Священная топонимика в Киевской Руси

Иеротопия как организация сакрального пространства или интерпретация «исторического» пространства как сакрального, освященного традицией, характерна уже для дохристианской Руси
. 

Раннехристианские святыни Киева

Приняв веру Христову от православной Византии, Русь тут же постаралась устроить свою столицу - Киев - во образ столицы Византии - Константинополя. Русским было хорошо известно, что в константинопольских градо- и храмостроительных ансамблях присутствует множество деталей, сознательно сближавших столицу империи с Иерусалимом. Уже в X веке при равноапостольном князе Владимире постройкой и освящением знаменитой Десятинной церкви Успения Пресвятой Богородицы Киев, подобно Константинополю, посвящал себя Царице Небесной. В XI веке Ярослав Мудрый, сын Владимира, строит в Киеве величественный Софийский собор во образ Софии Константинопольской и сооружает новую крепостную стену города, где главные и парадные ворота получают название Золотых, как и в Константинополе, где, в свою очередь, они были созданы во образ Золотых ворот Иерусалима палестинского, через которые Господь Иисус Христос совершил Свой торжественный «вход в Иерусалим» накануне Крестных Страданий. 

 Таким образом, Золотые ворота Киева в сознании русских имели своим прототипом не только Константинополь, но и Иерусалим. Отсюда становится понятным, почему они были не только и не просто главными, парадными, но и, как их еще называли, святыми. Они как бы приглашали Господа войти в Киев, как входил Он в Иерусалим, и благословить стольный град и землю Русскую. Золотые ворота - это «вход Господень» в Киев.  Последнему подражали в том или ином отношении, в той или иной мере Новгород (с его Софией), вторая столица Руси - Владимир (с множеством «киевских» названий, с Успенским собором «софийского» типа и с Золотыми воротами), другие княжеские центры, наконец, Москва

.  Следует отметить еще одну деталь, уподоблявшую древнерусский христианский город историческому палестинскому Иерусалиму. Это так называемые «поклонные» горы, которые были у Киева, Владимира, Новгорода, Москвы и почти у всех крупных русских городов и монастырей. Это явная параллель «поклонной» горе близ Иерусалима, которая в одном из наших древнейших письменных источников начала XII века описана следующим образом: «...И есть там пологая гора близ дороги, на расстоянии примерно версты от Иерусалима, - на той горе ссаживаются с коней все люди и кладут там крестные поклоны, и поклоняются святому Воскресению при виде Иерусалима...» .

«Поклонные» горы вблизи русских городов - это тоже возвышенности, с которых путникам впервые открывалась панорама города и где они также, слезая с коней и повозок, молились и поклонялись городу, который воспринимался людьми не просто как жилой центр, центр торговли и ремесла, но как святыня, святой город, объект молитвенного поклонения, подобно Иерусалиму. 

 Древнерусский город с его многими храмами и монастырями воспринимался нашими предками как святыня, как место особого, таинственного присутствия и пребывания Небесного Царя Славы - Господа Иисуса Христа, Его Пречистой Матери, ангельских воинств и торжествующей Церкви святых, иными словами - как образ града небесного. Не удивительно, что и пространства Русской земли между ее городами и селами (с храмами в них) не могли остаться в стороне от попыток придать им священный характер
.

В знаменитом «Слове о законе и благодати», написанном киевским митрополитом Илларионом во второй четверти XI века, говорится о деятельности князя Ярослава Мудрого, и, среди прочего, митрополит повествует о том, что князь Киев «окружил величием, как венцом, и народ твой и град святой предал в покровительство скорой помощнице христианам Пресвятой и Преславной Богородице, которой на Великих вратах и церковь воздвиг во имя первого господского праздника — святого Благовещения, чтобы приветствие, возвещенное ангелом Деве, прилагалось и к граду сему. И если Богородице возвещено было: «Радуйся благодатная! Господь с тобою!», то граду «Радуйся, град православный! Господь с тобою!»

