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На сегодняшний день тема сибирского паломниче-

ства в Палестину приобретает новую актуальность. 

Исследователи все чаще стали говорить об особой ро-

ли паломничества в межкультурной коммуникации, 

взаимообогащении культур различных народов и ре-

лигиозных традиций [1. C. 94], практической реализа-

ции духовной связи России с Палестиной [2. C. 25], 

наконец, о влиянии паломнических практик на форми-

рование православной русской идентичности инород-

цами [3, 4].  

С другой стороны, на данный момент отсутствует 

достоверная и полная статистика сибирского палом-

ничества в Палестину в XIX – начале XX в. Исследо-

ватели склонны говорить об «отрывочных сведениях», 

а в отдельные периоды – о полном отсутствии данных 

о числе сибирских богомольцев [5–7]. Нет четких пред-

ставлений о социальном типе сибирского паломника, 

особенно из отдаленных районов Восточной Сибири. 

Все это возвращает в исследовательское поле во многом 

позитивистский вопрос об образе и практике сибирского 

паломничества в Святую Землю в XIX – начале XX в., 

на который мы будем отвечать в данной статье.  

Паломничество сибиряков в Палестину как явление 

существовало на протяжении всего «долгого XIX в.». 

Богомольцев из Сибири упоминал и российский 

консул в Яффе (1839–1843) К.М. Базили («Нельзя не 

упомянуть здесь об отставных солдатах и урядниках 

казачьих, которые из Кяхты, из Камчатки и из Томска 

совершили поход этот с посохом посланническим» [8. 

C. 461]), и секретарь Императорского Православного 

Палестинского Общества (далее – ИППО) (1906–1918) 

А.А. Дмитриевский («От Одессы до Байкала, Енисей-

ска, Благовещенска и других весей нашего обширного 

отечества странники нередко возвращаются также на 

своих ногах и с посохом в руках» [9]). 

Уважительно говорили о сибиряках в своих днев-

никовых записках русские паломники и путешествен-

ники [10. C. 4]. Образ странника-сибиряка, с одной 

стороны, создавал полноту картины русского присут-

ствия на Святой земле [11], с другой – паломничество 

из Сибири, территории, значительно отдаленной не 

только от Иерусалима, но и от центральной России, 

воспринималось современниками в качестве настоя-

щего религиозного подвига, особенно если это палом-

ничество было пешим: «“…мне далеко, а вот человек 

еще того подальше, из-за Камня, из-за Урала пришел, – 

указала она на тщедушного старичка с прилипшими  

к черепу длинными и жидкими волосенками. – Этот 

совсем вчистую ноги себе оттрепал, вспухли, как 

подушки. Только и тешит их, что котами валеными”. 

Сибиряк, о котором шла речь, с любопытством смотрел 

на свои неподвижно вытянутые, как обрубки, обутые  

в валенки ноги» [12. C. 21]. Можно говорить об 

отдельном сформировавшемся архетипе паломника-

сибиряка. Такой сибиряк-слепец из Иркутской губернии 

Максим Васильев Алексеев со своей женой Параскевою 

Дмитриевою совершает драматическое пешее богомолье 

в Иерусалим на страницах отечественного духовного 

журнала «Странник» [13. C. 69]. «Наполовину святой» 

Абрам (Абрамка) 76 лет из Тобольской губернии ста-

новится одним из основных героев уже классической 

работы английского писателя и путешественника Сти-

вена Грэма [14. P. 254]. При этом, учитывая, что рус-

ские богомольцы фиксировали на страницах своего 

текста чаще особенное, пропуская повседневное, их 

встречу с сибирскими паломниками на Святой земле 

также следовало бы отнести скорее к ситуациям не-

обычным, чем обыденным.  

