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1. АДМИНИСТРАТИВНОЕ  УСТРОЙСТВО  РПЦ.
Единая Православная Церковь состоит из Поместных Церквей, в числе которых находится и РПЦ. С XI до середины XV века РПЦ представляла собой митрополию Константинопольского патриархата; в период, предшествующий официальному Крещению Руси - всего лишь епархию. 
Первая русская епархия в составе Константинопольского патриархата была образована, вероятно, при правителях Аскольде и Дире в 860-х годах. Предположительно, кафедра располагалась в Киеве или в Тмутаракани (городе на побережье Азовского моря). Тогда русская епархия занимала 61 место в списках епархий Константинопольского патриархата (место определялось не степенью значимости, а временем вхождения в патриархат). 

Определенно неизвестно, к юрисдикции какой Поместной Церкви относилась новообразованная Русская Церковь при кн. Владимире в конце Х – начале XI вв. Священнослужителями того периода на Руси были болгары и греки. После возникновения значительного числа школ для подготовки духовенства его состав становится в основном русским по национальности. В среде высшей церковной иерархии на Руси до середины XV в. всегда было значительное число греческих епископов.

1037 год считается датой официального вхождения РЦ на правах митрополии в состав Константинопольского патриархата. Патриарх направлял на Русь Киевского митрополита в основном из греческих епископов. В домонгольский период РЦ управляло 20 митрополитов, из них только двое были русскими по национальности, поставленными киевским князем и собором русских епископов. В XIII – первой половине XV вв. уже более половины Киевских митрополитов, поставленных патриархом в Константинополе, были русскими. 

Митрополит Киевский рукополагал епископов в наиболее крупные города, столицы удельных княжеств. Избирались епископы пожизненно и не перемещались, в отличие от широко развитой практики перемещений синодального периода. До учреждения патриаршества на Руси все епископы были равны между собой, однако положение Новгородского архиепископа было более почетным в силу его особой политической роли и экономического влияния в Новгородской республике. Для РПЦ свойственна необычайная обширность епархий при малом количестве епископов.

	           КОНСТАНТИНОПОЛЬСКАЯ ПАТРИАРХИЯ

           Патриарх – глава Русской Церкви в 1037 –1448 гг.

	                                                (

	                            Митрополия Киевская

         Фактическое пребывание митрополита в Киеве до 1299 г.,

           во Владимире – до 1325 г., в Москве - с 1325 г. 

   С 1354 г. Константинопольским патриархом русский    

 митрополит официально признан митрополитом Владимирским и Всея Руси.

	                                       ↓                                   ↓

	                           Архиепископия             остальные    

                           Новгородская               епископии


Количество епархий РПЦ возрастало в связи:

            - с распространением христианства среди славянского и неславянского населения, 

            - с государственным освоением новых территорий,  

            - с дроблением первоначальных епархий. 

В конце Х – начале XI вв. Русская митрополия состояла из 8 епархий: Киевской, Белгородской, Владимиро-Волынской, Черниговской, Туровской, Полоцкой, Новгородской, Ростовской. В период правления Ярослава Мудрого были образованы Юрьевская и Переяславская епархии. 

В 1060-х гг. в Переяславской и Черниговской епископиях создаются титулярные митрополии в условиях существующего тогда т. н. триумвирата – совместного управления страной тремя князьями – братьями: Изяславом Киевским, Святославом Черниговским и Всеволодом Переяславским. Возведение епископий в ранг митрополий на деле ничего не изменило. Как и прежде, Переяславский и Черниговский митрополиты подчинялись митрополиту Киевскому. Спустя некоторое время после распада союза князей, Переяславская и Черниговская митрополии были вновь низведены до степени обычных епископий. 

В начале XII в. к общему числу русских кафедр добавились Смоленская и Галичская епархии. В связи с дроблением государства на ряд уделов каждый князь стремился к учреждению самостоятельной кафедры в собственном княжестве. В начале XIII в. появляются епархии: Рязанская, Владимирская, Клязьминская, Перемышльская, Угровская (позже Холмская). Всего к началу монгольского нашествия РПЦ насчитывала около 20 епархий. 

В XIII в. были учреждены Тверская и Сарайская кафедры. Однако общее число епархий РПЦ не увеличилось, т. к. Сарайская епархия была присоединена к Переяславской, а Белгородская и Юрьевская в связи с уходом населения из постоянно разоряемых районов в более спокойные места были присоединены к епархии Киевской. 

В связи с политической ситуацией Русская митрополия в XIV – первой половине XV вв. периодически разделялась на Галицкую, Литовскую и Московскую митрополии. После окончательного размежевания общерусской митрополии на Киевскую и Московскую в  середине XV века первая осталась под главенством Константинопольского патриарха, вторая провозгласила автокефалию. С 1448 г. до 1589 г. московские митрополиты избирались и поставлялись собором русских епископов независимо от Константинопольского патриарха, хотя в Константинополе (Стамбуле) факт автокефалии Русской Церкви не признавали до 1589 г. (до учреждения в России патриаршества). 

Западнорусские княжества (соответственно, и епархии) входили в состав Литвы и Польши. В связи с католическим давлением на православных в конце XV – начале XVI вв. значительная часть западнорусских земель перешла на сторону Московского государства. Поэтому количество принадлежащих Московской митрополии епархий  на протяжении XIV – первой половины XVI вв. было непостоянно. 

Ко времени учреждения патриаршества на Руси в 1589 г. в состав Московского патриархата входило 18 епархий. Во второй половине XVII в. насчитывалось уже 24 кафедры, включая вновь присоединившуюся после войны с Польшей Киевскую митрополию. С 1589 г. до 1700 г. РПЦ возглавляли патриархи Московские и всея Руси. В указанный период их было десять (не считая лжепатриарха Игнатия, ставленника Лжедмитрия I). С установлением патриаршества состав епископов существенно изменился. В их числе были митрополиты, архиепископы и епископы, т. к. после учреждения патриаршества часть епархий была возведена в степень митрополий и архиепископий. 
                       ПАТРИАРХИЯ МОСКОВСКАЯ 

                   Патриарх - глава РПЦ в 1589 г. – 1700 г.
                           ↓                         ↓                         ↓
                        Митрополии    Архиепископии    Епископии 

Петр I в личности патриарха видел угрозу своему положению лидера государства и опасался влияния патриарха на народ, в большинстве своем не сочувствующий реформам царя. На неопределенное время отложив реформу церкви, государь не позволил избрать преемника умершего в 1700 г. патриарха Адриана. 

Подобные же причины в 1925 г. вызвали решение советской власти запретить выборы нового патриарха после кончины патриарха Тихона. Годы 1700 – 1721 и 1925 – 1943 являлись наиболее продолжительными периодами в истории русского патриаршества, когда Церковь управлялась местоблюстителями патриаршего престола. 
С 1721 г. до конца 1917 г. РПЦ управляло собрание архиереев – Святейший Правительствующий Синод. Связующим звеном между императором и Синодом был обер-прокурор, в задачи которого входили надзор и контроль над деятельностью синодальных архиереев. Юридически Синод был на самостоятельном положении, напрямую подчиняясь императору, но фактически зависел не от императора, а от обер-прокурора, обладавшего правом полного контроля над Синодом. 

                                        ИМПЕРАТОР

                                                  ↓            \

                                           СИНОД-----обер-прокурор 

                                                  ↓     

                                    епархиальные архиереи 

                    (митрополиты, архиепископы, епископы)

                                         возглавляют 

                                                  ↓
                                            епархии 

           (административно-территориальные единицы РПЦ)

                           епархия состоит из двух или более 

                                                ↓  ↓  ↓    

                               благочинных  округов

                                    в составе одного округа от 10 до 30

                                               ↓↓↓↓↓
                                            приходов    

Секуляризационная реформа 1764 года, проведенная правительством Екатерины II, вызвала увеличение количества кафедр, которое продолжалось весь XIX век. По штатам 1764 года епархии были разделены на классы с соответствующим содержанием. При этом епархиями первого класса управлял митрополит, второго – архиепископ, третьего – епископ. В 1868 году произошло уничтожение деления епархий на классы.

В год церковной реформы 1764 года РПЦ состояла из 29 епархий, в 1799 г. – из 36. В начале XIX в. после войны с Турцией и присоединения новых земель были открыты новые епархии: Кишиневская и Кавказская. За 25 лет при Николае I количество епархий увеличилось от 40 до 55, среди них были Симбирская, Томская, Литовская, Варшавская, Рижская кафедры. Во второй половине XIX в. были добавлены Уфимская, Енисейская, Якутская, Туркестанская и другие епархии. К концу XIX в. РПЦ насчитывала около 70 кафедр.   

С начала XIX в. РПЦ управлялась четырьмя ведомствами. В основном вся масса монастырей и приходов состояла в епархиальном подчинении епископов. Некоторая часть монастырей, называемых ставропигиальными, в силу своих старинных или настоящих привилегий управлялась Синодом. Придворное духовенство подчинялось и Синоду, и дворцовому правлению, напрямую при этом управляясь духовником императорской четы. С 1800 г. была учреждена должность обер-священника, которому подчинялось духовенство армии и флота. Данная система получила отражение в составе Синода, куда входили митрополиты Петербургский, Московский, Киевский, а так же обер-священник армии и флотов и духовник царской семьи.

В синодальный период, особенно в XIX веке, в РПЦ развивается институт викариатств. Викарии были ближайшими помощниками митрополитов, но самостоятельной кафедры не имели. Они занимались определенным кругом дел и управляли частью митрополии. Обычно викариям давали настоятельское место в каком-либо крупном, значимом монастыре.

В конце 1917 г. в России было восстановлено патриаршество. Синод сохранился в качестве постоянного совещательного органа при патриархе.

 В течение 1920-30-х гг. советскому правительству удалось добиться почти полной ликвидации русской православной иерархии. Однако после изменения отношения к РПЦ в годы Великой Отечественной войны церковная иерархия была восстановлена. В 1943 г. после долгого (с 1925 г.) перерыва был избран патриарх Московский и всея Руси. В настоящее время предстоятелем Русской Православной Церкви является патриарх Алексий II (с 1990 г.).

Патриарх подотчетен Поместному и Архиерейскому соборам. Поместный собор решает важнейшие вопросы вероучения, управления и суда; в его состав входят все епископы, выборные священно- и церковнослужители, монахи и миряне. Архиерейский собор представляет собой собрание епископов, управляющих епархиями (епархиальных архиереев), так же епископов, стоящих во главе синодальных учреждений и духовных учебных заведений. Архиерейские соборы обладают правом канонизации святых; на соборах решаются вопросы, связанные с деятельностью епархиального управления, синодальных учреждений и духовных учебных заведений. В период между соборами высшая власть РПЦ принадлежит Синоду во главе с Патриархом. В состав Синода входит шесть постоянных и шесть временных членов из числа архиереев. Синод решает текущие вопросы управления, является судебной инстанцией для сотрудников синодальных учреждений, священников, дьяконов и мирян по некоторым вопросам.  

В настоящее время РПЦ насчитывает 132 епархии.
 Из них на территории Российской Федерации расположены 65 епархий, в пределах республик СНГ – 56, и  на территории дальнего зарубежья – 11 епархий. Кроме того, на территории некоторых стран ведению Московского патриархата подлежат отдельные приходы. 

На правах автономии в состав РПЦ входит Украинская Православная Церковь, Белорусский экзархат, Православная Церковь в Молдавии, Латвии, Эстонии, Японская и Китайская Православные Церкви. 

2. ЗАКОНОДАТЕЛЬНЫЕ  ДОКУМЕНТЫ И ИСТОЧНИКИ СОДЕРЖАНИЯ РПЦ.
Законодательные документы.

Уже в первые десятилетия существования христианства возникла необходимость в правилах и законах, определяющих права и обязанности членов Церкви, основы содержания духовенства, органы церковного управления и т. п. 

Основу христианского церковного законодательства составляют правила святых апостолов и постановления Вселенских соборов. 

В Византийской империи были тщательно разработаны как государственные законы в отношении Церкви, так и собственно церковные законы. Церковно-государственные постановления империи, т. н. Номоканон, попав на Русь в славянском переводе, получил название Кормчей книги. В конце Х – первой половине XI вв. «Кормчая» была дополнена Уставом кн. Владимира и Уставом кн. Ярослава, составленных с учетом особенностей русской действительности. 

По «Уставам…», к церковному суду были отнесены дела против веры и нравственности, определены способы содержания духовенства и круг так называемых церковных людей. Последние находились под особым покровительством Церкви и подлежали епископальному суду по всем вопросам (кроме уголовных). В общество церковных людей входили как духовные лица, так и миряне: крестьяне, проживающие на церковных землях, вдовы, работающие в церковных больницах, богадельнях и приютах, паломники, изгои, нищие, убогие. 

По различным вопросам, связанным с управлением, правилами поведения, по вопросам литургического характера велась переписка русских митрополитов с восточными патриархами, также переписка священнослужителей с представителями высшей церковной иерархии. Ответы на различные вопросы русского духовенства первоначально могли иметь рекомендательный характер, но в последствии обычно приобретали силу закона. Важное значение для развития церковного законодательства в домонгольский период имели ответы Киевского митрополита-грека Иоанна иноку Иакову и Новгородского епископа Нифонта иноку Кирику на множество вопросов, связанных с церковной практикой. 

