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Рассматривается начало процесса интеграции вновь присоединенных, окраинных территорий в состав Русского государства на 
примере деятельности Православной церкви в Якутии в середине XVII – начале XVIII в., когда данная территория в церковно-
административном отношении находилась в подчинении архиереев Тобольской митрополии – «Тобольский период». Сделан 
вывод о том, что изучение истории церкви в Якутии предоставляет возможность расширения научного представления об инте-
грации отдаленных регионов империи в выполнение общегосударственных, общеимперских задач на путях лояльности и со-
лидарности с основными ценностями ментальности коренных народов, проживающих на этих территориях. 
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Включение в первой половине XVII в. Якутского 
края в состав Русского государства повлекло установ-
ление в регионе нового государственного строя и, как 
следствие, проникновение государственной религии – 
православия. Одной из основных государственных за-
дач православной церкви стала интеграция обширной 
территории в состав русского государства. 

Целью исследования является изучение распро-
странения православия на территории Якутии в сере-
дине XVII – начале XVIII в., когда данная территория в 
церковно-административном отношении находилась в 
подчинении тобольских митрополитов – «Тобольский 
период». 

История православия в Якутии в середине XVII – 
начале XVIII в. не выделилась в отдельную тему ис-
следования и освещалась в контексте изучения истории 
региона [1–6]. 

В труде выпускника Казанской духовной академии 
Г.А. Попова была предпринята попытка дать объектив-
ную характеристику деятельности РПЦ в Якутии [7]. 
Впервые христианизация народов Якутии была рас-
смотрена в работах Е.С. Шишигина, указывающего, 
что православие не оказало серьезного влияния на ми-
ровоззрение народов, населявших Якутский край [8]. 
Смена исследовательской парадигмы в российской ис-
тории даёт возможность использовать специальную 
комплексную научную разработку истории правосла-
вия на северо-востоке России при объективной оценке 
источникового материала и историографии. 

Увеличение Российского государства, включение в 
его состав новых подданных повлекли за собой карди-
нальные перемены в жизни присоединенных народов, 
которые должны были взаимодействовать с новой для 
них политической системой и экономическим строем, 
поступая в подчинение русской администрации. Исто-
рико-типологические модели интеграции окраинных 
территорий в состав Русского государства формирова-

лись, развивались и отличались разнообразным обу-
словленным дифференцированным подходом прави-
тельства к окраинам и народам, учитывающим особен-
ности геополитического положения конкретного реги-
она, природно-климатические условия, этнический и 
религиозный состав населения и др. [9. C. 61]. 

Исследователи истории христианизации Якутии 
выделяют две основные причины «устройства право-
славной церкви» на обширной территории Ленского 
края: необходимость воздействия на служилых, торго-
вых и промышленных людей, которых «трудно было 
держать в повиновении одними средствами принужде-
ния», и христианизацию местных жителей [10. C. 9]. Не 
оспаривая этого, можно утверждать, что распростране-
ние православия на окраинных территориях являлось 
прежде всего частью государственной политики Рос-
сийской империи, средством интеграции в русскую 
государственность. Параллельно с оформлением адми-
нистративно-территориального устройства новых зе-
мель происходило становление структур Православной 
церкви.  

Основой церковно-административной структуры 
выступали церковные округа (епархии), в том числе 
«властелинские», к которым относились наиболее 
древние и крупные в территориальном отношении, 
пользовавшиеся определенными привилегиями. К 
«властелинским» была причислена созданная в 1620 г. 
Тобольская епархия (архиепископия), территория ко-
торой, по мере расширения границ государства на се-
веро-востоке Сибири, увеличивалась. Сибирские вла-
дыки считались «сильными» не только в духовных де-
лах, им было предоставлено право личного обращения 
к царю, и порой в Москве им доверяли больше, чем 
воеводам. 

Светская власть и патриарх, стремясь к расшире-
нию и укреплению православия на восточных рубежах, 
поднимали вопрос о создании в Сибири новых церков-
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но-административных единиц. Попытка рассмотрения 
этого вопроса была предпринята на церковном соборе 
1667 г.: «В царстве Сибирском в Тобольске вместо ар-
хиерейской митрополии быть в Томске – епископу, на 
Лене – епископу быть», но принятое решение было 
выполнено частично – тобольский архиепископ полу-
чил сан митрополита, но епископство создано не было, 
так как количество сибирских храмов оказалось недо-
статочным для содержания аппарата епархиального 
управления и, кроме того, тобольские владыки стреми-
лись сохранить за собой монополию духовной власти 
[11. С. 708]. На церковном Соборе 1681 г. царем Федо-
ром Алексеевичем вновь было внесено предложение об 
открытии в Сибири особой архиепископии, отдельной 
от Тобольской митрополии, с кафедрой в Енисейске и 
содержанием от государственной казны, но Собор по-
становил: «…в дальние грады, на Лену, в Дауры, из той 
же епархии посылать от духовного чину архимандри-
тов и игуменов или священников добрых… а еписко-
пам в тех дальних городах быть не удобно малолюд-
ства ради христианского народа» [12. С. VIII–IX]. Тем 
не менее в ноябре 1681 г. был подписан указ царя с 
«приговором патриарха» о «пожаловании средств из 
государевой казны для удовольствия новых архиере-
ев – в Томске, Енисейске и на Лене», но изменение по-
литической обстановки в стране не позволило обеспе-
чить контроль за выполнением указа, и можно конста-
тировать, что к концу XVII в. церковное управление 
огромной территорией было сосредоточено и обеспе-
чивалось одним лицом – митрополитом Тобольским 
(Сибирским) [13. С. 365]. 

