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    Архимандрит Алексий (Поликарпов), 
СВЯТЫНЯ НЕ ИССЯКАЕТ
 О паломничестве на Святую Землю

   

   

   По дороге в Горненский монастырь


    

   

   Паломническая группа с игуменией Георгией, настоятельницей Горненского монастыря

    

   – Почему поездка на Святую Землю так значима для православного человека?

   – Господь везде и прежде всего – в нас. Но мы все же состоим из души и тела, из внутреннего и внешнего. И когда перед нами открывается, если можно так сказать, материальное Евангелие – Святая Земля – я думаю, это очень важно для верующего человека. Мы входим в Храм Гроба Господня, прикладываемся к Камню Помазания, поднимаемся на Голгофу... Да, прошло два тысячелетия, многое здесь изменилось. Но осталась благодать Духа, духовная сущность, питающая наши души.

    

   

   Вид Горненского монастыря

    

   Миряне причащаются из чаши, которую выносят из Кувуклии; священнослужители причащаются в самой Кувуклии; престол кладется на плиту в приделе Ангела... Всё это поднимает, возвышает человека.

   Иерусалим богат святынями, он ими насыщен. Иногда удивляются: как же так – Крестный путь, какие тут могут быть лавчонки, крики зазывал?.. Что ж, такая специфика. Можно сказать, что божественное унижается мирской суетой, а можно – что повседневная наша жизнь наполнена Божиим. Ведь даже человек, не признающий Христа, продает тебе крестик...

    

   

   Вифлеемская икона Божией Матери

    

   Впечатления огромны и очень разнообразны: это и место Рождества Господа, и место Крещения, и места Крестного пути, и гора Фавор... И в то же время – какие-то тихие, укромные святые места. Такие, как наш Горненский монастырь, – настоящий цветущий рай. А возле монастыря есть укромное местечко, где в горе пряталась праведная Елисавета с младенцем Иоанном. Бассейн, лимонные деревья с плодами – очень красиво и очень уютно.

   В эту поездку особенно впечатлили места у истока Иордана, на реке Дан. Это горная, очень чистая и быстрая, бурлящая река голубоватого цвета. Очень красиво. Это потом, в низовьях, где из Иордана забирают много воды, он теряет свою силу, свое стремление...

   Мы были на Елеоне, в монастыре Марии Магдалины и Елеонском монастыре, были в месте, которое называется «Крик петуха» (по преданию, именно там Петр отрекся от Христа). В Елеонском монастыре игумения, матушка Моисея, показала нам окрестности, рассказала об обители. Состав сестер очень интересный: одна треть – русские, другая – арабки (они там были всегда) и третья – румынки. В Горнем монастыре, как всегда приветливо и душевно, нас встречала матушка Георгия с сестрами.

   Святыня на Святой Земле не иссякает никогда. Во время знакомства с ней она становится более близкой, но от этого не становится менее возвышенной.

   Еще деталь: мы были в Израиле в начале мая. И очень приятно то, что День Победы празднуется в стране официально, и не только ветеранами.

    

   

    

   – Наверное, каждый христианин считает эти места родными.

   А можем ли мы, каждый из нас, чем-то помочь Святой Земле?

   – Прежде всего, конечно, молитвой, а потом – свечечкой, которую мы возжигаем в греческих и русских монастырях Святой Земли. Это и образно, и буквально.

    

   – На Святой Земле много инославных христиан. Иногда кажется, что даже богослужения разных исповеданий друг другу мешают. Как тут быть?

   – Здесь, как нигде, надо проявить миролюбие и любовь к каждому человеку. Каждый из нас хотел бы быть властителем, хотел бы повелевать. Но такого права нам не дано. И это не случайно. Потому что мы должны существовать в мире и согласии

   На Голгофе один придел греческий, другой – латинский. И что? Надо терпеть друг друга. Солнышко светит на всех, дождик льется на каждого. Господь знает наши человеческие преграды – и всё же хочет, чтобы мы любили друг друга.

    

   – Раньше люди задолго готовились к паломничеству на Святую Землю. Теперь жизнь убыстрилась. И все-таки, надо ли готовиться?

   – Главное каждому – знать Евангелие. Потому что на Святой Земле мы видим живое Евангелие. Можно купить Спутник Паломника по Святой Земле – с описанием мест, с тропарями, с молитвами... Надо записочки приготовить – о здравии, о упокоении. И конечно, нужно просить Господа, чтобы Он дал сосредоточенность, внимание, благоговение.

    

   

   Омовение в священных водах реки Иордан

    

   – Что бы вы посоветовали тем людям, которые не имеют возможности совершить такое паломничество?

   – Стояние перед Богом – наша главная задача. У Л. Толстого есть рассказ о двух старичках, которые шли в Святую Землю. Один из них увидел беду в том доме, где остановился на ночлег – и остался на год, чтобы помогать. А второй вернулся из Иерусалима и сказал ему: «Я видел тебя во Святом Граде». Любовь к Богу и любовь к ближнему – вот чего хочет от каждого из нас наш милосердный Господь...

   Беседовала Е. Орлова



    Церковная благотворительность 
БЛАГОТВОРИТЕЛЬНОСТЬ: 
ТРАДИЦИИ ЖИВЫ 

   


   ПРАВОСЛАВНАЯ ЦЕРКОВЬ ВСЕГДА БЫЛА СЛАВНА СВОИМИ БЛАГОТВОРИТЕЛЯМИ. ТРАДИЦИИ БЛАГОТВОРИТЕЛЬНОСТИ БЫЛИ СИЛЬНЫ И В РОССИИ. ИСТОРИЯ ДАНИЛОВА МОНАСТЫРЯ ХОРОШО ИЛЛЮСТРИРУЕТ ЭТУ ИСТИНУ.

   УЖЕ В КОНЦЕ XVIII ВЕКА, ПОСЛЕ СЕКУЛЯРИЗАЦИИ ЦЕРКОВНЫХ ЗЕМЕЛЬ, ПРОВЕДЕННОЙ В 1764 ГОДУ ИМПЕРАТРИЦЕЙ ЕКАТЕРИНОЙ, ВАЖНУЮ РОЛЬ В МОНАСТЫРСКОЙ ЖИЗНИ НАЧИНАЮТ ИГРАТЬ ЧАСТНЫЕ ПОЖЕРТВОВАНИЯ. ПЕРВОЕ СВЕДЕНИЕ О ДЕНЕЖНОЙ ЖЕРТВЕ НА ДАНИЛОВ МОНАСТЫРЬ ОТНОСИТСЯ К 1787 ГОДУ, КОГДА СТАТСКИЙ СОВЕТНИК Л.И. МАГНИЦКИЙ ПРИОБРЕЛ ДЛЯ ОБИТЕЛИ БИЛЕТ СОХРАННОЙ КАЗНЫ СТОИМОСТЬЮ 100 РУБЛЕЙ (ВЕСЬМА НЕМАЛЫЕ ПО ТЕМ ВРЕМЕНАМ ДЕНЬГИ).

   В ПЕРВОЙ ПОЛОВИНЕ XIX ВЕКА ДЕНЬГИ НА СОДЕРЖАНИЕ ДАНИЛОВА ВНЕСЛИ БОЛЕЕ ДВУХСОТ ВКЛАДЧИКОВ, ПРИЧЕМ ИЗ ВСЕХ СОСЛОВИЙ – ОТ ГРАФИНИ И КНЯЖНЫ ДО КРЕСТЬЯНИНА И МЕЩАНКИ. НО, КОНЕЧНО, САМЫЙ КРУПНЫЙ ВКЛАД ЗА ВЕСЬ XIX ВЕК СДЕЛАЛИ КУПЦЫ КУМАНИНЫ И ПОЧЕТНЫЕ ГРАЖДАНЕ, КУПЦЫ ШЕСТОВЫ – НА ИХ ДЕНЬГИ БЫЛ В 1838 ГОДУ ПОСТРОЕН ТРОИЦКИЙ СОБОР...

   ПРЕРВАННЫЕ СОВЕТСКОЙ ЭПОХОЙ ТРАДИЦИИ ЦЕРКОВНОЙ БЛАГОТВОРИТЕЛЬНОСТИ В РОССИИ ВОЗРОЖДАЮТСЯ И ПРОДОЛЖАЮТСЯ В НАШИ ДНИ.

    

   

   Справа налево: архимандрит Алексий (Поликарпов), директор Издательства С.Л. Дубинкин, главный редактор В.Ю. Малягин

    

   30 июня 2011 года состоялось ставшее традиционным заседание Попечительского Совета Издательских программ Данилова монастыря. Уже двенадцатый раз собрались в стенах древнего монастыря люди, реально поддерживающие дело духовного образования и книгоиздательства. Присутствующих приветствовал наместник Данилова монастыря, Председатель Попечительского Совета архимандрит Алексий (Поликарпов).

    

   

    

   На заседании как обычно рассматривался отчет о проделанной работе, и намечались планы на предстоящий год. Началось все со слов благодарности, прозвучавшей в адрес тех членов Попечительского совета, что проявили особую активность в прошедшем году. Секретарь Попечительского совета директор Издательства С.Л. Дубинкин рассказал присутствующим о помощи, оказанной О.Е. Белоусовой в издании двух тиражей книги «Чего не знают родители»; о содействии в подготовке презентаций, оказанном О.Е. Велигоненко и М.А. Гусевой; благодарил О.Е. Виноградова за помощь в реализации программы помощи лечебным учреждениям. Присутствующие узнали о том, что В.И. Коновалов оказал информационную поддержку деятельности Издательства в СМИ; А.В. Редькин создал несколько репортажей о жизни Данилова монастыря; В.А. Сигаева предоставила финансовую помощь в издании Библии, а С.Ю. Немировский – помог в подготовке книги о владыке Зосиме (Давыдове), епископе Якутском и Ленском. На заседании благодарили С.А. Суворова за финансирование работ по восстановлению храма прп. Серафима Саровского, а В.И. Кирпичева за предложение показа фильма «Вяземский котел», снятого группой под руководством С.Л. Дубинкина, в Государственной Думе РФ.