Из «Канонических ответов» митрополита Иоанна черноризцу Иакову: «В рассуждении иереев, которые ходят к мирянам на пиры, святые отцы повелели, что священнику благообразно и с благословением можно вкушать предлагаемое, но когда начнется играние, плясание и гудение, он должен встать, да не осквернятся его чувства видением и слышанием, и вообще, отнюдь не чуждаясь таких пиров, должен уходить, когда будет соблазн…».

Из «Канонических ответов» Новгородского епископа Нифонта иноку Кирику: «Кто не знает, крещен ли он или не крещен, того надобно крестить, если не будет свидетельства о его прежнем крещении… Могут ли муж жене, а жена мужу помогать в несении епитимии? Могут по доброй воле, как и друг своему другу и брат брату… Если один священник узнает о другом, что он служит недостойно, то должен братски сказать ему раз и другой: «Исправься, брат». Если же не послушает тебя, поведай епископу, иначе будешь осужден вместе с виновным».

Во времена ордынского ига Русская Церковь находилась под покровительством хана, т. к. первоначально монголы были веротерпимы и старались уважать все религии завоеванных ими народов. Каждый новопоставленный русский митрополит должен был получить от хана ярлык на право управления митрополией. В ханских ярлыках говорилось: «Да все покоряются и повинуются митрополиту.., да не вступаются в церковное и митрополичье никто же… но все стяжание и имение их церковное, и люди их, и все причты их, и все законы их.., то все ведает митрополит или кому прикажет».

Если приходские храмы и монастыри находились на княжеских или боярских землях, то церковные люди попадали под действие светского суда, кроме дел исключительно духовных. Однако князь мог передать свои полномочия игумену, если считал это нужным. Так, в начале XV в. звенигородский князь Юрий Дмитриевич даровал преп. Савве Сторожевскому, основателю монастыря на княжеских землях, следующую грамоту: «А наместники мои звенигородские… на тех крестьянах на монастырских кормов своих не емлют.., а праветщики и доводщики поборов не берут.., а ведает игумен Савва сам свои люди во всех делах и судит сам во всем, или кому игумен прикажет, опричь душегубства.… А прав ли будет или виноват монастырский человек, и он прав и виноват монастырю, игумену с братиею, а наместники мои и волостели и их тиуны в монастырского человека не вступаются, ни в правого ни в виноватого: а ведает игумен в правде и в вине своего человека сам».
 

Законодательный характер имели постановления церковных Соборов. На важнейших из них присутствовали представители правительства, епископата, монашества, белого духовенства и мирян. Соборы, постановления которых внесли наиболее существенный вклад в разработку церковного законодательства, следующие: Владимирский 1274 года, Московские в 1441 и 1503 годах, Стоглав 1551 года, Большой Московский 1667 года, Поместный Собор 1917-1918 годов. Основные постановления Большого Московского Собора в защиту реформ были следующими: «чтобы принимали новоисправленные и напечатанные при Никоне и после него Служебники, Требники и прочие церковные книги, и по ним правили все церковные службы чинно, немятежно и единогласно, и пели на речь; чтобы Символ веры содержали неизменно без прибавления «истиннаго», аллилуйю говорили трижды и потом «слава Тебе, Боже», крестное знамение на себе творили тремя перстами…».

Несколько глав относительно положения Церкви имеет в своем составе крупнейший сборник русского законодательства «Соборное Уложение» 1649 года. По «Уложению» государственный закон стоит на защите прав Церкви, но в тоже время пытается контролировать хозяйственную деятельность духовенства в условиях складывающегося в России абсолютизма. 

В XVIII – XIX веках круг вопросов, ранее находившихся в ведении епископата, резко сузился. Духовный регламент, составленный в 1718 г. одним из сподвижников Петра I епископом Феофаном (Прокоповичем), предоставил в ведение церковного суда лишь дела, связанные с народными суевериями, предрассудками и самовольными искажениями богослужения, а также вопросы народного образования.  

После февральской революции 1917 г. РПЦ была отделена от государства. Положение Церкви в стране определяли государственные законы Временного, затем Советского правительства. В 1929 г. РПЦ была лишена прав юридического лица и тем самым поставлена вне закона.

1990-х гг. был принят ряд государственных законов и постановлений, по которым РПЦ вновь стала обладать правом юридического лица, могла проводить социальную работу, использовать средства массовой информации, содержать духовные учебные заведения. 

Из закона «О свободе совести и религиозных организациях» от 1 октября 1990 г.: «Религиозные организации вправе участвовать в общественной жизни, а также использовать наравне с общественными объединениями средства массовой информации… Религиозные управления и центры в соответствии со своими зарегистрированными уставами (положениями) вправе создавать духовные учебные заведения для подготовки священнослужителей и служителей иных необходимых им религиозных специальностей… Граждане, обучающиеся в очных высших и средних духовных учебных заведениях, пользуются в порядке, установленном для учащихся государственных учебных заведений, правами и льготами по отсрочке прохождения воинской службы, налогообложению, включению времени обучения в трудовой стаж… Религиозные организации вправе в соответствии с законодательством и своими уставами (положениями) учреждать издательские, полиграфические, производственные, реставрационно-строительные, сельскохозяйственные и другие предприятия, а также благотворительные заведения (приюты, интернаты, больницы и другие), обладающие правами юридического лица… Граждане, работающие в религиозных организациях, включая священнослужителей, подлежат социальному обеспечению и социальному страхованию наравне с рабочими и служащими государственных и общественных предприятий, учреждений и организаций… Всем гражданам, работающим в религиозных организациях, государственная пенсия назначается и выплачивается на общих основаниях в соответствии с законодательством… Религиозные объединения вправе осуществлять благотворительную деятельность как самостоятельно, так и через общественные организации (фонды). Они имеют право создавать культурные и просветительные организации, а также учреждать органы массовой информации, включая радио и телевидение, на условиях и в порядке, установленном для общественных объединений в РСФСР». 
Источники содержания.
Основой содержания новообразованной РПЦ в конце Х – начале XI веков были: часть государственных доходов (десятина), судебные пошлины, добровольные приношения прихожан.

Десятина (десятая часть княжеских доходов) в основном предназначалась на содержание высшей иерархии (митрополита и епископов). У Церкви было право суда над значительной частью населения, поэтому судебные пошлины играли существенную роль в содержании епископских кафедр. Основным источником содержания притча были пожертвования мирян. Часть средств из доходов приходских храмов отсылалась в пользу епископской кафедры. 

                                          КНЯЗЬ

                                 1/10 часть дохода

                                               ↓                                                              

                              ЕПИСКОПСКИМ  КАФЕДРАМ   

                             ↑           ↑            ↑           ↑                  судебные     

                        п          р         и        х          о         д         ы         пошлины       
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                 м               и               р              я              н              е      
С XII века все более возрастает фонд церковных земель, причем государственные расходы на Церковь с этого времени заметно уменьшаются. Церковное землевладение подразделялось на архиерейское (принадлежащее высшему духовенству – епископату), монастырское и приходское. Особенно значительными были территории, принадлежащие кафедре Новгородского архиепископа. Основной рост церковного земельного фонда происходил за счет княжеских и боярских завещаний монастырям своих угодий. Типичный документ такого рода – духовная грамота князя монастырю – выглядел следующим образом:

«Се аз, Князь Федор Андреевич дал есмь в Святой Троице Сергиев монастырь Игумену Никону и всей братии, или кто будет по нем иной Игумен, в своем старейшинстве, в Олексинском стану озеро Смехро и со всеми истоки до озера Боровое в поминок душе своему деду, да и своему отцу, да и своей, да и всему роду».
 

В XV – первой половине XVI веков рост церковного землевладения шел интенсивными темпами. Земля, обрабатываемая крестьянами, в этот период была уже основным источником дохода духовенства. Доля церковного землевладения в стране в XV – XVII столетиях была настолько велика, что государи Иван III, Иван IV Грозный, Алексей Михайлович Романов издавали указы об ограничении церковного (в основном монастырского) землевладения. После постановлений Соборного Уложения и учреждения Монастырского Приказа в 1649 г. церковь была лишена значительного числа своих привилегий. Правительство запретило монастырям покупать вотчины и принимать их по завещаниям. Но духовенство продолжало приобретать земли различными путями, при этом само правительство подчас отступало от своих же постановлений, показывая непоследовательность секуляризационного курса. Например, монастырям, основанным патриархом Никоном в середине XVII века (Воскресенскому, Иверскому, Крестному) царь пожаловал значительное число земель. К Саввино-Сторожевской обители, бывшей резиденцией государя Алексея Михайловича, в 1650-х гг. царем было приписано 14 монастырей и пустынь.   

Монастырские хозяйства в XII – XVII вв. в социально-экономической жизни России играли довольно значимую роль, снабжая как внутренний, так и внешний рынки страны. В основном это относилось к церковным хозяйствам Новгородской земли, где, по сравнению с другими регионами, процент земель, принадлежащих духовенству, был очень высок. Монастырское землевладение способствовало независимости Церкви от государства. Огромную пользу от церковных богатств получало общество, и в этом на деле была воплощена мысль преп. Иосифа Волоцкого: «монастырские вотчины – нищих прокормление».   

 С первых лет самостоятельного правления Петра I РПЦ попала под жесткий контроль государства. Основная часть доходов с земель и угодий, принадлежащих Церкви, стала поступать в государственную казну. В 1764 г. правительством Екатерины II была проведена секуляризационная реформа, по которой почти все земельные владения духовенства и все принадлежащие церкви крестьяне были переданы в ведение государства. Вместо утраченных земель и крестьян правительство назначило архиерейским домам, монастырям и приходским храмам скромное содержание (штатное жалование). Однако государственные выплаты носили скорее вспомогательное, чем основное значение. Каждый монастырь имел собственные статьи доходов, развивая свое хозяйство и сдавая в аренду недвижимость (земли, дома, угодья). 

В течение XIX в. церковное землевладение несколько возросло. В царствование каждого императора от Павла I до Николая II архиерейским домам, монастырям и приходам отчуждалось по несколько десятков десятин казенных земель и лесничеств. Среди российских императоров Николай I более всех покровительствовал росту церковного землевладения. Каждый монастырь наделялся от 50 до 150 десятин казенной земли и лесных угодий. Государству было выгодно поставить охрану лесов от истребления под досмотр монастырей, которые крайне экономно использовали лесные ресурсы. В целом можно сделать выводы, что положение духовенства в XIX – начале ХХ вв. было довольно скромным, но в то же время надежно обеспеченным.

В течение советского периода православное духовенство содержалось на добровольные приношения прихожан. В настоящее время Православная Церковь в России отделена от государства и не получает государственных выплат. Однако, обладая с 1990 г. правом юридического лица, РПЦ имеет в собственности земельные участки, фермерские хозяйства, другие виды недвижимости, получает доход от издательской деятельности, промыслов. В основном это относится к монастырям и архиерейским кафедрам. Приходы по-прежнему довольствуются приношениями своих прихожан. Церковные доходы идут на восстановление и украшение храмов, монастырей и других архитектурных памятников, принадлежащих РПЦ, на строительство и содержание приютов, богаделен, школ, социальных центров, на помощь малоимущим.
3. СВЯТЫЕ  РПЦ.  ЧИНЫ  СВЯТОСТИ.
«Не стоит село без праведника», - гласит народная мудрость. Праведные, благочестивые люди живут среди нас, и ими держится мир. К святости призывает нас Церковь, «стяжание духа Святого», по слову преп. Серафима Саровского, является смыслом человеческой жизни. 

Русские люди на протяжении столетий называли свою Родину Святой Русью. За 1000-летие христианства на Руси наш народ дал человечеству примеры высочайшей святости: преподобных Антония и Феодосия Печерских, Сергия Радонежского, Серафима Саровского, праведного Иоанна Крондштадского и многих других. Своих святых русский народ почитал и любил, но иногда был к ним очень жесток, особенно это относится к часто гонимым юродивым, людям, непохожим на окружающих, но носящих в себе чистый свет Христов. 

В числе канонизированных общерусских святых представлены все чины святости, известные христианству. Каждая поместная церковь основана на крови мучеников. Варяги Федор и Иоанн, убиенные язычниками в Киеве в 983 году - первые известные нам мученики, пострадавшие на Русской земле за Христа. На протяжении столетий РПЦ находилась под защитой русского правительства, поэтому наибольшее число мучеников за всю историю православия в России относится к советскому периоду. Мученикам близки по своему подвигу исповедники - христиане, оставшиеся в живых после перенесенных мучений по слову Спасителя: «Итак всякого, кто исповедует Меня пред людьми, того исповедую и Я пред Отцом Моим Небесным». (Мф, 10). Примером исповеднического подвига, т. е. готовности пойти на муки во имя Христа и Церкви Христовой, является житие патриарха Тихона (Беллавина), почившего в 1925 году.
Преподобные – те, кто святостью жизни стремился уподобиться Христу. Такие люди уходили от мира и принимали монашеский постриг, поэтому преподобными считаются канонизированные монахи. Первым канонизированным святым этого чина на Руси был преп. Феодосий Печерский. К имени преподобного иногда добавляется уточняющее слово, характеризующее его подвиг. Так, среди киево-печерских иноков известны: прозорливые, постники, затворники и др. Это иконописец Алипий, чьи краски считались чудотворными, лебедник Прохор (особо строго постящийся инок, вкушающий лебеду), бессеребреник Агапит (не берущий плату за помощь людям, обычно это определение относится к врачам), пещерник Марк (почти всю жизнь проведший в пещерах), летописец Нестор. Особым видом подвижничества является столпничество. Таковы русские столпники: святитель Кирилл Туровский и преподобный Никита Переяславский. 

