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ВЛИЯНИЕ ДРЕВНЕГРЕЧЕСКОГО ПОГРЕБАЛЬНОГО ОБРЯДА НА РИТУАЛЬНЫЕ ХРИСТИАСКИЕ ТРАДИЦИИ
Аннотация. Данная статья посвящена исследованию влияния древнегреческих похоронных традиций на христианский обряд похорон. В исследовании привлечены как материалы письменных источников, так и данные археологии. Вопреки традиционному мнению об огромной роли иудейского обряда в формировании христианских традиций, в данной работе подчеркивается и особая роль древнегреческого обряда похорон в процессе формирования христианских обычаев погребения.
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Abstract: This article is devoted to research of influence of Ancient Greek burial tradition to the Christian funeral rite. In this report we use as well materials of the written sources as the results of archaeological investigations. Contrary to popular belief about the great influence of Jewish rite, in the process of forming of Christian tradition, there is emphasized the special role of Ancient Greek Burial rite during proses of development of Christian burial practice.
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Изучение процессов межкультурной коммуникации в современном мире является актуальными в связи с глобализацией, охватившей разнообразные социокультурные области. Особого внимания заслуживают процессы взаимодействия двух достаточно близких православных культур – русской и греческой. Обе в религиозной сфере являются наследниками богатой византийской культуры, просуществовавшей более тысячи лет, и вобравшей в себя, в свою очередь, достижения древнеримской и древнегреческой цивилизаций. Весьма интересным представляется и сходство ряда некоторых ритуальных традиций христианской культуры и культуры античной Греции. Особенно ярко оно проявляется в сфере погребального обряда. Несмотря на сильное влияние римской и иудейской традиций, есть основания предполагать, что в его основу легли именно древнегреческие похоронные ритуалы. 

Данное  мнение уже было высказано в работе А.П. Голубцова «Из чтений по церковной археологии и литургике» еще около ста лет назад. Однако и теперь проблема преемственности похоронного обряда остается дискуссионной. Большинство теологов продолжает настаивать на том, что в основу современного христианского похоронного ритуала лег иудейский обряд погребения, утверждая что он совершался по образу и подобию погребения Спасителя Иисуса Христа, который по их мнению соответствовал древнееврейскому, пренебрегая при этом исследованиями влияния на христианский обряд культурных традиций античной Греции.
Подтвердить или опровергнуть предположение о преемственности некоторых черт погребальной практики древних греков христианскими культурами может помочь анализ самой обрядности. Данное исследование является только предпосылкой к такому анализу и содержит попытку осветить лишь некоторые предположительно общие черты обрядности, отраженные как в письменной традиции христиан и древних греков, так и в данных археологических исследований.
Традиционно считается, что наиболее близким  христианской погребальной практике является иудейский погребальный обряд. Исследование письменных свидетельств позволяет выделить три основных стадии похоронного ритуала общих как для христиан, так и для древних иудеев. 
Это непосредственно приготовление тела к погребению, шествие с телом погребенного к месту захоронения, похороны и траур по усопшему. Не похоронить умершего и у христиан, и у древних евреев считалось тяжелым грехом. Обнаруживает сходство и характер обрядовых действий, предписанный при иудейских и христианских похоронах. Так, на первой стадии обряда над телом умершего происходит чтение молитв [Симеон Солунский, 330]. При подготовке умершего к погребению тело ритуально омывается, и умащивается благовониями, такими как мирра и алоэ [Иоан. 19:39]. Траурная процессия сопровождает тело на место захоронения с плачем, при этом покойного несут в гробу, либо на специальных носилках. Близки между собой и ритуалы, совершаемые во время непосредственного погребения покойного. Например, после прочтения всех необходимых молитв, собравшиеся проводить умершего в последний путь, обязаны бросить в могилу горсть земли. Это связанно с общим для христиан и иудеев представлением о создании человека из праха земного, в который он и должен возвратиться. Схожей является и обязанность поминовения усопшего после его смерти в день похорон, спустя год после его смерти и далее. Однако не стоит слишком абсолютизировать это сходство, поскольку в характере обрядовых действий, в погребальной практике сопоставляемых культур имеются и весьма заметные различия. Так, в иудейских письменных источниках не встречается идея о том, что необходимо увенчивать мертвых, в то время как у христиан приветствуется возложение на голову венца [2 Тим. 4.8]. Кроме того, у иудеев глаза покойного после смерти должны быть открытыми, у христиан требуется закрыть все лицо клобуком [История и обычаи Ветковской церкви, гл. 32]. В древнееврейской погребальной традиции не принято выставлять тело усопшего на всеобщее обозрение перед его выносом, однако в христианском ритуале такое обрядовое действие присутствует. Иудейский и христианский обряды обнаруживают различия и в вопросе об украшении гроба усопшего цветами: по христианской традиции гроб рекомендуется украшать цветами, в иудаизме это делать строго запрещено [КЕЭ, том 6, кол. 556–561]. Отличается также и временной период, отведенный на погребение умершего. У иудеев погребение должно быть совершено немедленно после проведения всех необходимых ритуалов, а у христиан – лишь на третий день после смерти. Кроме того, разным является и характер употребляемой на поминках заупокойной пищи. У христиан имеется самобытный ритуал совершения так называемой бескровной жертвы усопшему [Симеон Солунский, 335]. Различны христианские и иудейские традиции, связанные с поминовением усопшего [Симеон Солунский 334,335]. 

