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Колокольный звон во время эпидемии:  
традиции и их современная трансформация 

Аннотация. В статье рассматриваются функции колокольно-
го звона в Европе Средневековья и раннего Нового времени и 
описывается, как менялось использование колокола во время 
эпидемии. Католические молитвы на освящение колокола от-
разили народные представления о том, что его звон защища-
ет от дурной погоды и болезней. В XX в., утратив практический 
смысл, колокольный звон получил более широкое применение 
как символ. Во время пандемии коронавируса 2020  г. в стра-
нах Запада церковными приходами устраивались символиче-
ские акции звона в память об умерших и для поддержки живых. 
В средневековой Руси колокола были менее распространены, 
чем в Европе. В православной традиции колокольный звон не 
считался защитой от бедствий, хотя в Новое время появился чин 
освящения колокола, по содержанию подражающий католиче-
скому образцу. В советское время колокола массово уничтожа-
лись, и возвращение церквям колоколов стало одним из симво-
лов восстановления православных традиций. При этом распро-
странилось представление о лечебной силе звона, восходящее 
к западным паранаучным теориям XX  в. Во время пандемии 
коронавируса 2020 г. как буквально для защиты от болезни, так 
и для символической поддержки прихожан в церквях устраива-
лись особые акции колокольного звона, нередко выдававшиеся 
за древнюю традицию.
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Abstract. The article examines the functions of bell ringing in 
medieval and early modern Europe and describes how the use of 
bells changed during epidemics. Catholic prayers for bell bless-
ing reflected popular beliefs that its ringing protected against bad 
weather and disease. In the 20th century, after losing its practical 
meaning, bell ringing was more widely used as a symbol. During 
the 2020 coronavirus epidemic in Western countries, church par-
ishes organized symbolic bell ringing in memory of the dead and 
for support of the living. In medieval Rus, bells were less common 
than in Europe. In the Orthodox Christian tradition, ringing was 
not considered a protection from calamities, although in the mod-
ern era the rite of the bell blessing appeared, imitating the Catho-
lic model in its content. In the Soviet era, bells were destroyed en 
masse, so the return of bells to churches has now become one of the 
symbols of the restoration of Orthodox Christian traditions. At the 
same time, the idea regarding the healing power of bell ringing has 
spread, dating back to Western parascience theories of the 20th cen-
tury. During the 2020 coronavirus epidemic, churches held special 
ringing events both for literal protection from the disease and for 
symbolic support of parishioners, which were often passed off as an 
ancient tradition.
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Многим культурам мира известно представление о том, что звон 
колокола отгоняет зло, опасности, болезни; таким образом, ко-
локол имеет апотропеическую (защитную) функцию. О колоко-

лах в России написано немало исследований, основанных на массивах 
архивных документов (упомянем известную монографию [Бондаренко 
2012], посвященную в значительной степени истории производства и рас-
пространения колоколов, или работу [Пестрецов 2010] о колокольном 
звоне в честь государственных праздников), не говоря уже о чисто музы-
коведческих исследованиях звона. Но в настоящей статье мы хотим рас-
смотреть ранее не изученный вопрос о том, насколько в русской традиции 
прошлого и настоящего распространено использование церковных коло-
колов для защиты от эпидемий и других бедствий. Поскольку колокола и 
обычаи, связанные с ними, попадали в Россию из Западной Европы, в 
первой части работы мы обратимся к западнохристианской традиции и 
опишем, каковы были в прошлом функции колокольного звона, как на 
практику его использования влияли эпидемии, каковы были представле-
ния о том, как колокол может защитить от бедствия, и как данные обычаи  
и представления трансформировались в настоящем. Во второй части мы 
рассмотрим те же темы применительно к России и расскажем, какими пу-
тями туда попадали западные традиции.

1
В античности звон колокольчиков и бубенцов сопровождал праздники, 

спортивные соревнования, использовался в римских и ближневосточных 
храмах перед началом жертвоприношений или других церемоний; к 
моменту распространения христианства в Европе колокольчики уже 
широко использовались как средства подачи сигнала и как амулеты 
[Price 1983: 74]. Наиболее древней функцией церковных колокольчиков 
было объявление о начале богослужения (повечерия, вечерни, утрени, 
обедни, часов) в европейских монастырях: в те времена, когда еще не 
было часов, давать такие сигналы было необходимо [Thurston 1907: 421]. 
Использовавшиеся с этой целью колокольчики со временем выросли в 
размере, из переносных превратились в стационарные; так, уже в VII в. 
подобные колокола стали обычным предметом не только в монастырях, 
но и в приходских церквях [Price 1983: 88–89].

До появления пушек церковные колокола были самым громким 
средством подачи звукового сигнала. В XII  в. в связи с ростом городов 
и изменениями в социальной жизни в Европе роль колокольного 
звона возросла: его стали использовать для оповещения не только о 
богослужении, но и о других значимых событиях. Колокол оповещал о 
пожаре или военной тревоге, созывал горожан для заслушивания новостей 
или обсуждения дел общины; торжественный звон объявлял о военной 
победе, приветствовал прибытие важного гостя. Для подобных светских 
целей иногда заводились особые колокола [Price 1983: 114–121; Bordone 
1998].
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Издавна в монастырях Европы, когда кто-либо из общины находился 
при смерти, звон созывал монахов к его постели или увещевал их молить-
ся. В раннее Средневековье этот обычай распространился на приходские 
церкви, когда звон сообщал об агонии или смерти одного из прихожан, 
чтобы все в округе молились за его душу [Thurston 1907: 421]. Особый звон 
сопровождал вынос тела после отпевания, а также похороны. Но при эпи-
демиях чумы в позднее Средневековье и в ранее Новое время, когда еже-
дневно происходило много смертей, власти часто запрещали звонить по 
умершему и во время похорон, чтобы остановить панику [Bordone 1998] 
(по этой же причине родственникам умершего запрещалось носить траур 
[Byrne 2006: 94–95; 176; 196]).

В эпоху Реформации различные протестантские деноминации, боров-
шиеся за простоту и дешевизну церковной жизни, уменьшили число ко-
локолов и количество поводов для звона. Впрочем, звон, объявляющий о 
воскресной службе и в особенности сообщающий общине о смерти при-
хожанина, сохранялся в качестве обычая и в протестантских странах. 

Колокольный звон призывал и к домашней молитве, нередко в связи 
с каким-либо важным поводом: например, во время Первого крестового 
похода (1096 г.) по звону колокола на закате проводилась всеобщая мо-
литва о взятии Иерусалима, а в XV в., после взятия турками Константи-
нополя, — полуденная молитва о защите от турецкой угрозы [Price 1983: 
121]. Благодаря этим традициям в позднее Средневековье возник звон 
«Angelus», который на рассвете, в полдень и на закате призывает мирян 
помолиться, начав чаще всего с латинской молитвы «Angelus Domini 
nuntiavit Mariae» (Ангел Господень возвестил Марии).

Духовенство призывало мирян колокольным звоном к особой домаш-
ней молитве и во время эпидемий, когда обычный образ жизни резко ме-
нялся. Ведь карантины, санитарные оцепления, изоляция лиц с подозре-
нием на болезнь издавна широко применялись в Европе при эпидемиях 
[Byrne 2006: 133 etc.], поскольку еще с античности у врачей существовало 
представление о контагии, т. е. болезнетворном яде, который передается 
здоровому от больного [Porter 1999: 159, 174 etc.; Byrne 2006: 24, 31]. Так, 
когда в Милане в 1576–1578 гг. усилилась эпидемия чумы, были запреще-
ны уличные молебствия об избавлении от болезни, церкви закрыты для 
посещения и вместо обычного богослужебного звона церковные власти 
ввели практику особого звона семь раз в день, во время которого все нахо-
дившиеся в доме вставали на колени и глава семьи читал читать молитву 
об избавлении от мора [Chiu 2018: 36–40].