   Сейчас в Издательстве Данилова монастыря продолжается работа над крупными проектами: готовятся к выходу в свет книга памяти о владыке Зосиме (Давыдове), альбом «Путь русского креста», «Даниловский некрополь» и книга об архиепископе Феодоре (Поздеевском). Главный редактор Издательства В.Ю. Малягин рассказал об уникальности и ценности новых проектов, особо акцентировав внимание на историко-научной значимости книги «Даниловский некрополь». Шла речь и об успешно реализованной в Москве, Иркутске и Брянске программе благотворительной помощи «Книги – больницам», в результате которой пациенты лечебных учреждений получили необходимую им духовную литературу.

    

   

    

   Была продолжена и работа издательства над кинопроектами. Под руководством С.Л. Дубинкина был снят документальный фильм «Вяземский котел», повествующий о малоизвестных эпизодах Великой Отечественной войны. Участие в этом деле приняли наши благотворители О.А. Александров, С.А. Суворов, В.П. Тихонов и В.М. Тимошенко. В настоящее время ведутся переговоры о показе фильма по центральному телевидению.

    

   　

   С.И. Крамаренко и О.Ю. Белоусова

   В.А. Сигаева и С.Ю. Немировский

    

   О дальнейших планах рассказал главный редактор Издательства В.Ю. Малягин. Это несколько изданий, представляющих несомненный интерес. Книга «Святая Русь – миссия России» ставит своей целью продолжение многовековой миссионерской практики Церкви. Она составлена из наиболее ярких статей, написанных священнослужителями и мирянами, осуществляющими эту работу.

   Книга «Сказки христианских народов» возвращает известным с детства сказкам их подлинное духовное звучание, ведь все купюры, сделанные в советское время, касались в них Бога и Церкви. Этот проект ставит целью вернуть сказкам сознательно и злонамеренно искаженный смысл.

   Книга «Как провести православную свадьбу» поможет читателю правильно подготовиться к одному из важнейших событий в своей жизни. Она расскажет все о Таинстве Венчания и проведении свадебного торжества.

   Книга «Русское солнце, или новые тайны русского слова» является продолжением уже ставшей популярной книги «Тайна русского слова», вышедшей в нашем Издательстве несколькими тиражами. Тема защиты русского языка от агрессивного искажения его основ проходит красной нитью сквозь оба произведения Василия Ирзабекова.

   Уже упомянутая книга «Даниловский некрополь» также вошла в список ближайших планов Издательства. Это произведение представляет огромный интерес не только для специалистов, но и для всех интересующихся историей России и старейшего монастыря Москвы – Даниловского.

   Готовность поддержать эти проекты, а также периодически выходящий альманах «Даниловский благовестник» выразили О.Ю. Белоусова, С.И. Крамаренко, Н.Л. Щеголева и В.А. Сигаева.

   Кроме того, С.И. Крамаренко высказал идею подготовки издательством Данилова монастыря учебника русской литературы для средних школ. Это предложение было принято с интересом и энтузиазмом.

   Заседание Попечительского совета завершилось молитвой «По окончании всякого дела». Затем был показан документальный фильм «Вяземский котел» (режиссер Дубинкин С.Л.).



    Духовничество

   


    
    
      	
   

      
      	
   Игумен Ефрем (Виноградов-Лекербай) 



   ВОЛЯ БОЖИЯ И ВОЛЯ ЧЕЛОВЕЧЕСКАЯ

      
     

  



    


   В «Медвежьем углу»

    

   НЕЗАДОЛГО ДО ТОГО, КАК В КОНЦЕ 1990 ГОДА ВОЛОГОДСКАЯ ЕПАРХИЯ НАКОНЕЦ ПОЛУЧИЛА ДОКУМЕНТЫ О ПЕРЕДАЧЕ ЕЙ ЧАСТИ ЗДАНИЙ, ПРИНАДЛЕЖАЩИХ «КОМПЛЕКСУ АРХИТЕКТУРНЫХ ПАМЯТНИКОВ СПАСО-ПРИЛУЦКОГО МОНАСТЫРЯ», НАДО МНОЙ НАВИСЛА РЕАЛЬНАЯ И СТРАШНАЯ ДЛЯ МЕНЯ УГРОЗА. МОНАШЕСТВУЮЩИХ В ЕПАРХИИ БЫЛО МАЛО – ОДИН ИГУМЕН И ЧЕТЫРЕ ИЕРОМОНАХА. ВСЕ МЫ СЛУЖИЛИ НА ПРИХОДАХ, А СЛЕДОВАТЕЛЬНО, ОДНИМ ИЗ КАНДИДАТОВ НА ДОЛЖНОСТЬ НАМЕСТНИКА МОНАСТЫРЯ МОГ ОКАЗАТЬСЯ И Я. ОТ ОДНОЙ МЫСЛИ ОБ ЭТОМ МЕНЯ БРОСАЛО В ХОЛОДНЫЙ ПОТ, И Я НАЧИНАЛ ЛИХОРАДОЧНО ПЕРЕБИРАТЬ В УМЕ ВАРИАНТЫ, С ПОМОЩЬЮ КОТОРЫХ МОГ БЫ ИЗБЕЖАТЬ НЕЖЕЛАТЕЛЬНОГО НАЗНАЧЕНИЯ.

    

   В то время у меня были совсем другие планы. В конце 80-х с большим трудом мне удалось организовать восстановление огромного храма в честь Казанской иконы Божией Матери в городе Никольске. Этот крошечный одноэтажный городок с деревянными тротуарами, затерявшийся в глухих лесах северо-востока Вологодской области, являлся районным центром, хотя многие из жителей этих мест никогда не видели железной дороги. Осенью, чтобы вывезти на приемные пункты Великого Устюга хлеб и лен, машины, утопая в болотной грязи, в течение целой недели мучительно преодолевали ничтожное, казалось бы, расстояние длиной всего лишь в 70 километров. Связь с миром здесь появилась благодаря «кукурузнику» – великолепной машине для любителей острых ощущений. Чрезвычайно надежный маленький биплан летал всегда очень низко, и это позволяло вспомнить детство и необычайное чувство полета во сне. Не для всех, правда, оно было приятным: самолет часто проваливался в «воздушные ямы», и тогда у пассажиров темнело в глазах, перехватывало дух, а внутри все обрывалось. Зато какой вид открывался из его круглого иллюминатора!.. Вскоре после моего приезда биплан заменили на реактивный ЯК-40. Всего лишь 13 рублей – и за пятьдесят минут он доставлял пассажиров из Никольска в Вологду.

    

   

    

   В этих дивных по красоте местах, где природа еще не подверглась варварскому уничтожению, я собирался обосноваться надолго и задумал для уединенной монашеской жизни устроить келью в лесу. А леса в Никольском районе – непроходимые, и уходят они на сотни километров вглубь Вятской губернии, протянувшись до самого Урала. Местные мужички, с которыми у меня после первой же беседы в клубе сложились настолько доверительные отношения, что пришлось отбиваться от их настойчивого предложения стать депутатом Райсовета, обещали срубить для меня келью в сосновом бору на берегу реки Юг. На эту зеленую, устланную пушистым ковром сухого мха поляну, которую с трех сторон осеняло несколько огромных раскидистых сосен, я собирался удаляться для молитвы во все будние дни. Преимущество этого места заключалось в том, что из практически безлюдных дебрей добраться до города было довольно легко: три километра пешком к ближайшей деревне, а затем – пятнадцать километров автобусом. В город, к службе, я предполагал возвращаться во все субботние и воскресные дни, а также на праздники.

    

   

    

   Мечта об уединенной жизни

   Все складывалось как нельзя лучше. Но вдруг до нас дошли слухи о том, что под Вологдой собираются открывать Спасо-Прилуцкий монастырь. И тут я не на шутку испугался: во-первых, все мои планы могли рухнуть в одно мгновение, а во-вторых, для молодого иеромонаха (мне тогда не было еще и сорока) должность наместника монастыря с духовной точки зрения, безусловно, губительна. Это я хорошо сознавал. Теперь, по прошествии времени, я понимаю это особенно отчетливо. Молодые люди, не пережившие больших скорбей, не прошедшие через свою собственную голгофу, не могут по-настоящему учить и вести за собой других по пути монашеского совершенства. Их слова, почерпнутые из книг, будут пусты и не затронут сердец тех, кто оказался под их руководством. В этих словах не будет соли – Божественной благодати, которая подается Духом Святым через опытное перенесение страданий, пройденных без ропота, с полным упованием и доверием Богу. Именно душевные страдания, причиненные предательством самых близких людей, незаслуженной клеветой, ненавистью и непониманием, позволяют приобрести глубокое осознание и осмысление немощей человеческих. Через такое осмысление (в духе Евангелия и святоотеческого учения) приходит и жалость к людям, и осознание также полного своего ничтожества. И человек уже ничего не приписывает себе – своим талантам и способностям, хотя бы они и были огромны. Только тогда он отчетливо видит и понимает, что все эти дары – от Бога, и даны ему лишь для пользы других людей. Им-то, людям, он и должен послужить этими дарами с полным забвением самого себя. Так должен мыслить настоящий духовный руководитель. Но я себя таким точно не ощущал, а потому – страшился.

   Много раз мне приходилось наблюдать, как почет и те возможности, которые на самом деле являются принадлежностью какой-либо должности, молодые люди в духовном сане непременно приписывали, сами того не замечая, своим качествам и способностям, от чего их самомнение и гордыня вырастали неимоверно быстро. Бурный рост сопровождающего гордыню тщеславия подобен в этом случае росту раковой опухоли со множеством метастаз, протянувших во все стороны свои смертоносные щупальца. Метастазы – это греховные привычки, незаметно, но быстро возникающие у гордецов. Немало успел я за свою жизнь повидать людей, для которых духовная власть явилась непосильным испытанием. Их быстрое нравственное и духовное разложение было для меня страшным предостережением, напоминающим о том, что человеку, в котором еще бурлят страсти, и в первую очередь – страсть тщеславия, смертельно опасно занимать высокую должность. Но по временам я замечал, как эта страсть шевелится и в моей душе, а потому очень опасался любого высокого назначения, не желая, чтобы она получила дополнительное питание для пагубного развития.