В то же время анализ античной письменной традиции показывает, что некоторые отличия христианского похоронного ритуала от иудейского могут быть связаны с влиянием древнегреческой античной обрядности. По данным письменных источников известно, что в античной Греции выделяются следующие стадии обряда: πρόθεσις – выставление тела умершего на показ [Еврипид, Ипполит 788-789; Эсхил, Плакальщицы, 10-20], ἐκφορά – шествие с телом умершего к месту погребения [Эсхил, Плакальщицы 30-40] и ταφή – захоронение усопшего, а также поминки (ἐναγίσματα) [Эсхил, Жертва у гроба].  
Первая часть обряда – πρόθεσις (процессия) практически не восстанавливается по археологическим данным. Однако, согласно письменным источникам, она включала в себя несколько стадий. 

Первой из них было омовение тела умершего. Подтверждением этому может служить приведенный в «Федоне» у Платона диалог. В тексте описываются последние  минуты Сократа перед смертью и приводятся слова философа: «Ну, пора мне, пожалуй, и мыться: я думаю, лучше выпить яд после мытья и избавить женщин от лишних хлопот – не надо будет обмывать мертвое тело». 
После омовения тело помещали на специальном деревянном ложе, которое у греков получило название κλίνη. Самого покойного после омовения облачали в лучшие одежды [Еврипид, «Елена»]. Обычно они были белого либо красного цвета. Так, Павсаний пишет, что Аристодимос, увидев во сне белые одежды, понимает, что скоро умрет [Павсаний Δ,13,1]. Заметим, что и в христианстве присутствует обычай выставлять тело в церкви, облаченным в белые одеяния. 

Кроме того, перед выставлением покойного на его голову возлагали венок. Еврипид в трагедии «Финикиянки» пишет об этом: «Εἰώθασιν γάρ στέφειν τούς νεκρούς» (Они привыкли увенчивать мертвых). О венке говорит и Лисистрата в одноименной комедии Аристофана. После увенчания тело умащивалось миррой, кровать украшалась молодыми ветками и цветами, также у кровати обязательно ставились лекифы со свежей водой [Аристофан; Еврипид, Ипполит]. Молодые ветки и цветы были символом реинкарнации. Ученые связывают венки с культом Деметры. Венки служили символом очищения человека от заразы, а кроме этого защищали умершего от гнева хтонических богов. Еще одной очень важной стадией этой части погребального обряда было обязательное закрытие рта и век покойного. Иногда лицо могло полностью закрываться специальным полотенцем [Еврипид, Ипполит 1475].
Таким образом, по ряду черт христианский похоронный ритуал уже на первой стадии оказывается более близким древнегреческому, нежели к древнееврейскому. 

Следующая стадия обряда – шествие с телом погребенного к месту захоронения (в античном мире ἐκφορά) – по сути совпадает у древних греков, христиан и иудеев.