Во второй половине XVII в. митрополия была раз-
делена на три разряда (Тобольский, Верхотурский и 
Енисейский), состоящих из десятин, каждая из которых 
по своей протяженности могла сравниться с епархиями 
европейской части. К началу XVIII в. действовало 
шесть десятин (Даурская, Илимска, Иркутская, Кирен-
ская, Селенгийская и самая обширная – Якутская), в 
каждую из которых были назначены десятильники 
(другое название десятинники) и заказчики, чьи обя-
занности состояли в сборе окладных и неокладных 
сумм митрополии (десятой части церковных и мона-
стырских доходов в пользу архиерея), оглашении ука-
зов и распоряжений церковных властей, общем наблю-
дении за поведением духовных лиц и ведением судеб-
ного делопроизводства, поступавшего на рассмотрение 
митрополита. Десятильники имели воинскую команду 
для охраны и сопровождения денежных сумм. 

 Сведений о якутских десятильниках немного. Из-
вестно, что в 1680–1690 гг. таковым являлся боярский 
сын Иван, в 1695 г. – боярский сын Василий Аврамьев 
[14. С. 26, 59–60]. Сборы были нерегулярными, деся-
тильники часто менялись и впоследствии их должность 
была совмещена с должностью заказчиков, в качестве 
помощников которых появляются поповские старосты, 
а затем – благочинные. 

Вместе с тем до конца XVIII в. духовная власть Си-
бири по всем вопросам церковного управления в Якут-
ском крае обращалась к строителям Спасского мона-
стыря, что свидетельствует о незначительной роли 
якутских десятильников. Источники отмечают, что 
«Якутск со своего основания ровно сто лет находился в 
церковной зависимости от удаленной от него на 
6 000 верст Тобольской Митрополии и что в течение 
первых восьми десятилетий на побережье Лены <…> 
созидались инородческие обители, <…> поставлялись 
для молитв часовни… но все это делалось так, что 
Епархиальный архиерей, Митрополит Тобольский 
должен был осведомляться или от проезжих или через 
посылку нарочных: сколько именно церквей в Якут-
ском ведомстве, и где они? Есть ли при них священни-
ки и кто таковые, и откуда?» [Там же. С. 145–146]. 
Очевидно, в Якутске не было никакого уполномочен-
ного от духовного ведомства, который бы регулярно 
информировал Тобольск о состоянии дел. 

В 1639 г. во время проезда через Тобольск первых 
якутских воевод П.П. Головина и М.Б. Глебова, в цар-
ском наказе которым содержалось, в том числе, и ука-
зание на строительство храма митрополитом Нектари-
ем1 для православной церкви в Якутском остроге, были 
переданы антиминс, образа и царские врата. В начале 
1640-х гг. в остроге были сооружены две деревянные 
церкви (шатровая Троицкая и церковь св. М. Малеина). 

Со второй половины XVII в. Якутский (Ленский) 
край становится одним из промысловых регионов Си-
бири, что вызвало значительный поток населения. 
Происходит постоянное увеличение населения острога; 
в 1633 г. оно составляло 200, в 1651 г. – 250, в 1681 г. – 
642 человек [5. C. 20–21]. Большинство промышленни-
ков были людьми православными и, учитывая реалии 
того времени и особенно роль христианства в жизни 
русских людей, очевидно, что они обязательно посе-
щали храмы. 

Старейшим учреждением духовного ведомства на 
территории Якутии является Спасский мужской мона-
стырь. Датой основания обители принято считать 
1663/1664 гг., когда были поданы челобитные царю в 
Тобольск [15. 1890. № 9. С. 134–140]. В остроге прожи-
вали представители черного духовенства – монахи 
Алексий, Мелевсипп, Макарий и игумен Евфимий. Ма-
териальное обеспечение братии было скудным, а их 
занятия, помимо совершения церковных служб, состо-
яли в миссионерских путешествиях. За век деятельно-
сти Якутский Спасский мужской монастырь стал круп-
ным духовным учреждением края, центром управления 
Якутского заказа, оплотом миссионерства в регионе, 
зачинателем духовного образования, а также сложив-
шимся хозяйствующим субъектом, обладавшим значи-
тельными финансовыми средствами, но администра-
тивное устройство монастыря не отличалось устойчи-
востью и порядком. Епархиальные архиереи находи-
лись далеко, и не все настоятели монастыря были чест-
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ны и способны к административной деятельности [16. 
С. 10]. 

К концу XVII в. в Ленско-Илимском крае действо-
вали 2 соборные церкви в Якутском и Илимском остро-
гах и 7 приходских церквей [5. С. 80]. К 1662–1664 гг. 
относится память якутского воеводы И.Ф. Большого 
Голенищева-Кутузова о строительстве храма в Чечуй-
ском волоке [17. Оп. 3. Д. 1406. Л. 3–4]. В 1682 г. дей-
ствовала Троицкая часовня на Колымской ярмарке 
[Там же. Оп. 3. Д. 2282. Л. 1–14]. В 1700 г. была по-
строена Зашиверская Спасская церковь, деятельность 
которой была направлена на христианизацию народов, 
проживающих на северо-востоке Якутского края. В 
конце XVII в. в 180 верстах от Якутска в с. Амга была 
возведена часовня, также служившая миссионерским 
целям [7. С. 62]. По распоряжению епископа Иннокен-
тия (Неруновича)2, дважды посетившего Якутию, были 
построены церковь в Верхневилюйском зимовье и храм 
на Колыме. В середине XVII в., после основания Ниж-
не-Колымского и Анадырского острогов, там были со-
оружены деревянные церкви. 