    

   

    

   Но было и еще одно соображение, которое рисовало мне со всей отчетливостью нежелательность назначения на должность наместника монастыря. Два года напряженнейшего труда в качестве архитектора, прораба, строителя, верхолаза, плотника, стекольщика, экономиста и снабженца совершенно выбили меня из моего обычного молитвенного ритма. Я просто физически не мог выполнять полностью свое монашеское правило, к которому привык еще в ту пору, когда служил вторым священником в храме, вновь открытом в далеком 1948 году. Поддерживало только служение Божественной литургии. Эти обстоятельства являлись для меня причиной большой скорби, т. к. я отчетливо чувствовал свое духовное ослабление. А мне хотелось вновь ощутить те прежние состояния молитвенного общения с Богом, без которых душа скучала и тихо, словно голодная собачонка, поскуливала, особенно вечерами, когда я замечал, что на вечернем правиле в молитву вплетаются посторонние мысли о завтрашних делах. «Вот закончу, – думал я, – стройку, пущу в храме отопление, а тогда уж буду молиться как раньше, и постепенно верну себе прежнюю молитвенную “форму”».

    

   Мечта о келье, размером с баньку, в сосновом бору на безлюдном берегу прозрачной реки становилась, наконец, абсолютно реальной, близкой и достижимой. Осенью, к храмовому празднику Казанской иконы Божией Матери автономное отопление (хотя в это не верил никто из руководителей города) должно было заработать, и тогда можно было приступать к постройке кельи. Но вдруг – жуткая догадка: «А что, если – монастырь? И этой хозяйственно-строительной и административной деятельностью придется заниматься в десять раз больше? Не-е-т, упаси Боже! Тогда уж точно ни о какой молитвенной жизни даже мечтать не придется! Нужно срочно что-то придумать. Заранее. На всякий случай. Кто знает, как развернутся события ?!»

    

   Неожиданный «поворот»

   Вскоре на Казанскую в Никольск прибыл правящий архиерей – Вологодский архиепископ Михаил. За час до его приезда, 3-го ноября 1990 года, в храме впервые заработало водяное отопление. На другой день, после праздничной Литургии, внимательно осмотрев всё, что было сделано, владыка уехал, ничего не сказав. А через некоторое время я получил от него телеграмму с требованием явиться в епархиальное управление. Тяжелое предчувствие овладело душой, но что было делать?! Надо садиться на «кукурузник» и лететь в Вологду.

   Мне было уже известно, что игумен Никита, служивший в Лазаревской церкви на Горбачевском кладбище г. Вологды, от предложения владыки – принять на себя обязанности наместника монастыря – отказался, сославшись на слабое здоровье. Но мне-то как было оправдать свой отказ от «почетного назначения»? «Ну, ладно, – подумал я, – для начала можно будет сослаться на свою молодость и неопытность. А что, если владыка все же будет настаивать?.. Я тоже буду продолжать отказываться. Скорее всего, он предложит мне подумать, а я, тем временем, уеду в Москву, лягу в больницу и упрошу знакомых врачей написать мне такую справку, из которой станет ясно, что самой близкой перспективой для ее обладателя является “постоянная прописка” на кладбище, а вовсе не кресло наместника монастыря. Конечно, придется пойти на маленькую хитрость... Но никаких корыстных побуждений в ней нет. Только забота о спасении своей души. Ведь и Златоуст, и Григорий Богослов бегали от епископства, а Ефрем Сирин с той же целью притворился сумасшедшим». Обдумав пути отхода, я позвонил своему другу в Москву и попросил заранее переговорить о возможности лечь там в больницу.

   Но я не сумел «просчитать» нашего владыку. Архиепископ, которому было уже около восьмидесяти, поступил иначе. Обжегшись на отце Никите, он сделал вывод, что заранее советоваться со мной о возможном назначении нельзя. В день, когда я прилетел в Вологду, после вечерней службы он пригласил меня к себе на ужин. Мы сели к нему в машину и несколько минут ехали молча. Вдруг владыка повернулся ко мне и... словно обухом по голове рубанул:

   – Отец Ефрем, я должен сообщить, что назначил вас наместником Спасо-Прилуцкого монастыря. Документы уже отосланы в Священный Синод. На днях, надеюсь, получу подтверждение этого назначения после очередного заседания Синода.

   Кровь толчком хлынула к голове, в ушах зазвенело. Такого оборота я не ожидал. «Ну нет, – подумал я про себя, – меня голыми руками не возьмёшь! Владыка хитёр – не стал со мной советоваться о назначении. Что ж, придется “включать” московский вариант». Понимая, что отказываться уже бесполезно, я, тем не менее, сделал пробную попытку и сразу почувствовал, что владыка отступать не намерен. Он начал кипятиться, и я сменил тему разговора... Мы очень мило беседовали за ужином, а чтобы утешить старичка, который любил иногда музицировать на своем стареньком рояле, я согласился сыграть с ним Моцарта в четыре руки.

    

   Монах не должен жить по своей воле

   В декабре в Вологде темнеет рано. Выйдя из одноэтажного деревянного архиерейского дома с громким титулом «резиденция» (хотя он ничем не отличался от окружающих строений), я оказался в темном переулке. Далеко впереди, на улице Петина, сквозь хлопья косого снега синим мертвящим светом тускло светил фонарь. Полы подрясника то громко хлопали по ногам, то обвивали их, мешая идти. Захваченная вихрем колючих снежинок, улица совершенно обезлюдела. Я шел против ветра мимо почерневших от времени палисадников, глубоко надвинув на лоб старенькую скуфью и напряженно обдумывал план дальнейших действий. На Ленинградской улице к остановке, как-то по-собачьи, боком, подкатил, едва тормозя на льду, холодный, с толстым слоем инея на стеклах, троллейбус.

    

   

   Икона преподобного Димитрия Прилуцкого. Мастерская Дионисия

    

   Решение было принято: сегодня же ехать в Москву, а завтра лечь в больницу. Я прыгнул в троллейбус и отправился прямо на железнодорожный вокзал. Но вдруг по дороге к вокзалу мне в голову пришла мысль, что хотя от почётных должностей монаху отказываться, конечно, похвально, но и на это всё-таки необходимо брать благословение у своего духовника. Не должен монах даже доброе дело начинать без духовного совета со старцем, без его благословения. Итак, понял я, – мне следует вначале ехать в Лавру, к старцу, который меня воспринимал от Евангелия, и только после этого (я был полностью уверен в положительном решении) ложиться в больницу. Но когда троллейбус подходил уже к самому вокзалу, мне вдруг вспомнился недавний телефонный разговор... В Загорск ехать было бессмысленно. Друзья сообщали, что отец Кирилл (Павлов) лежит сейчас в кардиологической больнице, и проникнуть к нему практически невозможно. Что же делать? Но если нельзя посоветоваться со своим духовным отцом, значит, нужен совет другого духовно опытного человека. Выбора у меня не было, и я решил ехать к отцу Павлу (Груздеву), который служил в то время в небольшом селе под Рыбинском. «Поеду посоветоваться и взять благословение, чтобы лечь в больницу. Монах все-таки не должен поступать по своей воле», – рассудил я и купил билет до Ярославля.

    

   У отца Павла

   Перед тем как уснуть под успокаивающий стук колес, я непрестанно молился, чтобы Господь открыл мне Свою волю через отца Павла. В Ярославль поезд прибыл глубокой ночью, а первая электричка на Рыбинск уходила только в 6 часов. Я устроился в кресле на галерее второго этажа вокзала и снова, пока не задремал, молился о Божием вразумлении через старца, обещая, что непременно выполню все то, что Господь откроет ему для моей пользы. Вдруг я почувствовал резкий внутренний толчок. Это Ангел Хранитель разбудил меня. Электронные часы на стене показывали около шести. Нужно было спешить на электричку.

   Я сошел за Рыбинском, на станции Шестихино, и сел в полупустой автобус. Заснеженными полями и перелесками он осторожно пробирался через заносы к остановке Верхне-Никульское. Отсюда хорошо была видна церковная колокольня. Чтобы не делать крюк, я отправился напрямую по утоптанной тропе пешком через поле. У самой церковной ограды взглянул на часы: было около часу дня. Надрывно взвизгнула на морозе узорчатая калитка. Вокруг сторожки не было видно ни единого следа. Значит, сегодня в дом никто не входил и никто из него не выходил. Выпавший ночью снег был девственно чист.

    

   

   Отец Павел Груздев

    

   С хрустом проминая целину, я добрался до двери и постучал. Пришлось немного подождать, прежде чем я услышал шаги, и дверь открыла мать Мария – келейница отца Павла. Она всегда встречала гостей очень сурово. Я не был исключением.

   – Чего надо? – грубовато спросила она, просунув в щель только голову.

   Я знал, что она даже Патриарха так встречает, оберегая молитвенный покой старца, а потому не удивился и спокойно ответил:

   – Передайте, пожалуйста, отцу Павлу, что его хотел бы видеть иеромонах Ефрем.

   – Сейчас спрошу.

    

   Что такое прозорливость

   Захлопнув дверь перед моим носом, келейница скрылась в сторожке. Однако не прошло и минуты, как дверь отворилась настежь, и мать Мария, широко улыбаясь, пригласила меня войти. В коридоре было темно, а когда за моей спиной захлопнулась уличная дверь, наступил полный мрак. В последний момент я, правда, успел разглядеть коренастую фигуру старца, который высоко над головой держал какую-то икону. Когда глаза немного привыкли, я заметил, что сквозь маленькое пыльное окошко в конце коридора прорывался тонкий луч света. Он падал на старца со спины, создавая вокруг него едва уловимое мягкое свечение. Когда я приблизился, отец Павел резким, грозным голосом остановил меня приказом:

   – На колени!

   Не рассуждая, я упал перед ним на колени. Он подошел, перекрестил меня иконой и поднёс святыню к моему лицу:

   – Целуй.

   Я перекрестился и поцеловал икону. Тогда старец спросил:

   – А ты знаешь, что это за икона?

   Единственный источник света – маленькое окошко под потолком, находилось у него за спиной, и я, конечно, не мог увидеть, что было изображено на толстой иконной доске.

   – Это икона Димитрия Прилуцкого! – торжественно объявил отец Павел.