Характер обрядовых действий на третей стадии погребального обряда – непосредственно помещение тело усопшего в землю (у древних греков ταφή) и поминовение покойного (χοαί, ἐναγίσματα) – еще более сближает христианский обряд погребения с греческим. Так, похороны усопшего у христиан, также как и у древних греков (в отличие от иудеев), совершаются на третий день после его смерти [Αντιφών, Περί του χορευτικού, 34]. Платон пишет, что, несмотря на закон Солона о необходимости похорон усопшего на следующий день после смерти, его хоронили по истечении трехдневного срока [Πλάτων, Νόμοι, ΙΒ, 960]. Захоронение христиан на третий день погребения может быть объяснено тем, что, согласно Евангелию, погребение Иисуса было отсрочено из-за священной для всех иудеев субботы и совершено на третий день после его смерти [Марк 16:1; Лука 23:56]. Таким образом, наблюдается своеобразное наложение более поздней христианской традиции на античную. 
Общим для древних греков и христиан является и принесение бескровной жертвы на похоронах. Античное влияние, несомненно, проявляется и в характере поминальной пищи. Так в захоронениях использовались зерна пшенцы и мёд. В античной письменной традиции известен обычай возлияния вина, или воды, а также мёда и молока над могилой усопшего. Об этом повествуется в трагедиях Эсхила «Плакальщицы», «Жертва у гроба» [Эсхил, Жертва у гроба: 90, 91]. Мед указывается и в трагедии Эсхила «Персы» [610-620] среди предназначенных для покойного даров. Греки также зажигали фимиаму (ладан) над могилой, как пишет Павсаний. Кроме того, греческая мифология сохранила упоминания о медовых лепешках как о жертвах, приносимых Богам. До сих пор во время поминок христиане едят коливу (кутию) – медовые лепешки [История и обычаи Ветковской церкви, гл. 32 О кутии]. Симеон Солунский также сообщает о наличии подобного обычая у Христиан: «Потом совершают и всё, что положено <по чину>, преимущественно же озабочиваются, чтобы приносима была Бескровная Жертва». В христианском погребальном обряде сосуды с дарами покойному могилу ставить не принято, однако семена винограда, среди прочих иных плодов упоминаются как жертва, приносимая над могилой покойного на третий день после погребения. 

По данным античных письменных источников и сведений о христианских канонах погребения удается установить, что дни поминовения усопшего у древних греков и христиан идентичны. Так, в ионийской традиции траур длился тридцать дней. Об этом свидетельствует речь оратора Эсхина против нечестивости Демосфена, сохранилась речь оратора Лисия об убийстве Эратосфена. В Спарте Ликург определял время траура 12 днями [Πλουτάρχου «Λυκοῦργος» 27],[15, XXVII]. В Аргосе и в Афинах траур длился месяц. На 3-й, 9-й и 30-й день и спустя год после смерти совершались поминки. В последний день траура приносились жертвы богам. 
В христианской погребальной традиции поминовения усопшего совершаются на третий (третины), девятый (девятины), сороковой (сороковины). Кроме того, как и в античной Греции, поминовения усопшего должны совершаться также и спустя год после его смерти [Симеон Солунский: 336]. Сроки траура иудеев существенно отличаются.
Таким образом, данные письменной традиции позволяют выявить достаточно репрезентативное сходство в древнегреческом и христианском погребальных обрядах, что может объяснять некоторые расхождения христианской погребальной ритуальности с древнееврейской и служить доказательством существования древнегреческого влияния на христианскую погребальную практику.

Наряду с письменными свидетельствами это подтверждают и данные археологии. Одним из интереснейших археологических памятников, где возможно проследить эволюцию античного обряда погребения в христианский является Херсонес – Корсунь.
Особого внимания заслуживает изучение погребального обряда на данном памятнике в период с V по Х в. н.э. Именно в этот период произошла полная трансформация древнегреческого обряда в христианский. М.В. Фомин отмечает, что выделение христианских захоронений V и VI в. н.э. остается весьма сложной задачей, поскольку характер погребальных конструкций не сильно изменился по отношению к захоронениям предшествующего периода [Фомин М. В., 2011.], но изменился сам процесс захоронения. Отмечается почти полное исчезновение кремаций в некрополе Херсонеса, что может быть обусловлено распространением христианских традиций, восходящих к идее Страшного суда и воскрешения. 