Преподобномученики - это монахи, принявшие мученическую кончину. Известны преподобномученики Корнилий и Вассиан Псково-Печерские, пострадавшие в 1570 г. от гнева Ивана Грозного. Миссионеры-иноки Кукша, Иоанн, Гурий и Герман Печенгские были  убиты язычниками, проповедуя им слово Христово. Основное число преподобномучеников на Руси приходится на ХХ век, в течение которого христиане страдали от преследований безбожной власти.  

Священномучениками являются облеченные саном священства епископы, священнослужители и диаконы, принявшие мученическую кончину. Так, священномученик Филипп (Колычев), митр. Московский, был убит по приказу царя Ивана Грозного за осуждение опричного террора. Патриархи Иов и Гермоген пострадали от самозванцев и русских изменников в страшные годы Смуты.

Епископы, канонизированные за свои труды над укреплением здания Русской Церкви, почитаются в чине святителей. Имена святителей Московских Петра, Феогноста, Алексия, Киприана, Фотия неразрывно связаны с процессом усиления Московского княжества и строительства будущего самодержавного Московского царства.  

Праведными являются благочестивые миряне и священнослужители из белого духовенства. Любима русским народом праведная Иулиания Муромская (Лазаревская), называемая в народе милостивой. Особо почитается православными святой праведный Иоанн Крондштадтский. В этом чине часто канонизируются супруги: Петр и Феврония Муромские, Кирилл и Мария, родители преп. Сергия Радонежского.

В чине страстотерпцев канонизируются христиане, оказавшие непротивление злу, принявшие мученическую смерть как жертвы политических преступлений. Это князья Борис и Глеб (первые русские святые), князья Игорь Ольгович и Андрей Боголюбский, император Николай II и его семья.

Равноапостольные кн. Ольга и кн. Владимир Креститель явились проповедниками христианства русскому народу. Подвиг святых этого чина равен апостольскому. В 1970-х гг. в чине равноапостольных были канонизированы митрополит Московский Иннокентий (Вениаминов) - просветитель Сибири и Америки, и  миссионер - священнослужитель Николай (Касаткин), просветитель Японии.

Для русского средневековья характерно почитание благоверных князей, княгинь и царей. Они были канонизированы за особые заслуги перед Церковью и Отечеством. Наиболее почитаемые из них на Руси - Александр Невский и Димитрий Донской.

Блаженными могут считаться местночтимые святые, которые впоследствии канонизируются в масштабе всей поместной церкви. Но основное значение этого чина святости: особый подвиг в образе безумия по слову апостола Павла: «Никто не обольщай самого себя: если кто из вас думает быть мудрым в веке сем, тот будь безумным, чтоб быть мудрым» (I Кор. 3. 18-19); «Мы безумны Христа ради» (I Кор. 4. 10). Пахомий Устюжский был первым канонизированным РПЦ в чине блаженного (юродивого). Наибольшее число юродивых на Руси жило на севере: в Вологде, Каргополе, Новгороде, Пскове, Архангельске, Великом Устюге, а так же Москве. 

Русская Церковь дала Православию огромное число святых. В редких случаях святые канонизировались сразу после кончины. Обычно канонизации предшествовали чудеса при гробе святого, часто следовало обретение мощей с последующими исцелениями. Канонизация сопровождалась назначением дня памяти, составлением жития и службы, написанием иконописного образа и постройкой отдельных церквей или приделов, престолы которых освящались во имя нового святого. Изучением христианских святых занимается агиология, что в переводе с греческого означает «наука о святых». Агиографическая (или житийная) литература всегда была любимым чтением русских православных людей.

Уже в XI веке по всей Русской земле устанавливается почитание князей-страстотерпцев Бориса и Глеба, первых канонизированных Русской Церковью святых. В XII веке были канонизированы преподобные Антоний и Феодосий Печерские, местно чтился святитель Леонтий Ростовский. В XIII столетии произошла общерусская канонизация равноапостольной Ольги и  Владимира Крестителя. Москва, с переездом русского митрополита ставшая церковной столицей русских земель, уже в XIV веке обрела своего покровителя - им стал святитель Петр, митрополит всея Руси. В дальнейшем на Руси канонизируется все большее число святых, но единообразия в русских святцах не было: часть святых почиталась в определенной местности, часть – в масштабе всей страны. В связи с окончательным объединением бывших удельных княжеств вокруг Москвы митр. Макарий созвал церковные соборы в 1547 и в 1549 годах, на которых были канонизированы местночтимые святые, в числе которых: св. благоверный кн. Александр Невский, преп. Никон Радонежский, преп. Пафнутий Боровский, преподобные Зосима и Савватий Соловецкие, преп. Савва Сторожевский, праведные Петр и Феврония Муромские и др.

Во второй половине XVI - XVII столетиях русские святцы обогатились именами преп. Иосифа Волоцкого, святителя Филиппа (Колычева), царевича Димитрия, преп. Корнилия Комельского и др. В течение синодального периода были канонизированы святители Дмитрий Ростовский, Иннокентий Иркутский, Тихон Задонский, Митрофан Воронежский, Иоасаф Белгородский, Гермоген, патриарх Московский, преподобный Серафим Саровский. Основное число канонизаций синодального периода относится ко времени царствования Николая II. 

На Поместном соборе 1917-1918 гг. были канонизированы святители Софроний Иркутский и Иосиф Астраханский. В 1970-х гг. к лику святых были причислены просветители Америки и Японии: святитель Иннокентий (Вениаминов) и равноапостольный Николай (Касаткин). На Поместном соборе 1988 года, посвященном юбилею 1000-летия Крещения Руси, было установлено общерусское почитание святителям Макарию Московскому и Феофану Затворнику, Игнатию Кавказскому, преподобным Андрею Рублеву, Максиму Греку, Паисию Величковскому, Амфросию Оптинскому, блаженной Ксении Петербургской, благоверному князю Дмитрию Донскому. В год 400-летия установления патриаршества на Руси (1989 г.) были канонизированы святители Иов и Тихон, патриархи Московские. 1990-е года стали временем прославления новомучеников Русской Церкви. Царственными новомучениками являются страстотерпцы император Николай II, его супруга и дети, преподобномученица Елисавета Феодоровна. Священномученик Владимир, митрополит Киевский, был первым в бесконечной череде русского духовенства, принявшим мученическую кончину от большевиков. Новомученики и исповедники российские жизнью и смертью своей явили Торжество Православия, не сокрушенное даже «вратами ада». 

В августе 2000 г. на юбилейном Архиерейском Соборе было прославлено около 1000 святых новомучеников и исповедников Российских, большинство из которых пострадало в 1920-30 гг. В деяниях Собора было сказано, что в наши дни Русская Православная Церковь «приносит Христу плод своих голгофских страданий – великий сонм святых мучеников и исповедников Российских ХХ века».
 

Всего РПЦ почитает более 3700 святых, канонизированных в разных чинах, из них более 1600 являются национальными святыми Русской земли.
4. БОГОСЛУЖЕБНАЯ  ПРАКТИКА  РПЦ.
Русская Церковь восприняла от Православного Востока богатство литургических текстов и красоту православных служб, календарный цикл праздников и постов. Однако Церковь, как всякий живой организм, развивается, изменяются некоторых обряды, календарь обогащается введением новых праздников и прославлением новых святых.

В период зависимости РПЦ от Константинопольского патриархата богослужение ориентировалось на греческую практику. С середины XV в. наблюдается все большее расхождение с греческой традицией. В богослужебных текстах и литургических действиях на всей русской территории не было строгого единообразия вплоть до реформ середины XVII века. Даже в границах одной епархии служили на разных количествах просфор, некоторые молитвы то пелись, то читались. Сложение перстов в разных русских областях было и двух, и трехперстным. Имелись и другие различия в богослужении на территории русских епархий, что вызывало частые нарекания со стороны епископов, и в дальнейшем стало одной из причин раскола. Только в результате реформ, предпринятых патриархом Никоном, удалось добиться единообразия в богослужебной практике Русской Церкви и совпадения ее с греческой традицией. В синодальный и советский периоды происходит вынужденное упрощение и сокращение богослужения, совершаемого для мирян. Требования устава во всей полноте сохраняются в основном в монастырях. 

Любовь к церкви и церковной службе стала неотъемлемой чертой нашего народа. Православные традиции, церковные праздники с детства освещали жизнь русского человека. 

Из рассказа В. А. Никифорова-Волгина. «Из воспоминаний детства. Великая суббота»: «Литургия Великой Субботы воистину была редкостной. Она начиналась как всенощное бдение с пением вечерних песен. Когда провели «Свете тихий», то к Плащанице вышел чтец в черном стихаре и положил на аналой большую, воском закапанную книгу.
Он стал читать у гроба Господня шестнадцать паремий. Больше часа читал он о переходе евреев через Чермное море, о жертвоприношении Исаака, о пророках, провидевших через века пришествие Спасителя, крестные страдания Его, погребение и Воскресение… Долгое чтение пророчеств чтец закончил высоким и протяжным пением:
· Господа пойте и превозносите во вся веки…

Это послужило как бы всполошным колоколом. На клиросе встрепенулись, зашуршали нотами и грянули волновым всплеском:

· Господа пойте и превозносите во вся веки… 

Несколько раз повторял хор эту песню, а чтец воскликал сквозь пение такие слова, от которых вспомнил я слышанное выражение: «боготканные глаголы».

                          Благословите солнце и луна

                          Благословите дождь и роса

                          Благословите нощи и дни

                          Благословите молнии и облацы

                          Благословите моря и реки

                          Благословите птицы небесные

                          Благословите звери и вси скоти…

Пасха! Это она гремит в боготканных глаголах: Господа пойте и превозносите во вся веки!

После чтения «Апостола» вышли к плащанице три певца в синих кафтанах. Они земно поклонились Лежащему во гробе и запели: 

«Воскреси, Боже, суди земли, яко Ты наследиши во всех языцех». 

Во время пения духовенство в алтаре извлачало с себя черные страстные ризы и облекалось во все белое. С престола, жертвенника и аналоев снимали черное и облекали их в белую серебряную парчу. 

Это было до того неожиданно и дивно, что я захотел сейчас же побежать домой и обо всем этом диве рассказать матери.

Как ни старался сдерживать восторга своего, ничего поделать с собою не мог.

-   Надо рассказать матери… сейчас же!

Прибежал запыхавшись домой и на пороге крикнул:

-   В церкви все белое! Сняли черное и кругом одно белое… и вообще Пасха!

Еще хотел что-то добавить, но не вышло, и опять побежал в церковь. Там уже пели особую херувимскую песню, которая звучала у меня в ушах по наступления сумерек:

                             Да молчит всякая плоть

                            Человеча и да стоит со страхом

                            И трепетом и ничтоже земное в

                            Себе да помышляет.

                             Царь бо царствующих и Господь

                             Господствующих приходит заклатися

                             И датися в снедь верным…»

Установление новых праздников в русском церковном календаре происходило в связи с историческими и духовными событиями. Так, 14 августа 1164 г. князь Андрей Боголюбский и византийский император Мануил независимо друг от друга служили молебен перед образом Спасителя о даровании победы над мусульманскими войсками (соответственно, волжскими булгарами и сарацинами). От обеих икон изошли огненные лучи. После этого по соглашению обоих правителей в Церквях Византийской империи и на Руси устанавливается праздник поклонения Кресту Господню (в эти дни на Руси собирают мед, поэтому праздник получил название Медового Спаса). 

Очень много праздников было связано с чудесными явлениями на Руси икон Пресвятой Богородицы. Из них наиболее почитаемы: Владимирская, Смоленская, Донская, Толгская, Тихвинская, Казанская, Державная. Защитницей Москвы считается Владимирская икона Пресвятой Богородицы. Чудотворный образ Ее появился на Русской земле в XII веке. Из Киева икона была перевезена во Владимир, где хранилась до 1395 г. Когда Москве и всей Руси угрожали войска азиатского завоевателя Тамерлана (Темира Аксака), образ был перенесен в новую столицу. 26 августа 1395 г. произошла встреча (сретение) москвичами Владимирской иконы. После усиленного моления перед чудотворным образом войска Тамерлана внезапно отступили. Так был установлен новый праздник спасения Москвы и всей Русской земли от азиатского завоевателя.

