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Введение





Когда в июне 1930 года митрополит Евлогий решил выйти из-под юрисдикции Московского Патриархата, вместе с большинством последовав-ших за ним прихожан, среди них однако нашлось шесть человек, которые отказались поддержать это решение — одна женщина и пятеро членов Братства Святого Фотия. Эти шесть человек сообщили о своем решении митрополиту Сергию, который был в то время locum tenens (местоблюститель) патриаршего престола Русской Православной Церкви, и этот последний перепоручил их митрополиту Елевферию Литовскому и Виленскому. Постепенно к ним присоединились священники и даже один епископ, Преосвященный Вениамин (Федченков); постепенно сложился приход, и храм  был освящен на Пасху 1931 года. Так возник приход Трех Святителей, Василия Великого, Григория Богослова и Иоанна Златоуста, “ трех величайших святителей Церкви ”, благодаря каноническому и богословскому рвению и “ любви к Истине ” (II Фес. II, 10) Братства святого Фотия. 


Именно благодаря этому приходу, Экзархат Московского Патриархата сохранился в Западной Европе и начал активно влиять на  обращение западных людей к истинной Церкви. Именно в единении с матерью Церковью, в уважении духовного родства и в “ единении послушания ”, как говорил Владимир Лосский (1), единственном живом и конкретном выражении тела Христова ”, истинное поместное Православие смогло развиться в Западной Европе и “ возрасти в меру полного возраста Христова ” (Еф., IV, 13). Первым выражением поместного Православия стало создание вполне традиционных и вместе с тем абсолютно оригинальных икон.
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1)Владимир Лосский : “ Lettre ouverte а l’Assemblеe des reprеsentants des еglises russes en Europe Occidentale ” [“ Открытое письмо Собранию представителей русских церквей в Западной Европе ”], в сборнике Russie et Chrеtientе [Россия и Христианство] № 2, 1947, с. 54; статья перепечатана в la Vie spirituelle [Духовная жизнь], ноябрь-декабрь 1987 г., том 141, № 677, с. 621-630..








Братство святого Фотия





Братство было основано, вероятно, в 1923 г.(2), Алексеем Ставровским. Молодой Владимир Лосский, как только прибыл в Париж в 1924 г., принял в нем деятельное участие(3) . К ним присоединились, видимо, начиная с  1925 г .  несколько молодых русских студентов,  недавно созданного Института Святого Сергия, среди них Николай Сахаров, Всеволод Палашковский, а также Евграф Ковалевский, и за ним его двое братьев,  Максим и Петр. Они были убеждены, что рассеяние Православных по всей Европе, вызванное революцией свершилось по Промыслу Господню: “ Господь пожелал прихода православной эмиграции на Запад, с тем, чтобы она принесла свет Православия, которое в течение целого тысячелетия Западом не интересовалось . ”(4). Только Православие способно “ возродить на Западе традицию нераздельной Церкви, используя местные, до сих пор живые источники, погребенные со времен раскола под грузом исторических недоразумений ”(5) . “ Братья […] очень быстро поняли, что для того, чтобы опираться на традицию, унаследованную от Апостолов, следует сохранять обостренное чувство канона, но не слепое строгое следование ему, а послушание,  основанное на все большем различении духов, на духовной прозорливости, свободной от каких бы то ни было компромиссов. Вот почему члены братства святого Фотия, с общего согласия отказались в 1931 году покинуть Русскую Церковь, не примешивая к своему решению никаких политических соображений, ни даже просто человеческих, как, например, невозможность общения с Патриархатом того времени ” (6). 





Приведу текст манифеста Братства: 





“ Мы заявляем, что Православная Церковь есть единая истинная Церковь Христова ; 


“ Что это не только восточная церковь, но Церковь всех народов земли, Востока, Запада, Севера и Юга; “ Что каждый народ, каждая нация имеет право занять свое личное место в Православной Церкви, иметь свою каноническую автокефалию, при сохранении своих традиций и ритуалов, своего литургического языка. Объединенные каноническими догматами и принципами, Церкви соединяются с людьми, живущими в данной стране. 


  





“ Мы противостоим любой попытке и осуждаем любую попытку: 


“ 1. Ограничить Православную Церковь; 


“ 2. Отделять Церкви друг от друга; 


“ 3. Подчинять одну Церковь другой, более могущественной.(7) . 


“ Мы исповедуем единство во множественности и свободу, во имя Отца и Сына и Святого Духа. Аминь. ”(8) 





Вот как тогда молодой Владимир Николаевич Лосский (9), прокомментировал покровительство святого Фотия: “ Цель Братства определяется в первом параграфе его устава, как служение, во имя вселенского торжества Православия […] Совсем не случайно, имя святого Фотия, этого великого защитника Православия, стало эмблемой нашего служения Церкви. Перед лицом инославного мира и догматических сомнений многих православных, оно должно являть собой твердое исповедание Православия — единой вселенской Истины, от которой отошел римский патриархат […] Христианское единение может быть достигнуто лишь в проповеди Православия, которое должно возродиться на Западе(10)[курсив наш]. […] Времена меняются, и в новой исторической перспективе великий Фотий, столь несправедливо забытый православными, появляется снова, со своей централизующей политической миссией, на пересечении исторических судеб Церкви и всего мира ”(11). 





Таким образом, у Братства было две основные цели: “ оживить церковное сознание православных эмигрантов и привести Запад к Православной Традиции, соблюдая уважение к его глубинной сути, одним словом, создать во Франции подлинное Западное православие ”(12). Предоставим еще раз слово Владимиру Лосскому, вот цитата из его доклада от 18 июня 1937 года, где он кратко изложил историю движения : 


“ В 1926 году Братство определило для православных, живущих на Западе, необходимость изучать и почитать православные традиции той земли, где, по воле Божественного Промысла, мы вынуждены обитать. Братство объявляет также о следующей своей принципиальной позиции : „все, что произошло до 1054 года — принадлежит нам”. “ Тогда стали изучать жития святых, организовывать паломничества, начал  составляться календарь православных французских святых. “ В 1927 году, когда Евграф Ковалевский встал во главе области святого Иренея, он определил главную задачу этой части Братства, как труд во имя возникновения или возобновления Западного Православия. С этого момента необходимость восстановления западного обряда, в лоне Православия, становится очевидной. 





“  В 1928-29 годах Братство участвовало в организации первой французской общины, правда, восточного обряда, но она сыграла роль, в деле развития западного Православия, хотя бы даже, благодаря тому интересу, который она вызвала,  в среде русской церковной диаспоры, к православной миссии во Франции (Париж, Ницца, Страсбург), посвященной работе по возрождению западного Православия. Мы неоднократно заявляли, что главным религиозным долгом русской эмиграции является миссионерство, проповедь среди народов Запада. Такова же была мысль Блаженного Сергия Московского, выраженная в его послании к русским карловацким епископам. 





“ В 1930-31 годах, в момент ухода  митрополита Евлогия из Русской Церкви, когда догматические вопросы стали первостепенными, становится насущным делом определить  каноничность грядущего  Западного Православия. Она в общих чертах была сформулирована в следующих терминах : 





“ — Каноническая территория Запада, как таковая, принадлежит римскому Патриархату. Следовательно, ни одна из местных восточных церквей — ни Константинопольская, ни Русская, не могут присвоить себе эту территорию, основывая здесь свои новые епархии (например, Парижскую или Римскую). Поместная Западная Церковь сможет родиться на западной земле,  лишь вследствие миссионерской работы, через восстановление западного православия с его традициями, его обрядом, его духовностью, с почитанием местных святых. Эта цель, которая, возможно, будет достигнута только будущими поколениями, требует сотрудничества православных разных национальностей, живущих во Франции и управляемых законными экзархами из материнской Церкви. Мы вновь встречаем эту формулировку в размышлениях митрополита Сергия Московского, который, отвергая претензии митрополита Евлогия , основывается на том же принципе : поместная восточная церковь не может  основать нормальный епископат на прежних территориях римского патриархата(14). 





“ В 1932 году, на конгрессе Братства, который состоялся в Монфоре Л'Амори, (15) [деревенский поселок, недалеко от Парижа, где в частном русском доме стали время от времени служить православные службы], ], […] был оглашен призыв к православным диаспоры [рассеяния] соединиться ради великого дела восстановления Западного Православия... ”(16) 





“ Область святого Иренея, основанная в январе 1926 года, и, начиная с 1927 года,  с Евграфом Ковалевским во главе, сразу же принимается за  разработку православных литургических текстов,  на основе  уже существующих западных текстов. “ Французская Комиссия ”, же  напротив, возьмет на себя работу  перевода исключительно восточных текстов на французский язык. 


Несмотря на отсутствие всякой “ пропаганды православия среди французов ”(17) и заботясь единственно о “ русских, потерявших отечество ”, митрополит Евлогий, видя, что славянские тексты постепенно становятся непонятны для детей эмигрантов, дал благословение на создание общины с богослужениями на французском языке,  в исключительно пасторских целях. Что и было сделано 3 октября 1927 года,  при поддержке профессоров института Святого Сергия, из окружения протоиерея Сергия Булгакова, расположенных ко всему, что могло бы благоприятствовать экуменическому диалогу. Первая литургия была отслужена на французском языке 11 ноября 1927, в день святого Мартына. Среди прихожан был 41 француз(18); у прихода не было ни помещения, ни собственного священника. 





Одним из первых франкоязычных православных священников станет отец Лев Жилле , бенедиктинец,  принятый в лоно  Православия, просто через  обычное сослужение,  25 мая 1928 г.  (19); он и начнет сотрудничать с Братством и будет назначен настоятелем прихода “ Преображения и Святой Женевьевы ”, 26 ноября 1928 г. В манифесте, опубликованном в январе 1929 года, в первом номере бюллетеня la Voie [Путь], он даст точное определение общей позиции Братства: 





“ Если мы подчиняемся Его Преосвященству митрополиту Евлогию, то это не потому, что он является главой русских православных Западной Европы, но, потому что,  согласно канонам, он территориально является ближайшим  епископом нашей зарождающейся общины. Возможно, и даже естественно, что французское Православие, когда оно достигнет некоторого уровня развития, станет автономной. И, поскольку Православие не является ни  византийским,  ни  славянским, но вселенским, то православным Запада надлежит создать тип Православия, присущего именно Западу, которое, благодаря возвращению к традиционным местным источникам, видимо, будет,  в некоторых своих аспектах,  значительно отличаться от восточного. […]  Мы — Французы по своей национальности или языку, и мы чувствуем себя связанными со старинной „православной” традицией Франции, „христианнейшей Франции” той эпохи, когда Восток и Запад еще не были разделены. Святой Иреней (который был связующим звеном между Западом и Востоком), мученики Лиона и Вены [во Франции], святой Дионисий, Святой Мартын Турский, святая Женевьева... таковы несколько великих имен святых, с которыми мы хотим быть едины.  Но нам не чужды также святой Людовик, Жанна д’Арк, Паскаль. И все то великое и прекрасное, что создает французская душа и французский разум сегодня, мы хотим чувствовать своим, хотим посвятить все это Христу, сделать все это православным. […] Мы должны стремиться к тому, чтобы в глазах людей, благодаря нам открывающих Православие, это слово стало синонимом двух великий вещей: веры в Христа и жизни во Христе ”.(20). 