   Я был потрясен до глубины души. Димитрий Прилуцкий основал тот самый монастырь, убежать от настоятельства в котором я сейчас и пытался. Уроженец Переславля Залесского, преподобный Димитрий в 1372 году остановил свой выбор на излучине (при луке́) реки Вологды, где и возник Спасский монастырь, названный по месту Прилуцким. Так вот, именно иконой первого настоятеля и основателя этого монастыря, Димитрия Прилуцкого, меня и встретил отец Павел! И откуда у него такой редкий образ?! Нигде, кроме Вологодского музея, я не встречал больше иконы преподобного Димитрия Прилуцкого. Не было ее ни у меня, ни у кого из моих прихожан. Теперь легко представить, как я был поражен, когда понял, что старец заранее ждал меня, причем именно с этой иконой! Из темного коридора мы прошли в дом. Я еще не успел прийти в себя от изумления, как отец Павел протянул мне икону.

   – Держи, это мое благословение. Поезжай в монастырь и не сомневайся. Всё у тебя будет хорошо.

   Но ведь я еще ничего не успел объяснить старцу, рта еще не раскрыл, чтобы задать хотя бы один вопрос, а ответ, за которым ехал, – уже получил. Это было тем более поразительно, что отец Павел ни от кого не мог узнать о моем назначении. Кроме архиепископа, да меня самого никто о нем ничего не знал. Даже телефона в сторожке у отца Павла никогда не было.

    

   　

   Преподобный Димитрий Прилуцкий. Икона XVI в

    

   Все вопросы отпали сами собой. Стройная схема уклонения от «почетного назначения», которую я так удачно, казалось, выстроил, рассыпалась сама собой, словно карточный домик. Невольно пришли на память слова из пророчества Исайи: «Мои мысли – не ваши мысли, ни ваши пути – пути Мои, говорит Господь» (Ис. 55, 8). Понял я, что должен смирить себя, каким бы неполезным мне это назначение ни казалось. Свое обещание: выполнить то, что Господь укажет через старца – нужно было держать, и поступать не по своей воле, а по воле Божией, которая была указана так четко и ясно.

   Видя мое потрясение, отец Павел громко запел тропарь преподобному Димитрию. Он спел его целиком, наизусть, чем привел меня в еще большее изумление. В то время тропаря я еще не знал. Но мне уже было известно, что у старца совершенно феноменальная память. Обняв меня за плечи, он весело сказал:

   – Очень вовремя ты приехал, отец Ефрем. Мы сейчас будем обедать... Мария, собирай на стол!

    

   Он знал об этом еще вчера

   Старец ушел за перегородку в соседнюю комнатку, а в это время, поднявшись с дивана, ко мне подошел молодой батюшка. Мы поздоровались по-священнически.

   – Иерей Сергий, – представился он, и добавил, – духовное чадо отца Павла. Я здесь часто у старца бываю.

   – Вы, наверное, где-то недалеко служите?

   – Совсем близко отсюда, хотя и в Тверской епархии, но почти у самой границы с Ярославской областью. Тут на электричке мне недолго добираться... Сам-то я приехал еще вчера, ночевал здесь, у старца. И сподобился, между прочим, наблюдать удивительное чудо. Пусть и не в первый раз я вижу у старца подобное, но сегодня... это что-то поразительное!

   Отец Сергий замолчал, как бы вновь переживая виденное. Я осторожно спросил: – А вы могли бы об этом рассказать?

   – Ну, конечно! Ведь только сегодня, с вашим приездом я понял действия отца Павла, которые вчера вызвали недоумение. Мне-то, конечно, известно, что старец ничего не делает просто так. Какой-то скрытый от меня смысл в его действиях был. Ну так вот... Вчера вечером отец Павел залез под свою кровать и вытащил оттуда старый сундук. Открыв его, он начал вынимать из него какие-то книги, старые облачения, стопки тетрадей, одежду. Он явно что-то искал. Наконец старец наткнулся на икону, достал ее из тряпочки, поцеловал, а затем вышел в коридор и повесил на гвозде. Помню, я еще подумал про себя: зачем же икону помещать в коридоре на гвозде, а не в красном углу, где положено вешать иконы? Но за многие годы духовного общения со старцем я знал, что он ничего не делает случайно. Что-то за этим скрывалось. И я решил выждать. А сегодня, когда вы приехали, мне всё стало ясно. Действия разворачивались у меня на глазах. Когда в дверь постучали, и мать Мария доложила, что пришёл некий отец Ефрем из Вологды, старец вышел в коридор, снял эту икону с гвоздя и послал матушку вас встречать, сказав нам: «Это от Димитрия Прилуцкого наместник приехал». Тогда-то я и понял, что он еще вчера вечером знал о вашем приезде, и потому приготовил икону. А в коридор ее вынес для того, чтобы, когда вы придете, встретить вас с этим образом в руках...

    

   

    

   Удивительная икона

   Прошло семь лет с тех пор, как Божие благословение на игуменство через отца Павла было дано мне вместе с необычной иконой. После окончания восстановительных работ в монастыре обстоятельства сложились таким образом, что я смог, наконец, позволить себе жить в молитвенном уединении, почти в затворе, о котором преждевременно мечтал когда-то. Свой домик в деревне, скрытый от любопытных глаз высоким забором, я покидал только для богослужений и для того, чтобы помочь знакомому священнику исповедовать многочисленных прихожан его храма...

   Однажды (это было уже после смерти старца) мне пришла в голову мысль заглянуть в церковный календарь, чтобы выяснить – не придется ли день моего священнического рукоположения на воскресенье или на какой-либо праздник. В этом случае я имел бы возможность совершить в знаменательный для меня день богослужение. Настольный календарь лежал рядом с подаренной отцом Павлом иконой, которая стояла на комоде в красном углу моей кельи. Почему-то никогда прежде мне не приходило в голову выяснить: что за фигура изображена на иконе рядом с преподобным Димитрием Прилуцким. На нее я даже не обращал внимания, ведь когда отец Павел благословлял меня этой иконой, он имел, конечно, в виду, как мне тогда казалось, именно образ Димитрия Прилуцкого. Какой-либо другой старой иконы, написанной красками, где был бы изображен лишь один преподобный Димитрий, я за все последующие годы так и не встретил, а потому рад был и тому, что у старца каким-то чудом нашлась и такая!

   Открыв календарь, я вдруг обратил внимание на то, что в день моего рукоположения совершается память священномученика Поликарпа, епископа Смирнского, ученика апостола Иоанна Богослова. «Где-то мне встречалось недавно изображение этого святого», – подумал я, и стал напряженно вспоминать: где именно мог его увидеть. В это время в моем сознании возникла неясная догадка. Чтобы ее проверить, я снова подошел к комоду и наклонился над подарком старца. Над фигурой святого, стоящего рядом с прп. Димитрием, желтой краской на голубом фоне было написано: «Св. Священномуч. Поликарп еписк. Смирнский». Это неожиданное открытие поразило меня до глубины души. Как дивно действует Промысл Божий! На иконе, подаренной отцом Павлом, рядом оказались изображения двух святых, покровительствующих моему служению в священном сане: один (сщмч. Поликарп) – как священнику, а второй – как наместнику основанного им (прп. Димитрием) монастыря! Какое невероятное «совпадение»! Отец Павел, таким образом, оказался той связующей нитью, которая по воле Божией соединила воедино события и людей, удаленных друг от друга годами, веками и огромными расстояниями. Он предстал в моих глазах истинным орудием Божиим, раскрывавшим людям их предназначение и путь, уготованный от Бога. Подаренная отцом Павлом икона еще раз напомнила о том, что Всеведущий Бог предвидит судьбы людей, начиная с Адама и кончая самым последним человеком, рожденным на земле непосредственно перед Вторым и славным Пришествием Христа Бога.

   «Каким же образом, –  подумалось мне, – эти два святых, удаленных друг от друга во времени на 12 веков, оказались изображенными вместе на одной доске?» В это время я вспомнил, что когда-то видел надпись на обратной стороне иконы и, повернув ее, прочитал: «На молитвенную память досточтимому и уважаемому батюшке о. Архимандриту Поликарпу в день Ангела 23 февр. 1924 года от духовных детей: Марии, Николая, Марии, Елены, Анастасии, Параскевы, Актины, Елисаветы, Татианы, Домны и Марины». Внизу, почти у самого края мелкими буквами стояла подпись: «Сию Св. икону писал и освящал Донского монастыря иеромонах Савва (Ракитин)». Теперь всё стало понятно. Икона была подарена архимандриту Поликарпу в 1924 году накануне дня памяти прп. Димитрия Прилуцкого (24 февраля по н. ст.), чьё имя он носил до монашеского пострига, а следовательно, в этот день отец архимандрит праздновал свой первый День Ангела. Но ведь и я изначально связан с преподобным Димитрием, т. к. родился накануне празднования его чудотворной иконы. В этот день со времен Иоанна Грозного через всю Вологду в Прилуки совершается крестный ход с иконой прп. Димитрия. Вот так неожиданно соединились эти два святых – сщмч. Поликарп и прп. Димитрий, не только на иконе, но и в жизни отца Поликарпа. Удивительным образом соединились они и в моей жизни. Но не менее поразительным было то, что икона этих двух святых почти через семьдесят лет из рук отца Поликарпа попала именно в мои руки (от одного наместника – другому), и связующим звеном между нами стал отец Павел.

    

   　

   Архимандрит Поликарп (Соловьев)

    

   – А ты знаешь, кем был архимандрит Поликарп? – спросил меня знакомый священник, которому я помогал на приходе. – Одним из последних наместников Данилова монастыря перед его закрытием. Видишь, как интересно получается: он был наместником, и ты – наместником, а к тому же у обоих – духовная связь и с прп. Димитрием, и с Поликарпом Смирнским. Кстати, архимандрит Поликарп был моим земляком, мне о нем много рассказывала еще моя мама. Он родом из Зарайска. Мама и ее сестра, моя тетка, его близко знали и бывали у него в доме. Вот почему и мы с тобой, возможно, не случайно оказались вместе в одном храме.

   Годы, века, людей и их судьбы соединяет Господь Своим Премудрым Промыслом, но есть люди, через которых этот Промысл выявляется. Одним из них был и отец архимандрит Павел (Груздев).