Из повести о Темире Аксаке: «Когда же донесли икону эту почти до Москвы, тогда весь город вышел навстречу,… все множество народа бесчисленного… все в слезах, от мала до велика, и не сыскать человека не плачущего, но все с молитвой и плачем, все со вздохами неумолчными и рыданием, в благодарности руки воздевая к небу, все молились Святой Богородице, восклицая и говоря: «О всесвятая Владычица Богородица! Избавь нас и город наш Москву от нашествия поганого Темир Аксака - царя, и каждый город христианский и страну нашу защити, и князя и людей от всякого зла оборони, и город наш Москву от нашествия варварских воинов, избавь нас от пленения врагами, от огня, и меча, и внезапной смерти, и от теперь охватившей нас скорби…»
Так по Божьей благодати неизреченной милости, молитвами Святой Богородицы, город наш Москва цел и невредим остался, а Темир Аксак царь возвратился назад, ушел в свою землю… охватило его желание побыстрее отправиться в обратный путь, и скорей устремился в Орду, Руси тылы показав, и повернул с соплеменниками своими восвояси; возвратились без успеха, впали в смятение и заколебались, как будто кто-то их гнал. Не мы ведь их гнали, но Бог изгнал их незримою силой Своей и Пречистой Своей Матери, скорой заступницы Нашей в бедах... Благоверный же великий князь Василий Дмитриевич и боголюбивый архиепископ Киприан, митрополит Киевский и всея Руси, повелели вскоре на том месте, где встречали чудотворную икону Пречистой Богородицы, поставить церковь во имя Пречистой Богородицы, славной встречи Ее на память о той незабвенной милости Божьей, чтобы на забыли люди дел Божьих. Эту же церковь освятил сам митрополит, поставили монастырь [Сретенский], и повелено тут было жить игумену и братии. И с тех пор постановили праздник праздновать месяца августа в двадцать шестой день…»
 

Много праздников РПЦ установила в связи с открытием и перенесением св. мощей. Среди них такие праздники, как перенесение св. мощей святителя Николая Чудотворца из Мир Ликийских в г. Бар в конце XI века, вспоминаемое 22 мая, обретение св. мощей Серафима, Саровского 1 августа 1903 года и второе обретение его св. мощей 15 января 1991 года, и многие другие. 

Некоторые праздники появились в связи с важнейшими событиями русской истории. Так, Дмитриевская суббота была установлена в память воинов, павших на Куликовом поле. 9 мая РПЦ поминает воинов и всех православных людей, погибших в годы Великой Отечественной войны.

Окончательно соблюдение постов и постных дней на Руси сформировалось в XIV – XV вв. под влиянием византийской практики. В домонгольский период посты в среду и пятницу, случившиеся в какие-либо Господские или Богородичные праздники, отменялись. В некоторых областях отменялись постные дни от Пасхи до Троицы. В Х – XII вв. на Руси соблюдали только два поста – Великий (Четыредесятница) и Рождественский (Филиппов). В конце XIII - XIV вв. РПЦ были известны уже три поста, кроме Успенского. С XIV века православные на Руси соблюдают и Успенский пост, который с XV столетия становится строгим. В XIV веке устанавливаются дни строгого поста на Воздвижение (27 сентября) и усекновение честной главы Иоанна Предтечи (11 сентября). Службы и посты на Руси стали более продолжительными и строгими в результате постепенного утверждения в русских епархиях Иерусалимского устава. 

К посту православные на Руси относились очень серьезно. Детей приучали поститься уже с двухлетнего возраста, послабления делая только больным и слабым. Примером благочестивым мирянам служили иноки. По более строгому Иерусалимскому уставу монахи, а вместе с ними и значительная часть мирян в Великий пост ели один раз в день, кроме субботы и воскресения, причем по понедельникам, средам и пятницам вкушали только овощи и хлеб, а по вторникам и четвергам к ним добавлялись мед и хлебный квас. Благочестивые русские государи старались поститься по монастырскому уставу. Например, царь Алексей Михайлович во время Великого поста, по свидетельству современников, «обедал только три раза в неделю, а именно: в четверток, субботу и воскресенье, в остальные же дни кушал по куску черного хлеба с солью, по соленому грибу или огурцу и пил по стакану полпива. Рыбу он кушал только два раза в Великий пост и соблюдал все семь недель поста».
 

Во время общенародных бедствий (эпидемий, засух, военных поражений и т. п.) первая мысль православных русских людей была о собственных грехах, которые исправляли покаянием, строгим постом и усиленной молитвой. Общенародные посты длились обычно по три дня, они благословлялись митрополитом или патриархом, и распространялись или на всю страну, или на отдельные области.
5.  РУССКОЕ  ПРАВОСЛАВНОЕ  ИСКУССТВО.

На Руси в домонгольский период влияние византийского искусства было основополагающим, ослабевая по мере столетий. С византийской почвы на русскую были перенесены каноны церковного строительства и изобразительного искусства, разнообразие литературных жанров, основы церковной музыкальной культуры.

Православный храм, представляя собой модель мироздания и сочетая различные виды искусства, видимым образом отражал христианское мировоззрение в глазах язычников и крещеного народа. Церковные интерьеры богато украшались мозаикой, мрамором, смальтой, расписывались фресками, были наполнены иконами и произведениями декоративно-прикладного искусства. При монастырях и храмах обычно собирались библиотеки, где в драгоценных окладах хранились книги, украшенные изящными небольшими рисунками - миниатюрами. 

Вернувшись из Херсонеса с православным духовенством, богослужебными книгами, иконами, мощами христианских святых, князь Владимир «приказал рубить церкви и ставить их по тем местам, где прежде стояли кумиры».
 Сразу после крещения Киева и Новгорода (с которых и началась христианизация Руси) в этих городах строятся соборные церкви: Успения Пресвятой Богородицы в Киеве (989-996 гг.) и Святой Софии в Новгороде (989 г.) 

До настоящего времени сохранились лишь немногие памятники домонгольской архитектуры, и каждый из них является неповторимым шедевром древнерусского зодчества. Монументальные соборы времен Владимира Святого и Ярослава Мудрого отражали торжественную радость ново-крещенного народа, единого отныне не только национально и политически, но и духовно. Древнейшими из сохранившихся памятников являются Софийские соборы в Новгороде в Киеве. 

Киевская София была выстроена на средства Ярослава Мудрого на месте победоносного сражения князя с печенегами. Это пятинефный крестово-купольный храм с тринадцатью куполами, двумя рядами галерей, интерьер которого был богато и торжественно украшен мозаикой, фресками, мрамором, смальтой. Церковь была воплощением красоты небесной, которая так поразила княжеских послов в Царьграде и повлияла на выбор веры русских людей. Митрополит Илларион, современник князя Ярослава Мудрого, пишет о Софийской церкви, что дивна она и славна всем окружным странам, и нет подобной ей во всем мире от востока до запада. До нашего времени интерьер храма сохранился в значительной степени, в отличие от экстерьера, который был сильно изменен переделками XVII века. 

Строителем Новгородской Софии был сын кн. Ярослава Мудрого – кн. Владимир. Канонизированный Русской Церковью, на иконах он изображается с маленьким храмом в правой руке. Софийский собор в Новгороде имеет много общего с одноименным собором в Киеве, но он гораздо проще, строже, мощнее, суровее. В кладке стен использовались известняк, валуны, поэтому и стены и столпы гораздо толще, чем в киевской столичной кладке из плинфы. Софийский собор стал неразрывной частью Новгорода. В сражениях новгородцы бились за свою Святую Софию, как псковичи – за Святую Троицу. При незначительной роли князя в жизни города и огромной власти архиепископа Софийский собор стал сердцем и душой Новгорода, источником его духовных сил. 

К концу XI века единое могущественное государство – Киевская Русь – распадается на ряд земель и княжеств. Почти в каждом стольном городе появляется своя епископская кафедра. Начинается формирование местных архитектурных школ: Киево-Черниговской, Полоцкой, Смоленской, Галицко-Волынской, Владимиро-Суздальской, Новгородско-Псковской и других. Строительство торжественных крупномасштабных многоглавых соборов уходит в прошлое. На смену им приходят небольшие одноглавые шести- или четырех столпные церкви. Они рассчитываются на меньшее количество людей, и строятся силами торговой или ремесленной группы или даже жителями одной улицы. 

Среди местных архитектурных школ XII века особенно интересны: выразительная своей внутренней силой новгородская, аристократичная владимирская и изящная южнорусская. Яркими примерами этих школ могут быть Дмитровский, Успенский соборы, церковь Покрова-на-Нерли во Владимире, храм Параскевы Пятницы в Чернигове, церковь Спаса-на-Нередице в Новгороде. Последний памятник представляет собой грузный, массивный храм, словно вылепленный вручную и сохранивший тепло человеческих рук. Внешне он напоминает новгородца–ремесленника, и именно об этом храме прекрасно сказал историк русского искусства И. Э. Грабарь: «в его зодчестве [новгородца] такие же, как сам он, простые, но крепкие стены… могучие силуэты, энергичные массы. Идеал новгородца – сила, и красота его – красота силы».
  

Монгольское нашествие почти на столетие прервало строительство на Руси каменных гражданских и церковных сооружений. Белокаменное зодчество возрождается в северо-восточной Руси на рубеже XIII – XIV вв., опираясь при этом на архитектурные традиции Владимиро-Суздальского княжества. Старейшие из сохранившихся архитектурных памятников Подмосковья находятся на древней Звенигородской земле. Памятникам раннемосковского зодчества свойственны мягкие, лиричные черты. Некоторые храмы этого стиля сохранили росписи преп. Андрея Рублева, в тропаре которому Церковь поет: «иконою Святыя Троицы всему миру проповедал еси единство во Святей Троице». Величайшими иконописцами Русской земли XIV – XV веков являются Феофан Грек, преп. Андрей Рублев и Дионисий. 

Образование централизованного Российского государства и, одновременно, утрата своей независимости другими странами православного мира повлияли на появление теории «Москва – третий Рим», по которой Россия сознавала себя хранительницей и защитницей Вселенского Православия. Это нашло свое выражение в строительстве нового ансамбля Московского Кремля, формировании величественных пятиярусных иконостасов, создании общерусских летописных сводов. О ставшем символом Православной России Успенском соборе Московского Кремля современник сказал: «Была та церковь чудна весьма величеством, и высотою, и светлостью, и звонностью, и пространством. Такой прежде не бывало на Руси, кроме великой Владимирской церкви. И если отступить немного от церкви, то видна была она каждому - вся, словно един камень».
 Монументальные храмы XVI века, построенные в разных городах страны по образцу Успенского собора Московского Кремля, напоминали величественные и торжественные памятники Киевской Руси – эпохи, когда страна была могущественна и независима от других государств.

В XVII столетии Россия покрывается множеством нарядных красочных храмов. Однако яркость, праздничность архитектуры и живописи являлись одним из проявлений обмирщения церковного искусства, проникновения мирских вкусов и настроений в ранее статичный устоявшийся канон. Иконопись испытывает все большее влияние портретной реалистической живописи, характерным примером чего является творчество Симона Ушакова. Подобные явления происходят и в литературе, которая утрачивает ранее единый, цельный характер православного мировоззрения и ориентируется в основном на мирские запросы. 

С конца XVII в. перестает существовать единая русская культура, основанная исключительно на духовном фундаменте. В литературе и искусстве выделяются светское и церковное направления. Иконопись в целом приобрела провинциальный, ремесленный характер. Лучшие примеры церковного искусства были связаны с придворно-дворянской средой (это дворцовые и усадебные храмы). 

В XIX в. в крупных городах страны строятся грандиозные монументальные соборы, отражающие мощь Российской империи. Образцами для них являлись храм Христа Спасителя в Москве, Исаакиевский и Казанский соборы Санкт-Петербурга. На рубеже XIX – ХХ вв. в русском обществе наблюдался интерес к памятникам древнерусского искусства. Строились храмы в т. н. псевдорусском, неорусском, неовизантийском стилях. Возродился интерес к иконописи: лучшие художники серебряного века - М. В. Нестеров, В. М. Васнецов, М. А. Врубель и др. - расписывали православные храмы. 

Разрушение основ русского общества после 1917 г. прервало естественный ход развития православного искусства. В настоящее время возрождаются уничтоженные в советское время монастыри и храмы, строятся церкви (в основном деревянные) в городах и в новых районах мегаполисов, где ранее храмов не было. Создание сколь либо значительных памятников церковного искусства пока остается уделом будущего.
6. ЗНАЧЕНИЕ  РПЦ   В  ОБЪЕДИНЕНИИ РУССКИХ КНЯЖЕСТВ ВОКРУГ  МОСКВЫ.
Российское государство создавалось из разрозненных земель и княжеств. Московские князья приобретали земли по завещаниям, покупали и завоевывали города и села, боролись с соперниками, вели сложные дипломатические переговоры в Орде, любыми способами добиваясь ярлыка на великое княжение. В непрекращающейся борьбе московских князей за преобладание Москвы над другими княжествами Церковь видела будущую силу единой православной страны. 