 

Численность 

 

Несмотря на то, что до 1917 г. паломнический по-

ток из Сибири в Палестину контролировался и был 

строго регламентирован государством (выдача пас-

портов, паломнических книжек, выезд и въезд на тер-

риторию империи), единственным доступным на сего-

дняшний момент источником по количественному и 

качественному составу сибирских паломников оста-

ются данные ИППО. Отчеты о деятельности ИППО 

систематизировали информацию о числе приехавших 

в Палестину и Афон по паломническим книжкам  

ИППО, а сообщения общества ежегодно публиковали 
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статистику о количестве паломников, которые оста-

навливались на русских подворьях в Иерусалиме.  

Однако и эти данные сегодня трудно назвать полными. 

В нашем исследовании мы располагаем статистикой 

только о числе приехавших в Палестину и Афон по па-

ломническим книжкам палестинского общества за 1883–

1890 гг. и о численности паломников, останавливав-

шихся на русских подворьях в Иерусалиме с 1894 по 

1913 г. 

Следует констатировать, что до 1890-х гг. сибир-

ское паломничество в Палестину было единичным. 

Согласно данным седьмого отчета ИППО за 1888–

1890 гг., в 1888 г. в Палестину из сибирских губерний 

(Акмолинской, Енисейской, Томской, Тобольской, Ир-

кутской, Якутской и Забайкальской) суммарно прие-

хали по паломническим книжкам ИППО 19 человек, 

из них больше всего представителей Томской губернии 

(7 паломников) [15. C. 139].  

Подробный анализ паломнической статистики 

ИППО по сибирским губерниям в 1890-х гг. был сде-

лан В.Н. Хитрово в статье «Откуда идут в Святую 

землю русские паломники». Следует обратить внима-

ние, что в таблицах распределения русских паломников 

в Иерусалиме по губерниям в 1869–1875 гг. и 1878–

1879 гг., приведенных им на основе данных генераль-

ного консула в Иерусалиме В.Ф. Кожевникова (1867–

1876, 1879–1884), сибирские губернии не упоминаются 

[Там же. С. 139–142].  

Сибиряки-паломники появляются у В.Н. Хитрово 

как отдельная категория в общей статистике только  

с 1893 г. Всего с 23 июля 1893 г. по 1 марта 1894 г. и  

с 1 марта 1895 г. по 1899 г., по его подсчетам, из си-

бирских губерний на Святую землю приехали 326 па-

ломников, что составило 1,15% от общего числа рус-

ских богомольцев (28 255 человек). По классификации 

секретаря ИППО, в 1893–1899 гг. сибирские губернии / 

области – Томская (36-е место), Тобольская (43-е место) 

и Енисейская (47-е место) – были отнесены ко второй 

группе (число паломников от 5 человек на 100 человек 

в год), а Иркутская (53-е место), Акмолинская (10-е ме-

сто), Забайкальская (73-е место), Якутская (80-е место) 

оказались в третьей группе губерний, где паломниче-

ство, словами В.Н. Хитрово, представляло собой «слу-

чайное явление» [Там же]. Вряд ли можно согласиться 

с Василием Николаевичем, что сибирское паломниче-

ство, особенно из отдаленных губерний, было «случай-

ным», скорее, следует говорить от его персонифициро-

ванности, отсюда исторический интерес представляют 

детали и микроистории путешествия сибиряков к Свя-

тым местам. 

Ситуация с систематизацией данных начинает ме-

няться с 1890-х гг., когда к этой задаче активно под-

ключились сотрудники ИППО. С 1893 по 1914 г. ста-

тистика ИППО начала демонстрировать общее увели-

чение сибирских паломников. По данным ИППО,  

в 1913 г. сибирские паломники составляли 3,91%  

(248 человек) от общего числа русских богомольцев 

(6 338 человек), останавливавшихся на русских подворь-

ях в Иерусалиме. Таким образом, в 1913 г. доля сибир-

ских паломников в общей массе русских богомольцев 

выросла по сравнению с 1895–1899 гг. в 3,4 раза. 