В 1929 году был рукоположен в священники  первый мирянин-француз,  отец Жорж Жуанни. 


“ Еще один шаг в развитии французского Православия, в 1929 году, был ознаменован собранием Братства, в день святого Леонтия, папы Римского, с целью обсуждения вопросов западного Православия. В этот день были отслужены три литургии в церкви Братства (в Сен-Клу) : римская, галльская (по текстам Владимира Гетте, одобренным Священным Синодом в 1875 году), и литургия святого Иоанна Златоуста на латыни ; Братство изучает вопросы догматические, […] канонические, литургические ; было тогда утверждено, что для возрождения Православия на Западе нужно проявлять, с одной стороны, абсолютную догматическую непримиримость(21) [курсив наш], а с другой ( литургической, иметь в виду реализацию чисто западных традиций ”.(22) 





Эта “ абсолютная догматическая непримиримость ” была также присуща отцу Георгию Флоровскому (23), как в его деятельности в институте святого Сергия, так и в работе “ Братства святого Албана и святого Сергия ” (в Англии) и оказалась, благодаря благому предрасположению митрополита Антония Блюма, необычайно действенной в экуменическом и духовном смысле. Франция, напротив, будет придерживаться политики компромисса в области догматики, свойственной отцу Сергию Булгакову, что окажется причиной современной ситуации духовной разобщенности православных юрисдикций, и даже внутри отдельных приходов, порой более далеких друг от друга, нежели различные христианские конфессии.(24). 





Эта верность святоотеческому Православию, то есть живой Традиции, эта “ любовь к Истине ” (2 Фс, II, 10), в наши дни определяется как “ интегризм ” (25).[“ фундаментализм ”]. Эта характеристика совершенно устарела, и тогда она тоже не имела никакого смысла. В то время существовали, с одной стороны, русские православные, интересовавшиеся только русскими и рассматривавшими Православие как национальный факт: француз для них был обязательно католиком, а русский ( обязательно православным, без учета каких-либо богословских вопросов; та же установка была присуща  движению РСХД, в котором было все, кроме интереса к западным людям, и в особенности французам, даже если те участвовали в экуменических движениях. С другой стороны, были и другие, те, кто думал о западных людях и интересовался, культурой и религиозностью Запада,  с духовной точки зрения. Эти люди, то есть  в то время несколько членов Братства святого Фотия (26),  , стремились использовать все богатства Православия. Они желали разделить Христианство в его полноте со всеми теми, кто был лишен этого со времен схизмы  1054 года и даже раньше, с тех пор, как богословие Августина победило на Западе 





“ 11 ноября 1930, в праздник святого Мартына Турского, состоялось торжественное и знаменательное  событие,  ставшее символическим: в кафедральном соборе св. Александра Невского митрополит Евлогий и четверо священников-французов служили литургию на французском языке ”(27) Церковь была заполнена французами ( православными или ищущими православия. 





К сожалению, последствия драмы, пережитой Россией, нарушили чаяния и попытки, сделанные  в этом направлении. 
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2) А не 11 февраля 1925, как мы писали во французском издании, основываясь на данных книги Vincent Bourne : La Divine contradiction, I - l’Avenir catholique orthodoxe de la France [Венсан Бурн : Божественное противоречие, I – Православно-католическое будущее Франции], Paris, 1975, p. 80. 


3) Мы приносим благодарность Николаю Вл. Лосскому за эти сведения. 





4) Евграф Ковалевский : “ Ma vie ” [“ Моя жизнь ”], цитируется без ссылок в книге Венсана Бурна, ук. соч., с. 101. 





5) Максим Ковалевский : “ Temoignage ” [“ Свидетельство ”] в книге Jean de Saint-Denis, in memoriam [Иоанн из Сен-Дени, in memoriam], Paris, Presence orthodoxe [Православное присутствие], (без даты), с. 20. 





6) Екатерина Асланова : “ Отец Григорий Круг ”,  Журнал Московской Патриархии, №  3, 1970, с. 13-19. 





7) Имеется в виду римский централизм, а также тяжелая ситуация Галльской Церкви., которую Карл Великий присоединил к латинской Церкви. См. по этой теме замечатель-ный отрывок Владимира Лосского о конфликте между галликанизмом и латинским универсализмом в V. Lossky : Sept jours sur les routes de France, juin 1940 [Семь дней на дорогах Франции, Июнь 40], Paris, le Cerf, 1997, с. 53-54 (см. также с. 38-39). 





8) Текст цитируется у Бурна, ук. соч., c. 79. 





9) В. Бурн ( ук. соч., с. 86) ошибочно считает, что В. Лосский стал членом Братства только 11 мая 1928 г. 





10) Мы подчеркиваем. 





11) Письмо Е. Ковалевскому, без  даты [вероятно, конца 1924 - начала 1925 г.], процити-ровано у Бурна,  ук. соч., I, с. 79. 





12) Alexis van Bunnen, Une Еglise orthodoxe de rite occidental [Православная церковь западного обряда], дипломная работа по истории, Философско-филологический факультет ”, Louvain, 1981, с. 84. 





13) Основать на западной территории епархию, не зависящую от матери Церкви. 





14) Интересный комментарий к этому тексту имеется у Алексиса ван Буннена,  ук. соч., с. 85 и примечание № 9 ; что же касается его актуальности, то нужно обратиться к статье Olivier Clement : “ Avenir et signification de la diaspora orthodoxe en Europe occidentale ” , [Будущее и значение православной диаспоры в Западной Европе], Contacts, № 130, 1978, III, с. 273-283, где выражены те же самые экклезиологические принципы. 





15) Местечко недалеко от Парижа, где в частном доме иногда совершались православные службы. 





16) Доклад Владимира Лосского от 18 июня 1937 г. Комиссии по делам Западного Православия (созданной для управления православными западными приходами, после смерти Преосвященного Виннаэрта. Полный текст в книге ван Буннена,  ук. соч., приложение № 11, c. 72. 





17) Митрополит ЕВЛОГИЙ : Путь моей жизни, Париж, 1947, с. 542-544. 





18) Цифра дана в “ Bref historique de l’Orthodoxie occidentale en France entre 1925 et 1931 ”  [“ Краткая история Западного Православия во Франции между 1925 и 1931 ”] в книге ван Буннена, ук. соч., приложение № 11 bis, c. 72 ( отрывок из доклада, отправленного в Москву в 1947 году отцом Е. Ковалевским и Братством святого Фотия. 





19) Конечно после отца Владимира Гетте (Vladimir Guettе), но установить непосредственную связь между ним и описываемыми событиями невозможно, так как их разделяет несколько десятилетий. 





20) Полный текст в книге Еlisabeth Behr-Sigel : Un moine de l'Eglise d'orient [Элизабет Бер-Сижель : Монах восточной Церкви], Paris, 1993, с. 199 и следующие. 





21) C'est nous qui soulignons. 





22) Ван Буннен,  ук. соч., с. 73. 





23) См. статью “ The testimony of the Church universal ” [“ Наследие Вселенской церкви ”], in The collected works, XIII - Ecumenism, a doctrinal approach [Экуменизм, Доктринальный подход], с. 165-167, где отец Георгий с точностью воспроизводит тезисы Братства о миссии Православия в мире, а также  в экуменических встречах 





24) См. напр. статью Alexander Filonenko : “ The Russian Orthodox Church in Britain : Laity and Openness to the world ”  [“ Русская Православная Церковь в Британии : Миряне и открытость миру ”], в Sourozh [Сурож], № 78, декабрь 1999, с. 29, 30. 





25) Например, Элизабет Бер-Сижель,  ук. соч., с. 182 - 183; см. также “ La creation de la premiere paroisse orthodoxe de langue franсaise ”  [“ Создание первого православного франкоязычного прихода ”] в журнале la Vie spirituelle [Духовная Жизнь] № 730, посвященном Владимиру Лосскому (март 1999 г.), с. 68-69, в этой статье В. Лосскому отводится первую роль. См. также второй доклад, прочитанный в парижском Православном богословском институте  28 февраля 1999 г. (дополнение к S.O.P. [Православная Пресс-Служба] № 237, с. 3), но где Вл. Лосскому отводится уже несколько иная роль. 





26) К числу которых, наверно, нужно прибавить, в какой-то мере, Павла Евдокимова. 





  





27) Ван Буннен,  ук. соч., с. 73. 





Разрыв с митрополитом Евлогием








К концу двадцатых годов русская Церковь находилась в чрезвычайно деликатной и сложной ситуации. 


“Когда в апреле 1925 года умер патриарх Тихон, Церковь только  начинала приходить в себя,  после многих  лет террора, когда тысячи священников и мирян были физически уничтожены. Но физические преследования не могли предотвратить духовное восстановление Церкви, впервые, через четыреста лет,  освобожденной от всяких мирских и государственных обязательств. […] Вопреки постоянной поддержке, оказыва-емой режимом Обновленцам и сектам, […] страдания, перенесенные Церковью, обеспечили ей национальную поддержку такого уровня, какого она прежде никогда  не знала ”.(28) 





Однако “Церковь была практически вне закона. Около половины ее епископов были арестованы или отправлены в ссылку; те же, кто оставался, не могли управлять своими епархиями, где свирепствовали расколы: „Живая Церковь”, „Церковь Обновленная”, „Иосифляне”, „Грегорианцы”, „Истинные православные христиане” и т. д. Главную опасность представлял собою Синод обновленческой церкви, узаконенный и поддерживаемый правительством, к которому он подстраивался изо всех сил. Легализация Церкви была первой задачей, которая встала перед Патриархом”.(29) 





Эта легализация требовала, чтобы были “ определены отношения между Церковью и Государством в новых условиях. Это было невозможно до тех пор, пока светские власти продолжали видеть в Церкви своего врага: не пойдет ли она против Государства, как только представится случай, например, за границей? Разве не она пыталась, в разгар блокады и голода, помешать признанию западными странами советского государства? Так же, как и клир, епископы за границей, не несли  никакой ответственности за свою политическую деятельность, но  не обходилась ли  „свобода” их  слишком дорого русской церкви?”. (30) 





“Местоблюститель патриаршего престола,  после смерти патриарха Тихона, митрополит Петр Крутицкий ( был выслан ; затем был назначен Преосвященный Сергий, митрополит Нижнего Новгорода, который также был арестован на долгие месяцы. […] Чтобы защитить Церковь и четко отграничить церковную сферу от политической, митрополит Сергий, вместе с патриаршим Синодом (по примеру патриарха Тихона) направил митрополиту Евлогию послание, датированное 14-ым июля 1927 года, первый абзац которого требовал от епископов и духовенства за границей дать ему лично расписку ничего не разрешать „в общественной деятельности и особенно в церковной деятельности, что могло бы рассматриваться как выражение нелояльности по отношению к советскому правительству””.(31) 





Митрополит Евлогий опубликовал этот указ в “Церковном Вестнике(32)” вместе с проповедью, произнесенной им по этому поводу, в которой он просил “ сохранить связь с митрополитом Сергием ” […] и остерегаться осуждать его : „Вспомните, как совсем недавно осуждали покойного Патриарха Тихона […] ; поберегитесь преждевременно осуждать митрополита Сергия. […] Для нас очень важно, скажу даже больше ( необходимо сохранить единство с нашей Матерью, русской Церковью. […] Только на ее спасительном лоне наша церковная жизнь может развиваться нормально, только в этом единстве мы находим моральную поддержку, незаменимую во всех испытаниях. […] Если глава нашей иерархии говорит нам, что политические выступления духовенства за границей приносят матери Церкви вред, последствия которого трудно переоценить, если она дорого расплачивается за это там и страдает, […] тогда, конечно, из любви к ней,  мы должны отказаться от выступлений, чтобы не быть для нее обузой, особенно в этот трудный и ответственный момент, когда она начинает приходить в себя. […] Если дело митрополита Сергия чисто человеческое, оно погибнет, если же Божественное, […] берегитесь, чтобы вам не оказаться и Богопротивниками (Деян., V, 38-39). Господь вскоре сделает все явным ”(33). 