Церковь всегда стоит за созидание. Еще в начале XIV в., когда Москва не отличалась от других городов, затерянных в русских лесах, митрополит Петр пророчески сказал Московскому князю: «Яко по Божию благоволению будет град сей царствующий Московское государство и всея России, град сей царствующий вельми распространится, и устроится в нем дом Всемогущей и Живоначальной Святой Троицы и Пречистой Его Матери Пресвятой Богородицы, и церквей Божиих будет множество, и монастырей святых бесчисленно многое множество, и наречется сей град второй Иерусалим, и многим державством обладатель, не токмо всею Россиею, но и всеми странами прославится, восточною и южною и северною, и пообладает многими ордами до теплого моря и от студеного океана, и вознесется рука высока Богом дарованная отныне и до скончания мира».
 
Так Церковь в лице святителя Петра определила линию поддержки митрополитами московских князей. В 1326 г. митр. Петр скончался и был погребен в заложенном по его благословению, возможно, первом московском каменном храме. Случившиеся при его кончине и после нее чудеса позволили приемнику усопшего, митрополиту Феогносту, внести в русские святцы имя Петра, святителя Московского. Так Москва обрела своего небесного покровителя. 

Последующие митрополиты Феогност и Алексий уже постоянно жили в Москве, поддерживая политику Московского князя. Святитель Петр сделал Москву духовной столицей; митр. Феогност заботился об экономическом благосостоянии и красоте города; митр. Алексий, во время правления князей Иоанна II Кроткого и малолетнего Дмитрия Донского, являлся главой и государства и церкви. Интересы святителя Алексия были полностью сосредоточены на стороне Москвы. Силой своего духа и умелой рукой опытного политика он вел город к будущей славе столицы единого русского православного государства. Такую характеристику деятельности митр. Алексия дал известный русский историк В. О. Ключевский: «Происходя из родовитого боярства, искони привыкшего делить с князьями труды обороны и управления страны, митрополит Алексий шел боевым политическим путем, был преемственно главным советником трех великих князей московских, руководил их боярской думой, ездил в орду ублажать ханов, отмаливая их от злых замыслов против Руси, воинствовал с недругами Москвы всеми средствами своего сана, карал церковным отлучением русских князей, непослушных московскому государю, поддерживая его первенство, с неослабной энергией отстаивая значение Москвы, как единственного церковного средоточия всей политически разбитой Русской земли».
 
Русские митрополиты XIV в. наряду с московскими князьями создавали ядро будущего государства. Если в начале столетия Москва была незначительным городским поселением, к концу XIV века ее главенство среди других городов центральной Руси стало несомненным. Возвышение Москвы – историческая загадка, на которую однозначного ответа не дано до сих пор. Историки называют разные причины этого процесса, оговариваясь, что подобные же шансы были и у других городов Волжско-Окского бассейна, например, у Твери. Причины экономических, политических и географических преимуществ Москвы перед другими центрами легко опровергаемы и неубедительны до конца. Несомненно одно - Промысел Божий. Недаром слава Москвы начинается с переезда митр. Петра и почитания памяти святителя. Москва сначала становится духовной столицей русских земель и только потом – политической.

7. ОТДЕЛЕНИЕ РУССКОЙ ЦЕРКВИ ОТ КОНСТАНТИНОПОЛЬСКОГО ПАТРИАРХАТА.
В 1430-40-х гг. слабеющая Византийская империя перед лицом надвигающейся турецкой опасности пыталась найти помощь на католическом западе. По настоянию византийского императора в 1439 г. во Флоренции была заключена уния (договор) об объединении Православной церкви с церковью Католической. Все православные иерархи, кроме представителя Антиохийского патриарха митр. Марка Эфесского, согласились признать верховную власть римского папы и римские догмы. За подписание Флорентийской унии римский папа обещал византийскому императору предоставить флот и войско, но впоследствии помощь была оказана самая минимальная. 

Практически уния введена не была. Возвращаясь в свои города, духовные лица раскаивались в содеянном и признавали, что действовали по принуждению. Впоследствии сам византийский император, покаявшись перед смертью, умер православным. 

Русский митрополит (грек по национальности) Исидор был одним из самых ярых сторонников унии, однако по прибытии в Москву был обличен великим князем как изменник и еретик и посажен под стражу. Впоследствии митр. Исидор бежал в Рим.

Оставшись без первого иерарха, русские епископы очень осторожно вели себя в деле установления автокефалии. Первоначально великий князь и епископат ждали ликвидации унии в Византии. Только спустя десять лет после заключения унии, которая все еще не была отменена в Константинополе, в 1448 г. собор русских епископов избрал на митрополию рязанского епископа Иону.

В Византии уния пала вместе с великой империей. После захвата Царьграда турками в 1453 г. Русской Церкви было необходимо или окончательно признать себя автокефальной, или продолжать оставаться в юрисдикции Константинопольского патриарха, признав при этом косвенное главенство турецкого султана. В это время Русь испытывала уже самое минимальное влияние Орды. Русский великий князь фактически оказался единственным независимым православным государем. Все остальные православные страны находились под властью мусульман. 

В этих условиях митр. Иона своим преемником назначил ростовского архиепископа - с тех пор в Русской Церкви установилась фактическая автокефалия. «И от сих мест начаша ставити митрополитов на Москве, к Царюграду не ходя».
 Официально Константинопольский патриарх признал автокефалию РПЦ только в 1589 г., в связи с установлением в России патриаршества.

Однако в Риме сторонники унии продолжали смотреть на Русь как на страну, изгнавшую своего законного митрополита – униата. На русскую митрополию из Рима был прислан ученик Исидора – Григорий. В Москве его, разумеется, не приняли; однако он стал митрополитом в Литве, которая в то время включала в себя почти все западнорусские княжества. Православные жители Литвы унию отвергли, и спустя несколько  лет Григорий был вынужден признать главенство оставившего унию Константинопольского патриарха. Поэтому Киевская митрополия оставалась в каноническом послушании у Константинополя вплоть до воссоединения Украины с Россией в XVII веке. 

Необходимо отметить, что попытки разделения общерусской митрополии предпринимались еще с конца XIII в., после окончательного переезда митрополита из Киева во Владимир, вызвавшего сильное недовольство южнорусских князей. 

Несмотря на частые военные столкновения между Москвой и Литвой в XIV-XV вв., собранные средства с западнорусских приходов по-прежнему отправлялись в Москву. Существование одной митрополии в двух различных государствах было очень сложной практикой, которая не могла не разрешиться разделением митрополии. Однако именно разделение митрополии облегчило в дальнейшем введение унии в западнорусских княжествах.
Из-за сложных политических обстоятельств общерусская митрополия то разъединялась, то объединялась вновь. На протяжении XIV века порой одновременно существовало три митрополии: Галичская, Литовская и Московская. Окончательное разделение русской митрополии на западную и восточную части произошло в 1459 году; с тех пор стало существовать два митрополита – Киевский и Московский. 
8. БОГОСЛОВСКИЕ СПОРЫ НА РУСИ: ИОСИФЛЯНЕ И НЕСТЯЖАТЕЛИ.

В течении XV века монастырское землевладение на Руси непрерывно росло. Основным источником дохода были духовные грамоты вкладчиков (завещания). Под условием вечного поминовения землевладельцы оставляли монастырям села, деревни, лесные участки, пустоши и т. п. Постоянный рост монастырского землевладения и переход крестьян на льготные церковные участки вызывали недовольство Московского великого князя, которому не хватало земель на раздачу служилым людям. 

В церковной среде вопрос о владении духовенством землями и крестьянами вызывал различные оценки. В конце XV – начале XVI  веков в русском монашестве сформировалось два течения – т. н. иосифлян и нестяжателей. Нестяжатели, последователи взглядов преп. Нила, отрицали возможность владения монастырями недвижимой собственностью. Им противостояли иосифляне – приверженцы взглядов преп. Иосифа Волоцкого. Образцовое хозяйство монастыря, во главе которого стоял преп. Иосиф, на практике подтверждало возможность соединения высоких идеалов монашества и той реальной пользой, которую иноки могли принести людям: организацией школ, библиотек, помощью мирянам в годы неурожаев и других бедствий, что могло быть осуществлено только при условии наличия у духовенства земельной и других видов собственности. Эти два течения не являются противопоставлением, а есть два взгляда, дополняющие друг друга. Это – разные пути монашества, одинаково верно ведущие к Цели. 

Г. П. Федотов ярко охарактеризовал различия взглядов нестяжателей и иосифлян: «Одни исходят из любви, другие – из страха – страха Божия, конечно, одни являют кротость и всепрощение, другие – строгость к грешнику. В организации иноческой жизни на одной стороне – почти безвластье, на другой – суровая дисциплина. Духовная жизнь «заволжцев» протекает в отрешенном созерцании и «умной» молитве, - иосифляне любят обрядовое благочестие и уставную молитву. «Заволжцы» защищают духовную свободу и заступаются за гонимых еретиков, иосифляне предают их на казнь. «Нестяжатели» предпочитают трудовую бедность имениям и даже милостыне, иосифляне ищут богатства ради социально организованной благотворительности. «Заволжцы», при всей бесспорной русской генеалогии их – от преподобных Сергия и Кирилла – питаются духовными токами православного Востока, иосифляне проявляют яркий религиозный национализм. Наконец, первые дорожат независимостью от светской власти, последние работают над укреплением самодержавия и добровольно отдают под его попечение и свои монастыри, и всю Русскую Церковь. Начала духовной свободы и мистической жизни противостоят социальной организации и уставному благочестию».
 Следует отметить, что некоторые исследователи, в том числе и Г. П. Федотов, преувеличивают противоположность взглядов последователей преп. Иосифа и преп. Нила. Известно, что в заволжских скитах старцы переписывали сочинения преп. Иосифа Волоцкого; состав библиотеки Иосифо-Волоцкого монастыря свидетельствует о глубоком интересе к аскетике. 

Взгляды иосифлян и нестяжателей были выражены на церковном Московском соборе 1503 г., где в числе прочих решался вопрос отторжения земельного владения духовенства в пользу государства. На соборе «нача старец Нил глаголати, чтобы у монастырей сел не было, а жили бы черньцы по пустыням, а кормились бы рукоделием».
 Несмотря на желание великого князя, церковные имения были признаны неприкосновенными. На соборе также решался и вопрос об отношении к еретикам (жидовствующим). Иосифляне высказались за смертную казнь, нестяжатели призывали к прощению. Еретики были жестоко наказаны, но некоторая их часть получила убежище в заволжских скитах у нестяжателей, которые предоставили им пристанище из-за милосердия, а не из-за сочувствия к их еретическому учению. Впоследствии это привело к разгрому правительством заволжских скитов. 

Не все монастыри, занимающиеся активной хозяйственной деятельностью, могли достигнуть идеалов преп. Иосифа Волоцкого. Монахи богатых обителей обязаны были часто бывать в миру, решать хозяйственные дела, разбирать споры крестьян, живущих на монастырской земле, порой судиться. Эту сторону монашеской жизни, теоретически ведущей к забвению духовного начала, критиковал сторонник взглядов преп. Нила и его учеников афонский инок Максим Грек. Он был приглашен в Москву великим князем Василием III для разбора греческих рукописей и исправления книг в великокняжеской библиотеке. В рукописях греческий ученый нашел множество ошибок, которые в течение нескольких столетий допускали русские переписчики. Из-за столкновения с великим князем, зависти со стороны переписчиков и приверженцев местных обычаев, но отчасти и из-за своих собственных ошибок святой был посажен в темницу. В заключении преп. Максим Грек продолжал обличать фарисейство, внешнее обрядоверие, пристрастие к мертвой букве, а не к живому слову, забвение духа Евангелия.

Из сочинений преп. Максима Грека: «Не думаем ли мы благоугодить Богу строгим постом, и пениями, и песнопениями, и избежать оного Страшного Суда? Он увенчивает стоящих одесную [справа] Его за одно только человеколюбие и щедроты к нищим… Также и стоящих ошуюю [слева] Он поношает не за то, что они не исправили постов великих и бдений и не воспели Его долгими песнопениями, а за то, что никогда  не показали никакого человеколюбия к нищим… Да будет ведомо нам, благочестивым, что до тех пор, пока пребываем в грехе, т. е. в преступлении Божественных заповедей Христа Бога, то хотя бы мы во все дни и часы читали все молитвы преподобных, и тропари, и молебные каноны, мы ровно ничего не приобретаем, ибо Сам Владыко Христос говорит нам, укоряя нас… доколе вы продолжаете преступать Мои заповеди, вы напрасно призываете Меня многими и продолжительными молитвами».

9. УЧРЕЖДЕНИЕ  ПАТРИАРШЕСТВА  НА  РУСИ.
Русские государи и митрополиты оказывали обильную и частую помощь восточным патриархам, православным монастырям и единоверным мирянам, которые находились в униженном и зависимом положении от иноверных правителей. Так обращались восточно-православные патриархи к русским царям: «Яви нам в нынешние времена нового кормителя и промыслителя о нас..., Самодержец Русский, предстатель нищих и крепкое упование христиан, благодетель Церкви Православной.., а мы, кроме Бога да святого Царя, надежды ни от кого не имеем, Патриаршества Цареградского не может никто воздвигнуть и устроить, кроме святого Царя…».
 