В 1913 г. 63,7% (158 человек) всех сибирских бо-

гомольцев были выходцами из Томской губернии, на 

втором месте по числу паломников находилась Ени-

сейская 12,5% (31 богомолец), а на третьем Тоболь-

ская 11,3% (28 богомольцев) губернии. Значительный 

разрыв в количестве паломников Томской губернии по 

сравнению с другими сибирскими территориями был 

объясним несколькими причинами: во-первых, Том-

ская губерния была самой густонаселенной в Сибири 

(1,9 млн человек в 1897 г.), во-вторых, Томский отдел 

ИППО (1894) проводил активную работу по популяри-

зации Святой земли и идеи русского присутствия на 

Востоке. Здесь же следует обратить внимание, что 

деятельность местных отделов Палестинского обще-

ства (Тобольский отдел открыт в 1897 г., Енисейский – 

в 1898 г.) оказывала воздействие и на численность 

паломников из Енисейской и Тобольской губерний. 

Хотя, как отметили исследователи М.Ю. Нечаева и 

В.П. Микитюк, «в практической организации палом-

ничеств вклад местных отделов оказался весьма 

скромным… информация о доступности посещения 

Святых мест оказывалась далеко не самой значимой,  

а повлиять на другие факторы паломничества – такие 

как инфраструктура маршрутов, политическая ситуа-

ция в местах паломничества, материальный достаток 

самих паломников, наконец, – местные отделы не мог-

ли» [16. C. 138–139]. Таким образом, в-третьих, на 

численность томских богомольцев на практике влияли 

вполне «земные» причины: доступность инфраструк-

туры и материальное положение самих паломников  

(о чем будет сказано более подробно ниже). 

При этом паломничество из Восточной Сибири,  

в первую очередь из Забайкальской и Якутской обла-

стей, а также из Иркутской губернии, в начале XX в. 

продолжало оставаться единичным. Однако персони-

фицированность паломничества не означает отсут-

ствия паломнических практик. Для жителей Восточ-

ной Сибири из-за их объективной территориальной 

отдаленности от Святых мест Палестины было более 

актуально внутреннее паломничество. Интересно, что 

именно в паломническом тексте священника из Ир-

кутска в 1916 г. Тобольск прямо назывался Иерусали-

мом [17].  

 

Социальный состав 

 

Анализ паломнических книжек и выписки из жур-

налов русских подворий не дают сегодня полного 

представления о социальном составе сибирских па-

ломников. Сведения, опубликованные ИППО, оказа-

лись слишком фрагментарными, чтобы на их основе 

можно было делать обобщающие выводы; прежде все-

го это касается Томской, Тобольской, Енисейской гу-

берний и Акмолинской области. 

Архивные изыскания позволяют исследователям 

делать выводы о типичности сибирского паломника  

по сравнению с богомольцами из центральной России, 

где самым распространенным типом «была женщина-

крестьянка в возрасте от 50 до 60 лет», а наиболее 

редким – мужчина-дворянин [18. C. 157]. По данным 

исследователей В.В. Цысь и О.П. Цысь, обработавших 
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прошения 107 жителей Тобольской губернии за 1911–

1914 гг., 79,2% из них составляли крестьяне, 6,5% – 

мещане, 10,2% – монашествующие, 3,9% прочие кате-

гории, к которым исследователи причисляли казаков, 

дворян и инородцев. По возрастным показателям лица 

старше 50 лет составляли 70% паломников. По Том-

ской губернии нижневартовские исследователи получи-

ли близкие данные: из 52 обработанных ими прошений 

за 1903–1908 гг. 42 принадлежало крестьянам (иссле-

дователи выделяют из них в отдельные категории двух 

крестьянок – послушниц монастыря и одну чернора-

бочую), 4 – мещанам, 1 – ссыльному, у остальных со-

словная принадлежность не была указана. Возраст за-

явителей колебался от 49 лет до 71 года [6. C. 138–149]. 

Из девяти обнаруженных исследователем Е.А. Шуш-

кановой прошений на паломничество в Палестину из 

Енисейской губернии все девять принадлежали кре-

стьянам [7. C. 81–83]. 