Не исчезли в христианскую эпоху и известные с античности неболь-
шие колокольчики-амулеты, использовавшиеся в домашнем обиходе для 
защиты от бесовских сил, дурного глаза, грозы и бури. Церковь в Средние 
века старалась не запрещать, а христианизировать народные магические 
представления, переосмысляя их: специальный указ франкского короля 
Карла Великого 789 г. запрещал самостоятельное домашнее омовение ко-
локольчиков святой водой с целью усилить их воздействие на дурную по-
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году [Heinz 1998: 63], но такие колокольчики освящали на мощах святых и 
продавали в церквях, их можно было вешать дома, носить с собой и даже 
навешивать на животных [Price 1983: 124]. Эта традиционная функция за-
щиты от зла была перенесена на большие церковные колокола. Обычай 
звонить при грозе, буре, граде и других погодных катаклизмах подтверж-
дают надписи на позднесредневековых колоколах (начиная с XIV–XV вв.) 
с перечислением их свойств: «daemones ango, noxia frango, pestem fugo, 
pello nociva, hostes vim pello» (демонов пугаю, вредоносное разрушаю, мор 
отгоняю, вред уничтожаю, силу врага отгоняю) [Ibid.: 122]. Болезни, как и 
бури, народная вера могла приписывать действию злых сил или колдунов, 
от которых защищает колокольный звон.

Такие представления получали и новозаветное обоснование: соглас-
но Писанию, воздух, пространство под небом, является местом обита-
ния падших злых духов (ср.: «…вы некогда жили, по обычаю мира сего, 
по  воле  князя, господствующего в воздухе» (Еф 2:2), «…наша брань не 
против крови и плоти, но ‹…› против духов злобы поднебесных» (Еф 
6:12)), а звук колокола, как считалось, освящает воздушное пространство 
[Heinz 1998: 58].

Для христианизации народной традиции и официального утверждения 
церковных колоколов как средства защиты от злых сил, господствующих 
в воздухе, во Франкском королевстве в конце VIII в. был составлен чин 
их освящения — «Порядок благословения церковного колокола» (Ordo ad 
signum ecclesiae benedicendum), который в несколько расширенной вер-
сии к рубежу тысячелетий был принят и в Риме [Heinz 1998: 58]. В эпоху 
Контрреформации, когда проводилась унификация богослужебных книг, 
чин «О благословении колокола»1 (De benedictione signi vel campanae) во-
шел в стандартные требники, где публиковался без изменений до сере-
дины XX  в. Служба содержит произносимые священником молитвы об 
избавлении от погодных катаклизмов с помощью колокольного звона:

…ubicumque sonuerit hoc tintinnabulum, procul recedat virtus in-
sidiantium, umbra phantasmatum, incursio turbinum, percussio ful-
minum, laesio tonitruorum, calamitas tempestatum, omnisque spiritus 
procellarum ‹…›.

…procul pellantur omnes insidiae inimici, fragor grandinum, 
procella turbinum, impetus tempestatum; temperentur infesta toni-
trua; ventorum flabra fiant salubriter, ac moderate suspensa; prosternat 
aëreas potestates dextera tuae virtutis; ut hoc audientes tintinnabulum 
contremiscant, et fugiant ante sanctae crucis Filii tui ‹…›.

…tu hoc tintinnabulum coelesti benedictione perfunde; ut ante 
sonitum ejus longius effugentur ignita jacula inimici, percussio ful-
minum, impetus lapidum, laesio tempestatum… [Rituale Romanum 
1873: 445, 449, 451].

1 Латинское название службы невозможно перевести буквально, так как оба 
употребляемые в нем слова, signum и campana, обозначают колокол [Thurston 1907: 
419].
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…когда бы ни прозвучал этот колокол, пусть отступят козни 
подстерегающих, тени призраков, вторжения ураганов, удары 
молний, раскаты грома, бедствия штормов и любой бурный ве-
тер ‹…›.

…пусть разрушатся все козни вражеские, грохот града, дуно-
вения ураганов, неистовства бурь; пусть умерятся опасные удары 
грома; порывы ветра пусть будут здоровыми, умеренной силы; 
пусть правая рука Твоей силы низвергнет силы воздушные, что-
бы, услышав этот колокол, они трепетали и бежали от Святого 
Креста Твоего Сына2 ‹…›.

…наполни этот колокол благословением небесным, дабы пе-
ред звуком его огненные стрелы врага, удары молнии, падения 
камней, нападения бури отступали прочь…

Как объяснялось, апотропеический эффект колокола связан не со зво-
ном как таковым, а с этими молитвами священника и действиями при его 
освящении: с окроплением святой водой, помазанием миром, окурива-
нием ладаном, — и, пугаясь креста, отпечатанного на колоколе, демоны 
бегут от его звука [Heinz 1998: 64–66].

Но точно так же можно сказать, что эти молитвы отражали научные 
(или, точнее, натурфилософские) представлениями эпохи Контррефор-
мации. В Новое время, когда была утверждена эта версия службы, в Ев-
ропе зарождались естественная наука и идеология рационалистического 
деизма, подразумевающая, что течение событий в природе, однажды со-
творенной Богом, закономерно и постигаемо человеческим разумом. За-
щитный эффект колокола образованные люди объясняли рациональны-
ми природными причинами: Фрэнсис Бэкон, Рене Декарт и некоторые 
их современники считали, что вибрации воздуха, вызываемые звоном 
колокола, повреждают облака и таким образом останавливают грозу или 
шторм [Price 1983: 129].

Еще античная медицина связывала болезни не только с контагией, 
заразой, но и с запахом гнили и разложения, носимым ветром. В Новое 
время в Европе широко распространилось представление, что болезни 
происходят от ядовитых дурных запахов и паров (миазмов) гниющих суб-
станций (навоза, помоев, мертвых тел, стоячей грязной воды и т. п.), ко-
торые разносятся ветром и отравляют людей через дыхание или даже че-
рез кожу, поэтому священник при освящении колокола и молится о том, 
«чтобы порывы ветра были здоровыми» (ventorum flabra fiant salubriter, — 
впрочем, это единственное прошение об избавлении от эпидемии во всем 
тексте службы). Обычными способами борьбы с опасной вонью веками 
было поддержание чистоты и сухости в помещениях и рядом с ними, ис-
пользование пахучих курений и благовоний, улучшающих, как считалось, 
качества воздуха [Porter 1999: 159, 258 etc.]. Среди врачей существовало 

2 Упоминаемые здесь «силы воздушные», которые бегут от креста,  — цитата из 
латинской Библии (Еф 2:2), где дьявола именуют principem potestatis aëris (князем силы 
воздуха).
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представление о том, что громкий звук колокола, сотрясая воздух, очи-
щает его от миазмов и, таким образом, является средством профилактики 
болезней [Harrison 2015: 62]. В раннее Новое время колокольный звон на-
ряду со стрельбой из пушек включался в число врачебных мер при эпиде-
мии; ср., к примеру, соответствующее распоряжение врачей при чуме на 
Сардинии в 1582 г. [Bianucci et al. 2013 (Appendix)]. (Пушка — функцио-
нальный двойник колокола, также производящий громкий звук. Сотря-
сение воздуха пушечной пальбой, дающей к тому же пахучий пороховой 
дым, считалось вдвойне эффективным средством для очищения воздуха 
[Harrison 2015: 60].)