После захвата Константинополя турками в 1453 г. русский великий князь всем православным миром был признан защитником Вселенской Православной Церкви. В то время как восточные патриархи бедствовали, московский митрополит, окруженный почетом, обладал реальной властью над многочисленным штатом духовенства подведомственной ему огромной территории. Однако по чину он оставался ниже восточных патриархов. Учреждение патриаршества на Руси стало делом времени.

В 1586 г. в Москву за милостыней приехал Антиохийский патриарх Иоаким. Во время пребывания святейшего при царском дворе возник вопрос об устройстве на Руси патриаршества. Через некоторое время в столицу прибыл Константинопольский патриарх Иеремия, с благословения которого в 1589 г. в Москве была открыта патриаршая кафедра. 

Из «Уложенной грамоты об учреждении в России патриаршего престола» 1589 года: «Прииде к нам, к великому государю благочестивому царю и великому князю Федору Ивановичу… в царствующий град Москву Еремей [Иеремия], Божией милостью архиепископ Константинополя…. И мы, великий государь царь и великий князь Федор Иванович… помыслив о сем превеликом деле с нашею с благоверною и христолюбивою царицею великою княгинею Ириною, чтоб с Божией помощью и Пречистой Богородицы милостью в царствующем нашем граде Москве устроити превеликий престол патриарший…. И мысль свою царскую пресвятейшему Еремею… объявили, понеже наши прародители великие государи… приняли святую и непорочную христианскую веру… от святейшего патриарха Константинопольской церкви…. Пресвятейший Еремей, Божией милостью архиепископ Константинополя… избрал и поставил в патриархи… царствующего града Москвы Иова, преосвященного митрополита всея Руси».
 

В сан патриарха был возведен московский митрополит Иов. Торжества избрания и посвящения его состоялись в Успенском соборе Московского Кремля 23 и 26 сентября 1589 г. «Имея на главе мирту с крестом и с короною, новопоставленный Московский патриарх священнодействовал вместе с Византийским; и когда, отпев литургию, разоблачился, государь собственною рукою возложил на него драгоценный крест с животворящим древом, бархатную зеленую мантию с источниками или полосами, низанными жемчугом, и белый клобук с знамением креста; подал ему жезл св. Петра митрополита и в приветственной речи велел именоваться главою епископов, отцом отцов, патриархом всех земель северных, по милости Божией и воле царской. Иов благословил Феодора и народ; а лики многолетствовали царю и двум первосвятителям, Византийскому и Московскому, которые сидели с ним рядом на стульях. Вышед из церкви, Иов, провождаемый двумя епископами, боярами, многими чиновниками, ездил на осляти вокруг стен кремлевских, кропя их святою водою, осеняя крестом, читая молитвы о целости града, и вместе с Иеремиею, со всем духовенством, синклитом обедал у государя».
 

В 1590 г. в Москву была прислана грамота восточных патриархов, подтверждающая законность избрания патриарха в Москве. «Во-первых, признаем и утверждаем поставление в царствующем граде Москве Патриарха Иова, да почитается и именуется он и впредь с нами - Патриархами, и будет чин ему в молитвах после Иерусалима; а во главе и начале держать ему апостольский престол Константинограда, как и другие патриархи держат; во-вторых, Патриаршее имя и честь дано и утверждено ныне не одному только господину Иову, но произволяем, чтобы по нем поставлялись Московским Собором Патриархи в России по правилам, как началось от сего сослужебника нашего смирения и во Св. Духе возлюбленного брата нашего Иова. Для того и утверждена сия уложенная грамота на память во веки, лета 1590, месяца мая».
 

Реальная власть и круг вопросов у Московского патриарха остались теми же, что и ранее у Московского митрополита. Произошли некоторые изменения в чине свершения архиерейских патриарших богослужений, ставших более торжественными и продолжительными, несколько изменились облачения святейшего и даже внутренний вид храма, предназначенного для патриарших служб. Существенные перемены произошли в сфере административного управления. Появилось четыре митрополии: Новгородская, Ростовская, Казанская, бывшая Сарайская - Крутицкая. (После падения Золотой Орды Сарайские епископы переселились в село близ Москвы – Крутицы. Крутицкий митрополит стал ближайшим помощником патриарха и в случае необходимости мог замещать его). Были учреждены шесть архиепископий: Тверская, Вологодская, Суздальская, Нижегородская, Рязанская, Смоленская и восемь епископий: Черниговская, Коломенская, Псковская, Устюжская, Дмитровская, Белозерская, Ржевская, Брянская. Митрополиты, архиепископы и епископы были независимы друг от друга и напрямую подчинены только патриарху. 

Духовный авторитет патриарха в глазах народа был очень высок. Его считали вторым государем, с его мнением считался царь и бояре. В заседаниях Боярской Думы патриарх имел порой определяющее значение. Таковым положение было до церковной реформы Петра I.  
10. РПЦ  В ПЕРИОД СМУТНОГО  ВРЕМЕНИ.

Смутным временем называют социально-политический, экономический и нравственный кризис, который испытало Московское государство в начале XVII века. Среди причин Смуты было пресечение династии Рюриковичей, несколько неурожайных лет и страшный голод, усилившееся закрепощение крестьян и рост беглых на окраины государства, вера народа в самозванца, очень глубокая в начале событий. Эти причины привели к резкому ослаблению государства и иностранному вмешательству, к социальным столкновениям между различными группами населения, к проявлению всех темных сторон в человеческих душах, обезображению (т. е. потери Образа) в людях. Это время было потрясением всех основ русского общества. 

В 1604 г. на западных рубежах Московской державы объявился самозванец, выдававший себя за сына государя Ивана Грозного царевича Димитрия (в действительности погибшего в детстве в своем удельном городе Угличе). Патриарх Иов поддерживал царя Бориса в его борьбе с Лжедмитрием. Он разъяснял населению истинную сущность самозванца, призывал народ хранить верность законному государю, отправлял послания с увещеваниями не поддерживать обманщика. Однако после смерти Годунова царские войска перешли на сторону самозванца. Он торжественно въехал в Москву в июне 1605 г., радостно встреченный большинством населения, и был венчан на царство. После свержения патриарха Иова ставленником Лжедмитрия становится грек Игнатий, лжепатриарх.

Поход Лжедмитрия был организован на деньги богатых польских магнатов–католиков, которые мечтали о введении унии в православной Руси. Лжедмитрий, хотя и обещал полякам сделать русских униатами, не предпринимал реальных попыток ввести в стране унию. Есть свидетельства о материальной помощи со стороны Лжедмитрия гонимой православной Церкви в западнорусских землях. 

В результате недовольства бояр засильем поляков при дворе, Лжедмитрий был убит в мае 1606 г. Возглавил заговор князь Василий Шуйский, и он же был возведен на царство. Одним из первых его действий была канонизация царевича Димитрия, за которого выдавал себя самозванец, и перенесение св. мощей царственного отрока из Углича в Москву. Лжепатриарх Игнатий был свергнут с кафедры; патриархом становится казанский митрополит Гермоген. Годы его патриаршества - 1606-12 гг. - были временем страшных испытаний для православного духовенства и мирян. 

Повсеместно разорялись монастыри и храмы, бессмысленно уничтожались люди и их имущество, причем в разбоях против населения участвовали как иноземцы, так и свои «воровские люди». Примером христианского и гражданского мужества стала осада Троице-Сергиева монастыря поляками в 1608-10 гг., длившаяся 16 месяцев. В невероятно трудных условиях голода, цинги, недостатка защитников, монастырь взят не был. Осажденным не раз являлся преп. Сергий Радонежский и укреплял их в стойкости и терпении. Москва была окружена врагами внешними и внутренними. В этих условиях крайне непопулярный в народе царь Василий Шуйский был свергнут. Русские присягнули польскому королевичу Владиславу при условии принятия им православия, после чего поляки заняли Москву. 

Единственно, что связывало тогда все слои населения Московского царства – православная вера и стремление к национальному государству. В 1611-12 гг. начинается патриотическое движение русских городов, целью которого было освобождение Москвы и изгнание поляков из страны. Душой этого движения становится патриарх Гермоген [Ермоген]. По свидетельству современника, «патриарх Московский тайно разослал по всем городам грамоты, которыми, разрешая народ от присяги королевичу, тщательно убеждал соединенными силами как можно скорее спешить к Москве, не жалея ни жизни, ни имущества для защиты православной веры и для одоления неприятеля».
 В послании к русским изменникам, приверженцам нового самозванца Лжедмитрия II, патриарх пишет: «обращаюсь к вам, бывшим православным христианам всякого чина, возраста и сана, а ныне не ведая, как и назвать вас, ибо вы отступили от Бога, возненавидели правду, отпали от соборной апостольской церкви, отступили от Богом венчанного и св. елеем помазанного царя Василия Ивановича. Вы забыли обеты православной веры нашей, в которой мы родились, крестились, воспитались и возросли; преступили крестное целование и клятву - стоять до смерти за дом Пр. Богородицы, и за наше московское государство, и пристали к ложно-мнимому вашему царику… Посмотрите, как отечество наше расхищается и разоряется чужими; какому поруганию предаются св. иконы и церкви, как проливается кровь неповинных, вопиющая к Богу! Вспомните, на кого вы поднимаете оружие: не на Бога ли, сотворившего вас? Не на своих ли братьев? Не свое ли отечество разоряете? Заклинаю вас именем Господа Бога, отстаньте от своего начинания, пока есть время, чтобы не погибнуть вам до конца. А мы, по данной нам власти, примем вас, обращающихся и кающихся, и всем собором будем молить о вас Бога и упросим государя простить вас. Он милостив и знает, что не все вы по своей воле то творите».
 Ярославцы писали православным жителям Казани: «Мы все отчаялись, ибо в Москве все предались на сторону поляков; не было нам заступника. Но, видно, не до конца прогневался на нас Господь. Ермоген стал за веру и православие и нам всем велел до конца стоять. Если бы он не сделал сего досточудного дела - погибло бы все».
 

Поляки и русские изменники требовали от патриарха Гермогена остановить патриотическое движение. После отказа патриарх был посажен под домашний арест, и впоследствии заморен голодом. В 1913 г., во время празднеств 300-летия освобождения Москвы и всей России от польской интервенции патриарх Гермоген  был канонизирован в чине священномученика как защитник православной веры и Отечества. 
Силами народного ополчения во главе с кн. Пожарским и горожанином Кузьмой Мининым интервенты были изгнаны из столицы. Праздник Казанской иконы Пресвятой Богородицы, которая была в войсках, в память полного избавления Москвы от поляков 4 ноября (22 октября) стал общероссийским с середины XVII века.

21 февраля 1613 г. на царство был избран боярский сын Михаил Романов. С начала царствования новой династии происходит восстановление государственного и церковного строя России. В 1619 г. из польского плена возвращается отец царя. Став патриархом, он был фактическим правителем страны до своей кончины в 1633 г. В результате умелых реформ, проведенным правительством царя Михаила Федоровича, страна окрепла политически и экономически, чему способствовала твердая рука патриарха Филарета. 
11. ПРАВОСЛАВИЕ НА ЗАПАДЕ РУССКИХ ЗЕМЕЛЬ.
В XIV столетии территория Великого княжества Литовского простиралась «от моря до моря» - от Балтики до Северного Причерноморья. Часть русских земель отошла к Литве добровольно, т. к. православное население не испытывало со стороны литовских князей-язычников религиозного и национального гнета и было ими защищено от татар. Несмотря на терпимое отношение литовских правителей к православным русским подданным, в высшей литовской среде христианство поначалу преследовалось. В 1347 году от князя-язычника Ольгерда пострадали литовские мученики Иоанн, Антоний и Евстафий. Однако православных среди литовцев становилось все больше, основной заслугой чего была деятельность русских миссионеров. 

Из «Послания митрополита Киприана»: «Когда был я в Литве, …многие из неведавших Бога познали благодаря нам истинного Бога и к православной вере через святое крещение пришли. Церкви святые я ставил. Христианство утвердил. Места церковные, запустелые с давних лет, выправил, чтобы приложить к митрополии всея Руси».
 

С конца XIV века в высшие слои Литовского княжества начинает проникать католичество, т. к. в 1386 г. в результате династического брака правителей Литва и Польша объединяются в политический союз. Это вызвало открытые притеснения православных со стороны католиков в Галиции, которая была отдана Польше. После заключения в 1569 г. Люблинской унии Польша и Литва становится одним государством - Речью Посполитой. 

В 1596 г. в Бресте был подписан акт о воссоединении Греко-Российской Церкви Речи Посполитой с Римской Церковью на основании Флорентийского собора. Это было заключение так называемой Брестской унии. На православных западной Руси начинаются открытые гонения: храмы отдавали униатам или уничтожали, не разрешали поставлять новых епископов и священников.

По свидетельству современника: «уже в больших городах церкви запечатаны, церковные имения расхищены, в монастырях нет монахов, там теперь запирают скот. Дети умирают без крещения. Покойников вывозят из городов без погребения, как падаль. Мужья с женами живут без церковного благословения. Народ умирает без причащения… К больному нельзя открыто идти со Св. Тайнами. В Вильне тело православного покойника нужно вывозить из города только в те ворота, в которые вывозят нечистоты. Монахов, непреклонных на унию, ловят и бьют, хватают на дорогах и бросают в темницу».
 