Князь Владимир, этот новый Давид в свою очередь уподобляется императору Константину, утвердившему христианство «в еллинской и римской стране», тогда как Владимир уставил закон народу русскому. Константин перенес из Иерусалима крест, тогда как Владимир перенес крест и христианство из «Нового Иерусалима», то есть из Константинополя, на Русь. А сын его, князь Ярослав, дополнил дело отца, прибавив к построенной им церкви Богородицы (Десятинной) храм Софии (как в Константинополе) и новые обширные городские укрепления с Золотыми воротами и стоящей над ними церковью Благовещения Богородицы. Итак, перед нами вырисовывается продуманная митрополитом Илларионом и, вероятно, действительно существовавшая программа перенесения основных топосов Константинополя, этого Нового Рима и Нового Иерусалима, в Киев. В этот ряд прекрасно встраивается церковь Богородицы Десятинная (она могла уподобляться Влахернскому храму), прямо включается митрополичий собор Софии, перенимающий посвящение патриаршей Великой церкви; замечательно уподобляются Золотым воротам Константинополя и Золотые (Великие) ворота Киева. 

В этой связи представляется важным подчеркнуть, что создание сакрального пространства — это практически всегда создание конкретной пространственной образности, которая по принци​пам репрезентации и типу восприятия близка византийской иконе. Данная взаимозависимость хорошо прослеживается в поздне-средневековых проектах, таких как «Шествие на осляти» в России XVI-XVII вв. Иеротопический замысел воссоздания в центре Москвы пространства евангельского Иерусалима вполне очевиден и не сводим к привычной категории городских процессий. Иссле​дователи уже поставили проблему иконографии ритуала, который может быть воспринят как некая «живая картина» и динамическое (добавим, также и пространственное) воспроизведение иконы «Входа Господня в Иерусалим». Все основные персонажи иконо​графии перевоплотились в группы участников московского дейст​ва, ставшего своего рода иллюстрацией к иконе праздника. 

Византия создавала для всего восточнохристианского мира базо​вые модели организации сакральных пространств, которые в раз​ных странах адаптировались и трансформировались с учетом на​циональных особенностей и просто климатических условий. Совершенно ясно, что «ледяная» архитектура, оформлявшая рус​ские иеротопические проекты на Богоявление и другие зимние празднества, физически не могла появиться в Константинополе или на Балканах. Приведенный пример интересен еще и тем, что он показывает, как высокие константинопольские образцы создания сакральных пространств почти растворяются в народной среде: в целом ряде случаев хорошо видно, как «ученая» иеротопия орга​нично соединяется со стихийной, идущей от естественной сакрали​зации жизненной среды.

Палестинские аналогии в разных древнерусских городах

Как показывают современные исследования, в древней русской топонимике сплошь и рядом, подчас в самых неожиданных местах, встречаются Иорданы, Фаворы, Сионы, Гефсимании, Вифании, Иерусалимские долины и т.п. Подтверждением этой очень древней русской традиции могут служить окрестности Троице-Сергиевой лавры, некоторых других монастырей, а также духовно-молитвенная практика некоторых русских подвижников-монахов. Пример тому - преподобный Серафим Саровский, называвший названиями Святой земли определенные места в лесу, где он подвизался. 

Итак, оказывается, еще с древнейших времен, с принятия крещения, Русская земля сознательно устраивалась (или стремилась к этому устроению) одновременно во образ исторической Святой Земли Палестины и во образ «обетованной земли» грядущего Небесного Царства. 

 Перед нами содействие промысла Божия и сознательной воли православных русских людей. Исторические, топографические случайности оказываются не случайными, а осознанные человеческие решения - естественными и соответствующими духовным истинам и законам, положенным Богом. И зачастую трудно определить, как возник тот или иной образ в городе - случайно, то есть промыслительно, или был устроен сознательно
. 