    Исповедники ХХ века 
   


    
    
      	
   

      
      	
   М.А. Сабурова 



   ВОСПОМИНАНИЯ

   О МИТРОПОЛИТЕ ТРИФОНЕ

   (ТУРКЕСТАНОВЕ)

    

   В 1931 ГОДУ ИСПОЛНИЛОСЬ 30 ЛЕТ АРХИЕРЕЙСКОГО СЛУЖЕНИЯ АРХИЕПИСКОПА ТРИФОНА. ПОСЛЕ СЛУЖБЫ В ЦЕРКВИ КОСМЫ И ДАМИАНА НА МАРОСЕЙКЕ, УКАЗОМ МИТРОПОЛИТА СЕРГИЯ СТРАГОРОДСКОГО, АРХИЕПИСКОП ТРИФОН БЫЛ ВОЗВЕДЕН В САН МИТРОПОЛИТА.

      
     

  




    

   В конце XIX – начале ХХ века наша семья жила в центре Москвы, в Средне-Кисловском переулке. Наш дом был расположен вдоль Большой Никитской улицы, рядом с Никитским монастырем. Выбор места жительства был связан с тем, что семья была глубоко религиозной. Эту квартиру купил мой дед – мамин отец Дмитрий Петрович Понсов (1874–1934) – потомок крепостных Пермской губернии. Земляки, разглядев в нем недюжинные способности, отправили его в Москву жить «в люди», где он получил образование, позволившее ему окончить Иркутское ремесленное училище по специальности «техник-путеец». В 1890-х годах Дмитрий Петрович участвовал в строительстве Забайкальской железной дороги, а затем Дальневосточной и Московской окружной. Дедушка, отслужив на строительстве железных дорог, стал чиновником Департамента путей сообщения Его Императорского Величества, что совпало со временем революции 1917 года. Изменилось сразу положение Дмитрия Петровича. Его лишили всех прав как буржуазного специалиста: возможности работать, отняли две комнаты из нашей семейной квартиры. Моя бабушка, Лидия Митрофановна Понсова (урожденная Солодовникова; 1875 г. – дочь купца I гильдии), – увидев на улице выброшенных из дома купчиху с двумя маленькими детьми, взяла их в свою семью – как оказалось, на всю жизнь – и тем самым спасла свою квартиру от чуждых элементов.

   В 1931 году исполнилось 30 лет архиерейского служения архиепископа Трифона. После службы в церкви Космы и Дамиана на Маросейке, указом митрополита Сергия Страгородского, архиепископ Трифон был возведен в сан митрополита.

    

   

   Атеистический плакат 30-х годов

    

   Последние годы жизни митрополита Трифона совпали с особенно мрачными событиями. Богоборческие власти на рубеже 20-х и 30-х годов перешли к уничтожению церквей и монастырей по всей России. В 1928 году был разрушен в Москве Сретенский монастырь и колокольня Покровского монастыря. В 1929 году были закрыты многие храмы. После закрытия монастырей следовало их разрушение и уничтожение. В центре города разрушили Сретенский и Никитский. Новые власти не пощадили даже древние храмы Московского Кремля: Чудов монастырь и Вознесенский – древние памятники XV–XVIII веков – были разрушены.

    

   

   Семья Понсовых на квартире в Средне-Кисловском переулке

    

   Мой дедушка, Дмитрий Петрович Понсов, до разрушения храма в Никитском монастыре служил в нем старостой, а также был старостой в церкви Николая Чудотворца в Хлыновском переулке, и позже – в церкви Малого Вознесения на Большой Никитской улице.

   У Владыки Трифона и Дмитрия Петровича завязались очень теплые отношения, и конечно, Дмитрий Петрович знал о тяжелом положении Владыки Трифона, которому негде было жить. В конце 1930-го – начале 1931-го года власти попросту выгнали митрополита Трифона на улицу, запретив ему селиться в государственных домах и квартирах, чтобы принудить его уехать из Москвы.

   У Понсовых оставалась еще дача в деревне Кутузово на станции Крюково Николаевской железной дороги – большой двухэтажных дом, где жили в летнее время дети.

   В 1920 году, в трудное время, у Понсовых родился сын Алеша. Мой дедушка решил перевести дом из Кутузова в Москву для спасения митрополита Трифона и создания квартиры для семьи, где бы жил и рос их сын Алеша. Дом предполагалось поставить на Новосущевской улице, где протекала ранее речушка – ее пришлось ввести в трубу, а овраг засыпать булыжником и землей. Кроме того, надо было собрать коллектив строителей. Дом разобрали, провезли по железной дороге и заново собрали на Новосущевской улице.

   Сохранился документ, который говорит, с какой скоростью был перевезен дом из Кутузова. Это письмо митрополита Трифона М.Н. Южиной, что он едет 4 августа 1931 года искать комнату. Но произошло Чудо! Дмитрий Петрович перевез дом из Крюкова в Москву в 1927 году, а к декабрю 1929 года дом был восстановлен – закончено строительство двухэтажного дома, и 5 ноября 1931 года был заключен договор с Борисом Туркестановым (было скрыто имя митрополита Трифона) о том, что Дмитрий Петрович сдал ему 1 комнату в наем, сроком на 3 года. Договор подписан частным лицом, собственником дома Дмитрием Петровичем Понсовым, и поэтому чиновники не имели права вмешиваться в эти отношения.

   Дом на Новосущевской улице был двухэтажный, но после переезда в Москву Понсову принадлежал лишь первый этаж. Он был выстроен из лиственницы, пихты, кедра и других замечательных сибирских деревьев, которые сохраняли прекрасный воздух в квартире. Первый этаж дома состоял из трех комнат в шесть окон. Две комнаты были большими, а третья маленькой, 9-ти метровой, в которой и поселился митрополит Трифон.

    

   　

   Алеша Понсов

    

   По воспоминаниям Алеши, в комнате были необходимые для Владыки вещи: «...У стены против окна стояла железная кровать. Левее окна, в углу, находился иконостас с большим количеством икон. Около кровати стояла небольшая этажерочка с точеными ножками и полочками, на которой лежали книжечки и какие-то нужные Владыке вещи. Перед иконостасом всегда горела лампадка. Справа от окна, между двумя комнатами, стоял высокий, красного дерева монастырский шкаф, к которому с левой стороны была прикреплена ширма и, благодаря этому, митрополит Трифон имел возможность отделяться от остального помещения (шкаф хранится у Понсовых до сих пор). Около стены, которая примыкала к большой комнате, стояло кресло, которое папа отдал Владыке. Кресло имело высокую спинку прямоугольной формы. Оно было обито замечательной тканью: по зеленому бархату, на сиденье, а также на спинке были вышиты розы. Он на нем отдыхал или принимал важных гостей. В том же помещении, с правой стороны от входа, у стены стоял сундучок, на котором спала женщина (кажется, она была монашкой), которая ухаживала за митрополитом Трифоном: убирала комнату, готовила пищу, стирала белье и т. д. Перед комнатой, которую занимал Владыка, была передняя. В ней стоял столик с тумбочкой и мраморной крышкой (он до сих пор находится в нашей квартире).

   Мои родители проявляли максимум внимания и уважения к митрополиту Трифону. Мне запрещалось громко говорить, приглашать сверстников.

   Мы с папой бывали на службах в церкви Малое Вознесение. По благословению митрополита Трифона мы с папой молились во время службы, находясь в алтаре. Владыка, видя, что я все свободное время рисую, посоветовал обратиться к Павлу Дмитриевичу Корину. Митрополит Трифон дал маме рекомендательную записку, и мы отправились к художнику...»

   Войдя к П.Д. Корину в дом, Алеша был поражен количеством икон. Алеша заметил на мольберте эскиз картины «Русь уходящая», где в центре стоял митрополит Трифон. Это впечатление осталось на всю жизнь.

   Внезапно, 5 марта 1934 года, находясь в командировке в городе Коломне, умер Дмитрий Петрович Понсов. Отпевал папу, со слов Алеши, митрополит Трифон – он сам изъявил желание, хотя был тяжело болен.

   Чтобы понять личность Дмитрия Петровича и жизнь Владыки Трифона у Понсовых, необходимо ознакомиться со «Словом» митрополита Трифона, сказанным на панихиде в храме Малого Вознесения:

   «Не знаю человека, который бы иначе отозвался о нем, как о милом, добром, сердечном человеке, душа которого была открыта не только для близких и родных, которых он горячо любил, но и для всех прочих. Свидетель этому и я сам. В самом деле, кто я для него был? Посторонний человек. А когда я лишился угла, когда никто из близких не мог ничем помочь мне в моем горе и мне приходилось покидать с тяжкой болью в душе Москву и идти в беспросветную жизнь в провинцию, полную всяких лишений, – он пришел ко мне как Ангел Хранитель, в самый день почитаемого им преподобного Серафима и предложил в своем доме комнату больному и скорбящему старцу.

   

   Портрет митрополита Трифона 1905

    

   

    

   Я не забуду никогда, как он, добрый Дмитрий Петрович, и супруга его относились ко мне все эти годы моего житья в их доме. Казалось, что я был не среди чужих людей, но жил, как в своей семье. А как это дорого для старого больного человека – поймет всякий.

    

   

   Дача Понсовых, перевезенная на Новосущевскую улицу

    

   Но не только я, но и вы, насельницы Никитского монастыря, испытали его помощь. Вспомните, как он болел душой, когда вам пришлось покинуть монастырь. Как он старался помочь вам и обеспечить ваше положение. И его духовная связь с вами продолжалась и дальше – и в Хлынове, и здесь, у Малого Вознесения. Он любил ваше благоговейное чтение, ваше истовое служение, гармоническое монастырское пение и спешил сюда на молитву. И сегодня мне казалось, что он, дорогой Дмитрий Петрович, стоит тут, в алтаре, с сыном Алешей, готовясь причаститься Святых Таин Христовых, и молится за всех нас. И я, в те поры взглянув на него, как-то особенно усердно молился за всю его семью и не думал, что мне, старцу, придется творить над ним, молодым, заупокойные молитвы.

   Поистине смерть есть тайна, которую мы поймем тогда, когда все соединимся в Царстве Небесного Отца, чтобы уже вечно жить одной любящей семьей. И пока мы здесь, на земле, будем верить, что любовь не умирает, что она вечно жива, что любовь нельзя заключить в гробе и закопать в землю. Правда, для глаза нашего разрушается и умирает любимый человек, но для сердца любящего он не умирает, и будет жить в нас до тех пор, пока бьется это самое сердце.