В этих условиях опорой православия становятся миряне. Широко развивается деятельность православных церковных братств. Братства избирали духовенство, содержали причт, поддерживали церковные здания, учреждали типографии и училища, призывали духовенство и мирян не предавать православие, не переходить к униатам. На средства богатейших православных вельмож князя Константина Острожского и князя Андрея Курбского организовывались православные училища, печаталась и переводилась православная литература. 

В начале XVII века в Западной Руси умерли последние православные епископы, а новых иерархов католическая власть избирать не позволяла. В 1620 г. Антиохийский патриарх Феофан, проезжая для сбора милостыни через Киев, тайно рукоположил семь православных епископов для западно-русской митрополии. Управление церковными делами осуществлялось ими из разных монастырей. Хотя после смерти короля Сигизмунда в 1633 г. православная иерархия была признана официально, гонения на отказавшихся принять унию продолжались по-прежнему. 

На территории Правобережной Украины преследования православных прекратились после воссоединения Украины с Россией и присоединения Киевской митрополии к Московской патриархии (1685 г.) Однако в Московской Руси на православных выходцев с Украины смотрели настороженно, с предубеждением, почти как на латинян (католиков). Несмотря на это, малороссы долгое время были церковными учителями великороссов, до тех пор пока система духовного образования не была налажена в самой России.

На остальной территории Украины и Белоруссии насильственное введение унии продолжалось. Во время коронации Екатерины II в 1762 г. белорусский епископ приехал в Москву и просил императрицу о защите православных. После неоднократно адресованных Польше и оставшихся без ответа дипломатических представлений о прекращении гонений на православное население, на территорию Польши были введены войска. В конце XVIII века в результате нескольких разделов Польши к Российской империи были присоединены Левобережная Украина и Белоруссия, после чего на вновь приобретенных территориях притеснения православных прекратились.

В 1839 г. произошло воссоединение униатов с РПЦ. Переход из униатства в православие осуществлялся очень тактично, в отличие, например, от резких и грубых действий власти в XVII в., приведших к расколу. Так, в церковную практику постепенно вводились православные одежды, иконостасы, церковная утварь и т. п. Священнослужителям первоначально разрешали служить и в православных, и в униатских храмах. Основная заслуга в деле воссоединения униатов с православными принадлежала епископу Иосифу (Семашко). 

Снова идея унии оживилась в 1918 г., после провозглашения Украиной независимости, и во время фашистской оккупации. В 1946 г. было проведено очередное воссоединение униатов с РПЦ. В настоящее время уния вновь овладела умами части западно-украинского населения, что неизбежно приводит к новым гонениям на православных. Практика показывает, что на Украине сепаратистские настроения всегда перемежались с униатством.

Из идеи объединения церквей уния породила только разделение единого православного мира в Восточной Европе, последствия чего мы ощущаем и по сей день.
12. РПЦ В  XVIII СТОЛЕТИИ
На протяжении XVIII века российское правительство по отношению к духовенству вело себя с позиции силы, настойчиво диктуя свои условия. После смерти патриарха Адриана в 1700 г. Петр I не позволил провести выборы его приемника. Желая весь авторитет власти сосредоточить только на личности императора, в 1721 г. государь официально ликвидировал патриаршее управление, заменив его безликим Синодом (собранием) высшего епископата. Эта форма правления вскоре была признана всеми восточными патриархами. 

С первых лет самостоятельного правления Петра I в стране устанавливается жесткий контроль над недвижимой собственностью духовенства. Особенно огромны были налоги на монашество. Многие крепкие, прочные, приносящие большие доходы монастырские хозяйства очень быстро пришли в упадок. Произошло резкое сокращение монастырей и монахов. 

Взгляды Петра I на монашество находились в соответствии с его восприятием Церкви как помощницы государства. Практический ум реформатора видел в каждом гражданине и каждом социальном институте (включая Церковь) только практическую пользу для страны. В 1724 г. вышел указ о переустройстве монашества, по которому основной целью иночества должна была стать польза Отечеству. Монастыри были обязаны вести благотворительную, образовательную и другую общественно полезную работу. Как государственный деятель, Петр I пытался решить за счет монастырей проблему практического отсутствия в России инвалидных домов, госпиталей, семинарий, училищ, приютов и т. п. Он стремился как можно больше ограничить внутренние расходы монастырей, чтобы направить эти суммы на осуществление преобразований, требовавших невероятных по масштабу расходов в условиях полной реформации всех сторон государственной и общественной жизни. 

В целом Петр считал, что духовенство (особенно монашество) враждебно относится к его преобразованиям, и всегда готово поддержать какой-либо заговор против него. Основание этому убеждению было положено раскрытием заговора вокруг имени царевича Алексея. В монастыри не разрешалось никого постригать, в кельях (во избежание заговора) было запрещено держать чернила и бумагу. Однако те представители духовенства, которые активно занимались социальной и благотворительной деятельностью, вызывали симпатию государя. Святитель Митрофан Воронежский поддерживал желание царя иметь сильный флот, и давал деньги на его строительство. Новгородский епископ Иов организовывал странноприимные дома, приюты, школы, больницы в своей епархии, делал взносы в государственную казну. 

Некоторое ослабление давления на Церковь произошло при ближайших приемниках Петра Великого. Однако в десятилетие царствования Анны Иоанновны (1730-1740 гг.) над духовенством вновь был установлен жесточайший контроль. Монастыри были не в состоянии отправлять в государственную казну огромные, нереальные суммы, возложенные на них правительством в качестве обязательного налога. Но государственные чиновники должников жестоко наказывали, вплоть до ареста настоятелей и содержания их в оковах. 

Страной управляли немцы, которые в большинстве своем считали православные обряды суевериями. Духовенство подвергалось преследованиям по самым мелочным поводам, епископы смещались с кафедр из-за ничтожных доносов. Священно- и церковнослужители от 15 до 40 лет призывались на военную службу. За пострижение новых монахов на духовенство налагали огромный штраф, при чем настоятель осуждался на пожизненную ссылку. В конце правления императрицы Анны монашество оказалось на грани полного уничтожения. Современники об этом времени вспоминали так: «Под образом будто хранения чести и здравия и интереса государства, о коль бесчисленное множество, коль многие тысячи людей благочестивых, верных, добросовестных, невинных, Бога и государство весьма любящих в Тайную [канцелярию] похищали, в смрадных узилищах и темницах заключали, гладом морили, пытали, мучили, кровь невинную проливали! Кратко сказание – всех добрых, простосердечных, государству доброжелательных и отечеству весьма нужных под разными претекстами [условиями] губили, разоряли и во всю искореняли, а равных себе безбожников, бессовестных грабителей, казны государственной похитителей весьма любили, ублажали, почитали, в ранги великие производили, отчинами и денег многими тысячами жаловали и награждали».
 

В период правления императрицы Елизаветы Петровны (1741-1761 гг.) отношение правительства к духовенству стало более мягким и покровительственным. Государыня любила церковные службы, ходила на богомолья, была искренне расположена к православной вере и быту русского народа. В годы ее правления несколько ослаб правительственный контроль над доходами церковных вотчин. 
В начале царствования Екатерины II землевладение духовенства окончательно перешло в государственную собственность по так называемой секуляризационной реформе 1764 года. Правительство объявило управление вотчинами тягостным для духовенства из-за незнания деревенского хозяйства, а также разорительным для крестьян. Почти все архиерейские и монастырские крестьяне и земли были переданы в государственное ведение Коллегии Экономии. Епархии и монастыри, подведомственные РПЦ, были разделены на три класса с минимальным штатным содержанием. Введение штатов (своего рода заработной платы от государства взамен утраченных земель) резко сократило число православных обителей, т. к. многие, не имея чем содержаться, вынуждены были закрыться.

Из стихотворения А. Н. Майкова «Упраздненный монастырь», написанного в 1860 г.
Лампада у ворот горит пред полинялым образком;
Монах, седой старик, сидит у кружки под двойным замком;
Сидит и смотрит, как ползут мои лошадки по горе… 
«Что, отче честный, есть ли тут что посмотреть в  монастыре?»

«А посмотри! Запрету нет! Что есть – увидишь», молвил он, 
«Да что смотреть-то! Сколько лет, как монастырь уж упразднен.
«Святыню вывезли… живем мы вот одни давненько тут 
с отцом Паисием и ждем, аль нас куда переведут,
«Аль здесь помрем… Я, вот, с ногой изныл, ломота извела.
Лечился летось у одной старушки: нет, не помогла!   
«Войди в калитку-то, смотри!» - мне указал на дверь старик; 
а сам спешил в лучах зари еще погреться хоть бы миг. 
Все тихо валится кругом, еще пройдет немного лет, 
и стены отдадут на слом, и старины пройдет и след. 
Я  живо вижу, как сюда пришел спасаться муж святой

в те времена еще, когда кругом шумел здесь бор густой.

И келью сам в горе иссек и жил пустынным житием

в той келье божий человек на козни беса глух и нем.
И, что свеча в ночи горит, он в этом мраке просиял, 
Учил народ, устроил скит, и утешал, и просвещал. 
И вот – вкруг валятся леса! И монастырь здесь восстает 
Над гробом старца чудеса пошли твориться, и растет 
За храмом храм, встает стена, встает гостиниц длинный ряд; 
И в погреба течет казна, и всюду труд, и всюду лад!..   
И вот – теперь… «Что?» опросил меня монашек у ворот. 
 - «Нет, ничего!.. я говорил!… «А знатный был, молва идет,   
«Наш монастырь-то в старину!..  - «А упразднен-то он зачем?» 
 - «Да стало братьи мало… Ну… и оскудели житием!     
Уж против прежнего – где нам!» И вдруг, как будто спохватясь, 
 -«Да ты по службе тут, аль сам?» - «Сам, сам!»
 – «Ну, то-то, в добрый час!».
 

В результате реформы 1764 г. исчезло 4/5 монастырей Российской империи. За все долгое царствование Екатерины II в стране возникло только три новых православных обители. Открыты они были на Кавказе, по ходатайству князя Г. А. Потемкина, для военных инвалидов (офицеров и казаков). Значительную часть упраздненных обителей обратили в приходские церкви и различные социальные учреждения: богадельни, инвалидные дома, госпитали, приюты, духовные учебные заведения и т. п. Некоторые монастыри были возобновлены в следующем столетии, более  благоприятном для развития монашества.

Разорение и массовое закрытие обителей привело к резкому упадку иноческой жизни, угасания в ней аскетизма. Однако полностью духовная жизнь в России прекратиться не могла и не сможет до скончания века. XVIII столетие дало Православию таких святых и благочестивых людей, как святители Иоасаф Белгородский, Тихон Воронежский (Задонский), блаженная Ксения Петербургская, затворница Досифея (княжна Тараканова), Агафья Мельгунова (в иночестве Александра) и др. В XVIII веке было положено начало Саровскому монастырю и Оптиной пустыни. 

Подъем монашеской жизни в конце XVIII в. связан со школой русского старчества преп. Паисия Величковского и деятельностью митрополита Гавриила (Петрова). В молдавских монастырях, находившихся под руководством преп. Паисия, был введен Афонский устав и воспитаны подвижники, воскресившие традиции строгого общежительного и скитнического иночества на русской почве. Преп. Паисий и его ученики перевели на славянский язык творения Святых Отцов - «Добротолюбие». Перевод был издан благодаря помощи митрополита Санкт-Петербургского и Новгородского Гавриила (Петрова). В своей обширной епархии митрополит Гавриил устраивал общежительные монастыри, в настоятели которых назначал опытных, сильных духом подвижников. Одним из ярких и замечательных людей екатерининской эпохи был Московский митрополит Платон (Левшин), покровитель духовного образования. 

В целом необходимо отметить, что в результате петровских реформ единый некогда русский народ разделился по своему мировоззрению, быту, языку, и только богослужение и любовь к Отечеству удерживало всех вместе. Печальным фактом XVIII века стало повсеместное охлаждение к вере в дворянской среде из-за господствующих в высшем обществе просветительских идей.
13. РПЦ  В XIX –НАЧАЛЕ ХХ ВВ.
1812 год вызвал религиозный подъем во всех слоях русского общества. Пожар Москвы, чем бы он ни был вызван, современники воспринимали как искупительную жертву Богу за заблуждения и грехи предшествующей эпохи.

Из воспоминаний дворянки Е. П. Яньковой, записанных ее внуком в середине XIX века: «Всего возмутительнее было обращение неприятеля со святыней: они кололи иконы и употребляли их на дрова, на престолах ели и пили, антиминсами вздумали подпоясываться, и так как они были коротки, бросали их, и они валялись, где придется; святые мощи выкидывали из ковчегов и из рак; ризы употребляли вместо попон для лошадей, плащаницами покрывали свои постели, кровати ставили в алтарях, церкви и соборы превращали в конюшни и всячески ругались надо всем священным; вот Господь их и покарал за их беззаконие… Кому из жителей Москвы не прискорбно было в то время узнать, что Москва сожжена, а в особенности тем, которые имели там дома? Но впоследствии времени было дознано, что именно этот всеобщий пожар столицы и спас Россию от грозившего ей ига: Господь по Своей благости великое зло обратил в величайшее благо… В Михайлов день, ноября 8, преосвященный [Августин] в сопровождении духовенства и некоторых из московских властей отправился осматривать Кремлевские соборы. Когда он вошел в Успенский собор, то запел: «Да воскреснет Бог» и потом «Христос воскресе»; это была, говорят, торжественная минута, и все присутствовавшие невольно прослезились… Через неделю или недели полторы, когда в церквах поуправились, велено было служить благодарственный молебен, и после того целый день по всему городу трезвонили».
 