Однако в ином ряде случаев элемент сознательного человеческого творчества все же очевиден. Особенно отчетливо он выделяется в Москве - столице централизованного Русского государства. Москва сознательно собирает в себе ряд черт и образов всех столиц бывших удельных княжеств, подчеркивая тем самым значение свое как объединительного центра русских земель. Потому и важнейшие тенденции древнерусского градо- и храмостроительства получают в Москве свое закономерное продолжение. В то же время Москва сознательно стремится оформить себя как духовный центр, священную столицу Руси, и в связи с этим нарочитые стремления к созданию определенных образов святого града, Нового Иерусалима приобретают в Москве наиболее яркое, определенное, отчетливое выражение. 

 Прежде всего это Покровский собор, известный в обиходе как храм Василия Блаженного на Красной площади. Давно замечено, что его многочисленные внутренние церкви - приделы - настолько малы и тесны, что могли вмещать лишь ограниченное количество молящихся, поэтому весь собор задуман не столько как место молитвы, сколько как объект молитвы. В последнем значении он был с внешней стороны оформлен как многоглавый, красочный, затейливый «райский сад», как образ рая или «дома» Отца Небесного. Храм заключал в себе одновременно два представления - о Церкви как собрании верующих и о Царстве небесном как конечном результате веры во Христа. Не случайно в русском языке слово «церковь» означает и собрание верных, и здание храма, формы и иконы которого призваны свидетельствовать о вечном, объемлющем «новое небо» и «новую землю» Царстве Божием. 

 Известно, что после постройки собора Василия Блаженного установилась традиция широких народных молебствий и шествий на Красной площади. Со временем собор стали называть Иерусалимом, а Красная площадь окончательно приобрела значение как бы храма без стен (под открытым небом), что соответствует Апокалипсису, где Иоанн Богослов говорит, что «храма не видел у них» (жителей Иерусалима Небесного), ибо храм для них - Сам Господь Бог и Агнец (то есть Христос). 

 В Москве также определенно сознательным был символизм государева сада в Замоскворечье против Кремля, где в XVII веке устроили 144 фонтана - во образ 144 тысяч праведников из Откровения Иоанна Богослова. Откровение, как известно, не дает точного описания «Иерусалима Нового», зато в подробностях сообщает об устройстве его стен. «Он имеет большую и высокую стену, имеет двенадцать ворот... с востока трое ворот, с севера трое ворот, с юга трое ворот, с запада трое ворот». Стена Горнего Иерусалима высотой «во сто сорок четыре локтя, мерою человеческою, какова мера и Ангела» (Откр.21:12-13,17). Построить в Москве стены высотой в 144 локтя не могли. Но Спасскую башню Кремля возвели высотой именно в 144 локтя. 

 Наконец, самым замечательным в этом плане явились в Москве стены Белого города и Скородома (второго, более широкого крепостного ограждения столицы). Они были завершены в конце XVI века при Федоре Иоанновиче. Как оказалось, стена Белого города вместе с входившими в нее южными стенами Кремля и Китай-города имела 12 ворот, по трое на каждую сторону света, и стена Скородома имела то же число ворот, по трое на каждую сторону. Кроме того, в Откровении Иоанна Богослова сказано, что небесный град «расположен четвероугольником, и длина его такая же, как и широта» (Откр.21:16). Кольцевые укрепления Москвы не являются квадратами в плане, но длина оси Скородома север-юг- 4 километра 800 метров, а длина оси восток-запад - 4 километра 700 метров, практически равносторонний крест, мысленный квадрат, как бы вписанный в круг. Ибо следует заметить, что к этому времени общая градостроительная композиция Москвы достигает полного круга - символа вечности. 

 К середине XVII века в Москве оказались созданы символы важнейших образов Небесного Иерусалима, каким он описан в Откровении Иоанна Богослова (Апокалипсисе). Равно как и осознанно создавались определенные образы исторического палестинского Иерусалима. Идея восприятия Москвы как «Нового (второго) Иерусалима» в значении историческом, как современного духовного центра Церкви, пройдя из глубины веков, становится общепризнанной в русском обществе. И это не случайно потому, что преемником славы древнего Иерусалима мог быть только столичный город христианского царства
. 