В Якутске, помимо Спасского монастыря, в начале 
XVIII в. имелись Троицкий собор и Никольская цер-
ковь [16. С. 8]. Храмы были построены с благословения 
тобольских митрополитов казачьим головой 
А. Шестаковым. Особым расположением местных жи-
телей пользовалась Никольская церковь, она была са-
мой доходной, так как якуты, даже не крещенные, с 
особым уважением относились к Святителю Николаю 
и приносили вклады к его иконе. 

По неподтвержденным данным, в 1708 г. Якутск 
посетил епископ Варлаам (Косовский)3, викарий от-
крытого митрополитом Филофеем (Лещинским)4 Ир-
кутского викариатства, и заложил каменный соборный 
храм во имя св. Живоначальной Троицы [15. 1895. 
№ 11. С. 164–165]. Основанием для данных утвержде-
ний стала надпись на медной пластине, обнаруженной 
в 1854 г. при проведении ремонтных работ восточной 
стороны храма епископом Иннокентием (Вениамино-
вым)5, гласившая, что «основася церковь сия… при 
державе Благочестивейшаго и великодержавнейшего 
Госпадаря нашего и великого Князя Петра Алексееви-
ча, правящу же престол митрополиту Тобольской и 
Сибирской преосвященному Филофею, Преосвящен-
ным Варлаамом, Епископом Иркутским и Нерчинским, 
<…> в лете 1708 года, месяца июня в 27 день, в граду 
Якутском…» [Там же. 1895. № 11. С. 164–165]. 

Православные храмы строились «там, где жили рус-
ские» и оказывали значительное влияние на распро-
странение религии. Так, воевода П. Головин приглашал 
в церковь «многих якутских людей, а дверей церков-
ных велел отворять, <…> велел церковь смотреть и 
кланяться, не крестясь» [8. С. 27]. 

В начале XVIII в. правительством был взят курс на 
сокращение церковного строительства, и первым меро-
приятием в этом направлении стал «часовенный раз-
бор». Именным Указом от 25 ноября 1707 г. было за-

прещено строительство часовен, но тобольские митро-
политы продолжали выдавать разрешения на возведе-
ние часовен. В 1722 г. Синодом было принято решение, 
после которого в митрополии начался «часовенный 
разбор»: из часовен выносилась церковная утварь, 
строения разбирались или передавались гражданским 
властям. Митрополит Антоний (Стаховский)6 пытался 
приостановить разбор и в январе 1723 г. направил в 
Синод письмо с просьбой не разбирать часовни в ино-
родческих селениях, но получил отказ с требованием 
строить на месте часовен церкви, предварительно зару-
чившись обязательствами о содержании храма и при-
чта от инородцев. В 1724–1725 гг. в Восточной Сибири 
было уничтожено более 60 часовен [18]. Разбор про-
должался почти пять лет, затем последовало некоторое 
послабление, и в 1734 г. было разрешено оставить со-
хранившиеся часовни, но не строить новых. Тем не 
менее в Якутском крае строительство часовен не пре-
кращалось, но официального их учета не было, и толь-
ко в XIX в. произошла их «легализация». 

До середины XVIII в. в Русском государстве упо-
треблялся термин «служилые люди», подразумевавший 
всю совокупность представителей административной и 
военной власти, получавших «государево жалование» 
деньгами, хлебом и солью. Главным занятием служи-
лых людей в Сибири был «прииск новых землиц и не-
ясачных людей» и «привод неясачных под царскую 
руку». Духовные лица в источниках чаще всего обо-
значались как «ружники» или «попы», и их деятель-
ность также финансировалась государством. Источни-
ки сохранили «памяти» 1646–1654 гг. о выдачи попам и 
служилым людям Якутского острога хлебного жалова-
ния и расписки (отписки) в его получении [17. Оп. 3. 
Ч. 2. Д. 748. Л. 121–129; Ч. 2. Д. 990. Л. 32–100]. Чис-
ленность якутских служилых людей увеличивалась, 
они представляли различные категории населения, в 
том числе и новокрещенные: «…меньше пополнения 
давало местное население, которое крестилось редко», 
так как тогда православие делало свои первые шаги в 
Якутии [19. С. 112; 21. С. 41]. 

«Государевы люди» получали жалование в соответ-
ствии с занимаемыми должностями. Оно было скуд-
ным, и известно, что казаков, например, отпускали ле-
том для заготовки продовольствия на зиму. В таблице 
указаны годовые оклады духовенства. 

Очевидно, что «оклад» попов, дьяконов и дьячков в 
середине XVII в. соотносим с оплатой службы детей 
боярских и толмачей как наиболее высокооплачивае-
мых категорий, но пономари довольствовались мень-
шим количеством денег, хлеба и соли. Можно отметить 
к концу столетия некоторое повышение всех видов жа-
лования у детей боярских и толмачей при сохранении 
размеров оплаты духовным лицам. Заметим, что де-
нежную, соляную и хлебную ругу получали причты и 
соборных храмов, и приходских церквей, так как не 
были оформлены ни территории приходов, ни приход-
ская деятельность. 
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Деньги на оплату жалования доставлялись частично 
из Москвы, частично из Тобольска. Обычной являлась 
задержка жалования, приобретая хронический харак-
тер. Так, к 1679 г. якутская воеводская канцелярия 
имела долг в 5 050 руб. [19. С. 82–83]. Ещё большие 
проблемы возникали с выдачей хлебного жалования. 
Хлеб закупали в Перми, Вятке и других местах, затем 
доставляли в Верхотурье, откуда водным транспортом 
переплавляли в сибирские города. С 1620-х гг. госу-
дарством была установлена казенная пахота для полу-
чения оброчного хлеба в Западной Сибири [7. С. 52]. 