Будущий архимандрит Сергий, в то время Кирилл Шевич, писал в октябре 1929: 





“Главным орудием ее [советской власти] борьбы с Церковью было обвинение в политической нелояльности, в участии в политической борьбе против существующей власти. Этот пункт был наиболее уязвимым для Церкви, если бы она настаивала на политическом неприятии новой власти, если бы открыто заявила о том, что продолжает не признавать эту власть и будет призывать свою паству к политическому противлению ей, то тогда большевикам легче было бы учинять разгром церковной жизни Русского Народа, легче было бы лишать его всякого пастырского руководства и благодаря этому усиливать процесс его ухода от отеческой веры в безбожие и в угрожающе усиливавшееся сектантство, лучше умевшее с самого начала революции приноравливаться к новым условиям жизни. […] Но ее [Православной Церкви] мудрые и самоотверженные руководители, прежде всего сам Патриарх Тихон, нашли в себе достаточно духовных сил для того, чтобы, пожертвовав многим, что было для них дорого и привычно, иметь мужество отказаться от политической позиции и вывести Церковь из взбаламученного моря политических страстей. 





Патриарх Тихон и его преемники, сумевшие, несмотря на все препятствия и соблазны, вывести Православную Церковь из политической борьбы и занять новую, чисто религиозную позицию, тем самым выбили из рук врагов Церкви их самое мощное оружие ( возможность бороться с Церковью, как с политической организацией.”(34) 





“Однако митрополит Евлогий потребовал уточнений, о том, как   следует понимать слово „лояльность”. Сам он, его клир, так же, как и его паства, не были советскими гражданами, как же можно было требовать от них покорности законам чужого правительства ? „Я обязуюсь, ( писал он, (  настаивать на избранной нами позиции, в согласии с предписаниям его святейшества Патриарха Тихона о невмешательстве Церкви в политическую жизнь и воспрепятствовать тому, чтобы подчиненные мне церкви превращали свои амвоны в политические трибуны”. Митрополит Сергий ответил письмом, в котором он объяснял, что „термин лояльность вовсе не означает следования советским законам” и что, помимо прочего, он не настаивает ни на каких точно сформулированных обязательствах. И когда, позже, все духовенство, за исключением двух-трех священников, приняло на себя эти обязательства, митрополит Сергий выразил согласие, по просьбе Преосвященного Евлогия, чтобы эти документы не посылались ему, но оставались в парижской епархиальной канцелярии. […] Отношение митрополита Евлогия было в этот период, как мы видим, [согласно позиции, выработанной ранее по отношению к „Синоду за границей”(35)], канонически верным(36)”, и представлялось доказательством неизменной верности Московскому Патриарху. 





Именно в таком контексте, в январе 1930 года и  была принята западными христианами новая инициатива, “без консультации заинтересованных сторон : православной Церкви в СССР и русских церквей диаспоры(37)”, конечно, с  лучшими намерениями, но приведшая к крайне тяжелым последствиям : Папа Пий XI объявил начало “молитвенного крестового похода”, предпринятого Ватиканом в пользу жертв преследований. Весь христианский мир должен был принять в нем участие, “включая и тех, кто не подчиняется его авторитету” ( имелись в виду протестанты, англикане и сами православные. 





“Особенно внимательно мы должны относиться к вопросу о помощи страждущей Русской Церкви, ( написал тогда Кирилл Шевич, комментируя эти события. ( Тут нужно проявлять очень большую осторожность, чтобы своими действиями не дать лишнего оружия в руки гонителей, всячески стремящихся доказать, что Церковь служит не религиозным, а чисто политическим целям.”(38) 





В феврале того же года, “отвечая, в связи с этим, на довольно  прямой и неделикатный вопрос иностранных журналистов, митрополит Сергий объявил, помимо прочего, что Церковь не подвергается преследованиям в Советском Союзе [вслед за этим митрополит Евлогий охарактеризовал его поступок как „героическое отречение”] и добавил, что она не нуждается во вмешательствах ни Папы Римского, ни Архиепископа Кентерберрийского. […] Тем не менее, через четыре дня после этого интервью, митрополит Сергий представил главе религиозной комиссии пространный меморандум, в котором  перечислялись жалобы Церкви на притеснения со стороны Государства и находилась просьба о прекращении разных несправедливых и враждебных Церкви  правительствен-ных мероприятий”(39). Это значит, что, когда журналист задавал свой вопрос Блаженнейшему, меморандум уже был отправлен, чту делало какое бы то ни было публичное заявление невозможным. Однако Митрополит Евлогий выразил свое сильное возмущение, по поводу публикации выше цитированного интервью. 





Представителям европейского общественного мнения, абсолютно не понимающим сложности и ужаса ситуации в Советском Союзе, казалось, что публичное выражение их протестов могло помочь русской Церкви. С этой целью было организовано множество разных митингов, сперва протестантов в Париже, затем и в Лондоне. Прекрасно отдавая себе отчет в том, что  организаторы митингов параллельно преследуют чисто политические цели(40), митрополит Евлогий поначалу отказался в них участвовать. Но под давлением англикан,  он в конце концов прибыл в Лондон и не только принял участие в митингах, но  даже произнес речь, которая была широко освещена в прессе. Митрополит Сергий узнал о ней из газет. Поэтому, в апреле 1930 года, он направил митрополиту Евлогию  письмо, в котором спрашивал, правда ли то, что он произносил такую речь и, если правда, то как примирить ее с обязательством, им  взятым на себя ранее. 





По получении ответа от митрополита Евлогия “митрополит Сергий счел его оправдания относительно манифестаций в Лондоне „слишком наивными,  для каждого, кто хоть немного осведомлен об отношении английского общества к Советскому Союзу и что их невозможно было принимать всерьез””(41). Митрополит Сергий,  совместно с Патриаршим Синодом,  указом от 11 июня 1930 года,  снял с митрополита Евлогия его полномочия и перепоручил временное руководство русскими церквами в Западной Европе архиепископу Владимиру (Тихоницкому). 





Архиепископ Владимир отказался от руководства и заявил, что ни он, ни его клир не подчинятся решению Синода. Вслед за тем состоялось собрание епархиального совета, а после него ( епархиальный съезд (42). Однако считалось возможным не прерывать “каноническую и духовную связь с матерью Церковью”. Как у Карловцев, и в противоположность еще недавней позиции митрополита Евлогия, принадлежность к поместной церкви и признание ее иерархии совмещалось с неповиновением этой же иерархии. “В наших условиях, ( объяснял митрополит Евлогий, ( оглашение этого указа означает фактический разрыв нормальных отношений нашей епархии с высшими церковными властями в Москве и невозможность подчиняться их предписаниям”(43). “Отказ от политики, требуемый митрополитом Сергием, рассматривался как политический акт, который был Церкви не нужен, а угоден только государству ”(44). Шесть человек, отказались  покинуть патриаршую Церковь, среди них были пятеро членов Братства св. Фотия: Владимир Лосский, Евграф и Максим Ковалевские, а также г-жа Мария Каллаш. Их мотивировку можно сформулировать следующим образом : “ нельзя оставлять матерь-Церковь, когда она распинаема!”(45)? 





“Позже, митрополит Елевферий Литовский и Виленский охарактеризовал события перед 1930,  как постепенную политизацию епархии митрополита Евлогия. Этот последний, по его мнению, „не мог освободиться от светского контекста, которое постепенно увело его на неканонический путь” ; лично митрополит Евлогий „очень страдал, сопротивляясь в душе такому течению; но, ослабнув духовно, он  не находил в себе сил противостоять общественному давлению, и вступил на путь разрыва с матерью Церковью”. […] Действительно, собор  июня 1930 года был отмечен резкой политизацией. […] По мнению большинства участников, не стоило бояться политики: всякое общественное выступление всегда имеет политический характер, одной молитвы недостаточно, ( говорили они. „Все рассуждения экклезиастического и канонического характера являются в настоящий момент лишь формой, внешней оболочкой. […] Политика теперь ( это наша жизнь, и мы не можем ее избежать”(46)”. 





По этому поводу архимандрит Сергий писал немного спустя : “ Борьба за Русское будущее ведется по двум основным путям: религиозному и политическому. Пути эти, конечно, соприкасаются, но во многом совершенно различны. То, что на одном из них является проявлением силы и высшим напряжением борьбы, то на другом пути может оказаться слабостью, капитуляцией и компромиссом [курсив наш]. Правила духовной борьбы, ясно указанные в Священном Писании (например, в послании апостола Павла к Эфесянам) и в творениях Святых Отцов и подтвержденные всем многовековым церковным опытом, к земной политической борьбе часто бывают совершенно неприменимы [и наоборот]. Вследствие смешения этих двух путей в истории уже не раз бывали трагические конфликты и недоразумения. Происходят они и в наше время.(47)” 





Но митрополит Евлогий написал в Патриархат, повторяя свои доводы. Митрополит Сергий ответил указом от 26 декабря 1930, в котором  подтвердил указ от 10 июня,  и объявил о роспуске правления епархии.  Те шесть человек, которые остались  на  каноническом  пути, были перепоручены митрополиту Елевферию Литовскому и Виленскому. 





Преосвященный Антоний (Блюм) так прокомментировал эти события: “Церковь была вынуждена лавировать, чтобы выжить, но она всегда оставалась верна своему призванию. Преосвященный Евлогий, в свою очередь, подчинил-ся давлению окружения. Но он попросил поддержки у Константинопольской Церкви лишь временно, с тем, чтобы потом, как только это станет возможным, возобновить нормальные отношения с патриаршей Церковью, что он факти-чески и сделал в 1945 году. И  умер он, согласно своему желанию, в лоне матери Церкви. В частной беседе он сказал: „Их путь прям, а наш ( извилист. Но мы движемся к единой цели””(48). 
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28) Дмитрий Попеловский: “ Russian Church under the Soviet Regime ”  [“ Русская Церковь во времена советского режима ” ],  Saint Vladimir Press, 1984, volume I, p. 99-112. 


29)Notes et materiaux sur l’histoire de l’Eglise russe en Europe Occidentale [Заметки и материалы об истории русской Церкви в Западной Европе], Paris, Exarchat du Patriarche de Moscou en Europe occidentale, 1972, с. 4. 





30) Notes…,  ук. соч., с. 4. 





31) Notes…,  ук. соч., приложение № 7, с. 44.. 





32) N°3, 1927, c. 6-8. 