Нужно, однако, подчеркнуть, что выводы о типич-

ности сибирского паломника строятся преимуще-

ственно на данных из Томской, Тобольской и Енисей-

ской губерний, откуда в Палестину отправлялось  

к 1913 г. до 88% всех богомольцев Сибири. При этом  

в данной статистике теряется важная специфика персо-

нального богомолья из Иркутской губернии, Якутской 

и Забайкальской областей, где практически един-

ственными богомольцами были представители духов-

ного сословия.  

Безусловно, из отдаленных губерний Восточной 

Сибири совершали паломничества и лица других со-

словий: крестьянства, купечества, мещанства, дворян-

ства и др.  

 

Организация 

 

Организации русского паломничества к Святым ме-

стам Палестины посвящено значительное количество 

работ, поэтапно и детально раскрывающих специфику 

этого бюрократически сложного процесса [19–21].  

В бюрократической части сибирская практика органи-

зации богомолья следовала за общеимперской. Не по-

вторяясь и не погружаясь в детали, отметим, что си-

бирским паломникам следовало соблюсти следующую 

процедуру: оформить внутренний паспорт, получить 

«свидетельство о неимении препятствий на выезд за-

границу» [22. Л. 2)], мужчинам нужно было иметь 

свидетельство об отбытии воинской повинности или 

«о зачислении в ратники ополчения», замужней жен-

щине – письменное разрешение мужа на выезд за гра-

ницу. Указанные документы следовало отправить вме-

сте с прошением на имя губернатора для выписки «па-

ломнического билета». Выдача заграничных паспор-

тов для «следования в Иерусалим на поклонение Свя-

тым местам» производилась паломникам чаще всего  

в Одессе [6. C. 125, 132]. 

Путь паломника в Палестину из Сибири лежал че-

рез общие для всех паломников логистические пунк-

ты. Сначала пешком или по Транссибу (1891–1916) 

нужно было добраться до Челябинска, далее по желез-

ной дороге через Воронеж и Киев в Одессу. Несмотря 

на наличие сухопутного пути в Иерусалим, морской 

путь через Одессу, Босфор и Дарданеллы в палестин-

скую Яффу был более комфортным и быстрым для 

сибирских богомольцев. Все паломничество в целом 

составляло несколько месяцев. 

Таким образом, подготовить свое путешествие в Па-

лестину было непросто, а иногда и практически не-

возможно, тем более для крестьянина, не обладавшего 

грамотой. В процессе оформления бумаг требовалось 

как финансовое, так и бюрократическое участие.  

С 1882 г. такой бюрократической структурой в обще-

имперском масштабе стало ИППО. Повторимся: Пале-

стинское общество в числе своих целей не заявляло 

задачу содействия увеличению числа русских палом-

ников в Палестину, не ставили перед собой такие за-

дачи и местные сибирские отделы. Как разъясняли 

Тобольские епархиальные ведомости, «…Палестинскому 

обществу приходится вовсе не способствовать увели-

чению паломничества, что не входит в его задачи, а по 

возможности оберегать паломника в пути, не бросать 

его на произвол судьбы на месте и дать ему то, к чему 

привык и без чего обходится с трудом русский чело-

век» [23. C. 282]. «Лица, имевшие намерение отпра-

виться в Св. Землю, получали от Отдела все нужные 

им справки и указания и снабжались путеводителями, 

палестинскими листками и брошюрами» [24. C. 3]. 

Как отмечалось выше, на численность и социаль-

ный состав сибирских богомольцев влияли материаль-

ные причины: удаленность от Иерусалима, доступ-

ность инфраструктуры и финансовое положение самих 

паломников. 

Путь на Святую землю из Сибири для паломников 

был очень затратным. Священник Василий Федюшин 

из Тобольской губернии в 1902 г. оценивал путеше-

ствие одного сибирского богомольца в 200–250 руб-

лей, хотя отмечал, что «в компании двух-трех человек 

путешествие обойдется, конечно, дешевле» [25]. Сам 

Федюшин, судя по записям из журнала останавлива-

ющихся на русском новом подворье в Иерусалиме, 

совершал паломничество со своей женой Анной Яко-

влевной [26] и перевел в кассы управления Русскими 

подворьями в Иерусалиме на траты во время своего 

странствия 220 руб. [27. C. 285]. Такую сумму собрать 

сибирскому крестьянину или простому священнику  

в одиночку было не по силам, поэтому главными ис-

точниками финансирования паломничества оставались 

пожертвования и общая практика «собирать на бого-

молье всем миром». 