Незначительность местной пашни и трудности достав-
ки хлеба в Якутский край приводили к систематиче-
скому его недополучению. В 1654–1689 гг. служилые 
люди, в том числе духовенство, недополучили 68 736 
пуда [17. Оп. 2. Д. 153. Л. 4]. 

Источники отмечают, что очень скудным было и 
обеспечение братии Спасского монастыря и в 1680-х гг. 
настоятель игумен Евфимий ходатайствовал перед ца-
рем Федором Алексеевичем об его улучшении, резуль-
татом чего стала выдача земельных угодий по р. Лене и 
о. Байкалу и небольшая сумма жалования [14. С. 8]. 

 
Годовые оклады духовенства 

 
Ружники Годовые оклады в сер. 1640-х гг.  

деньгами (руб.) хлебом (четверти) солью (пуд) 
Попы (священники) 15 10 ржи, 10 овса 3,5 
Дьяконы 12 10 ржи, 8 овса 3 
Пономари 3,5 4 ржи, 2 овса 1,5 
 Годовые оклады в сер. 1650-х гг.  
Попы (священники) 12–15 10 ржи, 8–10 овса 3–3,02 
Дьяконы 12 10 ржи, 8–10 овса 3 
Дьячки 6 6 ржи, 6 овса 2,5 
Просвирни 4 4 ржи, 4 овса 1,5 
Пономари 3,5 4 ржи, 2 овса 1,5 

Дети боярские 5–13 5–12 ржи, 5–25 овса 3,5 
Толмачи 5–8 5–8 ржи, 5–6 овса 1,03 
Конные казаки 7–9 6 с осьминой ржи, 4 овса 2 

Годовые оклады в 1690-е гг. 
Попы (священники) 15 10 ржи, 10 овса 3– 3,02 
Дьяконы 12 8 ржи, 8 овса 3 
Дьячки 6 6 ржи, 6 овса 2,5 
Просвирни 4 4 ржи, 4 овса 1,5 
Пономари 3р. 16 алтын 4 ржи, 2 овса 1,5 
Дети боярские 6–18 5–14 ржи, 5–12 овса 2–3 
Толмачи 12–15 12,5 ржи, 8 овса 3 
Казаки 5,02 7 ржи, 4–6 овса 2 

Источник подсчета: [19. С. 74–78]. 
 
Таким образом, служители православной церкви, 

направленные на окраины государства, получали жало-
вание из государственной казны задолго до реформ 
начала XVIII в., включивших Русскую православную 
церковь в государственный аппарат. С начала освоения 
Якутского края представители духовенства расценива-
лись «как государевы люди», имеющие вознагражде-
ние за свою деятельность. 

Первые представители духовенства на территории 
Ленского края были людьми приезжими, попавшими 
на окраину государства либо по зову сердца, либо в 
качестве ссылки за проступки и преступления. Распро-
странителями православной веры являлись не только 
священники и монахи, но и казаки, торговцы и про-
мышленники. Установлены факты обращения инород-
цев в христианскую веру служилыми людьми [7. С. 55]. 
Представители духовенства были прежде всего носите-
лями иной неведомой цивилизации. Их внешние отли-
чия (высокий рост, светлая кожа, светлые волосы и 
глаза) дополнялись православной ментальностью, так 
как вся жизнь русского человека была неразрывно свя-
зана с церковью: от его социального положения в об-
ществе и до взаимоотношений в семье, быту. После 
образования Якутского (Ленского) острога начинается 

распространение государственной власти далее на се-
веро-восточные и восточные земли, и рядом с перво-
проходцами, «бок о бок» на неизведанные земли шли 
священники, одной из функций которых было прида-
ние божественного ореола власти «белого царя», лич-
ность которого изначально трактовалась для местного 
населения как царь православный. 

Имеются некоторые сведения о первых духовных 
лицах Якутского края. С образованием Тобольской 
епархии распространением православия в Восточной 
Сибири занимались посланцы архиерея (митрополита). 
По принятой со времени правления царя Ивана IV 
(Грозного) практике направляющимся на службу в не-
христианские уезды воеводам «давалась целая церков-
ная миссия». В источниках упоминаются имена свя-
щенников – «соборных попов» Стефана Фомина и 
Стефана Яковлева, иеромонахов Симеона и Порфирия, 
диакона С. Васильева, прибывших летом 1641 г. вместе 
(или следом) с первыми якутскими воеводами. Четверо 
первых «были взяты воеводой из Казани, чтобы на 
Лене реке без попов не было и служилые бы люди без 
покаянья и причастия не помирали» [15. 1900. № 28. 
С. 33]. Данный факт противоречив, и некоторые иссле-
дователи указывают, что одного из священников звали 
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Василий, а иеромонахи и диакон были назначены си-
бирским митрополитом ранее и находились в Тоболь-
ске, где и получили известие об образовании Якутского 
уезда, после чего они присоединились к «команде» 
первых якутских воевод [7. С. 51].  