Впрочем, у этих обычаев были и противники, считавшие что ни гром-
кое сотрясение воздуха, ни ветер в реальности не останавливают распро-
странение болезней [Harrison 2015: 63 etc], и число их со временем росло. 
В XIX в. подобные методы очищения воздуха еще изредка практиковались 
(например, при эпидемии желтой лихорадки в Новом Орлеане в 1853 г. 
воздух очищали от миазмов стрельбой из пушек [Carrigan 1959: 348]), пока 
появление микробиологии и антисептики не положило конец представ-
лениям о миазмах и борьбе с ними при помощи громких звуков.

В XX в. практическая потребность в колокольном звоне фактически 
исчезла. С распространением электричества появились более совершен-
ные средства оповещения, чем колокол, а современный христианин в со-
стоянии вовремя прийти к началу богослужения и без звона. 

В XX в. на судьбе европейских колоколов иногда сказывались и обще-
ственно-политические катаклизмы. Так, в Первую мировую войну власти 
Австро-Венгрии и Германии, не имевших месторождений цветных ме-
таллов, изъяли на переплавку для военных нужд часть церковных коло-
колов как на собственных, так и на оккупированных территориях [Finke 
1957], а русская императорская армия, отступая из западных губерний в 
1915–1916 гг., вывозила колокола в Москву, чтобы те не достались про-
тивнику [Шатько 2015: 97 и т. д.]. Однако в Европе колокола оставались 
на колокольнях хотя бы частично и традиции звона полностью не преры-
вались. Право церковных общин на звон перед богослужением и поныне 
считается более важным, чем право неверующих на тишину, хотя в редких 
случаях решения судебной власти ограничивают время суток, в которое 
разрешено бить в колокол, или громкость звона [Glockengeläut 2024].

Cохранилась католическая традиция бить в колокол по конкретным 
поводам, например, в 1956 г. звон в полдень объявлял особую молитву за 
обвиняемых коммунистическими властями в коллаборационизме карди-
налов Западной Украины и Восточной Европы. До сих пор в некоторых 
католических приходах звонят перед началом богослужения, а также три 
раза в день — перед домашней молитвой «Angelus» [Price 1983: 122], не-
смотря на то что звон «Angelus» транслируется католическими радио- и 
телеканалами и онлайн-платформами. 

Можно сказать, что звон стал просто символом следования традиции, 
а также способом, которым церковные общины напоминают о вере в со-
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временном секулярном обществе. Например, в Германии церковные ко-
локола звонят и в новогоднюю ночь, чтобы напомнить, что время быстро-
течно [Harmsen 2024].

Символическое значение колокола в XX в. (по контрасту с практиче-
ским) расширилось, когда колокола стали устанавливать в памятных ме-
стах, как на месте концлагеря Бухенвальд; в протестантских странах коло-
кольный звон превратился просто в символ памяти об усопших [Price 1983: 
115, 131]. Когда отмечалось столетие со дня окончания Первой мировой 
войны, в Германии били в колокола в память о ее жертвах [Weltkrieges 
2018]. Символический звон колокола звучит и по другим поводам: 21 сен-
тября, в Международный день мира, с 18.00 до 18.15 на протяжении не-
скольких лет звонят в колокола по всей Европе [Harmsen 2019].

Давно замечено, что многие предметы, некогда имевшие важное прак-
тическое значение, утрачивают свои прямые функции и освобождаются 
для ритуального и символического использования: так, свеча, уже не слу-
жащая источником света, превратилась в атрибут романтического ужина 
или торта, даримого на день рождения, а в церкви осталась символом мо-
литвы. Похожим образом могут эволюционировать общественные и госу-
дарственные институты: большая часть публичных церемоний с участием 
членов британской королевской семьи была изобретена в конце XIX в., 
когда монарх лишился остатков реальной власти и стал просто символом 
нации [Cannadine 2012: 120–155].

Весной 2020 г. во время пандемии коронавируса и связанной с ней изо-
ляции вновь возникла практика ежедневного колокольного звона, призы-
вающего помолиться дома об исцелении больных и упокоении умерших. 
Например, в Италии такой звон совершался каждый вечер [De Carolis 
2020]. Духовные лица говорили об этом как о средстве утешения и объ-
единения для католиков, которые не могут собраться для молитвы в церк-
вях [Coronavirus 2020]. Особая церемония колокольного звона для утеше-
ния верующих и напоминания о единстве проводилась католическими 
епархиями Франции 25 марта 2020 г. [Message 2020]. В Испании на Пасху 
2020 г. подобная церемония была проведена в знак утешения людей, не 
сумевших проститься со своими умершими в больницах близкими [Las 
campanas 2020].

В Германии колокола протестантских и католических церквей в знак 
единства верующих звонили по воскресеньям в положенное для служ-
бы время [Corona 2020], хотя сами службы не проводились; в некоторых 
церквях звонили по вечерам, чтобы призвать христиан к личной молитве 
и с целью утешения [Glocken 2020; Die Glocken 2020]. А 18 апреля 2021 г. 
была совершена церемония колокольного звона в память об умерших во 
время пандемии [Hollstege 2021]. В США почтить таким образом память 
умерших 19 января 2021 г. предложил всем церковным общинам избран-
ный президент Байден [Memorial 2021]. В мае 2022  г. в Вашингтонском 
национальном соборе тысячу раз пробили в колокол; каждый удар знаме-
новал смерть от ковида тысячи американцев [Kronzer 2022].
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При этом колокольный звон уже давно не воспринимается как лечеб-
ное средство; его функции, повторим, остались исключительно символи-
ческими.

2
В христианском Восточном Средиземноморье для сбора прихожан 

традиционно использовались деревянные или металлические била, а 
колокольчики воспринимались как атрибут языческих культов. К церк-
вям Константинополя и Греции колокольни с колоколами пристраивали 
владевшие этими территориями в XIII  в. крестоносцы для совершения 
привычного им звона перед римско-католическим богослужением [Price 
1983: 101], а православные греки стали объявлять о начале богослужения 
колокольным звоном только в XIV–XV  вв. в результате проникновения 
римско-католических обычаев [Hannick 1998: 6–10]. Скоро колокола сно-
ва исчезли после турецкого завоевания, так как мусульманские правители 
(как арабы в раннее Средневековье, так и турки-османы в Новое время 
вплоть до 1856 г.) запрещали подвластным им христианским церквям всех 
конфессий звонить; в XV в. турецкие власти отправили колокола на пере-
плавку [Price 1983: 101; Бондаренко и др. 2014: 368]. Позже в балканские 
православные страны церковные колокола попали снова только в XIX в. 
из Европы или из России [Price 1983: 101–102]. 

На Русь колокола проникли из Европы вскоре после введения христи-
анства (первое упоминание колокольного звона относится к 1066 г.). Но 
чаще в церковном обиходе использовались била, ведь колокол по при-
чине дороговизны бронзы был далеко не в каждой церкви. При этом в 
ходе монгольского нашествия определенное количество колоколов было 
утрачено. В средневековой Руси производство колоколов вообще «носило 
эпизодический характер и обычно сопутствовало большим строительным 
или ремонтным работам в храмах» [Бондаренко и др. 2014: 369]. Только в 
конце XV в. в Москве было начато их производство на казенном Пушеч-
ном дворе, что вывело отечественное колокольное ремесло на более вы-
сокий уровень [Там же].

Видимо, в силу малого числа колоколов в средневековой Руси и их не-
обязательности для жизни русского православного прихода у них не было 
такого числа функций, как в Западной Европе.