33) О пасторских достижениях Преосвященного Сергия и о том, чего он добивался для верующих, см., в частности, статью Кирилла ШЕВИЧА : “ Быть или не быть России ! ” в Оповещение Союза Младороссов,  № 7-8, октябрь 1929, а также того же автора : “ Срыв антирелигиозного штурма ” в журнале  Младоросс 1930, № 4, где приводится множество враждебных Русской Церкви документов (единственных, которыми тогда можно было располагать за рубежом) и разных  свидетельств. 





34) Кирилл Шевич : “ Быть или не быть России! ”, ук. соч., с. 81-82. 





35) Notes…,  ук. соч., с. 1-8. 





36) Notes…,  ук. соч., с. 9-10. 





37) Е. Бер-Сижель,  ук. соч., с. 206-207. 





38) Младоросс, 1930, № 3, с. 4. 





39) Церковный Вестник, n° 10, 1930, с. 8  (цитируется по Notes…,  ук. соч., с. 14). 





40) Об этих особенностях внутренней политики Британии см. Notes…,  ук. соч., с. 11. 





41) Церковный Вестник, № 3, 1931, с. 10 (цитируется по Notes…,  ук. соч., с. 12). 





42) О документах, принятых на этих собраниях ( имевших место в июне 1930 года, а не в июне 1931 года, как утверждает Е. Бер-Сижель, ук. соч., с. 209 – см. Notes…,  ук. соч., с. 13 и приложения. 





43) Церковный Вестник, № 10, 1930, с. 13 (цитируется по Notes…,  ук. соч., с. 13). 





44) Notes…,  ук. соч., с. 6. 





45) Это нам подтвердили сами участники. 





46) Cм. Notes et materiaux, с. 13-14, где цитируется " Открытое письмo ", опубликованное в Церкомном Вестнике, № 11, 1930, с.9 и 11. 





47) Младоросс, № 7, апрель 1931 г. 





48) Неизданная беседа, май 2000 г. 








Основание прихода Трех Святителей





Третьего января 1931 года епархиальная администрация Западной Европы (митрополит Евлогий) получила указ от московского  Патриархата о том, что Братство святого Фотия и вся его деятельность переходят отныне в ведомство Москвы, и 6 января поступил указ, запрещавший митрополита Евлогия и назначавший, на его место, митрополита Елевферия экзархом Западной Европы. Французский приход и отец Лев Жилле остались с митрополитом Евлогием, а Братство святого Фотия отошло на время от проблем западного Православия. Его членам пришлось полностью посвятить себя восстановлению канонической патриаршей Церкви в Париже. Во время Великого Поста 1931 года митрополит Елевферий многократно приезжал в Париж и служил на частной квартире. Потом нашлось помещение в доме № 5 по улице Петель, которое было освящено в том же году, на Пасху. 





Маленькая группа, начавшая свою деятельность с июня 1930 года, быстро пополнилась многочи-сленными верующими : Преосвящен-ный Вениамин (Федченков), архимандрит Афанасий (Нечаев), протоиерей Дмитрий Соболев, иеромонах Стефан (Светозаров), иреи Стефан Стефановский, Василий ЗаканевиЧ, иеродьякон Серафим (Родионов, будущий епископ), Всеволод Палашковский (ставший священником гораздо позже),  дьяконы Евфимий и Николай Шепелевские.  Из мирян были, как сказано выше, среди первых Владимир Николаевич  Лосский, Мария Александровна Каллаш, Владимир Николаевич Ильин, Михаид Бельский; были и  Кирилл Шевич (будущий архимандрит Сергий) и Андрей Блюм (будущий митрополит Антоний)...(49) 





Предоставим слово митрополиту Антонию : “ У нас не было  никаких иллюзий. Мы знали, что будучи как в плену, Патриарх  не был свободен делать или говорить то, что хочет, но в той ситуации, о сложности и тяжести которой мы даже и не подозревали, он оставался верен своей вере ”. (50)”. “ Разделение с патриаршей Церковью нам казалось предательством, будто  мученики  были нами отвергнуты. Епископу Вениамину, бывшему ранее помощником митрополита Евлогия и в прошлом главному полковому священнику Белой Армии, однажды задали такой вопрос: „Как вы, белогвардеец, можете принадлежать к красной Церкви ?”, и он ответил : „Прежде всего, Церковь не может быть красной ! А потом, даже если бы моя мать стала вдруг проституткой, то я бы от нее не отказался ( а ведь русская Церковь стала не проституткой, а мученицей !” ” 47 ” ! 





“ Что же касается меня, ( продолжал митрополит, ( то уже первое мое впечатление стало решающим. Дело было в 1931 году. Тот период мне напоминает слова одного старого румынского пастуха (51): „Прошли времена, когда священники у нас были деревянными, а чаши ( золотыми. Сейчас время деревянных чаш и золотых священников !” Я тогда просто  пришел посмотреть. Но пришел поздно, когда служба уже кончилась. Церковь находи-лась в темном подвале, освещена была лишь огоньками лампад. Впереди я увидел медленно поднимавшегося по ступенькам незнакомого монаха, который был в состоянии полной сосредоточенности и ясного покоя. Я сказал ему : „Я не знаю, кто вы, но я хочу, чтобы вы стали моим духовником.” Это был отец Афанасий (Нечаев). И до своей безвременной кончины в 1943 году, он оставался моим духовным отцом. 





“ Отец Афанасий был валаамским монахом. Он происходил из благочестивой семьи. Учился в семинарии и вынес оттуда отвращение к богословию. Он стал железнодорожным рабочим. Придя к вере через баптистов, он решил получше узнать свое собственное вероисповедание и, для этого, отправился на остров Валаам. Там он встретил старика, бывшего монастырским работником в течение пяти лет и потерявшем ногу на этой работе. Он одиноко жил где-то на территории монастыря и никогда не принимал пострига. Молодой человек спросил его : „Почему вы так и не стали до сих пор монахом, хотя уже так давно живете в монастыре ?” Старик ответил : „Это потому, что я еще не научился плакать о страданиях всего мира”.  В своих мемуарах о. Афанасий пишет : “ В тот момент я все понял ! ”  То, что мешало этому старику стать монахом, помогло отцу Афанасию им  сделаться. Когда, в 1924 году, был основан Институт Святого Сергия (52), монастырь отправил его в Париж изучать богословие. В момент раскола,  он присоединяется к маленькой группе людей, остававшихся верными патриар-шей Церкви. Он стал первым настоятелем прихода (53).”. “ Это был замечательный человек, абсолютной простоты, ( продолжает митрополит, ( он жил очень бедно. Однажды я получил письмо от одной дамы из России, которая знала его еще совсем молодым. Это было самое начало правления большевиков, когда бедствовали и голодали все. Как-то раз отец Афанасий пришел к ней в дом, с человеком, который был еще беднее их, и сказал : „Вот, я  привел вам бедняка, накормите его !” Эта дама жила со своей дочерью, и у них, чтобы выжить,  едва хватало еды на двоих. Она проговорила в смущении : „Но ведь у нас есть только малюсенький кусочек хлеба !” „Прекрасно, ( ответил монах. ( Тогда мы сможем его разделить !”(54)”. Лидия Александровна Успенская со своей стороны рассказывала, что отец Афанасий, в ту пору настоятель церкви на улице Петель, не колеблясь, как и Преосвященный Вениамин, пускал в свою постель клошаров (бездомных) с улицы, а сам ложился на пол. Он часто брал деньги взаймы, и кредиторы после его смерти надеялись получить свое, но не нашли у него ни сантима, потому что он брал в долг с единственной целью ( помочь кому-нибудь, как святой Иоанн Милосердный. 





Тот же дух евангельской простоты вдохновлял и других основателей прихода. Такие люди были необходимы для того, чтобы выжить в такой   ситуации ( все были “ неслыханно бедны ”. В помещении, прилежавшем к церкви, вне части, предназначенной для клира, проживало несколько монахов, и в ту пору церковь носила имя Подворья  (55) Трех Святителей ”. Эмигранты, как правило, были бедны, а эта маленькая группка людей была еще беднее. Церковь находилась в подвале, раньше там была маленькая фабрика велосипедов. “ Иконостас был из легкой древесины, ( рассказывает митрополит Антоний, ( а иконы ( бумажные. Подворье жило исключительно за счет того, что люди оставляли поесть и за счет грошовых сборов, во время богослужений. У входа в церковь стояла картонная коробка, куда прихожане клали остатки своей еды. Однажды я обнаружил епископа Вениамина в коридоре церкви: он лежал, завернувшись в мантию, на самом полу. „Но что вы тут делаете, преосвященный ?” ( спросил я его. Епископ ответил : „А что мне делать ? Один клошар спит на моей кушетке, другой ( на моем матрасе, а третий ( на коврике. Для меня не нашлось места, потому-то я здесь !” ” (56) 





Подготовка церкви к освящению потребовала большого труда. Каждый приносил что он сумел достать или что-нибудь из дома. Кто-то даже принес фотографию Шаляпина в роли Бориса Годунова. Начались бесконечные споры по поводу того, что можно поставить в церкви, а что нельзя, достаточно ли молитвы для того, чтобы изображение стало иконой. Отец Афанасий, который жил рядом с церковью, тогда исчезал и появлялся снова, когда ссора была уже закончена. Нужно было, во что бы то ни стало, найти настоящую икону, без которой невозможно служить. У одного антиквара нашли большую икону Иверской Божьей Матери, которая до сих пор освящает церковь своим присутствием, но она стоила целое состояние. Одна прихожанка, Надежда Соболева(57), продала свои изумруды, икона поступила в церковь (58), и на Пасху состоялась настоящая служба. 


Церковь, в соответствии с уставом Братства святого Фотия, имела двойное посвящение ( она была посвящена трем Святым Иерархам, в знак верности вселенскому Православию, и одновременно ( святому Тихону Задонскому, чтобы подчеркнуть, что эта верность проявляется в лоне русской Церкви. В ней было два алтаря, соответственно двум посвящениям, но также и для того, чтобы можно было служить по двум обрядам ( по западному и восточному. Эти богослужения возобновились, что, однако, было канонически неверно, так как в одной церкви может служиться лишь одна литургия ( но осознание этого пришло позднее, когда церковь уже располагалась в новом здании, построенном в 1958 году на прежнем месте (59). 





В то время регентом хора был Серафим Родионов, замечательный музыкант, прекрасно знавший церковную музыкальную традицию. Войдя в эту церковь (вероятно, в конце 1931 года) и услышав песнопения, Леонид Александрович Успенский окончательно решил обратиться в Православие, и в церкви его принял отец Афанасий. “ Однажды, по случайности, ( рассказывает Успенский, ( мне было совершенно все равно, я вовсе не был верующим, ( я вошел в церковь на улице Петель, просто так зашел. Там был очень хороший хор (это было задолго до войны), и хор пел старинные песнопения; в уголке; прямо передо мной, находилась икона, девятнадцатого века, но написанная традиционно. И вот я слушаю пение, я смотрю на икону, и я потрясен, весь,  целиком. Я вижу совершенно ту же структуру, те же фразы, те же линии(60); это меня ужасно поразило, вызвало настоящий трепет (61)”. 
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49) Михаил Александрович Зимин, которого мы ошибочно включили в этот список во французском издании книги, присоединился к этой первой группе только в 1947 г., когда переехал из Марселя в Париж. 


50) Неизданная беседа, декабрь 1999 г. 





51) Отца Клеопаса. 





52) Теперешние храм и территория Сергиевского подворья были куплены в 1925 г. 