   Соединенные этой любовью, усердно помолимся о нем, ибо ему нужны не похвалы, не венки, не пышные речи, а одни только горячие искрение молитвы. Ведь он и в земной жизни не искал похвал, а находил удовлетворение в тихом и скромном исполнении своего жизненного долга»1.

   После смерти Дмитрия Петровича, митрополиту Трифону становилось все хуже и хуже. Мама, как вспоминает Алеша, почти неотлучно была рядом с ним при его последних днях. Она, конечно, была не одна, но, тем не менее, она была при Владыке «до его последнего вздоха».

   Митрополит Трифон прожил у Понсовых в доме три года, и умер 14 июня 1934 года.

   Похоронили митрополита Трифона на Немецком кладбище, там, где похоронен Дмитрий Петрович. У Владыки Трифона замечательная могилка с белым каменным крестом, на котором выбита надпись – его поучение: «Любите Храм Божий – это земное небо».

    

   

   Митрополит Трифон (Туркестанов)

    

   Эту мысль Алексей Понсов изобразил на своей картине, которую он написал много лет спустя. Она называется «Дорога к храму».

   Сохранилась фотография митрополита Трифона, подаренная Алешиной матери в день ее Ангела с подписью:

   «Духовной дочери и благодетельнице Лидии Митрофановне на память об искренно и навсегда благодарном и молящемся за нее и за всех ей дорогих, убогом болящем старце м. Трифоне. 1933 г. 23 марта, 15 апреля».

   Родители Понсовы жили по молитвам и советам Владыки Трифона, что способствовало благородному воспитанию детей.

   Все дети были увлечены возвышенным искусством.

    

   

   П.Д. Корин.

   Фотопортрет Д. Бальтерманца

    

   

   Алексей Дмитриевич Понсов

    

   Старшая дочь – Евгения (1896) была прекрасной пианисткой; Лидия (1904) не только расписывала художественные ткани, но и была страстной любительницей народного искусства; Елена (1907) увлеклась театральным искусством и со временем стала народной артисткой в театре им. Вахтангова.

   Алеша жил в одной квартире с Владыкой, который видел его детские рисунки, после чего и решил познакомить Алешу с П.Д. Кориным. Это сыграло огромную роль в будущей жизни мальчика, так как оставило в детском сердце образ художника, требовательно относившегося к своему искусству.

   Алексей Дмитриевич Понсов стал известным художником – живописцем МХАТа, проработавшим в Школе-студии более 50 лет, в 2003 году получившим одну из последних своих наград – «Золотую чайку».

   За свою жизнь Алексей Дмитриевич написал целую картинную галерею пейзажей Дмитровского района, где пересеченная местность, поля, луга и реки, где усадьбы на горах и в лесах: леса хвойные – дремучие, а березовые рощи прозрачные, через которые видны дали, реки и луга. Алексей Дмитриевич пытался запечатлеть эти места как память о Владыке Трифоне, посоветовавшем жить на даче в этих красивых местах.

   К 90-летию Алексея Дмитриевича Понсова, заслуженного деятеля культуры, профессора Школы-студии МХАТ, выпущены два прекрасных альбома: первый – воспоминание о театральных постановках; второй – воспоминание о Дмитровском крае.

   Алексей Дмитриевич был хранителем семейной памяти и, как религиозный человек, раз в году собирал своих потомков за Пасхальным столом. С тех пор традиция не прерывается. Во главе Пасхального стола, по завещанию Алеши, продолжают собираться родственники и потомки, радостно отмечающие Светлый Праздник Пасхи.

   Руководит красотой Пасхального стола дочь Алеши – Мария Алексеевна.

    

   1. Фрагмент из статьи А.Д. Понсова в «Московском журнале». № 2, 2007. стр. 43–45.
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   ПРОДОЛЖАЕМ НАЧАТУЮ В ПРЕДЫДУЩЕМ НОМЕРЕ ПУБЛИКАЦИЮ ПИСЕМ К ИВАНУ ВАСИЛЬЕВИЧУ ПОПОВУ (1867–1938), ПРОФЕССОРУ МОСКОВСКОЙ ДУХОВНОЙ АКАДЕМИИ, ИЗВЕСТНОМУ УЧЕНОМУ-БОГОСЛОВУ СВОЕГО ВРЕМЕНИ, НОВОМУЧЕНИКУ, ПРИЧИСЛЕННОМУ К ЛИКУ СВЯТЫХ В 2003 ГОДУ.

   В ПРОШЛЫЙ РАЗ МЫ ПУБЛИКОВАЛИ ПИСЬМА СВЯЩЕННИКА, СКРЫВАВШЕГОСЯ ЗА ИНИЦИАЛАМИ «Н. В.». В ЭТОТ РАЗ МЫ ПЕЧАТАЕМ ПИСЬМА ЗНАКОМОЙ И.В. ПОПОВА, КОТОРАЯ НЕ ПОДПИСЫВАЕТСЯ ДАЖЕ ИНИЦИАЛАМИ. ВРЕМЯ ДИКТОВАЛО СВОИ, ОСОБЕННЫЕ, ПРАВИЛА ПЕРЕПИСКИ...

      
     

  



    

   

   

    

   

   Московские беспризорники

    

   

    

   4/01-33 г. нов. ст.

   Друг мой дорогой! Вот снова пишу Вам! Длинный был промежуток, трудно мне было писать и теперь, когда здоровье стало лучше, то времени свободного оказалось мало, т. к. почти весь день отнимает служба, после которой чувствую такую усталость, что ни к чему и рук приложить не можешь. Но об этой скучной материи довольно.

   Вчера получила Ваше милое письмо от 11/12-32 г. Читала его бесконечно, переживая каждую строчку и дочиталась до такого состояния, что и спать не могла! Если Вы хоть немного присмотрелись ко мне за время нашего общения, то Вам должно быть вполне понято то состояние, которое испытываешь, читая подробности Вашего трудного жития. Единственным и глубоким утешением служит мне сознание, что все совершается по воле Божией и путь спасения тесен. Ежедневно, не один раз, молю Бога, чтобы Он подал Вам силы духовные, телесные и душевные. Не писала Вам, но думала и вспоминала Вас постоянно. Рада была безмерно узнать, что посылка моя дошла до Вас и пришла ко времени, когда Вы в ней нуждались. За это время моего молчания я накапливала материал для другой и сегодня отправила Вам следующие предметы: 1) овсяная крупа; 2) сахар; 3) чай; 4) макароны; 5) – толокно; 6) – пшено; 7) – кофе «Наша Марка» (оно оч. вкусно); 8) – кофе Гималайское жито; 9) – спички; 10) – две тетрадки для писания; 11) – три рубашки (они не новые, но все же несколько раз Вы их наденете, а потом пригодятся на тряпочки); 12) – 2 куска туалетного мыла. Мыло это я делала сама, т. к. в продаже его нет. Делала его из мыльного порошка и выглядит оно оч. хорошим. Я давно уже умываюсь эти самодельным мылом, мою даже лицо и нахожу его приятным. 13) пачка горчицы; 14) Борный вазелин; 15) – кусок ваты; 16) – 24 восковых свечки (все же иногда заменят лучину); 17) несколько штук конфет (увы, нигде не могу найти конфет, а так хотелось послать. Эти несколько штучек собирались, когда меня угощали иногда, а я их прятала); 18) чернильный карандаш; 19) полотенце; 20) рис.

   Вот и все, родной мой! Скорблю, что бедна моя посылка, но за время моей болезни все обедняло вокруг меня. Достать что-либо получше и существеннее можно только случайно, на рынках же цены совершенно недоступны. Уж простите меня, дорогой! Знаю, хорошо знаю, что во многом у Вас нужда! Как подумаю только о Вашей одежде, обуви, белье – сердце сжимается!!! В посылке моей 9 килогр. как полагается. Вслед за ней высылаю Вам одних сухарей черных и белых. Они заготовлены у меня летом на всякий случай; сделала это В.И., которая неуклонно ухаживала за мной во время болезни. Хлеба тогда у нас было достаточно. Теперь – много меньше. Их можно с удовольствием употреблять с чаем и с супом. Может быть удастся за эти дни раздобыть еще чего-нибудь, но, во всяком случае на этих же днях, не выжидая ничего, пошлю сухари – все же это хлеб! Поздравляю Вас с праздником и новым годом. Поздравляю Вас и с днем Ангела! Не буду распространяться о своих пожеланиях – Вы должны чувствовать, как горячо я желаю Вам всего, что может составить Ваше благополучие и дать Вам мир душевный.

   Только будьте здоровы, берегите силы. Что касается планов на будущий год ввиду окончания срока, то в душе складывается как-то убеждение, что предпринимать какие-нибудь хлопоты о переезде в другое место как будто и не надо, а нужно просить Господа, чтобы Он устроил все. Право, своим человеческим умом невозможно даже определить, где было бы лучше, всюду есть свои большие «но». Подождем. Если возникнут какие-нибудь другие мысли по этому поводу – напишу. Если бы можно было с комнатой устроиться как-нибудь удобнее, вот это было бы очень желательно. Можно было бы спокойно зимовать, а там что Бог даст.

   Вы просите сообщить подробно о моем здоровье. Ох, как не хотелось говорить о себе! Мой о. д. называл это «тайной гордостью» – может быть он был прав. Вкратце сообщаю, что в данное время чувствую себя лучше по сравнению с прежними состояниями, но должна Вам сказать, что живу буквально «через силу». Пройдет ли это состояние, наступит ли улучшение ощутительное – сказать трудно при моих условиях жизни. Работа, переживания, скорби – все это не способствует улучшению, к тому же питание без всяких жиров – тоже ослабляет. Что же касается ишиаса, то эта мучительная болезнь, по определению врачей, явилась у меня от совокупности причин: ушиб, сидячий образ жизни, в связи с переутомлением. Говорила я им об <мушке?>, но они назначили мне комбинированное лечение: одновременно ионизацию в световой ванне, после которой теплый душ. Проделала я 15 процедур и получила возможность самостоятельно двигаться, и боль значительно уменьшилась и дальше почти исчезла. Врач велел мне показываться каждый месяц и говорил, что через 3 месяца придется повторить процедуры и вот пора бы мне уже ему показаться, а я не иду – нет энергии и боль, хотя чувствуется в бедре, но очень терпима. После праздника думаю, что пойду к нему. В общем же за все слава Богу.