Есть свидетельства раннего использования в городах средневековой 
Руси церковного колокола в светских целях, например для созыва со-
браний горожан [Лукин 2014: 141–146]. В XII  в. уходит корнями тради-
ция отмечать колокольным звоном военные победы; с конца XVI в. рас-
пространились специальные колокола светского назначения, например 
сигнальные вестовые [Бондаренко 2012: 31]. В Новое время в Российской 
империи колокола наряду с богослужебными в целом сохраняли светские 
функции: они сигнализировали о тревоге при пожаре, указывали путь в 
метель или бурю; торжественный звон производился по случаю корона-
ций, царских свадеб, военных побед, прибытия знатных гостей [Есипо-
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ва 2019] (о функциях колоколов в России см. также: [Бондаренко 2012: 
356–357]).

Западноевропейские представления об апотропеических функциях 
звона для русской традиции не были характерны, но разными путями 
тоже проникали в Российскую империю, а именно в ее западные регио-
ны, в которых проживало значительное католическое и униатское населе-
ние: «На Гродненщине при появлении тучи крестьяне как можно быстрее 
бежали “колоколить”» [Агапкина 1999: 259].

Еще один путь распространения таких представлений — европейская 
научная литература эпохи, которую усваивали образованные люди, такие 
как М. В. Ломоносов, писавший в 1753 г.: 

…не токмо колокольным звоном, но и частою пушечною паль-
бою, во время грозы, воздух трясти не бесполезно, дабы он вели-
ким дрожанием привел в смятение электрическую силу и оную 
умалил [Ломоносов 1950: 243].

И наконец, западнохристианские представления о защитной силе ко-
локольного звона попали в Россию через богослужебные тексты. В поль-
ско-литовском королевстве группа образованных редакторов, собранная 
православным митрополитом Киевским Петром Могилой, составила к 
1646 г. сборник исправленных и дополненных церковных служб, так на-
зываемый Требник Петра Могилы, где появилась совершенно новая для 
восточнохристианской традиции служба освящения колокола («Чин бла-
гословения кампаны, си есть колокола, или звона»). Текст ее по структуре 
и смыслу молитвенных прошений подражает римско-католическому об-
разцу, хотя и не является его буквальным переводом [Прилуцкий 1912: 
120–123], он содержит похожие молитвы об избавлении от погодных ка-
таклизмов:

Ѡ̓ є҆́же глас́омъ звѣнен́іѧ є̓гѡ̀ ѹ̓толи́тисѧ и̓ ѹ̓ти́шитисѧ и̓ 
престат́и всѣ̑мъ вѣ́трѡмъ ѕѣ̑льнымъ, бꙋ́рѧмъ же, громѡ́мъ и̓ 
мол́ніѧмъ, и̓ всѣ̑мъ врє́днымъ безвед́ріѧмъ, и̓ ѕлорастворє́ннымъ 
воздꙋх́ѡмъ, гсд̃ꙋ помол́имсѧ. 

Ѡ̓ є҆́же ѿгнат́и всю̀ си́лꙋ, ковар̑ства же и̓ навѣ́ты неви́димыхъ 
врагѡ́въ, ѿ всѣ́хъ вѣ́рныхъ свои́хъ, глас́ъ звꙋ́ка є̓гѡ̀ слы́шащихъ, и̓ 
къ дѣ́ланію зап́овѣдей свои́хъ возбꙋди́ти ѧ҆̀ , гсд̃ꙋ помол́имсѧ. ‹…›

…да ѹ̓толѧ́тсѧ же и̓ ѹ̓тишат́сѧ, и̓ престан́ꙋтъ и̓ напад́ающыѧ 
бꙋ̑ри вѣ́трєнныѧ, град́ы же и̓ ви́хри и̓ гром́ы страш́ніи и̓ мѡ́лніѧ, и̓ 
ѕлорастворен́ніи и̓ вред́ніи воздꙋх́и глас́омъ є̓гѡ̀ ‹…›

…да глас́ъ звѣнен́іѧ є̓гѡ̀ ѹ̓слы́шавше, против̑ныѧ воздꙋ̑шныѧ 
сил̑ы далеч́е ѿ ѡ̓град́ъ вѣ́рныхъ твои́хъ ѿстꙋ́пѧтъ, и̓ всѧ̑ раздежє́нныѧ 
и҆́хъ ѻ҆́ гнєнныѧ, ꙗ҆̀же на нас́ъ, стрѣ́лы ѹ̓гас́нꙋтъ, трескан̑іѧ же 
мол́ній, нападен́іе град́а, и̓ всѧ̑ врє́дныѧ воздꙋ́хѡвъ ѕлорастворє́ніѧ, 
всеси́льною и̓ крѣ́пкою десни́цею прогоним̑а и̓ ѹ̓дє́ржанна да ѹ̓толѧ́тсѧ, 
ѹ̓ти́хнꙋтъ и̓ ѿстꙋ́пѧтъ ‹…›

…и̓збав́и нас́ъ прав́еднагѡ твоегѡ̀ прещен́іѧ, глас́омъ знам́еніѧ 
сегѡ̀ ѿгонѧ́ѧ ѕѣ̑льныѧ бꙋ̑ри и̓ вѣ́тры, гром́ы же и̓ мѡ́лніѧ ‹…›
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…ско́рыхъ же ко всѧ́комꙋ блг҃о́мꙋ дѣ́лꙋ твоею́ си́лою сотворѝ, 
и̓збавлѧ́ѧ нас́ъ ѿ всѣ́хъ навѣ́тѡвъ враж́іихъ: и̓ невред́ныхъ ѿ 
ѕлорастворен́ныхъ воздꙋх́ѡвъ завѣ́треніѧ соблюдаѧ́ [Чи́н 1916:  
948–959].

О том, чтобы от голоса его звона прекратились, утихли и за-
кончились все сильные ветры, бури, громы, молнии и все вред-
ные сильные дожди и расстройства погоды, Господу помолимся. 
О том, чтобы он прогнал всю силу, козни и ухищрения невиди-
мых врагов от всех верующих в Него, голос звона его [колокола] 
слышащих, Господу помолимся. ‹…›

…пусть прекратятся, утихнут и закончатся враждебные буи 
ветров, грады, вихри, страшные громы и молнии и вредные рас-
стройства погоды от голоса его ‹…›

…пусть голос его звона услышав, враждебные воздушные 
силы далеко от пристанищ верующих в Тебя отступят и все рас-
каленные их огненные стрелы, направленные на нас, угаснут, 
вспышки же молний, падение града и все вредные расстройства 
погоды всесильной и крепко правой рукой прогоняемые и удер-
живаемые пусть прекратятся, утихнут и отступят ‹…›

…избавь нас от праведной твоей кары, голосом колокола это-
го отгоняя сильные бури и ветры, громы и молнии ‹…›

…спешащих делать всякие добрые дела Твоей силой сотвори 
нас, избавляя от всех нападений врага и невредимыми от насту-
пления расстроенной погоды сохраняя.

В Российской империи колокола было принято освящать [Оловяниш-
ников 2010: 224, 309, 316–317, 379]. Духовные лица, при освящении чи-
тавшие молитвы о даровании им силы защищать от непогоды, могли не 
совсем правильно интерпретировать непонятную фразу «злорастворен-
нии воздухи» принимая это за обозначение заразы, т. е. за «злой», испор-
ченный воздух, согласно миазматической теории являющийся источни-
ком болезней: 

Освященный благодатью Святого Духа металл получает силу 
своим звоном очищать воздух от заразы, успокаивать бури. Это 
выражается в такой молитве: «о еже гласом звенения его утоли-
тися и утишитися и престати всем ветром зельным, бурям же, 
громом, и молниям и всем вредным безведриям и злорастворен-
ным воздухом, Господу помолимся» [1910 г.] [Трифон (Туркеста-
нов) 2008: 242]. 