53) Неизданная беседа, май 2000 г. 





54) Неизданная беседа от декабря 1999 г. 





55) Подворье: буквально " монашеская гостиница ", славянский перевод греческого " метохион ", " пристройка ". 





56) Беседа от декабря 1999 г. 





57) Среди прихожан Трехсвятительского Подворья, эта дама впоследствии стала адресатом писем старца Силуана, вместе с Владыкой Серафимом (Родионовым), монахиней Феофосией и архимандритом Сергием (Шевичем). Она стала позднее монахиней в России. Письма , которые ей писал старец Силуан напечатаны в книге J.-C. Larchet : Saint Silouane de l'Athos [Святой Силуан Афонский], Paris, ed. du Cerf, 2001, с. 387-401. 





58) Икона эта, случайно найденная у парижского антиквара неким А.Н. Павловым, видимо является копией, сделанной в 1758 известной московской иконы, а московская икона сама ( тоже копия афонской иконы. Она украшала часовню Иверской иконы Богородицы, рядом с Кремлем. Икону, говорят, украл французский солдат, во время наполеоновской оккупации. А икона Богоматери, говорят,  пожелала оставаться в самой бедной патриаршей церкви: Владыка Вениамин смог выторговать икону и собрать нужные деньги. Рассказывают также, что прихожанам митрополита Евлогия, гораздо более богатым,   оказалось невозможно, несмотря на  многочисленные сборы, набрать для этого нужную сумму денег. 





59) Этот вопрос до сих пор не получил единогласного ответа. 





60) Мы подчеркиваем. 





61) Беседа с Шанталь Савинковой, частично опубликованная в le Messager orthodoxe [Православном вестнике] об иконе, № 92, 1983. 








Возвращение к чистоте иконы





Леонид Успенский родился в 1902 г. в Задонском уезде в семье, владевшей землей. Он с детства любил рисовать. Юношей, подружившись с коммунистами, он стал солдатом Красной армии, и именно тогда, дважды, Божественным Промыслом, ему было указано, что он находится под особой защитой. Однажды, попав в плен к белым, он был приговорен к расстрелу. Один из чинов Белой армии, проходя мимо, вдруг увидел, что это совсем молодой парень ( ему было тогда восемнадцать лет, и воскликнул: “ Нет, не его! ” До конца своих дней Успенский молился за человека, который спас ему жизнь. Позже в Болгарии во время работы на шахте он был ранен в правую руку, и должен был бы остаться инвалидом. В трудных условиях его прооперировали, руку вылечили и потом она нормально двигалась – это было настоящее чудо.. 





Прибыв в 1926 г. во Францию, он сначала работал у доменных печей потом на заводе. В 1930 г., накопив немного денег, он записался в академию живописи, основанную за год до этого Татьяной Львовной Толстой, где преподавали разные профессора и в частности художник Миллиоти(62) и целиком посвятил свое время живописи. Эта академия закрылась,  после года работы, за недостатком средств. Но студенты продолжали снимать помещение, где они собирались, чтобы рисовать. Именно там Леонид Александрович встретился с Георгием Ивановичем Кругом, будущим отцом Григорием, и сразу же с ним подружился. Очень скоро они начали беседовать об иконах. Но Успенский еще не был верующим. Он часто ходил в Лувр, где открыл для себя сперва египетское искусство, а затем ( романское. В тот же период они познакомились с антикваром Л.А. Гриндбергом, у которого была целая коллекция очень древних и очень  красивых икон. Глядя на них, Успенский понял, что перед ним нечто, никогда прежде не виданное. Один русский художник, Федоров, знавший технику иконного письма, жил некоторое время в Париже, и два друга взяли у него несколько уроков. И тогда Успенский, овладев техникой, поспорил с Кругом, что мог бы с легкостью написать икону, даже не будучи верующим. За две недели он написал икону Божьей Матери. Но во время работы над нею он понял, что священное изображение не может быть объектом такого пари, и сжег его. С этого времени он часто приходил к Л.А. Гриндбергу, садился перед иконами и старался постичь их тайну и понять, как же они сделаны. Так, постепенно, он становился одновременно и христианином и иконописцем. И можно справедливо сказать, что именно иконы привели его к вере. Поэтому позже он часто говорил : “ Не мешайте иконам делать свое дело ! ” К концу тридцатых годов он становится членом Братства святого Фотия и принимает активное участие в их трудах. 





Что же касается отца Григория, то он нашел веру гораздо раньше, в Эстонии, благодаря своему другу Зурову. Он уже давно посвятил себя живописи и музыке. Возможно, что как раз тогда он тоже начал писать иконы(63). Но именно вступление в приход Трех Святителей и в Братство целиком завершило его обращение. В Ревеле он узнал о создании академии Татьяны Толстой и приехал в Париж, чтобы туда поступить. Он страстно любил русское искусство, и словно бы обладал духовным видением икон ( это было наполовину сном, наполовину воспоминанием. Его духовный отец, архимандрит Сергий, говорил позже, что он никогда не списывал иконы, но обретал их в своем сердце(64). Отец Афанасий в 1933 году, рассказывает Лидия Успенская, попросил обоих молодых людей сделать что-то конкретное ( написать иконы для церкви. Он сказал им: “ Я не знаю, что такое икона. Я знаю только, что она отличается от всякой другой живописи ! Вот и разбирайтесь сами ! ”Они поделили это задание. Круг расписал два иконостаса, а Успенский написал множество переносных икон ( таких, как большая икона Трех Святителей, иконы праздников(65). Тогда никто еще и не думал о фресках. Однако работа была очень интенсивной, и ее сложность отразилась на самых первых иконах, которые потом были либо переписаны, либо нет, как в случае с иконами отца Григория. 





По самой природе того чувства, которое привело его к Православию, для Успенского было бы невозможно ограничиться простым воспроизведением даже самых прекрасных икон. Нужно было проникнуться этим процессом, одновременно и духовным, и пластическим, обрести то же видение, не в экстатическом смысле, не в сфере воображения, но в смысле живого церковного участия и причастности к тому же способу существования, где творчество становится прямым выражением жизни. Необходима была борьба в духовном, богословском и художественном смысле, а следовательно, и исторические исследования, потому что традиционное сознание иконописи утратилось в XVII-м веке. Так Л. Успенский принял активное участие в деятельности Братства. 





Открыв для себя икону, Успенский почувствовал в ней святость, а в святости — проявление Бога Живого. Это влекло за собой преображение всего человека. И смыслом битвы, помимо награды, которую могут заслужить борющиеся, является, собственно, борьба с самим собой. Потому иконы с большою силою выражают то, что является основным в  работе иконописца — то, что отцы-пустынники называли отказом от себя, евангельской заповедью: “ Если кто хочет идти за Мною, отвергнись от себя и возьми крест свой и следуй за Мною ”. 





И, чтобы быть выражением жизни, эта святость иконы может выражаться только в абсолютно личном творении. Именно богословие, разработкой которого уже усиленно  занимались в Братстве, в особенности экклезиология(66) , дадут ему теоретические и духовные средства дать в творчестве  то переосмысление, которое вело к локальному, оригинальному воплощению вселенской иконографичности — благодаря чему икона везде и всюду является иконой, то есть находится внутри “ иконографического канона ” и Традиции. И именно те люди, которые понимали и созерцали вселенскость Православия, то есть те, для кого Истина веры была живым опытом, сумели, благодаря своему опыту, воплотить поместную и живую икону и, через нее, выявить обособленность той земли, на которой они жили. 





Мы видели в манифесте Братства, что речь идет об антиномичности между вселенской и поместной Церквами. В более поздних работах эта антиномичность между вселенским и поместным преодолена идеей “ соборности ”; понятие, которое неточно переводится понятием “ универсальности(67)” ; “ соборность ” передает способ, благодаря которому оба понятия “ местности ” и “ вселенскости ” не только соединяются,  но друг друга  взаимно дополняют. “ Церковь есть тело Христово […] Поместная Церковь есть вся Церковь как таковая, по одной простой причине, что целостный и исторический Христос воплощается в ней, через Божественную Евхаристию(68)”. Но понятие “ универсальности ”, в понимании Братства а также о. Георгия Флоровского(69), безусловно связано с критерием истинной веры святого Викентия Леринского “ То, во что верили повсюду, во что верили всегда, во что верили все.(70)” 





Это противопоставление вселенского и поместного было, однако, необходимо для осознания независимости православия от специфически национальных или культурных форм. “ Братство святого Фотия, — говорит Екатрина Асланова, — сформировало поколение молодых русских эмигрантов, научило их искать главное в христианстве, очищать его от фольклорных форм, освобождать его от традиционализма, основанного на незыблемых привычках, с тем, чтобы обрести подлинную Церковную Традицию, Традицию Церкви —святых, апостолов и защитников веры(71)”. 





Это противопоставление было необходимо также для того, чтобы точнее выразить понятие соборности в отношении поместных форм, через которые она воплощается, как, например, в различных иконографических стилях, или в разных типах святости : “ Это „единство в разновидности” и это „богатство в единстве”, в которые выражают […] принцип соборности Православной Церкви [курсив наш](72)”. Во взаимодействии этих двух понятий проявляется соборность — наличие универсального внутри местного, посредством его и благодаря ему. Подобно тому, как невозможно уловить подобие святого, не изучив и  не сравнив все изображения этого святого, так же трудно уловить соборность иконы вне множества сравнений различных стилей иконописи. Конечно, сравнивать можно без конца,  и при этом все не приходить ни к какому пониманию соборности, как это подчас происходит с людьми, изучающими иконы,  без “ веры и любви ”. Восприятие соборности иконописи связано с даром Духа Святого, получаемого при крещении в исповедание Православной христианской веры. Но для тех, кто получил этот дар, сравнение позволяет вернее осознать универсальную — или сверхкультурную — природу соборности иконы, то есть, мало-помалу, постичь, что же такое “ канон иконописания ”, который сам по себе не связан ни с одной определенной местной формой, но который есть “ манера изображения Сына Человеческого ” таким образом, что этот образ “ отражает Его Божественную славу, что он есть человеческий образ Бога Слова(73)”. В иконе (так же, как и в Церкви, в целом) “ каноничность ” является синонимом соборности, это то понятие, благодаря которому всякая икона есть икона Христа. 





Именно так Круг и Успенский, каждый по-своему, в иконописи стремясь исключительно к этой соборности во всей ее  полноте; т. е. не ограничиваясь легким путем, состоявшим в том, чтобы не  задумываясь делать более или менее удачные копии древних икон, они создали, сами об этом даже и не заботясь, совершенно особый стиль, который никогда и нигде еще не существовал, и который со всей полнотой выражает соборность иконы здесь и сегодня. Все берет почву в духовной жизни. “ Единство художественного языка православия есть следствие и выражение единства учения и духовной жизни. ” Именно упадок духовной жизни стал причиной утраты духа подлинного Предания в России(74). “ Проявлению самобытности в искусстве православных стран способствует то, что единство веры в Православной Церкви не исключает разнообразия в формах культа, в искусстве и других выражениях церковной жизни, обуславливаемых национальными и культурными особенностями, но, наоборот, его вызывает, так как требует постоянно нового переживания Предания, всегда самобытного и творческого(75)”. Что подразу-мевается здесь под “ духовной жизнью ”? Нужно понимать христианскую жизнь. соответствующую заповедям Христовым, во всей ее широте. Архимандрит Софроний говорит, что духовная жизнь может быть праведной, то есть православной, только если она одновременно является аскетической, богословской и церковной(76), “ живым и непосредственным опытом истины ”, который единственно позволяет “ каждому народу разработать свой собственный живописный язык ” 71 “ И святость, и образ получают национальную окраску и форму потому, что они — результат живого опыта(77) ”. 