Многие источники упоминают палестинские аналогии в Соловецком монастыре. Все известные иконы, на которых присутствует изображение Соловецкого монастыря, являют нам не только конкретное российское сакральное пространство, но саму Святую Землю и Новый Иерусалим из Откровения Иоанна Богослова. Конечно, любой монастырь или место совершения литургии может восприниматься как Новый Иерусалим. Но Соловецкая обитель не относится к типу, создававшемуся патриархом Никоном на берегах Истры, в нем нет архитектурных подражаний Иерусалиму, а иконы с его изображениями не свидетельствуют о попытках копировать здания Святой Земли. И все же соловецкие иконы вызывают в памяти слова пророка Исайи: «Воссияй, Новый Иерусалим, ибо слава Господня взошла над тобою», а сами названия — церковь Благовещения и Преображенский собор — напоминают о сакральных центрах Израиля»
.
Уже после создания Святейшим Патриархом Никоном Нового Иерусалима старообрядцы, которые фактически захватили Соловецкий монастырь в 17 веке, в противовес Патриарху Никону, стали строить церкви и скиты, первообразы которых находились в Святой Земле. Но это было уже подражание. 

 « Святая Святых» Бориса Годунова

В царствование сына Иоанна IV царя Федора Ивановича при его советнике Борисе Годунове в Успенском Соборе Кремля появляется подобие Софийской Кувуклии. Сам Борис Годунов, став царем, был озабочен созданием на месте Кремлевских соборов гигантского Храма Святая Святых, который должен был представлять копию Храма Воскресения в Иерусалиме. Для покрытия главной святыни будущего Храма Гроба Господня была создана немыслимая по стоимости златокованная плащаница, которую исследователь Баталов А.Л. реконструирует, как «саркофаг, на крышке которого, видимо, находилась рельефное изображение Тела Спасителя, а в его торцах стояли статуи ангелов, вылитых согласно Пискаревскому летописцу, в соответствии с евангельским текстом: «единого у главы, а единого у ногу». Все это было изготовлено в меру настоящего Гроба Господня. Плащаница погибла во время польской оккупации Москвы, но описи Московского Успенского собора фиксируют меж 1611 и 1620 годом Гроб Господень в Успенском Соборе. А.Л. Баталов в работе «Гроб Господень в сакральном пространстве русского храма» пишет: «…образ Гроба Господня, появившийся позже, вероятно, одновременно с введением соответствующей службы Великой Субботы, был связан с новгородской традицией, его связь с Гробом Господним Бориса Годунова несомненно существовала». Ключевым здесь является то, что в Успенском Соборе появляется новгородское чинопоследование Великой Субботы. Возникновение чинопоследования, тем более уникального в главном Соборе России, должно было иметь под собой какую-то причину. В другом месте Баталов пишет: «Гроб Господень стал в Успенском соборе не только богослужебным предметом, но и приобрел значение самостоятельной реликвии, который было отведено особое место в сакральном пространстве собора. При этом он обладал и богослужебной функцией. Устав службы во время Четыредесятницы в московском Успенском соборе показывает, что именно этот Гроб использовали на вечерне в Великий Пяток и на утрени Великой Субботы, перенося его торжественно из кивория к Царским дверям. Этот устав 1630-х гг. свидетельствует о постоянном значении этой реликвии как Гроба Господня и вне страстных служб». Несмотря на все вышесказанное, Баталов считает Гроб только подобием, или мерою Иерусалимского. Но церковные уставы беспричинно не меняются. Примером тому может служить «Сказание о перенесении срачицы Господней в царствующий град Москву». Когда в 1625 году персидский шах Аббас подарил государю Михаилу Федоровичу взятую им в Грузии Ризу Господню, то Патриарх Филарет, исследовав ее происхождение, испытал святыню на чудотворение: «повеле Спасскому архимандриту Новаго монастыря Иосифу и священницем и дьяконам тоя срачицу с казенного двора и послати по болящим…», убедившись, что больные исцеляются: «…взяша срачицу Господню и несоша в Соборную церковь Успения Пречистыя Богородицы и положена в ковчег злат и постави на Гробе Господне и отрезаша у ней две части. Единую убо положиша в ковчег и тое ношаху из Соборной церкви по всем болящим, а другую в крест. Той же крест бысть у государя в верху. В соборной же церкви быта многая исцеления различными недуги приходящим с верою. Патриарх же Филарет повеле Крутицкому митрополиту Киприяну сложити стихиры и канон и уставиша празднество, Марта в 27 день». Вот пример того, как обретенная святыня порождает богослужебное чинопоследование, сначала локальное, связанное с местом события, – а затем и общецерковное. Праздник Ризоположения знаменовал собой еще и следующий смысл. – При все слабости московского государства, едва начавшего подниматься после разорения Смутного времени, и в царствование кроткого и благочестивого государя Михаила Федоровича, Господь наделяет град Москву величайшей святыней христианства – Своею Честною Ризою. На Руси к этому времени уже имелись части Честнаго Животворящего Креста Господня, один из святых Гвоздей, святыни, связанные с земной жизнью Божией Матери, части мощей святых апостолов, Иоанна Предтечи, многочисленные мощи святых. Поток святынь в Москву из оккупированных турками земель восточных патриархатов в XVII веке значительно усилился. Восточные иерархи приезжали в Москву просить государей и патриархов о материальной помощи для откупа у турецких султанов, и привозили все новые и новые драгоценные дары. К середине XVII века богоспасаемый град Москва обилием храмов и находящихся в них святынь напоминал Царьград конца XII века. Венчал же список реликвий находившийся в Успенском соборе Кремля Гроб Господень с лежащей на нем Ризой Господней
.

