Я думаю, что в этих стенах могу обратиться к вам по -  церковному: Добрый вечер, дорогие братья и сестры! Этот день в церковном календаре носит название Торжество Православия. Православие (по-гречески   ὀρθοδοξία) имеет два смысла. Докса (δόξα ) – это и прославление, и хваление, и, в то же время, мысль, мнение. Это и умение правильно славить Творца, и умение правильно мыслить о Нем. Есть разные типы молитвы – просьба, благодарность. Но самая высокая молитва – Славословие Бога. Когда душа поет о Нем, забывая зачастую даже обычные слова, и произнося далеко нерусское, незнакомое слово «аллилуия» - потому что душа почувствовала Бога . В этом соприкосновении двух бездн – бездны души и бездны Бога, и  видится  смысл религиозной жизни. 

И православие, прежде всего, в этом смысле – православие.  Те песнопения,  которые мы услышим, будут об этом напоминать и к этому вести.
 Но в этот день церковь напоминает о другом смысле слова «православие». Это возможность правильно мыслить о Боге, который непознаваем. Но Бог не пожелал быть пленником своей непостижимости. Он вошел в мир людей. Он вошел в мир людей, в мир пастухов, сделав их пророками, в мир рыбаков, сделав их апостолами. В Евангелии мы находим одну удивительную загадку: почему Христос, с точки зрения евангелистов обладающий статусом Бога, обращается к Богу «на Ты». «Воля Твоя, а не моя, да будет»-,  как объяснить эту диалогичность  в  отношениях  Христа  и Его Небесного Отца, оставаясь в рамках монотеизма, а не олимпийского многобожия?
В ответ на этот вызов,  на эту провокацию евангельского текста  и рождалась в первые века христианства сложнейшая система христианского богословия. Оно объясняло, что Бог един по сути и троичен в лицах, а во Христе одно из лиц Троицы стало человеком, не переставая быть Богом. В контексте уяснения этих тайн возник вопрос – если Бог непостижим и невидим, можно ли Его  изобразить? Можно ли почитать икону, которая изображает человечность Христа? Не окажется ли это оскорблением для его божественности? Сомнения длились два столетия. И вот, в 846 году произошло событие, которое получило в веках   память  и название «Торжество Православия». Богословие – форма аскезы. Начиная Великий Пост, надо помнить, что это не только умаление себя в еде, но это еще дисциплина ума и культура веры. Надо знать, во что веруешь, чему отдаешь свою совесть. Догматическое богословие -  это защита прав Бога в мире человеческого своеволия от наших перетолкований. Это суть сегодняшнего праздника. Бог стал настолько близок к людям в своей любви, что мы даже можем его изобразить.

Христа можно было видеть, осязать, распять…а значит,  можно было Его и изобразить. 
События, произошедшие в 846 году,  были не только радостными. В них есть серьезная трагическая нота. В 29 лет скончался император Феофил, оставив вдовой двадцатипятилетнюю Феодору. Несмотря на молодость, она была матерью 11 детей. 

Ее старший сын был еще совсем мал, и она понимала, что не сможет удержать власть  при малолетнем регенте. Ей были нужны  серьезные политические союзники, при том, что ее муж проводил политику иконоборчества и борьбы с православием. Она видела, что подобная политика не пользуется поддержкой народа, и решила ее изменить. Вчерашнего политического узника  монаха Мефодия она делает православным патриархом в обмен на признание ее законной императрицей.  Еще одно условие – снять с ее покойного мужа клеймо  еретика. Став патриархом, в первом же своем указе, он лишает сана двадцать тысяч священников, епископов и диаконов, которые были согласны с иконоборческой политикой предыдущего патриарха Иоанна Грамматика. Для церкви это стало важнейшим уроком, так ею и не усвоенным. Надо бояться слишком тесного сотрудничества с властью, потому что православие предавать нельзя. И тот, кто сегодня находится при дворе, завтра может оказаться лишенным всех благ, потому что православие победит. Патриарх Мефодий принял очень жесткую меру. Потом даже сама церковь предпочла  об этом забыть. И, может быть, поэтому сегодня мы с вами здесь, в храме, который не вполне храм. В сегодняшнем  празднике Торжества Православия есть своя горечь – в главном храме России мы не на службе, а на концерте. В нем не совершаются  регулярные богослужения, и, может быть, это напоминание о важнейшей истине христианской истории. Если церковь будет заключать политические браки, в следующем поколении она рискует остаться вдовой. Так неоднократно и происходило. День Торжества Православия – это День Торжества Православия над нами, а не день нашего торжества над кем-то.