На самом деле употребляемое в молитвах выражение злораствореннии 
воздухи (а также злорастворение воздухов) представляет собой точную каль-
ку латинского фразеологизма aer intemperatus (и соответственно intemperies 
aeris), означающего буквально «неумеренная, т. е. расстроенная погода»; 
однако человек, не владеющий классическими языками, легко мог пере-
толковать непонятное слово по-своему [Сахарова 2024]. Вообще же во 



Шаги / Steps. Т. 11. № 3. 2025

288

всем тексте церковнославянской службы, в отличие от ее католического 
прототипа, нет никаких молитв о защите от болезней. 

Процитированный выше проповедник, митрополит Трифон (Турке-
станов), говоря о других функциях колокола, ссылается на реально суще-
ствовавшие русские традиции, к примеру, на традицию метельного зво-
на: «В некоторых местах есть прекрасный обычай: в зимнее время, когда 
разбушуется метель и вьюга, звонить в колокол и тем предупреждать за-
блудившегося в пути и изнемогающего в борьбе с непогодой путника, что 
вблизи есть селение» [Трифон (Туркестанов) 2008: 242]. Но о защитных 
функциях колокола он знает только из молитвы при его освящении. Эти 
отражаемые в молитве идеи не воспринимались как руководство к дей-
ствию до тех пор, пока были живы реальные традиции звона.

Славяне, в частности русские, приписывали звону колокольчиков ма-
гические функции [Валенцова 1999]; церковные колокола наделялись оз-
доровительной силой: больных водили постоять под колокол, а стекшую с 
него воду считали целебной [Агапкина 1999: 259]. Однако вера в целитель-
ную силу собственно звона в восприятии русских дореволюционных ав-
торов, пишущих о колоколах, была чем-то исключительно иностранным: 
«На Западе, особенно в католических странах, колоколам часто припи-
сывали силу прогонять бесов и даже болезни. ‹…› В прежнее время неко-
торые ученые занимались вопросом, производят ли колокольные звоны, 
подобно звону авиньонскому или кельнскому, т. е. звону тысячи колоко-
лов одновременно на небольшом пространстве, какое-либо действие на 
больных во время заразных эпидемий» [Оловянишников 2010: 77].

При эпидемии стандартными мерами в России Нового времени, как и 
в Европе, были запрет перемещения людей и товаров, карантин, окури-
вание помещений и улиц дымом, мытье предметов уксусом, растворами 
кислот [Васильев, Сегал 1960: 72–81, 110–112, 114–118, 127, 147, 230–
232]. Для избавления от болезни, например, во время эпидемии холеры в 
1830 г., на открытом воздухе могли устраивать молебны и крестные ходы, 
начинавшиеся колокольным звоном [Оловянишников 2010: 35] (число 
присутствующих на таких мероприятиях власти ограничивали [Писме-
нюк 2020]), но такой звон относился к числу богослужебных. В крайнем 
случае при эпидемии закрывали церкви (например, при чуме в Одессе 
в 1837 г.) или ограничивали их посещение, при этом колокольный звон 
вообще запрещался [Там же]; для прихожан это означало, что пойти на 
службу невозможно.

При этом для очищения воздуха от миазмов в отдельных редких случа-
ях стреляли из пушек или хотя бы ружей [Васильев, Сегал 1960: 251, 361]. 

Задачей духовенства при эпидемии считалась борьба с суевериями, 
возникающими вокруг болезни, и разъяснение неграмотным прихожанам 
смысла мер, принимаемых властями [Писменюк 2020]. 

Советские власти за 1920–1930-е годы от ограничения колокольно-
го звона как шумового загрязнения, нарушающего права неверующих, 
перешли к тотальному изъятию колоколов из закрываемых церквей в ка-
честве источника ценных цветных металлов (ссылаясь на исторические 
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прецеденты переплавок колоколов). В 1945  г. высшей властью страны 
было дано формальное разрешение на возобновление церковного звона, 
однако к этому времени колоколов на территории современной России 
почти не осталось [Тосин 2009; Бондаренко и др. 2014: 379]. (Впрочем, 
исторические колокола и традиции звонарства немного лучше сохрани-
лись в православных и католических приходах самых западных регионов 
СССР, в период между мировыми войнами не входившими в его границы 
[Шатько 2015: 112 и т. д.].) 

В результате в позднесоветский период колокольный звон восприни-
мался как нечто экзотическое и редкое, хотя на волне общего интереса к 
русской истории и культуре в 1970–1980-е годы начал проявляться инте-
рес и к колоколам, когда историкам и музыкантам удалось зафиксировать 
некоторый материал от последних аутентичных звонарей [Бондаренко  и 
др. 2014: 379].

Одновременно в эту эпоху зарождались представления о лечебных 
свойствах колоколов, восходящие к западной оккультной натурфилосо-
фии, возникшей на грани магии и науки в середине XX в., на которой мы 
остановимся подробнее.

На Западе контркультура 1960-х годов породила смесь паранаучных 
натурфилософских концепций, культурных веяний и религиозных прак-
тик, обобщенно называемых «нью-эйдж» (new age англ. ‘новая эра’). Нью-
эйдж — это и увлечение восточными религиями [Hanegraaff 1996: 443 etc.], 
и новая жизнь старой европейской магии [Ibid.: 365–380, 514 etc.]. Среди 
выделяемых исследователями черт нью-эйджа отметим следующие:

— представления о переходе человечества на высшую стадию мудрости 
(при котором и наступит та самая новая эра) [Heelas 1996: 226; Hanegraaff 
1996: 333];

— претензия на объяснение подлинного, глубинного смысла религий 
[Heelas 1996: 27–29];

— экологическая духовность как идеал отказа от промышленного раз-
вития, связанный с анимистическим отношением к земле как живому су-
ществу3 [Heelas 1996: 84–87; Hanegraaff 1996: 155 etc.]; 

3 В статье биологов Лавстока и Эптона «Поиски Геи» (J. Lovelock, S. Epton, «The 
Quest for Gaia» из журнала «New Scientist» за 6 февраля 1975 г.), получившей широкую 
известность, выдвинута гипотеза, что Земля с ее организованной биосферой и сово-
купностью разумов (ноосферой) является аналогом живого существа, которое они на-
звали Геей (от древнегреческого γαῖα ‘земля’). Влиятельна среди последователей нью-
эйджа и паранаучная гипотеза биолога Шелдрейка о резонансных полях из работы 
«Новая наука о жизни: Гипотеза морфического резонанса» (A. R. Sheldrake, «A New 
Science of Life: The Hypothesis of Morphic Resonance». Blond & Briggs, 1981) — о струк-
турах, кодирующих устройство всех живых существ и хранящих их память и разум, т. е. 
составляющих ноосферу Земли. Эти теории у некоторых последователей нью-эйджа 
превратились в веру в экологически чистый потерянный рай: в древности люди жили в 
согласии с живой и разумной Матерью-Землей, но позже стали наносить ей вред про-
мышленным развитием, и она однажды пожелает избавиться от паразитов [Hanegraaff 
1996: 159–160, 331–336].
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— различные способы достижения транса, измененного состояния со-
знания (часто понимаемого как прикосновение к ноосфере, т. е. коллек-
тивному сознанию) [Hanegraaff 1996: 23–24]; 

— исцеление методами альтернативной, паранаучной медицины 
[Heelas 1996: 80; Hanegraaff 1996: 42]. 