В эпоху позднего Средневековья возникает стремление создать подобие всего Иерусалима или его Святых мест, сделать их присутствие на Русской земле зримым. Первой документально известной попыткой осуществления такого замысла стало строительство Борисом Годуновым «Святая Святых» в Московском Кремле. Сразу же после венчания на царство программа, прозвучавшая в ко​ронационном чине, была продолжена царем Борисом в замысле сооружения в Кремле храма «Святая Святых». Для Руси XVI в. понятие «Святая Святых» связывалось одновременно с двумя иерусалимскими храмами, имев​шими для христиан вселенское значение: со святилищем не существовавшего тогда ветхозаветного храма царя Соломона и с храмом Гроба Господня. Ряд источников, называющих годуновский собор «Святая Святых», сравни​вают его замысел с постройкой царя Соломона. Другие ограничиваются констатацией, не объясняя даже метафорически, что означает название «Святая Святых». Все эти известия говорят о «иерусалимской» направ​ленности замысла, о статусе нового кремлевского собора, выраженном в его наименовании «Святая Святых», но не сообщают о посвящении его престола. Только один современник — Авраамий Палицын указывает на конкретный образец и на праздник, во имя которого собор должны были освятить; «Царь убо Борис мысля храм нов воздвигнути во имя воскресения господа бога и спаса нашего Иисуса Христа, и по образцу сделанного сметив...»
.

Однако, мало что известно о той великой святыне, во имя которой и создавался храм «Святая Святых». Однако, это мог быть Камень Гроба Господня, привезенный новгородцем Добрыней Ядрейковичем из предпогромного Константинополя (до 1204 г.).