Путешествие из Красноярска или Иркутска обхо-

дилось еще дороже1. Перед вторым паломничеством  

в Иерусалим в 1871 г. иркутянин М. Алексеев со своей 

женой продали «все свое движимое имущество, кроме 

домика» [13. C. 73]. Для реалий начала XX в. показа-

телен пример организации «экскурсии» воспитанников 

Красноярской духовной семинарии. Исследователь 

Е.А. Шушканова предполагала, что часть паломниче-

ской поездки семинариста Н. Уставщикова оплатил 

столичный отдел ИППО [7. С. 67]. Однако семейные 

воспоминания сохранили и другую историю: чтобы 

отправить семинариста Никона из Красноярска в Иеру-

салим, его отец, «мелкий торговец скобяными товара-

ми в деревне Лысково Нижегородской губернии, наза-
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нимал денег, чтобы сын увидел православные святыни 

своими глазами» [28].  

Тем не менее ИППО и его местные отделы участ-

вовали, хоть и косвенно, в финансировании сибирско-

го паломничества, где главным инструментом стало 

введение 1883 г. паломнических книжек, которые,  

с одной стороны, прокладывали безопасный маршрут 

для русских богомольцев, а с другой – удешевляли 

дорогу на 35%. 

22 июля 1898 г. ИППО разрешило епископу Крас-

ноярскому и Енисейскому оказывать содействие от-

правляющимся из Сибири в Святую землю паломни-

кам посредством выпуска паломнических книжек из 

Красноярска в Иерусалим и Афон (через Омск, Челя-

бинск, Самару, Ряжск, Козлов, Воронеж, Киев и Одес-

су) [29. Л. 13]. Примерно в это же время такое право 

получили Томск и Иркутск. Российская газета «Новое 

время» в 1898 г. публиковала новость: «Император-

ское Православное Палестинское общество обрати-

лось в Министерство путей сообщения с ходатайством 

о разрешении обществу установить, по примеру суще-

ствующих уже паломнических книжек, такие же 

книжки II и III класса на проезд по железным дорогам 

от г. Красноярска и Томска […] до Иерусалима и 

Афона» [30]. 

Интересно, что Тобольск не был включен в список 

городов, из которых по паломнической книжке шел 

маршрут в Иерусалим; более того, на просьбу годом 

ранее – в 1897 г. – епископа Тобольского и Сибирско-

го получить разрешение на продажу паломнических 

книжек был получен отказ из совета ИППО: «Продажа 

паломнических книжек осуществляется исключитель-

но в тех городах, от которых он установлен… выра-

женное отделом желание заведовать продажей книжек 

в Тобольске не может быть осуществлено» [31. Л. 7– 

7 об.]. Тем не менее, как пишут исследователи, в 1898 г. 

обязанности по реализации паломнических книжек  

в Тобольской губернии были все-таки возложены на про-

тоиерея Н.Д. Скосырева, в Томской губернии – на со-

трудника ИППО, протодьякона кафедрального собора 

С.И. Александрова и дьякона А.Я. Альферта, в Крас-

ноярске паломническую книжку можно было купить  

в кафедральном соборе или у ректора духовной семи-

нарии Н.П. Асташевского [6. C. 125–126; 7. C. 66]. 

Сравнительная ведомость прихода и расхода по па-

ломническим книжкам для проезда в Иерусалим и на 

Афон показывает, что самым дорогим для паломников 

был маршрут Иркутск–Иерусалим (89,5 руб.), за ним 

следовал маршрут из Красноярска (82 руб.), а самым 

дешевым оказывался путь из Томска (78 руб.) [32. Л. 