В соответствии с идеями Братства, оба иконописца, направляемые Божественным Промыслом и обратившиеся на французской земле, осуществили здесь свое личное призвание, как ранее святой Фотий, отправивший миссию в славянские страны. “ По существу, центр тяжести миссии заключался именно в проповеди Православия. Это была миссия Церкви, и патриархом Фотием руководила не задача проповеди царство кесарева, а характерное для него сознание вселенскости православия. „Экспортированное” церковное искусство и есть сама проповедь Православия, а не „просвещение”, понимаемое как расширение христианской культуры или империи(78)”. Точно также, хоть и будучи русскими, Круг и Успенский принесли в православную Церковь во Франции не русскую культуру, но проповедь вселенского, соборного Православия. Будучи русскими, они тем не менее стали создателями первых французских икон, подобно тому, как византийские иконописцы, приехавшие жить в Россию, стали создателями первых русских икон, а первые русские иконописцы обучались на византийской иконописи. Даже если Владимирская икона Божьей Матери есть икона византийская, по своей художественной технике и своеобразию, разве можно не видеть в ней прежде всего русскую икону, что красноречиво доказывают многочисленные последующие иконы, на сей раз русские по своеобразию и технике? Тем более, что в случае Успенского и Круга, их иконы не были ни откуда привезены, но созданы на месте. 





Это создание нового стиля, одновременно вольно и невольно, имело два человеческих двигателя, два неразрывных аспекта единой аскезы: с одной стороны, в духовном плане, обращение и аскетическая борьба с собою, а с другой стороны, в плане художественном и богословском, поиск подлинной “ иконности ”, которая могла бы воплотиться в западные формы, то есть в те формы, которые предстояло еще создать(79).  . Не потому, что эта иконность существует вне своего воплощения. Действительно, все, было бы гораздо легче, если бы возможно было творить абстрактно, чтобы затем придать творению конкретную форму — например, придумать новый жанр в романской живописи, чтобы реализовать его затем, более или менее удачно, как некоторые, впрочем, уже и пытались сделать. Но такое творчество не потребовало бы такого преображения себя, такой борьбы, а значит, эта работа не стала бы настоящим сотрудничеством между Богом и человеком, каким она  стала у обоих иконописцев! На самом деле, им  приходилось искать в самом конкретном, используя то или иное местное достижение, как, например, ту же романскую живопись. Приходилось в битве с формой, материей, цветом, со смыслом, с самим собою, со своими вкусами, страстями, привычками, страданием, воспоминаниями, знанием, незнанием, обретать ту “ иконность ”, которая единственно была способна преобразить глину и сделать из нее Образ, подобный Богу, и показать в нем “ славу Бога Слова ”. Вот почему эти два типа борьбы были и  остаются практически неразделимы, даже если их разделение вполне законно (ибо не каждый христианин — иконописец). 





Любая борьба за то, чтобы сделать “ иконописным ” какой-нибудь художественный элемент есть битва во Христе, обнажающая нашу падшую природу. Так, иконописец, с каждой новой иконой, пишет свое собственное подобие Творцу: “ Подвигом-преподобием, — пишет отец Григорий Круг, — вписывается образ Божий внутрь человека, и это созидательное усилие, непрерывное и неотъемлемое, является основным условием жизни человека, как бы неустанным напечатлением образа Христова на основе души [курсив наш](80)”. 
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62) Об этой академии см. у Валентины ВАСЮТИНСКОЙ-MARCADE, “ Светлой памяти отца Григория Круга ”,  Возрождение, № 216, дек. 1969 г., с. 88-97. 


63) Там же. 





64) Относительно биографии отца Григория (Круга), можно обратиться к сборнику Higoumene Barsanuphe : le Pere Gregoire, moine iconographe du skit du Saint-Esprit (1908-1969) [Игумен Варсануфий : Отец Григорий, монах-иконописец скита Святого Духа], Doumerac, monastere de Korsoun, 1999, а очень выразительное описание его личности можно прочитать (в этом же сборнике) в статье Леонида ЗУРОВА, с. 57-66. Слова отца Сергия не означают, что отец Григорий никогда не вдохновлялся той или другой древней иконой, но что, в общем и целом, иконы принимали форму его души, под воздействием Духа Святого. О связи его живописи с созерцанием см. у Екатрины Аслановой,  ук. соч. 





65) Однако, кажется, что Успенский расписывал отдельные части иконостасов. Поскольку он должен был, в отличие от отца Григория, зарабатывать на жизнь для себя и для своей супруги, ему за работу платили. И поскольку денег не было, то приходилось организовать подписку на иконы, которые заказывались родственниками каждого умершего. Поэтому на обратной стороне каждой иконы находится упоминание “ За упокой души такого-то ... ” и дата. 





66) См. выше, в тезисах Братства, с. 1 - 4. 





67) См. Отец Георгий Флоровский: The historical problem of a definition of the Church,  Collected works, XVI, c. 33 и приложение, где цитируется святой Кирилл Иерусалимский, Катехизисы, XVIII, 23. 
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74) Ср. там же, глава “ Московские соборы XVI века ”, с. 239-274. 





75) Л.А. Успенский,  ук. соч., с. 177. 





76) Archimandrite Sophrony, “ Lettre a un ami ”  [Архимандрит Софроний : “ Письмо другу ”], in Buisson ardent [в журнале Неопалимая купина] № 5, с. 5, второй столбец. 





77) Л.А. Успенский,  ук. соч., с.197. 





78) Там же, c.195-196. 





79) Оказалось невозможным обратиться к романскому искусству, слишком укоренившемуся в каролингском богословии и духовности, и живые традиции которого, кстати, уже утерялись. Работать исходя из этого искусства означало было строить истинное на ложной основе. После нескольких попыток в этом направлении Успенский покинул этот путь. 





80) Инок Григорий Круг : Мысли об иконе, Paris, YMCA-Press, 1978, с. 35. Святой Макарий Великий говорил то же самое: Гомелии, 30, 3. 








Важность церковных канонов





Но все это, по сути своей, было невозможно вне строгих догматических канонов, чьим прямым, или “ соборным ”, выражением является подлинная икона. Книга Успенского, Богословие иконы составленная из его статей разного времени, есть результат этого углубления и нового открытия, сделанного членами Братства. Но чтобы догматическая строгость могла приносить плоды, она должна зиждиться на  любви, то есть прежде всего на церковном общении. Именно здесь выражается необходимость соблюдения  канонов, столь важных для членов Братства. 


“ Чудо соборности, — пишет В. Лосский, — раскрывает в самой жизни Церкви устройство жизни, присущее Святой Троице. Догмат Троицы, „соборной” по самой своей сути, есть модель, „канон” всех церковных канонов, фундамент всякого церковного домостроительства(81)”. “ Церковные каноны не суть магические формулы, чье применение и слепое соблюдение было бы достаточным для создания церковного единства. Они отмечают границу, за пределами  которой единство церковного послушания рушится, предел этого единства, исключающего любую „собственную волю”, по образу Святой Троицы, где существует лишь одна Воля. Или, скорее, поскольку речь идет о Церкви, Теле Христовом, — нерушимое единство двух воль: „Стало угодно Духу Святому и нам” [Деян. XV, 28]. Пока соблюдаются каноны, независимость Церкви, ее свобода перед лицом мира, ее автономия остаются нетронутыми: Церковь продолжает быть непоколебимой, непобедимой в ходе веков своей истории, вопреки преследованиям. […] Но там, где начинается пренебрежение к канонам, чувство независимости Церкви ослабевает. Ее жизнь начинает смешиваться с жизнью внешнего мира. […] Осуществляя свою каноническую власть, иерархия должна всегда преследовать двойную цель: защиту свободы Церкви перед лицом мира, с одной стороны, домостроительство в отношении мира во имя его спасения, с другой(82)”. 





Таким образом, мы видим, что образ Святой Троицы, охраняемый церковными канонами, состоит не в идентичности триипостасной структуры, но в идентичности “ жизни ”, “ единства послушания ”, то есть в идентичности связи, соединяющей личности между собою, общение в любви, соответствующей в Божественной сущности  единству природы, как в самой Церкви , так и перед лицом мира. Потеря этой связи ведет к тому, что жизнь Церкви “ сливается с жизнью мира ”, а ведь жизнь мира есть жизнь во грехе, страстях, разделении, смерти. Что же касается структуры Церкви, то она ясно описана святым Апостолом Павлом,  как структура человеческого тела, с различными его членами, где головой является Христос, или же как здание, составленное из живых камней, в котором краеугольный камень есть Христос(83). 





Отец Григорий с большой силой описывает это единство Церкви : “ Единство, составляющее природу Церкви [курсив наш], является тем драгоценным неповрежденным сосудом, который хранит святость Церкви. […] Как влага может наполнить только нерасколотый сосуд, так и святость может в полноте быть лишь там, где не повреждено единство […] Всякая ересь и всякий церковный раскол есть разорение образа Святой Троицы, образа, в котором рождается и живет нерасторжимое единство Церкви. […] Сила церковного единства не в стихийном однообразии, но в многосоставном согласии и рождено нерасторжимым согласием [лиц] Святой Троицы. […] И только в свете Святой Троицы может быть понято единство Церкви. […] Апостольское преемство, данное Спасителем по Воскресении, получило окончательное подтверждение в празднике Сошествия Духа Святого и исполнилось действенной  славой и   полнотою духовного действия [курсив наш]. 





“ Начало иерархии, вверенное апостолам, засияло в Пятидесятнице вечной чистотой(84) [курсив наш] , и эта власть апостолов получила преемство возложением рук апостольских и преемственно епископских рук, передается, хранится и действует в Церкви как некоторое непрерывное движение, как неиссякаемый живой поток(85)”. 








--------------------------------------------------------------------------------





81) V. Lossky : la Theologie mystique de l’Eglise d’Orient [Мистическое богословие Восточной Церкви], Paris, 1944, p. 174. 


82) Lossky:  “ Ecueils ecclesiologiques ”  [“ Соблазны церковного сознания ”], переиздано в La Vie Spirituelle [Духовная жизнь], № 19, с. 625-626. 





83) I Кор., XII, 12-27 ; Еф., II, 19-22. 





84) “ Не позволено заранее относится с предубеждением к церковной иерархии из-за того, что один епископ (или целая группа епископов) могут не справиться со своими задачами. Подобное отношение замутняет и разрушает дух Церкви, приводит к некоему протестантскому индивидуализму, который в результате не хочет признать, что Церковь получила от самого Христа абсолютную власть разрешать и связывать, и что она располагает всеми необходимыми условиями, чтобы эта власть могла бы действовать без изъянов ”. В. Лooский: Ecueils…,  ук. соч., с.  627. 





85) Мысли об иконе,  ук. соч., с. 75-77. Читая эти строки, можно заметить, с какой преображенной чувствительностью воспринимал отец Григорий самые возвышенные духовные реальности. 