Исторические источники не предоставляют воз-
можности установить точное описание событий, но 
очевидно, что в середине 1641 г. в острог прибыли на 
постоянное служение духовные лица Тобольской мит-
рополии. Все церковно-богослужебные принадлежно-
сти они привозили с собой. В остроге во второй поло-
вине XVII в. проводились обязательные праздничные 
службы, подтверждением чего служит факт привлече-
ния воеводой Головиным попа Стефана (Фомина) к 
ответу за неправильное поименование на эктении госу-
даревой семьи (поминование царских детей после име-
ни патриарха) [17. Оп. 2. Д. 110. Л. 55]. Представители 
немногочисленного якутского духовенства, а именно 
тот же поп Стефан, в 1644 г. принимал участие «в заго-
воре» против воеводы П.П. Головина, который, в свою 
очередь, доносил Тобольскому архиепископу Гераси-
му7 о возмущении якутских служилых людей «чрез-
мерной строгостью» присланных в Якутск священно-
служителей [Там же. Оп. 3. Д. 498. Л. 1]. 

В газете «Якутские епархиальные ведомости» име-
ется сообщение о том, что в 1679 г. боярскому сыну 
И. Захарову было прислано повеление Тобольского 
митрополита об отправке Фомина и Яковлева в То-
больск «к розыску в великих церковных и духовных 
делах, с нарочным посыльщиками, а буде те попы ар-
хиерейскому указу учиняться ослушны, <…> то их 
обнажить священства и снять с их скуфьи». Яковлев 
был отправлен в Тобольск, а Фомин по челобитной 
градских людей оставлен в остроге, так как «белого 
священника, кроме Стефана, никого нет» [15. 1890. 
№ 12. С. 186]. Но архивные документы опровергают 
отъезд Яковлева, так как имеется челобитная Яковлева, 
датированная 1680–1681 гг. об отводе ему дворового 
места [17. Оп. 3. Д. 2204. Л. 1–2]. 

В августе 1649 г. распоряжением Тобольского и 
Сибирского архиепископа в Якутский острог «по ду-
ховным делам» был назначен сын боярский 
И. Корякин. Источники позволяют установить имя ещё 
одного духовного лица – дъякона Якутской соборной 
церкви Спиридона Васильева, наказанного батогами в 
1650 г. за «невежливый» разговор с воеводой 
Д.Ф. Франбековым и назначенного в 1652 г. священни-
ком в Енисейский острог [Там же. Оп. 3. Д. 737. Л. 10; 
Д. 930. Л. 13–16]. 

В 1709 г., по инициативе митрополита Филофея 
(Лещинского), в Енисейске состоялся съезд духовен-
ства городов Сибири, куда был вызван настоятель 
Якутского монастыря Варлаам, посвященный Филофе-
ем в архимандриты и награжденный митрой [15. 1895. 
№ 11. С. 165]. В 1713 г., по указанию Лещинского, 
«ученый монах» из Якутска Илларион Лежайский был 
направлен в Пекин начальником первой православной 

миссии в Китае в звании наместника Посольского мо-
настыря на Байкале [20. С. 6–7]. Тогда же в Якутск из 
Тобольска был отправлен уроженец Малороссии архи-
мандрит Феофан, назначенный церковным управите-
лем и настоятелем монастыря и оставшийся в воспо-
минаниях современников как обладатель «запальчиво-
го нрава» [14. С. 145–147]. В 1730 г. Тобольский мит-
рополит Антоний (Стаховский) произвел в протопопы 
к Якутскому монастырю А.Г. Тарлыкова. Удалось вы-
явить документы, составленные Тарлыковым в Якут-
ске, что подтверждает факт его пребывания и служения 
[21. Оп. 1. Д. 10. Л. 16]. Помимо строительства храмов 
и совершения христианских треб, священнослужите-
лям надлежало крестить языческое население. 

В исторической литературе описаны многочислен-
ные факты произвола первых якутских воевод, и тема 
протеста им длительное время рассматривалась с точки 
зрения противостояния «трудящихся» и «эксплуатато-
ров» [22. С. 75]. Известны случаи, когда «местам» уда-
валось «достучаться» до высшего представителя власти 
в государстве – монарха. Так, в 1658 г. бурятские ясач-
ные князья челом били Алексею Михайловичу на брат-
ского воеводу Похабова с просьбой остановить насилие 
и заменить воеводу [23. С. 117]. Якутские священники 
также терпели унижения от местных властей. Напри-
мер, воевода П. Головин заключил в тюрьму своего 
духовника монаха Симеона, также по его приказу под-
вергали пыткам иеромонаха Порфирия. Самодурство 
воеводы привело к тому, что в остроге на некоторое 
время были прекращены церковные службы, но со 
временем в Якутске был сформирован стабильно 
функционирующий клир [24. С. 90]. 

Во второй половине XVII в. и в начале XVIII в. 
якутское духовенство было немногочисленно и обслу-
живало духовные нужды русского населения, сосредо-
точенного по острогам, острожкам и крестьянским 
слободам. В связи с недостаточностью кадров духовен-
ства имелись случаи назначения в церковные пономари 
служилых людей, избранных по согласию населения 
[17. Оп. 3. Д. 1809. Л. 96–97]. В 1682 г. пашенными 
крестьянами Чечуйской волости был избран «по приго-
вору в попы» Е. Федоров, которому обществом «на 
подмогу» было собрано 40 руб. для рукоположения в 
Тобольске [8. С. 30]. Но это не правило, а скорее ис-
ключение из правил. 