    

   

   Плакат 30-х годов

    

   П.А. Шипков живет в Посаде (в настоящее время Посад именуется Загорск). Подробного адреса его не знаю и его не видела. В следующ. письме пришлю, постараюсь узнать. Дядя Коля снова заболел, был все время в лечебнице, а теперь как будто бы где-то на курорте. Про бат. ничего не знаем – уже несколько лет о нем ни слуху, ни духу. Куда-то уехал. Сон-ки также не существует, еп. Андрей в Алма-Ате – говорят очень болен – почти умирает. Я очень хотела повидать мать покойного А., а обстоятельства все меня задерживают. Спасибо Вам, дорогой мой, что по родному пишите, что именно Вам нужно. Так мне гораздо легче и удобнее комбинировать. Вот картофельной муки нигде нет, но м. быть появится. Пишите так и впредь! Верьте – все, что только в моих силах, я бесконечно рада прислать для Вас. В. И. благодарит Вас за привет и в свою очередь шлет Вам привет и поздравления с праздниками и Новым Годом и днем Ангела. Думаю, что только к этому дню Вы получите мое письмо. Если сможете, то отвечайте сейчас же – очень интересуюсь, когда именно получится письмо и посылка. Сегодня не хотели на почтамте принимать посылку, т. к. не было указано почтов. отделение, котор. Вы в новом адресе не указали. После долгого рассмотрения указателя решили обозначить почтов. отдел. Самарово, дер. Белогорье. Вот дойдет ли? Храни Вас Господь! Не забывайте меня, грешную.

    

   23/03 н.ст. 33 г.

   Не знаю, как начать, родной мой, так давно не писала Вам! Ежедневно мысли мои с Вами, а дождаться роскоши – сесть за стол на какой-нибудь час, чтобы побеседовать в письме – вот когда только смогла. Дело в том, что за это время бесконечно много пережито, выстрадано и морально, и физически. Посылая Вам свое последнее письмо вслед за посылкой с перечисленными в письме предметами, я сообщала, что вторую посылку с сухарями «высылаю на этих же днях» – как вдруг захворала В. Ив. воспалением правого легкого, и вы представляете себе мое переживание! Днем – на службе, а около нее дежурили знакомые, а вечером я сменяла их. Лечили 2 врача и, слава Богу, все обошлось благополучно, хотя и до сих пор она еще не отделалась от слабости. Только же она поправилась, как переутомление сказалось на мне и только последние дни я стала чувствовать себя лучше и крепче. На службу все время, за исключением одного дня, ходила, но со службы уже возвращалась в таком виде, что сил хватало только до порога. Даже раздеться не могла сама, было одно желание – лечь, лечь без мысли, без движения до следующего утра, чтобы снова начать сначала. Врачи, конечно, находят переутомление, склероз и т. д. говорят: «отдохните, не переутомляйтесь, поживем еще». Я и сама чувствую, что отдых для меня лучшее лекарство, но если бы Вы только знали, дорогой, как все у меня сложно, то сами увидели бы, что очень трудно в моей обстановке мечтать о покое и отдыхе. Не я одна так живу.

   Вот, пишу о себе, а от главного отвлеклась. Благодаря всем этим обстоятельствам посылка моя задержалась и только вчера я ее отправила. Кроме сухарей белых и черных, положила еще туда 2 коробки толокна, 1 коробку кофе «Наша Марка», 1 кор. питат. кофе, маленький пакетик чайку, бумаги, конвертов и, кажется, больше ничего. Мне всегда так мучительно тяжело, что мало Вам посылаю. Так хотелось бы, чтобы хотя с одной стороны Вы были успокоены. Как я была счастлива узнать из вашего письма, что Вам прислали такую прекрасную посылку из Кр. Кр. Я догадываюсь, как это произошло: не будучи в состоянии сама дойти до матери А. я послала к ней передать Ваше соболезнование и привет и, вместе с тем, просила ее сообщить Ваш адрес вл. В., который давно справлялся о Вас – и думаю, что посылка Вам сделана при его посредстве. Думаю, что это именно так и было. Во всяком случае, спасибо ему великое. Ваше письмо принесло мне большое утешение. Я люблю, когда Вы пишете о всех потребностях Вашей жизни. Это приближает меня к Вам.

    

   

    

   Рада я, что свечечки Вам пригодятся для ночной молитвы (верно уже все сгорели). Хотя бы изредка помяните в молитвах и меня, грешную. Прошу «изредка», потому что знаю, как нелегко молиться о других. Чрезвычайно меня тронуло Ваше предложение прислать мне материю на платье. Давно уж забытой «родной заботой» повеяло в мою душу. Когда-то и я согревалась в лучах родной ласки и никогда не думала, что могу очутиться одна, без всех. Простите за эти элегические строчки. Больше не буду. Вы вызвали во мне воспоминания, о которых не люблю говорить, вещая «словами». Спасибо Вам великое еще и еще раз за Ваше желание. Не сочтите за гордость, но я хочу попросить Вас: если эта материя Вам не понадобится, то сохраните ее и, если суждено нам свидеться, то передадите ее мне лично и я с радостью приму Ваш подарок. Очень я смеялась, как Вы «по грехам» не поправили ошибки и получили лишний метр материи. А моя В. И. очень этому обстоятельству обрадовалась, т. к. она однажды тоже «по грехам» не заплатила зазевавшемуся мужичку за кружку молока в отместку за то, что в этот день другой мужичок надул ее, продав ей кислое молоко. Пришлось ей, бедной, каяться. И сейчас она вспомнила этот эпизод и говорит: «Хорошо теперь смеяться, а я сколько крови себе испортила, когда увидела, что мужик меня обманул». В данный момент 9 час. вечера. Сидим мы с ней вдвоем – она на диванчике штопает свои чулки, а я за письменным столиком пишу. Решили сегодня никого не принимать к себе, чтобы воспользоваться вечером для себя. Кончу письмо – будем пить чай, воспоминая Вас.

   

   Помните ли Вы мою комнатку? В ней все стоит так же, как и тогда было. Как много лет прошло! И как летит время! Сколько передумано и иногда так хотелось бы поделиться многим, многим, но... нет возможности. Простите, что не на все вопросы могу ответить. О. Петр Ш. еще год тому назад приехал сюда и жил в Сергиеве. Я его не видела. В настоящее время он меняет место жительства и когда узнаем, куда он направляется – сообщим Вам. Думаю, что это письмо дойдет до Вас к самому празднику. Пусть оно будет Вам поздравлением. Да будут светлыми для Вас эти святые дни. Будьте радостны и здоровы! Обо мне не беспокойтесь! Я ни на что не жалуюсь и нет у меня ропота. Немощи же телесные так естественны в наши годы, а переживания неизбежны, если душа не очерствела и не замерзла. Пишите, прошу Вас, не откладывая. У нас начинается весна. Весна – новая жизнь и солнышко-волшебник несет свет и радость!

    

   

   Плакат 30-х годов

    

   30 марта 1933 г.

   Родной мой, на прошлой неделе я послала Вам письмо и пишу Вам снова. Дело в том, что представилась возможность послать Вам, кроме уже высланной посылки, еще крошечную сумму денег – 20 руб. Послала я Вам их 25/III переводом, т. к. помня пропажу денег, высланных по телеграфу, решила, что все равно нет гарантии ни скорости, ни верности. На почте потребовали непременно указать почтовое отделение, порылись в указателе и сказали, что Белогорье относится к Самаровскому почтов. отдел. Такая же история была и с посылкой, т. что и обе посылки и деньги адресовала: Самаровское почт. отд. село Белогорье (стерто). Сообщаю это к Вашему сведению. Так хотелось бы, чтобы посылки, деньги и письма были получены к празднику, но не уверена в этом. Поздравляю Вас дорогой с Св. Праздниками!

   Главные мои желания – быть здоровым и духом бодрым. Все переживется, что послано Богом, только бы были силы не роптать. Сегодня я видела оригинальный сон и Вас в нем, Вас я вижу очень редко во сне, несмотря на то, что думаю часто и много. Кажется мне, что сон предвещает Вам что-нибудь доброе. Жду письма, хотелось бы успокоиться насчет полученных посылок. У матери покойн. А. еще не была. Можете ли Вы мне поверить, что совершенно не выберу времени, а когда освобождаюсь, то уже такая утомленная, что и на человека не похожа – так, какая-то чурка, с одним желанием броситься в постель. У меня новое явление: как только я сильно устаю, у меня идет из носа кровь. До этого времени за всю жизнь не помню, чтобы когда-либо у меня шла кровь из носа. Простите меня, родной мой, за мазню. Очень спешу. Сегодня выходной день и так много предстоит еще сделать. Берегите здоровье, очень Вас об этом прошу и пишите скорей. Бумага и конверты Вам посланы.

   В.И., мой милый помощник во всех обстоятельствах жизни, шлет привет и поздравления. Е.А. давно что-то не видно, а мне некогда приехать к ней.
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   Училище церковно-приходское

    

   

   Храм Воскресения Словущего в Даниловской слободе

    

   Данииловский монастырь имеет при себе церковно-приходское училище, состоящее под ведением и надзором Московского Кирилло-Мефодиевского Братства. Училище сие в настоящее время имеет полный комплект учеников в 25 человек и учителя, и ученикам в положенное время производятся экзамены от Братства. Училище сие открыто с августа 1892 г., и в нем целые два года преподавал уроки безмездно послушник Димитрий Михайлович Августов, а другие два за небольшую плату, получая оную из личных сумм усопшего настоятеля Архимандрита Ионы. Но с 1896 года уже упражняется с детьми учитель от Братства, а жалование выдается ему из монастырских сумм, 10–15 р. в мес.; равно от монастыря он имел несколько времени квартиру и стол. Училище сие пока помещается в настоятельских покоях, в особой палате. Но впоследствии монастырь имеет в виду помещение училища и учителя устроить вне монастыря, в одном из домов, построенных на монастырской земле и имеющих поступить в полное владение монастыря.