Дух родства





Такое отношение соблюдения  канонов подразумевает, в духовном плане, такое же уважительное отношение к родству. Говорить, что та или иная поместная Церковь черпает свою каноничность во  вселенской Церкви, а не наследует ее от другой поместной Церкви, влечет за собой отказ от духовного родства, что смертоносно, как церковно, так и лично. Это родство необходимо для зачатия, рождения и созревания духовного существа; оно необходимо для нового рождения свыше. Церковная традиция означает “ передачу ” дара Святого Духа; и эта передача, как и все, что исходит в Церкви от Трехличностного Божества, может быть только личным, может реализовываться и передаваться от одной личности к другой, в единстве послушания, которое вытекает из любви. Традиция есть предание Отцов, наших Отцов, тех, кто отверз нам духовные очи. 


Родство с матерью-Церковью личностно, ипостасно, оно не является ни культурным, ни лингвистическим. Недостаточно говорить на одном языке и петь одни и те же песнопения, если с другой стороны произошел разрыв общения с теми, кто передавал нам Дар Духа Святого. Но было бы безумием для начала,  стремиться отвергать, по крайней мере те формы, через которые мы получили “ свет Жизни ” и которые являются также и культурными, и языковыми. В церковной жизни все происходит так же, как и в человеческой. Апостол Павел говорит: “ Ибо, хотя у вас тысячи наставников во Христе, но не много отцов: я родил вас во Христе Иисусе благовествованием. Посему умоляю вас: подражайте мне как я Христу ” (I Кор., IV, 15-16). Поэтому неизбежно, что такое “ подражание ” одновременно должно сопровождаться приятием культурных форм,  присущих учению и личности наших учителей. 





В том же смысле невозможно, чтобы вселенская Церковь, понимаемая как некая абстракция (т. е. отличная от какой-то одной или ото всех поместных Церквей, или же понимаемая как их совокупность(86), по образцу римского универсализма), порождала новую поместную Церковь, и это не должна быть “ какая угодно поместная Церковь ” : но поместная матерь Церковь, вселенская, потому что соборная, порождая дочернюю поместную Церковь, дает ей вселенскость и соборность. 





То же самое происходит в иконописи: специфически местная икона может родиться лишь при отказе от каких-то личностных свойств, в том числе и культурных, от учителей, которые передали нам, благодаря этому отказу вселенскую иконность, то есть отверзли наши духовные очи. Личность каждого из них состоит из  того, чем были его учителя, также как и из его собственной национальности. Именно, через углубление этой конкретной иконности,  подлинность духовной жизни должна породить новую местную иконность, исходя из свойств, составляющих личность каждого: из его национальности, культуры, опыта; новый стиль создастся сам по себе, вне каких-либо обдуманных  разработок и поисков. Единственной заботой остаются духовный аскетизм и требование иконности: “ Ищите же прежде Царствия Божия и правды Его,  и это все [что есть, что пить, во что одеваться] приложится вам. ”  (Мф, VI, 33). “ Мы говорим, что истинное ничего не боится; и мы можем также сказать другое: истинное возникает без усилия. […] Матерь Божия носит без усилия. […] без усилия родила она Бога, через „действие Духа Святого, нисходящего на Нее”. Истинные вещи рождаются без усилия [курсив наш]. Как говорит в Евангелии Господь: „ Посмотрите на лилии, как они растут: не трудятся, не прядут; но говорю вам, что и Соломон во всей славе своей не одевался так, как всякая из них.”[Лк, XII, 27](87)”. 





Таким образом, следует избегать того или другого иконописного стиля, основываясь на вкусах, “ моде ” или национальности, с чувством чего-то обязательного. Искусственно следовать какому-то стилю — это одно из частых в наши дни искушений, вызванное распространением фотографических репродукций, это проявление непослушания, а следовательно, отказ от родства, и это очень опасно: это является препятствием к  воскресению, которое следует за смертью в послушании. И без этого не может быть ни нового рождения, ни нового человека, ни нового творения. 








--------------------------------------------------------------------------------





86) Когда Церковь получает автокефалию от Собора (как это было в случае Кипрской или Иерусалимской Церкви), Собор представляет полноту Церкви и является ее зримым выражением, и как таковой он такой же местный. Как известно, “ вселенским ” Собор является не по количеству членов, представляющих полный состав Церквей или неполный, а по вдохновляющему действию Святого Духа и потому, что в нем выражается воля Божия. 


87) Archimandrite Vasileios : The Christian in a Changing World [Архимандрит Василий, (настоятель монастыря Ивирон на горе Афон) : Христианин в меняющемся мире, Montreal, 1997, p. 37-38 : 


“ We say that what is true fears nothing; and we can also say this, that what is true comes about without effort. […] The Mother of God is she who bears Christ without effort […] effortlessly gave birth to God by the operation of the Holy Spirit who came upon her. Things that are true happen without effort. As the Lord says to us in the Gospel: „Consider the lilies of the field, how they grow; they toil not, neither do they spin. They do not tire themselves out, they do not weave, and not even Solomon in all his glory was clothed like one flower.” ” 








Исихастское основание





Церковное и духовное родство обеспечивает плодородное  художественное творчество и  молитвенную  силу — разумеется, только в той мере, в коей  они являются человеческой и божественной деятельностью, то есть,  если они предполагают сотрудничество между Богом и человеком. Если же  этот обмен жизненной энергией прерывается, больше не может быть ни молитвы, ни творчества. Остается лишь смиренно принимать отсутствие свободы выбора того, кто породил нас в Духе, доверяя Промыслу, — что и произошло для митрополита Антония, когда он встретил отца Афанасия, как рассказывалось выше. 


Плодом такого течения жизни является молитва, которая не развивается вне исихазма, так как исихазм —  совершенство духовной жизни. Это исихия, которую Исаак Сирин тоже называет “ соборной ” или “ католической ”, потому что она содержит всего Христа и соединяет того, кто молится со всеми людьми. “ Икона,  например икона Святой Троицы, написанная святым Андреем Рублевым,  то есть сама икона исихии, это свидетельство обожения человека, полноты духовной жизни, общение через образ с тем, что может представлять из себя молящийся человек, освященный благодатью. Это в каком-то смысле живопись с натуры, но с натуры обновленной при помощи символов. Она есть путь и средство; она есть сама молитва. Отсюда величие иконы, ее простота, ее покой в движении, ритм ее линий и красок, которые вытекают из совершенной внутренней гармонии(88)”. 





Отец Афанасий (Нечаев), который в течение двенадцати лет, духовно окормлял общину монахов и прихожан Трехсвятительского подворья именно и являлся такой иконой. Регулярно организовывались там монашеские собрания, и все монахи и послушники присутствовали на них для того, чтобы углубить свои знания. Будущий митрополит Антоний однажды там делал сообщение о святом Ниле Сорском. Отец Афанасий никогда не бывал на этих собраниях. Митрополит Антоний как-то спросил его, почему. Он ответил: “ Невозможно говорить о монашестве, им нужно жить ”. В 1943 году, уже больной, он написал записку митрополиту: “ Я только что пережил опыт созерцательного молчания. Теперь я могу умереть ”. И через три дня он умер(89). 





Он был духовным отцом не только митрополита Антония, но  также архимандрита Сергия (Шевича), который тоже стал монахом, после его смерти в 1943 году, и был духовником отца Григория Круга. Все они были людьми молчания и молитвы, они были  исихастами. В экзархате всегда поддерживали монашескую основу церковной жизни, укорененную в духовной традиции Валаамского монастыря. Действительно, через несколько лет, последовавших за смертью отца Сергия, в 1987 году было основано три монастыря, которые в свою очередь стали придерживаться традиции исихазма и непрерывной молитвы. Но, с другой стороны, либо на том же месте, либо, гораздо позже, в доме Николая Бердяева [в Кламаре, под Парижем] небольшая монастырская община всегда была в тесном родстве  с церковью Трех Святителей. 





Отец Андрей (Сергеенко) в 1934 году приобрел землю в долине Шеврёз [недалеко от Парижа],  где он  построил церковь и домик, все это он завещал отцу Сергию (Шевичу), когда решил вернуться в Россию в 1945 году, и там с 1948 года проживал отец Григорий (Круг), после принятия пострига. 





В 1935 году, из-за крайней бедности общины, которая даже не могла прокормить священников, было решено основать два других прихода, чтобы попытаться привлечь как можно большее число прихожан и улучшить общую ситуацию. Так, отец Александр (Светозаров) основал приход Святой Троицы(90) в Ванве, под Парижем,  в тупике Александра. Там отец Григорий уже писал иконы, такие, как например большая икона Троицы; позже приход был перемещен на улицу Микеланджело. 





В 1936 г. отец Михаил Бельский основал приход Божьей Матери всех скорбящих радости и Святой Женевьевы, на улице Монтань-сен-Женевьев, в пятом округе Парижа. Из прихожан Трехсвятительского храма самые верные были распределены между двумя новыми приходами. Будущий отец Сергий был направлен в приход Ванва, а будущий митрополит Антоний (тогда врач Андрей Блюм) отправился к отцу Михаилу Бельскому в приход на Монтань-сен-Женевьев. Этот приход, “ самый бедный в Париже(91)” , имел среди своих прихожан художника Миллиоти, композитора церковной музыки Максима Ковалевского, Лосских и, гораздо позднее, Зиминых. 





Приход был задуман его основателями как храм Братства и должен был продолжать миссионерскую деятельность Братства. Там служили по двум обрядам, по  восточному на церковнославянском языке, и по западному на французском. Но для этого были нужны два священника, а французов было мало. Постепенно остался только восточный обряд.  С 1953 г.  стали служить только на французском языке. “ Отец Михаил Бельский, — пишет Е. Ковалевский, — в чьем приходе появилось несколько французов (после ухода отца Льва Жилле в 1983 г.), в известной мере продолжал развитие дела французского Православия, но подавляющее большинство его прихожан были русские(92)”. Именно здесь митрополит Антоний был тайно (потому что он тогда был хирургом французской армии) пострижен в монашество отцом Афанасием (Нечаевым), в присутствии отца Сергия. 
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88) Л.Успенский. Икона, видение духовного мира. 


89) Беседа с митрополитом Антонием в мае 2000 г. 





90) Устав культовой ассоциации датирован маем 1937 г., но более ранние документы о создании прихода относятся к 1933 г. 





91) О жизни этого прихода см. статью Галины Махровой “ Воспоминания ”, в журнале МЯРА, № 4, 1995, Спб, с. 142-147. 





92) Ван Буннен,  ук. соч., “ Краткая история… ”, с соответствующими датами. 