1204 год – малый апокалипсис средневековья. Под ударами крестоносцев IV крестового похода пал Константинополь–Царьград – христианская столица мира. Апокалиптичность этого события в том, что произошло невозможное для православного мировоззрения событие: под пятою латинской антицеркви оказался незыблемый со времен основания Второй Рим Святого Константина. Этому событию по началу препятствовал даже папа Иннокентий III. По свидетельству Г. Мишо – историка крестовых походов, узнав о решении идти на Константинополь, которое было принято на совете в Заре – первом византийском городе, осажденном и взятом крестоносцами IV крестового похода, папа снял с них благословение и угрожал им Божиим гневом. Но когда Иннокентий III узнал о падении Византийской столицы, то по свидетельству того же историка: «Глава верующих не дерзал углубляться в рассуждения о делах Божьих; ему свойственно было думать, что греки были справедливо наказаны за их заблуждения и что Провидение вознаградило пилигримов…» 
Еще одна цитата из Г. Мишо: «Нигде покорение Византии не произвело такой радости, как на Святой Земле. Защитники и жители христианских городов за морем, на долю которых выпали только бедствия войны, пожелали разделить счастье и славу Французов и Венецианцев; папский легат Петр Капуанский, посланный в Сирию Иннокентием, покинул Палестину и приехал в Грецию, где присутствием своих он оживлял ревность латинского духовенства к обращению Греков; Иоанниты и Тамплиеры также прибыли в Грецию, которая сделалась настоящею обетованною землею; король Иерусалимский <давно уже изгнанный из Иерусалим сарацинами – Авт.> остался почти одиноким в Птолемиаде». 


Что же оказалось в руках у покорителей Города Городов? 

Первое то, к чему так вожделели венецианцы – основные устроители константинопольского погрома – были, значительные запасы мировых финансов. До падения Византии Западная Европа не имела оборота золотых монет. Порой феодалам приходилось расплачиваться со своими вассалами дровами, а то и конским навозом. 

Константинополь был также важнейшим узлом мировой торговли, связывавшим нити торговых коммуникаций государств Малой Азии, Индии и Китая, Киевской Руси с Балканскими странами и королевствами Западной Европы. Но это было не главное приобретение. Огромное число православных святынь попало в руки крестоносцев.

Правда, общий триумф уничтожения православной столицы был омрачен одним досадным недоразумением: в числе святынь, представленных покорителями Константинополя папе, отсутствовала важнейшая, под именем освобождения которой весь XII век в Палестину устремлялись крестоносные армии. 

Речь идет о плите Гроба Господня. Её некогда обмерил и описал после первого крестового похода русский паломник игумен Даниил. В его «Хожении» начала XII века святыня была названа «лавицей». Тогда она еще находилась на своем исконном месте в Кувуклии Гроба Господня. 


Новгородский летописец скорбно повествует: «И внидоша фрязи в град вси и стояша на месте идеже стояше царь греческий. И восходящу солнцу и внидоша в Святую Софию, и одраша двери, и рассекоша и амвон бяще окован весь серебром, и столпы серебряные 12, се 4 кивотныя и тябло иссекоша и 12 крестов иже бяху над алтарем и меж ими шишки, яко древа возвышающиеся выше человека и преграды алтарные меж столпы, а то все сребряно. И Трапезу чудную одраша, драгий камень и великий жемчуг, а самую не ведомо куда деша и 40 кубков великих что бяху пред алтарем и паникадила и святильники то все сребряно яко не можем числа исповедати, с праздничными сосудами бесценными поимаша, служебные же Евангелия же и кресты честные и иконы все одраша… Тожде все в единой Софии сказах. А Святую Богородицу, что во Влахерне идеже Святый Дух схождаше на вся пятницы, и ту одраша. Инех же церквей не может человек сказати, яко без числа…» <Первая Софийская летопись – Авт.>


Знали ли на Руси до падения Константинополя о надвигающейся катастрофе? В Константинополе был так называемый «русский убол», где проживали русские паломники и гости.

Влиятельные русские князья находились в тесных отношениях с византийскими императорами, обменивались посольствами, вели переписку, совместно боролись с половцами. Примером могут служить отношения Киевского князя Ростислава и Галицкого Ярослава и Мануила Комнина, выше упомянутого Романа Галицкого и императора Ангела Комнина III.