Кроме того, в Херсонесе – Херсоне на этапе становления христианской религии зачастую для погребений использовались монументальные сооружения, возведенные еще в более ранний период. Например, вторично использовались некоторые земляные склепы. Довлеющими типами погребальных сооружений в Херсонесе, оставались грунтовые ямы с различными видами перекрытий, которые являлись типичным могильным сооружением для греческой культуры. В ямах погребения в ряде случаев были совершены в деревянных гробах, о чем свидетельствуют найденные в них фрагменты дерева и гвозди. Несомненно, важным является факт сохранения древнегреческой традиции использования для погребения савана, на котором могли делаться различные надписи. Использование надгробий, на которых также имелись надписи, в Херсонесе-Херсоне продолжалось. Однако отмечаются изменения, как в форме надгробий (они представлены крестом), так и в характере эпиграфических свидетельств: надписи стали более лаконичными, иногда содержавшими лишь имя захороненного.
Сохранялась и традиция положения покойному в могилу заупокойной пищи, различных сосудов, украшений, кроме того, на ранних этапах в погребальном инвентаре присутствуют светильники. 
Примером сохранения ряда черт более древнего обряда может служить склеп №75/1987, расположенный на территории западного некрополя Херсонеса. Наиболее поздние захоронения в нем датируются предположительно VII в. н.э. Склеп содержал остатки не менее 30 человек. В нем были найдены монеты IV-Vв.н.э. фрагменты амфоры с коническим корпусом и зеленоватым ангобом, кроме того бронзовые браслеты, серебряные серьги, а также двухлопастные фибулы. Не случайно исследователи отмечают, что христианство очень долго уживалось с обычаями разных народов класть в могилу вещи и украшения [Амброз А. К. 1995:60]. В ранний период продолжалось использование монет, а также их индикаций в погребальных венках. В качестве примера М.В. Фомин приводит новейший материал из склепов, открытых на кладбище около Карантинной бухты. В 2006г. при исследовании склепа 1/2006 были обнаружены 29 монет, в склепе 2/2006 – 18 монет, в склепе 5/2006 – 33 монеты, почти все – IV – V вв. [Фомин М.В. 2011: 79]. Такая традиция сохранялась и на территории Греции, Болгарии, Сербии, Румынии, в том числе она прослеживается и на кладбищах вблизи церквей.
Особого внимания заслуживают и осветительные приборы. Глиняные светильники известны во многих древнегреческих некрополях Северного Причерноморья. В период становления христианства в Херсонесе роль светильников в погребениях трансформировалась. Четырехлепестковые розетки, орнаментирующие светильники, воспринимались в качестве крестов. Помимо этого, был открыт ряд светильников с изображениями крестов, которые датируются IV – V вв. н.э. В VI-X в. светильники заменяются восковыми свечами и стеклянными лампадами. Следует отметить, что в свечи используются в христианском обряде и по сей день.
В период VI–X в.н.э. количество инвентаря в захоронениях сокращается, однако для нашего исследования особенно интересен факт сохранения в них стеклянных сосудов, содержащих, по предположению М.В. Фомина, священный елей, который использовался для соборования усопшего. Положение в могилу подобных сосудов можно связать с гораздо более ранней традицией древних греков класть в могилу сосуды для умащения тела, как глиняные, так и стеклянные.

Проведенный анализ позволяет утверждать, что, несмотря на большие различия между христианским и древнегреческим обрядом, в ряде обрядовых черт наблюдается заметное сходство. Бесспорно, что на христианский обряд огромное влияние оказали иудейские похоронные традиции, однако следует обратить особое внимание на те черты, которые сближают между собой древнегреческий и христианских обряд захоронения и разительно отличаются от тех, которые наблюдаются на иудейских похоронах. Археологические свидетельства не противоречит письменным источникам. Они показывают, что погребальный обряд эволюционировал вслед за принятием новой религии. Обнаруженные сходные черты обряда и вероятная преемственность в ряде обрядовых черт убеждают нас в необходимости проведения дальнейших исследований. 
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