В качестве одного из средств исцеления и достижения измененно-
го состояния сознания с 1960-х годов в США очень популярны буддий-
ские поющие чаши («стоячие колокола», по которым бьют колотушкой), 
их звук считается звуком тибетской Шамбалы, мифологической страны 
просветленных [Congdon 2007: 119, 125, 222 ff.]. Среди методов альтерна-
тивной медицины с 1970-х годов популярна «биорезонансная терапия» — 
лечение с помощью электромагнитных излучений, которые, якобы входя 
в резонанс с некими электромагнитными волнами вирусов или бактерий, 
убивают их [Emst 2004].

В 1970-е годы в культуре нью-эйджа распространилась идея, что скоро 
парапсихологические явления будут объяснены физикой, добившейся в 
XX в. огромных успехов. Наиболее сложный раздел современной физи-
ки, квантовая механика, рассматривает элементарную частицу и как ма-
териальный объект, и как излучение, волну (т. е. процесс, а не объект), 
и вообще представляет мир сложнее, чем просто совокупность объектов, 
независимых от наблюдающего. Поэтому на фоне популярности одно-
временно физики и восточных религиозных практик в 1970-е годы в США 
возникла массовая литература так называемого квантового мистицизма 
(начавшаяся с книг Ф.  Капры «Дао физики: исследование параллелей 
между современной физикой и восточным мистицизмом» (The Tao of 
Physics: an Exploration of the Parallels between Modern Physics and Eastern 
Mysticism; 1975) и Г. Зукава «Танцующие мастера У Ли: Обзор новой фи-
зики» (The Dancing Wu Li Masters: An Overview of the New Physics; 1979), 
подчеркивающих сходство квантовой механики с буддийской и даосской 
философией) [Leane 2007: 30–33]. Авторы этих концепций сами имели 
естественнонаучное образование [Hanegraaff 1996: 62–70], и массовый 
читатель воспринимал их как свидетельство объединения науки с вос-
точными религиями (что вызывало отповедь части научного сообщества, 
называвшего квантовый мистицизм с его недоказуемыми построениями 
лженаукой, «квантовым шарлатанством» [Stenger 1995]).

Многочисленная советская научно-техническая интеллигенция тоже 
оптимистически верила в всемогущество естественных наук, которые 
вот-вот дадут объяснение всех загадок мира [Конаков 2022], и поэтому 
легко усваивала такие концепции, тем более что СССР был не настолько 
закрытой страной, чтобы не испытывать иностранных влияний как че-
рез личные контакты ученых и ввозимую контрабандой литературу, так 
и через советские научно-популярные издания, критиковавшие запад-
ные культурные веяния, подробно пересказывая их [Menzel 2012: 155, 
180–182]. Один из примеров такого усвоения  — деятельность эколога 
Ф.  Я.  Шипунова, сотрудника Института географии АН СССР и пропо-
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ведника популярной в СССР экологической духовности нью-эйджа (см., 
к примеру: статью [Шипунов 1971] о приближении всемирной экологиче-
ской катастрофы)4: в устных выступлениях 1980-х годов, распространяв-
шихся в аудиозаписях, он не только объявлял о наступлении новой эры 
мудрости в истории человечества, но и путано пересказывал идеи амери-
канского «квантового шарлатанства»: 

Наука подошла к порогу, за которым она открыла совершенно 
другой мир и фактически прекратила свое существование, те-
перь дело за богословами. ‹…› Существует наука, называющаяся 
квантовая механика, которая исследует частицу как физическую 
структуру и как волну. Оказалось, что за пределами элементар-
ных частиц  — протонов, электронов, позитронов, нейтронов, 
уже не существует материального мира, а существует их волно-
вая функция. Вся Вселенная состоит из некоторых субстанций, 
которые нельзя называть материальными субстанциями  — это 
духовные субстанции, которые имеют в физике значение толь-
ко как волны. ‹…› Это последнее открытие квантовой механики 
[Там же].

Советское общество тех лет горячо интересовалось «целительными си-
лами природы», т.  е. альтернативной медициной, и в СМИ и тем более 
в самиздате ею предлагалось много чудодейственных рецептов безмеди-
каментозного «экологического» лечения вроде обливания ледяной водой 
и хождения босиком по системе Порфирия Иванова [Конаков 2022: 85 и 
далее]. Эколог Шипунов был автором одного из таких рецептов, предпо-
лагающего лечение колокольным звоном: 

…мы посчитали Российский потенциал излучения колоколов в 
ультразвуковом диапазоне до 30-х годов (1270 монастырей, об-
щин и приходов и примерно 80 тысяч церквей), взяли среднее 
количество и посчитали потенциал излучения в ультразвуковом 
диапазоне. Он был таков по большим праздникам, что ракета 
средней дальности действия отклонила бы свою траекторию. 
Т.  е. фактически, Россия находилась под звуковым колпаком. 
И все это было ликвидировано. Что касается всех вирусных за-
болеваний, не несущих ДНК, то в ультразвуковом диапазоне эти 
молекулярные структуры, а их много, и даже вирус гриппа, жел-
тухи и т. д. — они просто гибнут. А если вы в комнате повесите 

4 Анимистическую экологическую духовность с верой в приближение всемирной 
экологической катастрофы проповедовали в СССР многочисленные «ноосферологи», 
представители научно-технической интеллигенции, переинтерпретировавшие пред-
ставления В. И. Вернадского о биосфере, совокупности живых существ, и ноосфере, 
совокупности разумов [Митрохин* 2020: 59]. В какой-то степени они могли вдохнов-
ляться и концепциями западного нью-эйджа, связанными с «гипотезой о Гее», хотя 
этот термин в СССР не употреблялся. В их числе были эколог Шипунов, выступав-
ший за уничтожение гидроэлектростанций на Волге как отсутствовавших в царской 
России «искусственных тромбов в венозной системе нашего организма, способных 
убить его» [Шипунов 1988: 145].
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шестиоктавные колокола, то происходит стерилизация, белки 
свертываются в клетках вирусов, получаются кристаллические 
структуры, и они не несут никакой заразы. Тифозная палочка 
при колокольном звоне гибнет в течение нескольких секунд. Вот 
что такое колокольный звон. Это все опубликовано в современ-
ной печати. По колокольному звону прошло два международных 
конгресса. Мы обращались в ЦК и нам ответили: продолжайте 
исследования ‹…› носитель чумы погибает в двенадцатиоктав-
ном колокольном звоне на расстоянии 7 км от эпицентра звона. 
Все это опубликовано. Там, где соблюдается режим колокольно-
го звона, усиливающий звукосферу и биосферу (т.  е. соблюда-
лись все богослужения), эти города, как правило, не поражались 
крупными эпидемиями. Стоило только в городе ослабить режим, 
как тут же вторгались чума или холера. К примеру, клоп не вы-
держивает колокольного звона. Он уползает [Шипунов 2014]5.