80–83]. Эта же ведомость демонстрирует, что ИППО 

практически не получала прибыли от продажи палом-

нических книжек. Более того, если учесть, что палом-

никам предоставлялось бесплатное проживание на 

русских подворьях Палестины в течение первых двух 

недель, становится понятным, почему, по данным  

Палестинского общества, каждый посетивший Иеру-

салим паломник обходился ИППО в 15 руб. 13 коп. 

[33. C. 626]. 

Однако, как считают исследователи В.В. Цысь и 

О.П. Цысь, в Западной Сибири паломнические книжки 

не получили широкого распространения. Тем более 

что с декабря 1894 г. книжки перестали приносить 

материальную выгоду паломнику, а только позволяли 

надежно сохранять сбережения в дороге, экономить 

время на приобретение билетов [6. С. 125]. Соглаша-

ясь с выводами нижневартовских историков, следует 

лишь добавить, что по-прежнему высокая стоимость 

проезда, а также некоторое противоречие паломниче-

ских книжек самому духу традиционного пешего рус-

ского паломничества не позволяли сибирякам в пол-

ной мере воспользоваться инфраструктурой ИППО на 

пути ко Гробу Господню. 

Паломнические книжки предназначались прежде 

всего тем, кто был вписан в имперскую бюрократиче-

скую систему: купечеству, дворянству, духовенству, 

части мещанского сословия. Им ИППО предлагало 

современный и комфортный паломнический путь  

с использованием современных средств передвижения 

(поездов, пароходов). Именно за этот комфорт нужно 

было платить требуемую сумму. Неслучайно красочное 

описание всех ужасов и лишений 3-го класса парохода 

Одесса–Яффа заканчивалось у иркутского священника 

рекомендацией выбирать для паломничества мини-

мально 2-й класс: «Недаром Палестинское общество 

выдает билеты: по жел[езной] дор[оге] III кл[асса],  

а на пароход II-го» [34. C. 279–280]. 

ИППО, вводя механизм паломнических книжек, 

если не ломало, то серьезно вторгалось в существую-

щую практику русского пешего паломничества. Рус-

ский писатель и журналист Н.А. Благовещенский, 

прикомандированный к начальнику Русской Духовной 

миссии в Иерусалиме епископу Порфирию Успенско-

му (1847–1854), так описывал существовавшую до 

1883 г. практику: «Ходит хожалка из села в село, из 

монастыря в монастырь, рассказывая о виденных и 

слышанных в Иерусалиме диковинках, и идут за рас-

сказчицей простодушные слушатели, бросив свои ра-

боты, собрав свои последние гроши. Хожалка услов-

ливается с ними в плате за свои хлопоты и везет по 

знакомой дорожке. У ней везде есть свои благодетели: 

в Одессе, Цареграде, Яффе, при помощи которых она 

легко с своей партией достигает Иерусалима» [35.  

C. 511–512]. Поклонничество для хожалок, словами 

Н.А. Благовещенского, – это способ прокормить себя 

«потом и в России», занять «почетное место между 

богомольцами разных сортов» [Там же. C. 512]. Как 

справедливо отмечает исследователь С.Ю. Житенев, 

«странников и богомольцев на Руси почитали и оказы-

вали им помощь, за которую они “расплачивались” 

рассказами о своих хождениях и о “последних” ново-

стях, происходивших в стране и за ее пределами» [1. 

C. 72]. Поэтому в истории с паломническими книжка-

ми совершенно не случайны были слухи, циркулиру-

ющие среди крестьянства, о специальных бесплатных 

билетах для паломников. А 76-летний Абрамка из То-

больской губернии в 1913 г. добирался до Иерусалима 

«зайцем»-безбилетником [14. P. 97]. Плата за палом-

ническую книжку, как и в целом вся созданная инфра-

структура, если и не входила в конфликт с устоявши-

мися представлениями русского крестьянства о долж-

ном паломническом пути в Святой Град Иерусалим, то 
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точно задавала важные и непростые вопросы, такие 

как, например, обязательно ли переживать лишения и 

трудности на пути в Иерусалим или допустимо поль-

зоваться комфортом? Является ли паломничеством 

путь, пройденный на поезде, или нужно всю дорогу 

преодолевать пешком? Знаково, что упоминавшийся 

выше иркутский священник, перебравшись во 2-й класс 

русского парохода, говорил: в 3-м классе едет «поис-

тине Святая Русь» [34. C. 280].  