Вызывает интерес челобитная митрополита Фило-
фея (Лещинского), поданная в 1702 г. царю Петру и 
свидетельствующая о государственной политике в 
отношении христианизации местного населения. 
Митрополит просит: «Буде иноземцы похотят кре-
ститься в Православную Христианскую веру своею 
волею, и чтобы тем иноземцам ко крещению прихо-
дить свободно, без ясачных убытков, а ни кому воз-
браняется»; царская помета гласит: «Некоторые ино-
земцы похотят своею волею креститься… И их кре-
стить, а не волею никаких иноземцев не крестить, и 
ясак с них не складывать, только спрашивать, какой 
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ради причины приходят по Святому крещению и вере 
Православной» [8. С. 40–44]. Это первые сведения об 
ином подходе главы государства к вопросам христиа-
низации, закрепленном в дальнейшем в специальных 
указах, свидетельствующих о постепенном переходе к 
массовой христианизации. В 1714 г. царским указом 
тобольскому митрополиту было предписано уничто-
жать кумиров и кумирниц у вогуличей, остяков, татар 
и якутов и крестить их в христианскую веру, но уже в 
1719 г. появляется указ Сената о запрете насильствен-
ного крещения инородцев, что в дальнейшем стало 
государственной политикой в отношении христиани-
зации. Высшим повелением было определено, что 
крещение должно быть добровольным, осознанным, 
и, кроме того, новоокрещенные не освобождались от 
уплаты ясака, являвшегося одним из основных стиму-
лов вступления в православие. 

Вопрос об освобождении от уплаты ясака при кре-
щении остается дискуссионным. До 1640-х гг. ясак не 
регламентировался – брали «сколько возьмут». Затем 
были установлены размеры ясака, а ясакоплательщики 
переписаны в ясачные книги. В монографии 
Е.С. Шишигина указывается, что в Якутии в XVII в. 
ясак после крещения не снимался [Там же]. В челобит-
ной Филофея (Лещинского) также отмечается о сохра-
нении ясачного сбора при крещении. Источники более 
позднего Иркутского периода (1731–1852 гг.) в списках 
новоокрещенных Якутского края имеют отметку 
(напротив фамилии неофита) о 3-летнем освобождении 
от ясака [25. Оп. 1. Д. 920]. Вероятно, что государ-
ственная политика в отношении оплаты ясачного сбора 
для вступающих в православие жителей Якутского 
края претерпевала изменения, зависящие от количе-
ственного уменьшения добываемой пушнины и повы-
шения численности православного населения, тогда 
как православные Иркутского, Селенгийского, Бару-
зинского, Нерчинского острогов имели эту льготу по-
стоянно. 

В вопросах крещения проявлялась осторожность, и 
каждый конкретный случай рассматривался граждан-
ской администрацией без учета пожеланий духовен-
ства. Историки объясняют данный факт тем, что в 
XVII в. «крещение аборигенов проводилось обычно 
только с разрешения воеводы, которому желающие 
креститься или их ходатаи подавали челобитные» [26. 
С. 176–177]. Вероятно, что основной причиной мед-
ленного процесса христианизации Ленского края при 
его освоении являлась политика государства. Терри-
тория проживания народов Сибири признавалась гос-
ударственной (или царской) собственностью, и меро-
приятия государственной власти по отношению к 
народам Якутии сводились к обеспечению макси-
мального и бесперебойного поступления ясака. В Ин-
струкции, составленной российским посланником в 
Пекине С. Владиславовичем-Рагузинским в 1728 г., 
ставшей одним из первых документов по управлению 
народами Сибири, местным родоначальникам вменя-

лись в обязанность сбор ясака, право управления над 
сородичами и суд над ними по незначительным делам 
[24. С. 173–174]. 

В то же время правительство неоднократно напо-
минало воеводам о необходимости миссионерско-
просветительской деятельности. В наказе от 10 фев-
раля 1644 г., данном на имя якутских воевод 
В.Н. Пушкина и К.И. Супонева, разъясняется: «А бу-
дет кто изъ ясачных людей похочет самовольно кре-
ститься, и тех людей велеть крестить, сыскать объ 
нихъ допряма, что свою-ли волею они хотятъ кре-
ститься, а крестя устраивать их в государеву служ-
бу…». Аналогичный указ был повторен в 1651 г. 
якутскому воеводе М.С. Лодыженскому. В наказе во-
еводе И. Большому Голенищеву-Кутузову в 1658 г. 
отмечается: «Никаких иноземцев и жен их и детей во 
двор не имати и засылкою самими ни у кого не поку-
пати и не крестити… и служилым и всяким людем 
крестить не велеть же, чтоб Сибирская Ленская Земля 
пространялась, а не пустела; <…> а будет кто из жен-
ского полу жонки или девки похотят креститься, и тех 
жонок и девок потому ж велеть крестить и выдавать 
замуж за новокрещеннов же и за русских служилых 
людей» [15. 1900. № 11. С. 32–33].  