Такой метод дезинфекции в целом соответствует восходящим к амери-
канскому квантовому мистицизму и вообще натурфилософии нью-эйджа 
с представлениями о двух мирах: вещественном и волновом, энергетиче-
ском, взаимно влияющими друг на друга. Идея борьбы с заразой при по-
мощи колокольного звона здесь явно родилась под влиянием упомянутых 
методов западной альтернативной медицины, вроде лечения электро-
магнитными излучениями или буддийскими поющими чашами. Русский 
церковный колокол для советского человека той эпохи был почти такой 
же экзотикой, как поющие чаши для американцев; он не имел возмож-
ности проверить самостоятельно, уползают ли от него клопы. Для позд-
него СССР была характерна тоска по традиционному русскому укла-
ду, уничтоженному советской модернизацией, когда борьба за охрану 
первозданной природы стала одной из форм проповеди «возвращения к 
корням» — в той степени, в которой дозволяли цензурные ограничения 
[Конаков 2022: 83]. Там же, где их не было, в подпольно ввозившейся с 
Запада антисоветской литературе и в передачах западных русскоязыч-
ных радиостанций вообще рассказывалось, что Российская империя 
была счастливой и процветающей страной, уничтоженной в результате 
заговора злых сил6. (В своей поздней антисоветской брошюре [Шипунов 
1992] Шипунов цитирует большое количество изданной на Западе лите-
ратуры подобной тематики: книги С. П. Мельгунова «Красный террор в 
России» (Берлин, 1924) и «Золотой немецкий ключ большевиков» (Па-
риж, 1940) или С. С. Ольденбурга «25 лет перед революцией» (Вашинг-

* Материал, на который приведена ссылка в настоящей работе, касается деятель-
ности иностранного агента Николая Александровича Митрохина, содержащегося в 
реестре иностранных агентов.

5 О колокольном звоне для защиты от удара молнии, града или бури, способных 
уничтожить урожай, Шипунов уже не упоминает: горожанину XX в. это нестрашно и 
неинтересно.

6 Эколог Шипунов был активным членом известного в 1980-е общества «Память», 
некоторые участники которого верили в заговор евреев или масонов против царской 
России [Платонов 2006: 161 и далее]. 
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тон, 1981)7.) Под влиянием всех этих факторов почти уничтоженный 
советской властью звон переосмысляется как важный атрибут уже не 
Шамбалы, а счастливой «России, которую мы потеряли»8, экологически 
чистого рая, где люди жили в гармонии с первозданной природой и не 
болели, лечась простыми природными средствами.

Итак, пересказ западных паранаучных теорий выдавался за новости из 
«секретных лабораторий» — а советской публикой и читателями самизда-
та принимался на веру некритически, так как в нескольких лабораториях 
советских НИИ действительно исследовались парапсихологические фе-
номены, определявшиеся как «скрытые способности человека» (их пыта-
лись объяснить естественнонаучным образом, например, связывая теле-
патию с электромагнитным излучением [Конаков 2022: 111 и далее]), и 
слухи о таких исследованиях ходили по стране. 

В постсоветской России начались возрождение церковной жизни и 
восстановление прерванных в советское время традиций. Реконструк-
цией православных традиций занялись люди советского атеистического 
воспитания, которые руководствовались не реальными уроками от стар-
шего поколения, а тем, что они во взрослом возрасте самостоятельно по-
черпнули из тех или иных источников: книг, брошюр самиздата, передач 
западных русскоязычных радиостанций и т. п. [Кравецкий 2018]. 

Сложились и условия для возрождения колокольного звона: рестав-
рируются старые и строятся новые колокольни, ряд металлургических 
предприятий оснащает их многочисленными вновь отлитыми колокола-
ми [Бондаренко и др. 2014: 379]. Можно сказать, что православные при-
ходы сейчас обзавелись достаточным количеством колоколов и свободой 
звонить в них по своему разумению. Энтузиасты занимаются реконструк-
цией традиций звона: «Для понимания утраченной культуры звона и ее 
исторически достоверной реконструкции в наст[оящее] время особое 
значение приобретают ‹…› иконографические и письменные (докумен-
тальные) источники» [Никаноров 2009: 26], но нет общепринятых четких 
правил и традиций звона на уровне всей Русской православной церкви 
Московского патриархата (РПЦ МП).

Некоторые представители советской научно-технической интеллиген-
ции от экологической духовности и веры в объединение науки и религии  
приходили к христианству [Menzel 2012: 182], но услышанные в молодо-
сти истории о доказанной наукой силе колокола убивать вирусы и об от-
сутствии эпидемий в царской России так и остались с ними. А далее эти 
представления продолжили воспроизводиться уже в околоцерковной сре-
де. Так, главный звонарь Московской патриархии и председатель Обще-
ства церковных звонарей России Игорь Коновалов говорил:

7 Впрочем, самое известное публицистическое произведение такого плана — книга 
С. С. Говорухина «Россия… которую мы потеряли», изданная в 1991 г. и положенная в 
основу его документального фильма 1992 г.

8 Волшебная счастливая земля (Китеж, Беловодье, Опоньское царство и т.  п.) в 
русском фольклоре, словно Шамбала, недостижима для обычных людей, которые 
могут только слышать звон ее колоколов [Агапкина 1999: 234].
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Итальянские ученые, проведя исследования, доказали, что ко-
локольный звон способен убивать вирусы. В дореволюционной 
Москве, где колокола звонили повсюду, эпидемий гриппа, та-
ких, что случаются теперь, как известно, никогда не было [Аста-
фьев 1999].

Весной 2020 г., когда во время пандемии коронавируса в России дей-
ствовал режим изоляции, во многих епархиях РПЦ МП можно было слы-
шать о появлении нового обычая — небогослужебного колокольного зво-
на в течение нескольких минут несколько раз в день. Обоснования для 
этой практики выдвигались самые разные. Некоторые из инициаторов 
звона 2020 г. всерьез рассказывали о его известных науке дезинфицирую-
щих свойствах, уничтожающих бактерии и вирусы (представитель Глазов-
ской епархии [В Глазове 2020], митрополит Белгородский и Староосколь-
ский [Белгородских верующих 2020], представитель Рыбинской епархии 
[Рыбинский священник 2020]), в том числе цитируя выступления упомя-
нутого Шипунова, которые, заметим, и в постсоветские годы перепеча-
тывались некоторыми СМИ православной тематики и даже светскими, 
такими как газета «Труд» (см. к примеру: [Стефанов 2004]).

Распространены такие взгляды и среди простых прихожан. Популяр
ный православный журнал «Фома» (принадлежащий к числу одобрен-
ных Синодальным информационным отделом РПЦ) вынужден полеми-
зировать с ними, приводя мнение звонаря Московского Кремля и Хра-
ма Христа Спасителя, выпускника биологического факультета МГУ им. 
М. В. Ломоносова Константина Мишуровского, отрицающего дезинфи-
цирующий эффект колокола, но называющего этот «коронавирусный» 
звон знаком преодоления одиночества, утешением и ободрением для хри-
стиан, не могущих пойти в храм: 

…никакого механически оздоравливающего эффекта колоколь-
ный звон не дает ‹…› Раньше, в старину, во время эпидемий 
действительно звонили в колокола, но дело не в том, что кто-то 
провел исследования и доказал, что это противовирусное и анти-
бактериальное средство. ‹…› Смысл в том, что звон был той ни-
точкой, которая связывала людей с Церковью в ситуации, когда 
нельзя дойти до храма — нет сил или собираться вместе в ситуа-
ции эпидемии опасно. ‹…› Так что звон как ободряющий фактор 
во время эпидемии — да, как исцеляющий чисто механически — 
нет [Мишуровский 2020].