Несмотря на возвращение к Церкви значительной части высшего общества после 1812 года, в первой половине XIX века в дворянской среде были очень популярны масонские и другие мистические собрания. Против них время от времени выступали отдельные православные иерархи, однако мистиков поддерживали многочисленные влиятельные лица, в  числе которых был и сам император. В деле защиты православия огромна заслуга митр. Санкт-Петербургского Серафима (Глаголевского), который постоянно доказывал государю абсолютную непримиримость западного мистицизма с Православной Церковью. Митрополита поддержал временщик Аракчеев, который утверждал, что всякое мистическое течение направлено на подрыв политических устоев. В конце царствования Александра I мистицизм, вышедший из моды и лишенный поддержки правительства, почти сошел на нет.

В николаевскую эпоху многие дворяне и разночинцы серьезно изучали западноевропейскую философию, ставя в пример России западную цивилизацию. Западникам противостояли славянофилы, по мнению которых, только православие, монархия и хранение своих исконных традиций являются истинным путем для России. Наиболее яркими представителями движения славянофилов были Хомяков, Гоголь, Аксаков, Киреевский, Самарин, Кавелин. Совместными усилиями Оптинский старец о. Макарий и славянофилы наладили издание святоотеческой литературы в Оптиной пустыни. В типографии печатались творения святых отцов, поучения русских подвижников и жития святых. Оптинские издания предназначались в первую очередь для простого народа, с начала XVIII века практически лишенного православного чтения. 

При императоре Николае I происходит все большее усиление государственного надзора над Церковью. Епархиальных владык тяготила и давила мелочная опека со стороны обер-прокурора,  невозможность решать даже незначительные вопросы. Герой рассказа Н. С. Лескова, прототипом которого был архиепископ Иркутский Нил, о гипер-опеке обер-прокуратуры над русским духовенством высказался так: «Одно утешение, что все они, эти радетели церкви русской, ничего ей не сделают, потому что не равна их борьба: церковь неразорима, как здание апостольское, а в сих песнях дух пройдет…».
 Глухой протест иерархов, всегда направленный против конкретной личности обер-прокурора, не менял сложившейся ситуации, и светская власть продолжала активно вмешиваться в церковные дела. 

В целом положение РПЦ и монашества стало более благоприятным, чем в XVIII столетии. Возрождаются ранее закрытые монастыри, строятся новые обители, число монахов и послушников постоянно возрастает. Материальное положение монастырей улучшается из-за покровительственного отношения правительства и усилившейся благотворительности русского общества. 

В XIX в. много женских монастырей возникло из общин, основательницами которых (на собственные средства) были дворянки. Когда община, как правило, женская, получала от правительства степень монастыря, то обязательным условием ее открытия было содержание богадельни или приюта, училища, лечебницы и т. п.

Обычно каждый православный монастырь Российской империи в XIX веке содержал какое-либо благотворительное заведение. Например, при Троице-Сергиевой Лавре существовали училища иконописи, столярное, слесарное, портняжное ремесленные училища, больница, странноприимные дома. На средства Лавры содержались студенты Академии, оказывались пособия бедным и заключенным. 

По-прежнему монастыри являлись центрами духовной жизни. Православные со всей России шли за советом к преп. Серафиму Саровскому, Оптинским старцам, обращались в письмах к святителю Феофану Вышенскому. Такая форма духовничества, как переписка, стала особенно распространенной. 

В XIX столетии в России на невиданный доселе уровень поднимается состояние духовного образования в академиях, семинариях, училищах и церковно-приходских школах. Создаются фундаментальные труды по истории РПЦ церковных и светских авторов; издаются журналы: «Православный собеседник», «Духовная беседа», «Православное обозрение», «Душеполезное чтение», «Странник», «Паломник» и др. Крупным деятелем в области духовного образования был профессор философии, ректор Санкт-Петербургской духовной академии митр. Московский Филарет (Дроздов). 

В связи с расширением Российской империи православие все далее распространяется по восточному и южному направлениям Евразийского материка. Достигает своего расцвета организация миссионерской деятельности РПЦ. В 1847 г. открывается русская миссия в Палестине, основной целью которой была организация недорогих паломнических поездок для богомольцев из России и помощь православному населению Святой Земли. 

Во время дипломатических переговоров с иноверными правительствами Россия, как и в предыдущие столетия, защищала интересы православных народов. В этом коренились причины Крымской и Русско-Турецкой войн. После окончания войны 1877-1878 гг. благодаря силе русского оружия и успеху российских дипломатов обрели независимость Болгария, Румыния, Сербия и Черногория.

При Александре II произошло значительное расшатывание основ русского общества, основной причиной чего стали буржуазные реформы 1860-х гг., направленные на его демократизацию. Следствием этих реформ стало всеобщее охлаждение к православной вере. Повсюду проповедовалась свобода: свобода от цензуры, свобода совести, свобода женщины от «домашнего рабства». Так писал современник: «в семейную жизнь вошли разлад и нестроение, в воспитание детей – расслабление и потворство, в службу – нерадение, в науку – вольномыслие, в душу каждого – разные пороки. Люди спали, а пришел враг и посеял плевелы».
 В 1881 г. Россия содрогнулась от неслыханного преступления – цареубийства государя Александра II, совершенного одним из членов народовольческих групп.

Большим счастьем было для России, что преемником погибшего царя стал его сын, император Александр III. Человек твердый и мужественный, он отчасти напоминал своего деда Николая I, но был гораздо человечнее, добрее, и не придавал такого серьезного значения бюрократии. Идеальным государем–миротворцем признавала его не только основная часть русского общества, но и весь цивилизованный мир. Авторитет России при Александре III был непререкаем. Умирая, он завещал сыну, будущему императору Николаю II: «во внутренней политике, прежде всего, покровительствуй Церкви. Она не раз спасала Россию в годины бед».
 Умер Государь на руках св. праведного Иоанна Кронштадтского. 

Во второй половине XIX века в широких кругах русского общества распространяется все больше антицерковных настроений. На рубеже XIX – ХХ вв. от демократически и революционно настроенной части народа исходят требования ликвидации церковной собственности. В Думе все чаще высказываются мнения о ненужности монастырей, о необходимости раздать их земли крестьянам. Переход от слов к делу начал осуществляться в 1905 г., когда происходили массовые захваты земельной собственности духовенства. В целом в российском обществе начала ХХ века господствовало безразличие к вопросам веры и церкви.

Из воспоминаний митрополита Вениамина (Федченкова): «Духовная жизнь и религиозное горение к тому времени начали падать и слабеть. Вера становилась лишь долгом и традицией, молитва – холодным обрядом по привычке. Огня не было в нас [в духовенстве] и в окружающих. Пример о. Иоанна Кронштадского был исключением, но он увлекал преимущественно простой народ. А «высшие» круги – придворные, аристократы, архиереи, духовенство, богословы, интеллигенты – не знали и не видели религиозного воодушевления. Как-то все у нас «опреснилось», или, по выражению Спасителя, соль в нас потеряла свою силу, мы перестали быть «солью земли и светом мира». Нисколько не удивляло меня ни тогда, ни теперь, что мы никого не увлекали за собою: как мы могли зажигать души, когда не горели сами?.. И приходится еще дивиться, как верующие держались в храмах и с нами? Но они были просты душою, не требовательны к нам, а еще важнее, они сами носили в себе живой дух веры и религиозной жизни и им жили, хотя вокруг все уже стыло, деревенело».
 

Однако именно в начале ХХ столетия в России реставрируются древние храмы, возвращается интерес к иконописи. В 1913 г. в Москве с большим успехом проходит выставка монастырских работ. Во время царствования Николая II в Российской империи и за ее пределами открыли более двухсот монастырей и построили около восьми тысяч церквей.
 На рубеже веков было канонизировано больше святых, чем в течение всего XIX столетия - преп. Серафим Саровский, свят. Гермоген, патриарх Московский, свят. Феодосий Черниговский, свят. Иоасаф Белгородский; восстановлено почитание благоверной княгини Анны Кашинской. 

Перед революционными потрясениями через заблуждения марксизма, народнической идеологии и разнообразных западных учений русская философская мысль в лице своих лучших представителей - Франка, Булгакова, Бердяева, Соловьева, Флоренского - возвращается к своему первоначальному истоку – к православной вере. 

В 1905 г. в среде русской духовной иерархии вновь встал вопрос о восстановлении патриаршества. Эта полузапретная тема никогда не забывалась и периодически возникала перед правительством и Синодом при императорах Петре II, Елизавете Петровне, Павле I, Николае I. В неспокойные дни первой русской революции архиереи обратились к государю Николаю II с просьбой рассмотреть вопрос об избрании патриарха и о созыве Поместного собора, который не собирался в течение всего синодального периода, на что царь отвечал: «Признаю невозможным совершить в переживаемое ныне тревожное время столь великое дело, требующее и спокойствия и обдуманности, какого является созвание Поместного собора».
 Началась очень тщательная подготовка к созыву Собора, которую прервала Первая мировая война. 

В годы войны 1914 – 1918 гг. православное духовенство еще раз показало, что Церковь и народ в России друг от друга неотделимы. На фронте в походных церквях служили, исповедовали, причащали, утешали воинов православные священнослужители. Велик был ежедневный подвиг сестер милосердия, среди которых находилось множество монахинь. Приходы, монастыри, архиерейские кафедры, духовные учебные заведения содержали госпитали, помогали фронту вещами и продуктами.
Вопросы и задания, которые можно предложить учащимся: 
к главе 1:

1. В чем выражаются внешние отличия патриарха от митрополита?

2. Сколько патриархов возглавляли РПЦ с 1589 года по настоящее время?

3. Что такое экзархат?
к главе 2:

1. Перечислите основные источники церковного законодательства.

2. Кто такие «церковные люди»?

3. Какие законы и постановления последних лет были приняты в отношении РПЦ со стороны Российского государства?
4. Перечислите основные источники содержания РПЦ на протяжении всей его истории.

5. Какую роль в хозяйстве русский монастырей играло землевладение?

6. Охарактеризуйте источники содержания какого-либо приходского храма и монастыря в современной Российской Федерации

к главе 3:

1. Чем объясняется название «Святая Русь»?
2. Охарактеризуйте чины святости Православной Церкви, приведите примеры.
к главе 4:

1. Насколько было воцерковлено средневековое русское общество?

2. Какие события русской государственной и церковной истории связаны с Владимирской и Казанской иконами Пресвятой Богородицы?

3. Расскажите о постах Православной Церкви, порядке их установления, традициях их проведения.

4. Насколько было воцерковлено русское общество XIX века? 
к главе 5:

1. Почему крестово-купольная храмовая конструкция с течением времени уступает место другим конструкциям?

2. В чем проявились секуляризационные тенденции в русской культуре XVII века? 

к главе 6:

1. Чем объясняется, что Москва стала центром объединения русских земель?

2. Охарактеризуйте деятельность первых митрополитов, переехавших на жительство в Москву.

3. Могла ли Москва стать столицей России, если бы митрополиты не поддержали московских князей?

к главе 7:

1. Какова была степень зависимости РПЦ от Константинопольского патриархата в XIII – первой половине XV веках?

2. Как русские летописцы объясняли падение Константинополя?

3. В чем состоит подвиг св. Марка Эфесского? 
к главе 8:

1. В чем суть богословских споров на Руси в начале XVI века?

2. Расскажите о жизненном пути и учении преп. Нила Сорского или преп. Иосифа Волоцкого.

3. Почему преп. Максима Грека русское правительство не отпустило на Афон, несмотря на многочисленные просьбы святого?

к главе 9:

1. В чем проявлялась помощь братским православным поместным церквям?

2. При каких обстоятельствах произошло установление патриаршества на Руси?

3. Расскажите об административном устройстве РПЦ после 1589 года.

к главе 10:

1. Почему был канонизирован царевич Дмитрий?

2. Как РПЦ повлияла на исход Смуты? Какова роль РПЦ в восстановлении российской государственности?

3. Расскажите о жизненном пути патриарха Филарета.

к главе 11:

1. Укажите причины принятия Брестской унии.

2. В каких случаях события 1839 года могут послужить примером в истории Церкви?

3. Охарактеризуйте современные проблемы, стоящие перед Украинской Православной Церковью.

к главе 12:

1. Был ли Петр I православным христианином?

2. Охарактеризуйте положение православного духовенства в период бироновщины.

3. Каковы причины секуляризации земель РПЦ в 1764 году?

к главе 13:

1. В чем разница в положении приходского духовенства в XVIII и XIX веках?

2. Чем объясняется широкое распространение мистических учений в России на протяжении XIX века?

3. Какие православные страны получили государственную независимость благодаря поддержке Российской империи?
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