При недостаточности православного женского 
населения в острогах, отрожках и зимовьях распро-
страненным явлением были браки служилых, промыш-
ленных и торговых людей с представительницами 
местного населения. Дети от этих браков записывались 
в состав русского населения и, как правило, крести-
лись. Сожительство с «ясырками» приобрело массовый 
характер, и в 1653 г. в Якутск была направлена грамота 
тобольского архиерея, осуждающая подобное поведе-
ние и призывающая к крещению и последующему вен-
чанию. Исторические источники сохранили любопыт-
ный факт: новокрещенная жена служивого человека 
обманным путем окрестила другую женщину «за что 
была бита батогом» [27. С. 164]. Мужчин крестили в 
большинстве случаев при зачислении «на государеву 
службу» в служивые, недостаток которых всегда был в 
отдаленных окраинах государства. Новокрещенные, 
как люди местные, хорошо знающие край, пополняя 
отряды служилых людей, способствовали его быст-
рейшему освоению. Необходимо отметить, что при 
крещении мужчин принималось во внимание их мате-
риальное положение: в случае если неофит не имел 
возможности вносить ясак и был бесскотным, его кре-
стили. 

Можно выделить несколько основных причин доб-
ровольного принятия крещения, нашедших отражение 
в документальных источниках: переход на службу к 
служилым людям – «показания якутской женки о про-
даже её служилому и о желании её креститься» 
(1660 г.), «челобитная «боярского сына Галкина о доз-
волении крестить купленную им югагирку в право-
славную веру» (1645 г.), записи о крещении «ясырей 
служулых людей и их прижитков» (1640 г.); матери-
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альный интерес – «прозьба якутки окрестить и взять её 
к русским, чтобы не умереть с голода» (1650-е гг.) [17. 
Оп. 2. Д. 31. Л. 57–60; Д. 110. Л. 26; Оп. 3. Д. 161. Л. 6; 
Д. 862; Д. 1066. Л. 49–50; Д. 1616. Л. 1–2; Д. 1723. 
Л. 90–92, 202–204; Д. 1754. Л. 1; Д. 1869. Л. 1–3]. 

С 1720–1730-х гг. государство вновь изменяет своё 
отношение к христианизации. Указ 1731 г. требовал 
давать новоокрещенным «всякие льготы». В 1733 г. 
был издан указ «О нечинении обид и притеснений 
ясачным людям, живущим в Якутском воеводстве и в 
Камчатке» [28. С. 131–132]. В 1740 г. – указ о запреще-
нии «принуждения ко крещению». Указы устанавлива-
ли ряд льгот, предоставляемых при крещении, в том 
числе 5-летнее освобождение от уплаты ясачного об-
ложения. Предусматривалась система подарков для 
вступивших в православие, в том числе, помимо ясач-
ной льготы, медные кресты, рубахи и кафтаны, шапки 
и рукавицы, чирики и чулки. Представители местной 
знати получали серебряные кресты, суконные кафтаны 
и сапоги, женщины – украшения. Новоокрещенным 
выдавались денежные средства, а семья, принявшая 
православие в полном составе, одаривалась иконой. 
После принятия православия «родовичами» общий 
объём ясака оставался неизменным и рассчитывался по 
численности некрещенных членов рода, в связи с чем 
понятна недоброжелательность к новокрещенным со 
стороны их сородичей, тягловые обязательства кото-
рых увеличивались. Помимо этого, существовала прак-
тика, когда в случае смерти крещенного инородца его 
ясачный оклад распределялся среди его родственников 
с учетом «недоимок» за время использования им льгот 
по освобождению от ясака. Указом 1740 г. некрещеные 
ясачные должны были вносить ясак и за себя, и за сво-
их окрещенных земляков. Одаривание крестами и ико-
нами и 3-летняя ясачная льгота были сохранены импе-
раторским указом 1764 г., отменившим систему подар-
ков при крещении. 

Очевидно, что «при всей тяжести ясачного податно-
го гнета политика московского государства не вела к 
истреблению коренного населения, не приводила к 
нарушению его образа жизни и хозяйственного уклада, 
уничтожению его самобытности» [29. Ч. 1. С. XLIV–
XLVII]. Русская власть постепенно вырабатывала ме-
тоды взаимодействия с инородцами, применяя их на 
практике, которые отражены в инструкциях сибирским 
воеводам и землепроходцам. Служилые люди были 
должны «иноземцам никакие тяготы не чинить», объ-
являть им государево милостивое слово» о государ-
ственной их защите и сборе ясака, после этого «лутчих 
иноземческих князцов» требовалось привести по их 
вере к присяге-шерти и взять аманатов. И только при-
ведя к присяге и обезопасив себя взятием заложников, 
служилые люди могли приступить к сбору ясака. 

В фольклоре народов Сибири установление нового 
государственного порядка оценивается прагматично, 
как возможность прекращения междоусобных распрей 
и гарантия защиты от врагов. Ясакоплательщики обес-
печивали доходы государства, и основой правитель-
ственной политики в Якутии являлось не уничтожение, 
а сохранение и увеличение численности местных жи-
телей. Поиск мирных путей взаимодействия с местным 
населением был обусловлен и малочисленностью рус-
ских вооруженных сил. 

В период первой половины XVII в. народы Якут-
ской (Ленской) землицы приводились к присяге (шер-
ти) на принятие русского подданства, что стало нача-
лом диалога между российской цивилизацией и тради-
ционными этническими культурами. Мероприятия по 
христианизации местного населения только начина-
лись, и первые инородцы, принявшие православие, 
включались в сферу действия русской ментальности: 
изменяли имя, получали фамилию, происходила пере-
мена языка, одежды, поведения и зачастую они обры-
вали связи с сородичами, в случае если новокрещен-
ный переезжал на жительство в острог или русское 
поселение. Очевидно, что переходить в православие 
язычникам было проще, чем представителям монотеи-
стических религий, и это, в частности, находит объяс-
нение в мирном характере христианизации края. Исто-
рические источники и народные предания не сохрани-
ли упоминаний о восстаниях и мятежах, направленных 
против крещения неофитов. Имеющиеся сведения о 
проявлениях открытого неповиновения властям связа-
ны прежде всего со своеволием и произволом предста-
вителей государственной власти. 