О династическом кризисе начала XIII в., разрешить который попросили «помочь» крестоносцев, на Руси было известно. Наиболее осведомленными в византийских событиях оказались новгородцы. Самый подробный перечень святынь, находящихся в храмах пред–погромного Царьграда, оставлен нам новгородским боярином Добрыней Ядрейковичем.

Его «Хожение» с величайшим благоговением описывает святыни, украшения церквей, иконопись, предания, некоторые чинопоследования и даже церковное устроение (количество и организацию духовенства и его содержание). Описание Добрыни относится к 1200 г. Подробное описание Константинопольского разорения и того, что ему предшествовало, мы также находим в новгородских летописях. Есть мнение, что это описание тоже восходит к Добрыне Ядрейковичу, бывшему свидетелем трагедии 1204 года. 

На основании «Жития Варлаама Хутынского» и новгородских летописей о Добрыне можно сказать следующее. Он был сыном воеводы Ядрея, погибшего в несчастном походе на Югру.

Ядрей относился к знатному и богатому новгородскому боярскому роду. Дед Добрыни Прокша принял монашеский постриг под именем Порфурия. 

И сам Добрыня Ядрейкович был человеком благочестивым и являлся любимым духовным чадом святого Варлаама Хутынского. Отличие новгородского боярства от боярства (баронства, рыцарства) южной и северо-восточной Руси было в том, что, являясь мощной военной силой, оно стяжало богатство не только бранной службой князю <что новгородцы меньше всего любили – Авт.>, но и участием в значительной доле европейской торговли. 

Именно новгородцы могли быть лучше всех на Руси информированы о том, как начавшийся в 1202 г. во Франции IV крестовый поход для освобождения Иерусалима от сарацин был «перепрофилирован» Венецианцами. Венеция – это «уолл-стрит» средневековья, исконно враждовавший с Византией.

Сначала Дож Дандоло склонил крестоносцев, не имеющих средств заплатить за перевоз в Палестину, разгромить христианский город Зару. А затем весной 1203 г. на совете было принято решение отправить флот «армии Креста» в Константинополь, чтобы «помочь» царевичу Алексею, изгнанному из Византии, занять престол.

Новгородские торговые гости, находившиеся в Венеции и Константинополе,  вполне могли наблюдать эту двухлетнюю «мутацию» взглядов воинства, призванного спасать святые места Палестины.

Но был еще один фактор, отражение которого мы не найдем ни в одном историческом документе. Направить Добрыню в Царьград мог Преподобный Варлаам Хутынский, извещенный о его грядущем падении Свыше.

Одной из благодатных черт преподобного, согласно его жития, была прозорливость, т.е. способность видеть грядущие события, открытые Богом. Житие святого ставит перед учеными загадку. 

Преставляясь Богу, Преподобный передает свой монастырь вернувшемуся из Царьграда Добрыне Ядрейковичу – будущему новгородскому архиепископу Антонию.

Но дата смерти Преподобного 6 ноября 1193 года не соответствует дате возвращения Добрыни более, чем на 10 лет. 

Церковное сознание это разночтение нисколько не смущает. Ответы тут могут быть как мистические, так и уточненно хронологические. 

Важно другое, великий святой оказывает боярину неслыханную честь: передает свое детище, основанную им обитель. 

Что же совершил Добрыня? Процитируем по IV Новгородской летописи: «В лето 6719. Исперва не хотя злодеи добра, зависть возложи на архиепископа Митрофана с князем Мстиславом и не даша ему правитися и ведоша его в Торонепец, он же то все прия с радостию, якоже Иоанн Златоустый и Григорий Акраганьский, тую же восприя печаль славя Бога. Тогда же было пришел прежде изгнания Митрофана архиепископа, Добрыня Ядрейкович из Цареграда и привезе с собою Гроб Господень, а сам пострижен на Хутыни у Святого Спаса. И волею Божиею возлюби его князь Мстислав и вси новгородцы и послаша его на Русь ставиться и прииде поставлен архиепископ Антоний и сотвори палату Митрофаню во имя святого Антония». 