Западное православие





В течение тридцатых годов Братство развернуло активную деятельность во всех направлениях церковной жизни. Это был период собраний у Бердяева и у Жака Маритена, где участвовали члены Братства и другие члены Патриаршей Церкви. Каждый изучал западное христианство в той сфере, какую предпочитал - кто богословие и историю, кто экклезиологию и литургику, кто икону и святых или музыку. Постоянно устраивались доклады, подготовленные тем или другим членом Братства,  то в одном, то в другом месте, как, например, знаменитое выступление Евграфа Ковалевского об истории Церкви, произнесенное у Маритена; этот доклад  хотели напечатать, но от него осталось лишь несколько непонятных заметок - доклад был полной импровизацией. Леонид Зуров, рассказывая о своем друге Круге, хорошо описывает атмосферу этого периода: “Они встречались где-нибудь почти каждый день, жили в постоянной приподнятости, в живой атмосфере, размышляя, углубляя вопросы церковности. Именно в такой среде с интенсивной интеллектуальной жизнью существовал отец Григорий Круг. А по ночам он писал. Его мать жаловалась на это, но ничего не могла сделать. Он писал, а потом все уничтожал. В этот довоенный период,  он жил особенно напряженно. Он говорил, что современное искусство зашло в тупик, что выхода никакого нет, что оно не стоит больше труда - все это говорил человек исключительно одаренный, бесконечно тонкий. Он утверждал, что спасение можно найти только в религиозном искусстве(93)”. 


Именно в этот период община Преосвященного Виннаэрта перешла в православие. “Три совершенно различных элемента, имевшие масштаб и значение в церковной жизни, - пишет В. Лосский, - должны были в определенный момент встретиться, на почве общей деятельности, чтобы западное православие стало реальностью жизни Церкви. Это были следующие три элемента: католико-евангелическое движение Преосвященного Виннаэрта, Братство Святого Фотия и, наконец, Московский патриархат; брожение в среде западных христиан, стремящихся обрести подлинную традицию Церкви, с одной стороны, тезис о существовании западного православия, объявленный нами, с другой, и, как завершение, глубокое понимание и провидение Блаженного Сергия Московского, который придал этому намерению западных христиан церковные формы и превратил наш тезис в реальный жизненный факт(94)”. 





Патриарх Сергий Московский написал, по этому поводу, знаменитое послание от 16 июня 1936 (95) в котором он принимал Преосвященного Винна-эрта в общение с патриаршей Церковью. Это послание часто обсуждалось в то время, и специалисты пришли к общему выводу, что его можно рассматривать как модель равновесия и различения духов. Это событие стало венцом деятельности Братства, его главным достижением и утверждением. Патриарх Сергий написал 25 августа 1939 года Владимиру Лосскому:  “ Ваши заботы о миссии среди инославных нельзя не приветствовать. [...] миссии поручаются Братству, которое и создалось для изучения инославия и для ознакомления западных с некогда родным для них Православием. Я разумею, что на долю Братства выпадает, главным образом, подготовительная работа : сношения с желающими присоединиться, выработка необходимых предначертаний [...] Одобрение же выработанного введение в практику, а так же испытание обращенных и принятие их в Церковь - дело  иерархии. 





“На западный обряд, принятый у нас, должно смотреть лишь как на первый опыт, притом сделанный в довольно срочном порядке и потому отнюдь не исключающий дальнейших попыток и поправок. [...] Другими словами, существующую у нас редакцию западно-православного богослужения(96) (текст, обряды и обычаи) нельзя считать окончательно установленной и единственно возможной. [...] 





Параллельное употребление двух редакций богослужения и, в частности, Литургии не противоречило бы церковному преданию : употребляются же в Восточной нашей Церкви наряду с Литургией И. Златоуста Литургии ап. Иакова и Василия Великого. Нужно только, чтобы эта новая редакция не была, так сказать, самодельной, чтобы она ясно держалась какой-нибудь подлинно церковной традиции[курсив наш] : галликанской, или (напр., для нефранцузов) какой другой, не исключая и римской (с исправлениями). [...] 


“Не должно оставлять без внимания и желания некоторых (мне пишут) иметь в Париже и обыкновенное наше восточное или русское богослужение на французском языке. [...] Не будем навязчивы никому с нашим западным обрядом в какой бы то ни было редакции, предоставив выбор самим обращающимся. [...] Тот, кому желателен западный обряд,  пусть им пользуется. Наличие западного Православия имеет глубочайший смысл. Это очень хорошо и в ближайших целях миссии. Но мы знаем бывших инославных людей, богословски образованных и мыслящих, которых привлек именно наш восточный обряд своей глубиной и религиозной насыщенностью(97)”. Можно заключить из этих слов, насколько глубоко митрополит Сергий, единственный в то время, заботился о духовной судьбе западных людей, создавая поместное православие, и насколько проницательным было его видение в этом отношении. 





После смерти Преосвященного Виннаэрта, последовавшей в 1937 году, почти сразу же после его обращения в православие, его приход возглавил отец Дени (Шамбо). Отец Дени жил вместе с отцом Афанасием, который наставлял его в монашеской жизни. После смерти отца Афанасия,  “ 5 марта 1944, он [о. Дени Шамбо] постригся в монахи по западному обряду и стал первым православным бенедиктинцем, за последние более чем шестьсот лет(98)”. Он тоже знал, что такое монашеская бедность: митрополит Антоний  рассказывает, что он ел только тогда, когда его приглашали в гости. В дальнейшем,  французский приход был перенесен в его дом на улице Дальре, где также был организован маленький православный бенедиктинский монастырь, молитвен-ный дом Святого Дионисия и святого Серафима Саровского. С помощью католических монахов-бенедиктинцев и членов Братства, он посвятил себя разработке бенедиктинского православного обряда, который позволил ему постригать людей  в монахи(99). Отец Дени (Шамбо) был назначен настоятелем после войны, в 1945. Было в то время монахов, вплоть до восьми, среди которых отец Серафим (Родионов), ставший позднее епископом. Отец Сергий (Шевич) тоже видимо посещал этот приход и скромную общину, также как и отец Софроний (Сахаров), после своего возвращения с Афона. 





К сожалению православное бенедиктинское монашество не выжило, после смерти отца Дионисия, последовавшей в 1965 году. Но, через восстановление Западного православия,  основной целью было возвращение всех западных церквей в лоно Православия, как об этом подразумевается самим Владимиром Николаевичем Лосским в его отчете 1937 года(100). Более чем само западное православие, способом избранным Провидением, чтобы привлечь западных людей в лоно церкви оказалось впоследствии развитие “Восточного” Православия на французском языке, а также все растущее влияние православного богословия и духовности, с которыми западные христиане все лучше знакомились. 
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93) Леонид Зуров: “ Монах и иконописец Г.И. Круг ”. ук. соч. 


94) Владимир Лосский: “ Отчет от 18 июня 1937 г. ”, in  Ван Буннен,  ук. соч., приложение Ґ 11. 





95) Полный текст отчета Братства об этой общине в апреле 1936 года патриарху Сергию и полный текст послания Патриарха от 16 июня 1936 года в книге В. Бурна,  ук. соч., с. 281-284 и 290-294. 





96) Использовалось четыре редакции западного обряда : 1) редакция принятая Собором 1875 г. ; 2) редакция Преосвященного Виннаэрта, по которой позже служил отец Дени (Шамбо) ; 3) редакция Преосвященного Алексия (Ван дер Менсбругга) и 4) редакция так называемая святого Германа, которая тогда только вырабатывалась. В этом письме Блаженный Сергий пишет о редакции, использованной о. Дени (Шамбо). Описание этих редакций и исторические данные об их составления даны в работе А. ван Бунена,  ук. соч., с. 209 и след. и в главе имнуемой “ Иделогия французской католико-православной церкви ”, с. 291-330. 





97) Письмо московского митрополита Сергия В. Лосскому, о вопросах западного православия от 25 августа 1939 года, в книге Le Patriarche Serge et son heritage spirituel [Патриарх Сергий и его духовное наследство],  Paris, 1947, с. 72-74, по-английски в One Church, 2 (1948), N 9-10, p. 27. 





98) О существовании бенедиктинского монашества в лоне православия и, в частности, о случае святого Антония Римлянина, см. S. Bolshakov: “ The Western Rite in the Orthodoxe Church ”  (Западный обряд в православной церкви), in Living Church, 9-VI- juin 1949, p. 15. 





99) См. ван Буннен, ук. соч., с. 200-204. 





100) См. выше, стр. 3. 








Война





Перед войной Леонид Александрович Успенский не мог посвятить себя иконописи : он вынужден был работать. Затем он был отправлен в Германию на принудительные работы(101), ему удалось оттуда бежать и, обвиненный в дезертирстве, скрывался у себя дома. Именно тогда он целиком посвятил себя иконописи. После немецкой оккупации и освобождения Франции, в 1944 году, он начал преподавание, которое длилось до его смерти, сначала у себя дома, а затем в мастерской прихода, на улице Петель. 


Кирилл Шевич уже давно решил постричься в монахи, но, по желанию своей матери, должен был сделать это уже после ее смерти. Перед самой войной, в конце августа 1939 года, вместе с Львом Зандером и Алексеем Князевым он совершил пешее паломничество в пещеру  святой Женевьевы в Сен-Женевьев-де-Буа. На следующий день он был арестован французами,  по причине германо-советского пакта, вероятно за свою деятельность среди Младороссов(102)”, и отправлен в лагерь Верне, в Пиренеях. Во второй раз он был арестован, на этот раз немцами, после разрыва пакта в июне 1941 года, и заключен в Компьене. Он бы и погиб там, если бы не вмешалась одна из подруг его матери, знавшая тогдашнего премьер-министра Лаваля. Вернувшись в Париж, зная, что его могут убить в любой момент, он решил дольше не ждать, и постригся в монахи(103) в приходе Святой Троицы. Именно тогда он стал помогать отцу Григорию. 





После тяжелых и напряженных предвоенных лет, наполненных страданиями, отец Григорий (Круг) заболел и был помещен в психиатрической больнице Сальпетриер. Отец Сергий навещал его каждый день. Врач, который занимался о. Григорием, быстро заметил, что дело не в психическом заболевании(104). Поэтому он и поручил о. Григория отцу Сергию, как только у того появилась возможность взять его к себе. Отец Сергий позволил послушнику заниматься исключительно иконописью и литургическим пением. Благодаря такому отношению, отец Сергий не только вылечил его, но и способствовал развитию одного из самых великих иконописных талантов в истории Церкви. 





Отец Сергий был рукоположен в сан священника в 1945 году в день святого Александра Невского, одновременно митрополитами Евлогием и Николаем Крутицким, во время сослужения, посвященного воссоединению всей  русской эмиграции и  ее возвращению в  лоно Патриаршей Церкви. 
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101) По закону правительства Лаваля от 16/II-43 г. была установлена “ Обязательная трудовая повинность ” — все трудоспособные молодые люди были обязаны отправиться на работу в Германию, чтобы якобы заменить там французских военнопленных. 


102) Политическое движение, возникшее в эмиграции и стремившееся совместить монархизм с революционными стремлениями к свободе и справедливости. См. о их начальнике Александре Казен-Бег, недавно опубликованную книгу Mireille MASSIP : la Verite est fille du temps [Правда— дочь времени], Женева, 1999. 





103) 18-XI/1941 г., согласно J.C. Larchet, в примечании, посвященном биографии отца Сергия, ук. соч., № 9, с. 397-398. 





104) Cм. Catherine Aslanoff, “ Le Pere Gregoire Krug : des tenebres a la lumiere ”  [Е. Асланова : “ Отец Григорий Круг: от мрака к свету ”] доклад, прочитанный на коллоквиуме, посвященном тридцатой годовщине со дня смерти отца Григория, в Париже в 1999 г., и опубликованный в сборнике : Un peintre d’icones — le Pere Gregoire Krug, Paris, Institut d’etudes slaves, 2001, pp. 35-40. 