 

Выводы 

 

Переходя к выводам, назовем ряд ключевых аспек-

тов. Сибирские паломники имели свой определенный 

образ, который выделял их на фоне остальных бого-

мольцев, это фиксируют различные источники на про-

тяжении всего исследуемого периода. Сибирское па-

ломничество проходит трансформацию от персонифи-

цированного в первой половине XIX в. до группового 

в конце XIX – начале XX в. При этом следует назвать 

особенности отдельных регионов Сибири. Так, для 

западной части групповое паломничество становится 

популярным благодаря ряду факторов: развитой 

транспортной инфраструктуре, материальному благо-

состоянию жителей региона, деятельности местных 

отделов ИИПО по распространению знаний о Святой 

земле и появлению паломнических книжек, которые 

сделали доступным проезд до Иерусалима. Паломники 

из Восточной Сибири в основном оставались индиви-

дуальными, хотя имелись исключения, такие как груп-

повая экскурсия семинаристов из Красноярска в нача-

ле XX в.  

Ключевым в сохранении образа и практики сибир-

ских паломников оставался путь духовного возраста-

ния, на котором богомолец должен в паломничестве 

испытывать определенные стеснения и трудности. 

 

ПРИМЕЧАНИЕ 

 
1 Расстояние от Красноярска до Иерусалима составляет около 6 900 км, от Иркутска до Иерусалима примерно 7 900 км, а от Якутска до Иеру-

салима более 11 000 км. 
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THE SIBERIAN PILGRIMAGE TO PALESTINE AND ITS REPRESENTATION IN THE TURN OF THE CENTURY 
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The article is devoted to the representation and practice of the Siberian pilgrimage to the Holy Land in the turn of the century. Though, 

the tradition of pilgrimage to Palestine has been forming over several centuries, it became especially widespread in the end of the 19th cen-

tury. Methodologically, the authors rely on a positivist approach. 

Establishing the exact number of Siberian pilgrims is a complex research task. Regional specificity cannot always be defined in surviving 

historical sources. A relatively complete data can only be obtained for that sources which are related to the turn of the century, relying 

on the reports of the Imperial Orthodox Palestine Society. Throughout the 19th century, pilgrimages were an isolated affair. Usually, 

they were done by people to perform a spiritual feat. The Pilgrims from the Tomsk province rank the top among the Siberian regions.  

The image of the Siberian pilgrim is quite vividly presented in the surviving types of pilgrimage notes, Palestinian travelers notes, as 

well as in the reports of the Central and Siberian IOPS branches. There is a special archetype of the Siberian wanderer who walked to 

Palestine, overcoming numerous difficulties. This type of Siberian pilgrim is mentioned by almost all authors, and very often it is about 

him the surviving sources tell us. The journey of the Siberians to the Holy Land took place not only in geographic, but also in mental 

space. 

The journey was expensive and time-consuming for a pilgrim. It lasted for about several months, especially in the first half of the  

19th century. With the development of transport infrastructure, pilgrimage practices changed. The activities of the IOPS played a special 

role in popularizing the pilgrimage. This was the emergence and distribution of pilgrimage books, which were reducing travel costs, as 

well as the activities of local IOPS departments, which, with the help of educational activities, broadened the appeal of the Holy Land 

and the process of pilgrimage itself for the periphery inhabitants. 

Trying to consider objectively what the Siberian pilgrims were like, the authors resumed that the existing practice of Russian walking 

pilgrimage has transformed thanks to the activities of the IOPS and the appearance of pilgrimage books. Siberians successfully used new 

forms and mastered the existing pilgrimage practices. Siberian pilgrims maintained the practice of individual (personalized) travel  

during the period under study, despite the widespreading of mass and group pilgrimages at the turn of the Nineteen century. 
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