Приведем и другую летопись, более позднюю, «Патриаршую, или Никоновскую летопись» (Летописный свод XVI века, принятый Патриархом Никоном как официальный свод Русской истории): «Новгородцы же с князем своим Мстиславом Мстиславовичем излюбили себе инока Антония, постриженника Хутынского сей убо Антоний еще прежде изгнания Митрофана епископа ходи в Царьград, и принесе с собою изо Царьграда Гроб Господень, и поехаша его в Киев к митрополиту ставитися в епископы. Того же лета прииде Антоний в Новгород, поставлен в епископы Матфеем, митрополитом Киевским и всея Руси». 

Митрополит Макарий Булгаков считал, что это, возможно, какая-то часть камня Гроба Господня. Для того чтобы показать, что Добрыня совершил нечто чрезвычайное, следует обратить внимание на уникальность его назначения на Новгородскую архископию. 

В Новгороде незаконно, по навету, низлагается архиепископ Митрофан. 

Если обратиться к хронологической таблице русского епископата, < « Архиереи Русской Православной Церкви (конец Х – сер. XIII в.)» История Русской Церкви Митрополита Макария. Т. 2. – Авт.>, то становится ясно, что поставлял его на новгородскую кафедру тот самый митрополит Матфей, к которому новгородцы прислали ставится чернеца Антония, постриженника Хутынского, вчерашнего боярина Добрыню Ядрейковича. 
Новгородская Архископия – вторая по значению после Киевской митрополии кафедра в домонгольской Руси. Ее территория превышала размеры многих европейских государств, и чтобы поставить на управление ею вчерашнего чернеца нужны были обстоятельства более серьезные, чем новгородские смуты, возникавшие порой по несколько раз за год.

 Такое поставление прямо противоречило 17-ому правилу Двухкратного собора 861 г., которое гласило, что «… Впредь никто из мирян или монахов не был вдруг возводим в достоинство епископства, но чтобы каждый предварительно был испытан в церковных степенях» <Соколов И.И. Избрание патриархов в Византии – Авт.>.

Епископ – хранитель церкви. Именно с такого рода подвигом столкнулся Киевский Митрополит Матфей, когда перед ним предстал Добрыня–Антоний, выхвативший из рук латин важнейшую святыню христианства. 

Как он сделал это? Златом или булатом, как провез ее через враждебные государства и половецкие степи в далекий Новгород, недостижимый для бронированных полчищ псевдохристиан, нам неизвестно. Теперь в противостоянии с Римом Киев имел главный аргумент, потому что «Тако благоволил Бог». Последствия этого события сказывались на протяжении столетий в жизни страны, получившей название – Святая Русь
. 

Все вышеперечисленное нисколько не умоляет заслуги Святителя Антония, канонизированного в лике русских святых и создавшего в Новгородской Софии уникальный комплекс святынь (им привезен был так же воздвизальный крест с частью Древа Креста Господня, мощи святых) с чинопоследованиями, восходящими к традиции Софии Константинопольской, о чем убедительно говорит литургический анализ чиновника XVI в. Э.А. Гордиенко в работе «Часовня Гроба Господня в Софийском Соборе». 

Новый Иерусалим с берегов Босфора переместился на берега Волхова.

В этом контексте приезд к молодому новгородскому князю Александру Ярославовичу Гальда и Гемонта, легатов папы Григория IX с неудачной попыткой склонить его в латинскую веру, нашествие шведов Ярла Биргера, носившее все черты классического крестового похода, закончившейся Невским избиением 1240 года, последовавшая за этим битва с орденскими немцами на Чудском озере в 1242 г. приобретают совсем иной смысл. 

Совсем не исключено, что храм «Святая Святых» Бориса Годунова предназначался для этой величайшей святыни. Согласно местным истринским легендам, именно эта святыня была предуготована Святейшим Патриархом Никоном для подмосковной Русской Палестины, для Храма Гроба Господня.  Такова непостижимая связь времен.
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