Таким образом, процесс христианизации в Якутии 
происходил с учетом государственной региональной 
политики, приоритетом которой являлось «беспере-
бойное поступление ясака в государеву казну», и пра-
вославная церковь, в лице первых её представителей на 
территории необъятного Якутского края, выполняла 
общегосударственные задачи интеграции, но вместе с 
тем, в связи с незначительной численностью духовен-
ства, их бесконтрольностью, территориальной отда-
ленностью от епархиального центра, неупорядоченно-
стью церковных структур, роль православия в середине 
XVII – начале XVIII в. была ещё незначительной, и 
духовенство обслуживало в основном религиозные 
потребности пришлого населения. 

Изучение опыта истории церкви в Якутии предо-
ставляет возможность расширения научного представ-
ления об интеграции отдаленных регионов империи в 
выполнении общегосударственных, общеимперских 
задач на пути лояльности и солидарности с основными 
ценностями ментальности коренных народов, прожи-
вающих на этих территориях. 

 
ПРИМЕЧАНИЯ 

 
1 Нектарий (Теляшин), митрополит Тобольский и Сибирский в 1636–1640 гг. 
2 Иннокентий (Нерунович), в 1732–1747 гг. – епископ Иркутский и Нерчинский, первым из иркутских архиереев посетил Якутский край. 
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3 Варалам (Косовский или Коссовский), после открытия в составе Тобольской митрополии Иркутского викариатсва стал именоваться еписко-
пом Иркутским и Нерчинским, числился управляющим викариатства до 1714 г., затем был переведен в статусе архиерея в Тверскую епархию. 
4 Филофей (Лещинский, в схиме – Феодор), в 1702 г. хиротонисан во епископа Сибирского и Тобольского с возведением в сан митрополита. 
В 1711 г. уволен от управления епархией, проживал в Тюменском монастыре, где принял схиму. В 1715–1721 гг. вторично управлял митропо-
лией. 
5 Иннокентий (Вениаминов) (1797–1879 гг.), миссионер Сибири, Дальнего Востока и Аляски, член Синода, ученый-лингвист и этнолог, Почет-
ный член Императорского Русского географического общества. С 1840 г. – епископ (архиепископ) Камчатский, Курильский и Алеутский. 
В 1853–1860 гг. проживал в г. Якутске. В 1868–1879 гг. – митрополит Московский и Коломенский. 
6 Антоний (Стаховский), митрополит Сибирский и Тобольский в 1721–1740 гг. 
7 Герасим (Кремлев), архиепископ Сибирский и Тобольский в 1640–1650 гг. 
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"THE TOBOLSK PERIOD" OF THE RUSSIAN ORTHODOX CHURCH IN YAKUTIA: THE BEGINNING OF A 
DIALOGUE AMONG CIVILIZATION. 
Keywords: Yakutia; Russian Orthodox Church; integration; dialogue among civilizations. 
The article discusses the beginning of the integration process of newly received, the suburban areas of the Russian state on the example 
of the Russian Orthodox Church activities in Yakutia in the middle of XVII – the beginning of XVIII centuries, when this territory in the 
church and administrative respect was subordinate to the bishops of Tobolsk archdiocese – “the Tobolsk period”. The spread of Ortho-
doxy in the outlying territories was, first of all, a part of state policy of the Russian Empire, the way of integration into the Russian state 
system. Simultaneously with the registration of the administrative-territorial structure of new lands there was the formation of the struc-
tures of the Russian Orthodox Church. This article describes the attempts of creation of individual dioceses on the territory of the arch-
diocese, some information about the Yakut clergymen and number of “monarchic people” in Yakut area, notes the facts of receiving all 
types of government salaries by spiritual persons of Yakutia, identifies the main reasons for acceptance of a christening by the local 
population and the dependence of rate of the Christianization on the state regional policy, a priority of which in the middle of XVII – the 
beginning of XVIII centuries was the incoming of tribute paid off in furs. The growth of the Russian state, inclusion a new citizens in its 
structure caused cardinal changes in life of the conjoint people which has to interact with new to them political and economic system, 
coming to submission of the Russian administration. During research, interest of the government in distribution of Orthodoxy that found 
reflection in the orders which were given to local magistrates is revealed. It is obvious, that during the studied period there was a caution 
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in christening questions when each case was considered by administration without the opinion of clergy. We have found that in the sec-
ond half of XVII – the beginning of XVIII centuries the Yakut clergy was not numerous, geographically remote from the center and 
served, in common, the spiritual needs of the Russian population, concentrated in ostrogs, outposts and peasant settlements. It is noted, 
that the state policy was not directed on extermination of the indigenous people, did not lead to a breach of their way of life and eco-
nomic structure. The attention is paid to the discussion character of the matter of releasing the neophytes from tribute. The author makes 
the conclusion that experience of studying history of church in Yakutia gives the opportunity of expansion of scientific idea of integra-
tion of the remote regions of the empire into implementation of nation-wide, all-imperial tasks on the ways of loyalty and solidarity with 
the main values of mentality of the indigenous people on these territories. 
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