И еще одна горькая нота здесь есть – даже в советские годы  церковь не изменила своего вероучения. В течении тысячелетий она доказала, что умеет сохранить свою веру. Но, к сожалению, на страницах истории современной церковной жизни мы не видим такой же нашей церковной настойчивости в отстаивании человеческого достоинства. В борьбе не за идеи и символы, а за живых людей. За узников, неправедно гонимых, и так далее. Небольшой пример – тот же самый император Феофил – иконоборец, наверно, был хорошим человеком. О нем хорошо отзывались, как правитель он был справедлив.  Однажды одна вдова пришла к нему с жалобой на его ближайшего соратника и друга, министра,   препозита Никифора, который отобрал у нее в порту корабль с грузом.  Император приказал ему  вернуть вдове отобранное. Никифор не выполнил обещания, данного императору. Через несколько дней на стадионе  в Константинополя комедианты разыграли сценку: стали возить модель корабля, говоря один другому: «Съешь этот корабль!». Второй комедиант сказал, что не может съесть корабль, на что другой ответил: «Не можешь? А министр Никифор корабль с грузом съел!!!» Император велел наказать своего министра.  Вроде бы, красивая и добрая история, да только конец страшен. Император приказал сжечь Никифора живьем немедленно и прямо тут же, на стадионе. Такие вот были времена,  когда в человеке  жили одновременно и жестокость,  и доброта… Вера церкви во все времена была светлая и евангельская, а  вот наша верность этой вере была весьма разной. Поэтому в день Торжества Православия необходимо помнить – начать надо с себя.  Нужно дать православию и евангелию восторжествовать над  своей темнотой. В своей душе. И тогда мы дойдем до Пасхи, тогда Господь вернется и в наши души, и в этот дивный храм. Спасибо.

Неделя торжества православия памятна большинству современных людей по рассказу Куприна «Анафема»,  потому что в эту неделю в храмах возглашается вечная память защитникам православной веры  и анафема ее оппонентам.  Рассказ Куприна повествует о том, как возглашалась в этот день когда-то анафема великому русскому писателю Льву Николаевичу Толстому. Любой читатель с содроганием читает эти строки.К счастью, это  - неправда. Это фантазия писателя, и никогда, ни в одном храме православной церкви в неделю Торжества Православия  громогласная протодьяконская «анафема» в адрес Льва Николаевича Толстого не возглашалась. Отлучение его от церкви, действительно было, но – это чисто формальный бюрократический акт. Были публикации в газетах, но никаких специальных служб , посвященных Толстому – не было. Путь этого человека очень трагичен, и отношения с верой – непросты. Сегодня многие люди задаются вопросом – а нельзя ли пересмотреть то решение Синода столетней давности. Такие возможности есть. Одна из них была в том самом 846 году, когда для того, чтобы реабилитировать императора-иконоборца Феофила,  его  вдова, царица Феодора  сказала, что ей приснился сон: ей явилась Богородица и сказала, что ее муж помилован.В ответ (по договоренности) патриарх Мефодий объявил, что ему тоже был сон, в котором он получил подтверждение того, что император помилован и не считается более еретиком. Но, вряд ли, в 21 веке мы будем обмениваться сновидениями, решая вопросы о том, какие были отношения у великого русского писателя с православной церковью.  Тем не менее, помимо  сновидений есть такой путь. Недавно Православный  Свято-Тихоновский гуманитарный университет в Москве издал  две очень серьезные монографии, автор – священник Георгий Ореханов. Тема – Лев Толстой и церковь. Публикации по архивным материалам. И там, действительно, видно, насколько мало мы знаем о собственной предсмертной воле  Льва Николаевича, которая фактически была подавлена его секретарем Чертковым. И если и в самом деле историками-мемуаристами, архивистами будет установлено, что Лев Толстой, пойдя в Оптину Пустынь,  действительно хотел встретиться со старцем, а уже потом на станции старца не пустили, именно по воле Черткова, а не по воле умирающего  писателя, тогда мы конечно с радостью скажем , что отлучение от церкви отложим в сторону, и будем молиться об этом великом русском писателе. То песнопение, которое мы сейчас услышали, «Не отвержи меня во время старости моея», напоминает нам об удивительной и почти забытой грани православной культуры. Потому что есть – культура старения. Культура умирания. Приближение к пределу земной жизни не должно стать сожалением об ушедшей молодости, проклятием в адрес тех, кто здоров и молод, когда ты болен и приближаешься  к последнему порогу. Это должно стать временем созидания. Есть дивные  строки, принадлежащие Бальмонту

 : 
День только к вечеру хорош.
Жизнь тем ясней, чем ближе к смерти.
Закону мудрому поверьте —
День только к вечеру хорош.
С утра уныние и ложь
И копошащиеся черти.
День только к вечеру хорош.
Жизнь тем ясней, чем ближе к смерти.
Дни Великого Поста, перемежаются  с Родительскими Субботами, с воспоминаниями о людях уже ушедших. Этот ритм переживаний и памяти с разных сторон обновляет и обжигает человеческую совесть. Напоминает о вечных вопросах. Проклятых вопросах.  О таких вопросах, на которые человек не имеет право ответить.  Если  он для себя  закроет вопросы  о причине страданий, о происхождении зла в мире, о детской слезинке и на них ответит – это  значит, что  он  заклеил лейкопластырем боль своей совести, и это  стало  шагом на пути  к «расчеловечиванию». Некоторую толику боли надо уметь нести в себе, и это будет путь очеловечивания. Это и есть путь Великого Поста.