Представление о том, что колокольный звон борется с эпидемией, 
можно почерпнуть и из другого источника, более солидного, чем совет-
ский самиздат, — из разобранных выше молитв при освящении колокола, 
в которых отгоняемый звоном «злорастворенный воздух» можно интер-
претировать как якобы заразный, болезнетворный. В отсутствие реальной 
живой традиции текст молитвы как источник приобретает значимость — 
но не для всех верующих, а скорее для тех, кто хорошо знает богослуже-
ние, или для духовных лиц, часто освящающих многочисленные новые 
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колокола. Например, митрополит Минский и Заславский Павел в разгар 
коронавирусного кризиса говорил о необходимости бороться с эпидеми-
ей при помощи колокола, ссылаясь на текст молитв при освящении коло-
кола (вовсе не пытаясь взывать к народным обычаям, которые в западно-
белорусских приходах частично сохранились):

…во время освящения колоколов в молитве читаются очень важ-
ные слова и мысли о том, что звон колокольный, в пределах до-
сягания слышимости его звука, не только приглашает людей на 
молитву. В случае опасности он предупреждает людей о вторже-
нии неприятеля на нашу землю, а в случае грозы, молнии, ветра, 
каких-то эпидемий он не только с ними борется, но и даже бесов 
изгоняет. Глубокие слова заложены в чинопоследовании, и они 
нас сегодня призывают, чтобы мы совершали такой колоколь-
ный звон повсеместно [Кореневская 2020].

Представитель Томской епархии назвал такой звон напоминанием о 
необходимости молиться [Пирогова 2020]. В Мурманской епархии, а так-
же в Минской и Витебской епархиях Белорусского экзархата РПЦ при-
звали верующих под звон колокола вместе читать дома молитву об избав-
лении от пандемии [Кореневская 2020; В период 2020; Все храмы 2020].

В этом плане новая русская традиция в целом оказалось сходна со ста-
ринной католической традицией звонить к домашней молитве. Точно так 
же, как на Западе, православный колокольный звон приобретает симво-
лическое значение утешения и ободрения.

Однако у отечественной традиции есть свои дополнительные особен-
ности: инициаторы нового обычая заявляли, что занимаются просто воз-
рождением традиции. Так, члены Нижегородского казачьего общества во 
время пандемии ежедневно били в колокол, мотивируя это следующим 
образом: 

С древних времен на Руси в случае бедствий звонили в набатные 
колокола. Во время эпидемий колокольный набат был не столько 
предупреждением, а сколько средством спасения [Репин 2020]).

О возрождении обычая говорило и руководство некоторых епархий: 

…благословляется возродить старинный обычай Русской Право-
славной Церкви — ежедневный «двоичный» колокольный звон. 
Во всех храмах во внеслужебное время утром и вечером в 9-00 
часов и в 17-00 часов звонить в колокола, свидетельствуя о том, 
что Церковь не оставляет паству своим вниманием в тяжелые 
времена. Упоминания двоичного звона (на основании византий-
ского деления суток на 12 часов) встречаются в русских источ-
никах. К колокольному звону прибегали при эпидемиях чумы в 
1352 год в Пскове и Новгороде, в 1535 в Москве и при «моровом 
поветрии» 1654–1655 годов, а также при эпидемии холеры в Мо-
скве в 1830 году [Циркулярное письмо 2020].
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…в связи с возможной угрозой эпидемии коронавирусной ин-
фекции в Карелии в Александро-Невском кафедральном собо-
ре города Петрозаводска возрожден старинный обычай Русской 
Православной Церкви — ежедневный «четвертичный» колоколь-
ный звон. Четыре раза в день, в 9-00, 12-00, 15-00 и 18-00 часов 
над карельской столицей раздаются переливы колоколов главно-
го храма нашего северного края, призванные ободрить и вселить 
надежду в сердца петрозаводчан [По благословению 2020].

Ситуация, когда изобретение новой традиции ритуального или симво-
лического характера выдается сознательно или неосознанно за возрож-
дение старой — явление известное. Появление движений за возрождение 
традиции обычно связано с нарушением реальной преемственности, но 
«возвращение к корням» при этом, как правило, фиктивно: изобретен-
ные традиции представляют собой ответ на новую ситуацию в форме от-
сылки к ситуации старой [Hobsbawm 2012]). Хрестоматийным примером 
тут является изобретение шотландской мужской юбки (килта): к середине 
XVIII в. восстания шотландских горцев были подавлены, британские вла-
сти уничтожили их традиционный уклад, разрушив клановую структуру, 
запретив ношение и оружия, и традиционной одежды, такой как пледы, 
и клетчатых тканей; немалая часть сельского населения Шотландии пере-
селилась в города; а через несколько десятилетий после этого, к 1780-м 
годам, у образованных и богатых людей прошлое Шотландии стало пред-
метом модного интереса и была изобретена мужская юбка в складку (вна-
чале даже не клетчатая) как якобы одежда древних шотландцев [Trevor-
Roper 2012: 15–27].

Изобретение новой традиции, связанной с церковным звоном, потре-
бовало даже, как можно видеть выше, изобретения новых терминов для 
ее обозначения  — двоичный / четвертичный звон. (Прилагательное дво-
ичный является довольно новым в русском языке, в корпусе текстов на 
литературном русском языке из Национального корпуса русского языка 
(НКРЯ)9 оно отсутствует в старорусских и церковнославянских текстах, 
первое его употребление фиксируется в корпусе в 1860 г. То же касается 
слова четверичный: оно отсутствует в НКРЯ в старорусских и церковно
славянских текстах, впервые фиксируется в 1876 г.)

В отличие от Европы, традиция небогослужебного звона не получила 
дальнейшего развития после 2020 г.; символические акции колокольного 
звона не стали частыми. Возможно, это значит, что на самом деле лечеб-
ная, защитная роль звона осознается как главная. Непонятно, сохранится 
ли традиция звонить при эпидемии в будущем. Не исключено, что сохра-
нится, так как следующее поколение, даже если вовсе не будет считать, 
что ученые доказали пользу звона, уже будет иметь легализующий пре-
цедент 2020 г.

9 URL: https://ruscorpora.ru.
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* * *
Итак, в западнохристианской традиции еще в Средневековье коло-

кольный звон стал неотъемлемой принадлежностью любой церкви и хри-
стианского распорядка дня. Он обозначал начало церковных служб и до-
машних молитв, наряду с этим имея и множество других функций, в том 
числе и апотропеическую функцию борьбы со злыми духами, вызываю-
щими погодные расстройства или болезни. Такие народные представле-
ния в Средневековье старались христианизировать путем объяснения, что 
колокол исцеляет не сам по себе, а потому, что принадлежит Церкви, а в 
Новое время — еще и дать им наукообразное практическое обоснование, 
наподобие предположений о том, что звуковые колебания очищают воз-
дух. В эпоху научно-технического прогресса колокол естественным об-
разом утратил практические функции (как сигнальную, так и апотропе-
ическую), но остался символом общей молитвы, поэтому символические 
акции колокольного звона проводятся довольно часто по самым разным 
поводам, в том числе по поводу эпидемии коронавируса 2020 г.

В России колокола массово распространились только к Новому време-
ни, и в эту более рационалистическую эпоху они имели только богослужеб-
ные и практические сигнальные функции. Традиции колокольного звона 
были радикально прерваны в советское время, когда большая часть коло-
колов была уничтожена, а звон превратился в экзотику, а позднее стал сим-
волом старой России. На этом фоне в позднесоветском обществе под вли-
янием западного нью-эйджа с его популярностью буддийских колоколов 
родились паранаучные представления о целительных функциях звона, ко-
торые были перенесены и на русские церковные колокола, и стали распро-
страняться в околоцерковной среде. В постсоветскую же эпоху массовое 
возвращение возрожденным церквям колоколов стало одним из символов 
восстановления преемственности по отношению к историческим право-
славным традициям, а во время пандемии коронавируса стали проводиться 
акции апотропеического звона, направленные на борьбу с болезнью, —– 
словно в Европе раннего Нового времени, при этом зачастую объявляемые 
исконной русской традицией. Наряду с этим духовенство, как и в совре-
менной Европе, говорило и о символической роли подобного звона.
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