    

   Средства Данииловского монастыря

   Штатный Московской епархии третьего класса Данииловский монастырь, как и все штатные монастыри, имеет средства к содержанию своему двоякого рода: I) одни, получаемые от казны, II) другие, получаемые от случайных поступлений

    

   I

   Штатная сумма и казенная дача

    

   1. Штатная сумма

   В первый раз в 1764 г. Данииловскому монастырю как епархиальному по штату третьего класса назначено было 568 руб. асс. на содержание братии и монастыря, и 128 р. 50 к. асс. на содержание штатных служителей, всего 780 р. 54 к. ассигн. Впоследствии увеличивали эту сумму, а блаженной памяти император Павел I, сразу удвоил ее, то же сделал и Александр Благословенный, пока наконец сумма эта не достигла нынешнего определенного количества в 1861 году при Александре Втором. В настоящее время штатной суммы в год 205 р. 80 к. на жалование и содержание братии и монастыря, и 150 р. на содержание служителей, всего в год 355 р. 86 к. сер.

    

   

   Вид на Крутицы и Новоспасский монастырь

    

   2. Разные угодья и участки земляные

   а) Мельница

   В 1798 году дано монастырю Данииловскому владение мельницею мукомольною на реке Десне с 3 поставами и с 1200 квадратных саженей земли для амбара, сарая и дома для помольцев. Мельница сия отстоит от монастыря слишком на 26 верст. Она при сдаче ее в аренду приносила доходу от 100 до 200 рублей в год.

   б) Усадебная земля и покосная

   С 1766 года назначено монастырям иметь свои огороды и усадебные земли. Сколько такой земли дано было Данииловскому монастырю тогда – неизвестно, но по плану 1785 г. (который служит копией утраченного плана 1768 г.) значится под монастырем и вокруг него огородной и луговой земли ему данной от казны 18 десятин 1494 квадратных сажен, в одной окружной нераздельной меже. Около сей земли с северо-восточной стороны в 1799 г. вновь прирезано луговой земли близ Москвы реки 8 десятин. С того же времени у монастыря имелся участок покосной луговой земли, состоящей частью в Московском уезде, частью в Богородском – в количестве 30 десятин и одной тысячи шести сот шестидесяти семи (1667) квадрат, сажен. Она в двадцати пяти верстах от Москвы.

   в) Лесная дача

   В Бозе почивающий император Николай Павлович в 1835 г. издал повеление, чтобы все монастыри древние немедленно и беспрепятственно наделить лесными и покосными дачами – в количестве ста пятидесяти десятин (150) не менее1. Исполнение сей благой монаршей воли для многих монастырей отдалилось на весьма долгое время, так и Данииловскому монастырю едва в 1890 году (с 1835 г.) удалось получить дачу лесную и то не в 150, а 118 десятин 900 квадрат. сажен. Она в 40 верстах от монастыря в Московском уезде. Всего же у Данииловского монастыря земли в Москве и в уездах, заселенной и открытой, удобной и неудобной сто семьдесят восемь десятин и сто девяносто квадратных сажен (178 дес. 190 кв. с.), она заключается в раздельных участках, на которые имеются своевременные планы. 

   Примеч. 1. В настоящее время одна из вновь проводимых из Москвы железных дорог находит необходимым провести полотно свое чрез огородную землю Данииловского монастыря по уговорной плате ее монастырю за сажень.

   Примеч. 2. При первоначальной раздаче разных угодий монастырям и Данииловскому монастырю даровано было право ловить рыбу безвозбранно, – для сего был ему отведен участок Москвы реки в Москве же, начиная с местности Краснохолмской по конец Даниловской слободы, такой, что он почти весь виден для монастыря, а часть его протекала у стен монастыря. Но это право рыбной ловли монастыря сего, с течением времени по случаю неоднократных изменений городского управления в Москве постепенно уменьшалось, стеснялось и наконец вовсе перешло к городу, без всякого возмездия с его стороны. Сему уже несколько десятков лет.

    

   

   Данилов монастырь

    

   II

   Средства от временных поступлений

   Кроме тех скудных, но неизменных денежных средств, высылаемых казною, и кроме означенных земельных угодий, весьма медленно и с большими промежутками выданных, Данииловский монастырь имел всегда и имеет ныне иные источники денежных доходов для содержания святых храмов, братии и самого монастыря. Они обыкновенно известны под именем неокладной суммы. Таковые суммы: 1) собственно церковные и братские и 2) исключительно монастырские.

    

   1.Церковные и братские суммы

   Из церковных сумм: а) прежде всего для всех явные суммы от продажи свечей восковых, б) от продажи просфор, в) сбор на украшение церкви, бываемый во время богослужения, г) от совершения заказных молебнов и панихид и даже литургий заупокойных, д) от срочных поминовений о усопших, е) от проводов и встреч усопших, погребаемых в монастыре, ж) проценты с вечных билетов о лицах положенных и поминаемых в монастыре, з) сбор от часовни, что в Даниловке.

    

   2. Исключительно монастырские суммы

   В пользу собственно монастыря получаются: а) проценты с вечных билетов, коих капитал положен в банк на имя монастыря и даже на имя некоторых потреб, б) проценты с подобных же билетов, но положенных на какой-либо срок, в) проценты с билетов, положенных на имя Богадельни, г) от продажи песка речного (на берегу Москвы-реки), д) арендная сумма с мельницы, е) арендная сумма с 13 домов монастырских, ж) арендная сумма с огородной земли, з) арендная сумма за покосную землю и рыбную ловлю в Богородской и в новоотведенной дачах. Примеч. Из последних дач (Богородской и новоотведенной) монастырь получает запас дров и углей на целый год, равно и запас сена, сверх получаемой с них арендной денежной суммы.

   Все сии штатные и неокладные доходы при своем разнообразии и иногда при достаточной доходности употребляются, – кроме жалования и раздела по братии: а) на покупку свеч восковых, б) масла деревянного, в) ладана, г) церковных ковров и мебели, д) на починку и устройство печей в храмах, е) на отопление церковных печей антрацитом, ж) на освещение монастыря в зданиях и вне зданий керосином, з) братии на трапезу – хлеба, рыбы и проч., и) на содержание богаделенок (20 ч.), и на пищу странникам, к) на жалование и содержание пищею до 15 чел. рабочих наемных, л) на окраску и ремонт зданий монастырских.

    

   

   Икона св. блгв, князя Даниила Московского

    

   Сверх сего Данииловский монастырь ежегодно вносит определенную сумму денег:

   а) в Миссионерское Общество, б) в Братство Кирилла и Мефодия, в) в Братство Равноапостольной Марии, г) в Братство Святителя Николая, д) на Православие, е) на слепых, ж) на расслабленных, з) на неизлечимых, и) в Общество Красного Креста, к) на Святую Землю, л) делаются ежегодные взносы.

   1) в Московскую Духовную семинарию 150 р., 2) в Московское Духовное училище 300 р., 3) производится страховка зданий и проч, и 4) содержится церковно-приходское училище.

   Сверх сего совершаются взносы, известные под именем пятипроцентного налога, также на городские и полицейские повинности, поземельный земский сбор и другие.

   Если от означенных источников дохода и бывает иногда нескудный сбор сумм, зато и траты по означенным статьям весьма значительны, – они далеко превышают десяток тысяч рублей.

   Так многократно в минувшие в XVII и особенно в XVIII века изменявшееся благосостояние Данииловского монастыря, доходившее временем до крайней нищеты, с конца минувшего века постепенно улучшалось и упрочивалось, так что можно безошибочно сказать, что в настоящее время монастырь имеет довольно обеспеченное и прочное состояние, и надо ожидать, что оно не ослабеет, ибо в настоящее время монастырь имеет щедрых благотворителей и украсителей его.

   В заключение припомним ту почтенную особенность Данииловского монастыря, что он не только основан царственным и святым лицом, благоверным Великим князем Даниилом, но и был постоянно под очами и благоволением Великих князей, начиная с Великого князя Иоанна Данииловича и до Великого князя Иоанна III Васильевича, переведшего его на новое место в Крутицах, – там ему тоже благоволили Великие князья и цари. Для возобновления же его на первоначальном его месте подвигся никто иной как Иоанн IV Грозный, потом для прославления блаженного князя Даниила прилагали свое усердие и любовь цари Алексей Михайлович и Феодор Алексеевич. Не забыла почтить святого Великого князя Даниила своими дарами и императрица Екатерина II, бывши еще наследною Великою княгинею. В текущем столетии монастырь удостоил своего посещения ныне царствующий император Николай II Александрович, будучи еще наследником, – здесь ему удостоился давать объяснения архимандрит Амфилохий.

    

   Прибавление

   а) О святом Великом князе Данииле

   Святой благоверный Даниил Александрович, Великий князь Московский и Всероссийский, был сын святого благоверного Великого князя Владимирского и Всероссийского Александра Ярославича Невского и второй супруги его праведной княгини Вассы2. Святой Даниил родился в 1261 году, а в 1263 году лишился своего святого родителя, будучи младшим и последним сыном Невского. Он удел свой – княжество Московское – получил не с первых дней сиротства или наследства после родителя, но уже на одиннадцатом году своего возраста, в 1272 г. Он, переселясь в Москву, первым делом устроил деревянную церковь во славу Преображения Господня, на Боровицком холму в Бору на месте хижины отшельника Вукола (ныне в Кремле церковь Спас-Бор). За этим первым церковным его делом последовали новые, более крупные дела, как то: 1) он основал в зарецком участке на берегу реки Москвы в пяти верстах от Кремля, монастырь мужской, а в нем прежде всего церковь во имя преподобного отца нашего Даниила Столпника (пам. 11 дек.), – своего Ангела и его покровительству посвятил устрояемый им монастырь, наименовав его Данииловским, основание которого не могло быть ранее 1272 г., но и едва ли позднее 1282 г., 2) он же устроил церковь во имя первоверховных апостолов Петра и Павла на урочище Крутицах и повелел освятить его Варлааму епископу, греку, прибывшему в Россию с святыми мощами; устроение же и освящение совершилось в 1300 году; при сей церкви тогда же сей князь устроил здания для удобного помещения архиереев, приезжавших в Москву; первым поместил здесь означенного епископа Варлаама. Эти помещения, увеличиваясь более, образовали Крутицкий монастырь, более именовавшийся Архиерейским домом, и существовали с 1300 г. по 1788 год (488 лет), а святой храм Апостолов существует и поныне с 1300 г. по 1898 г. 560 лет (см. особ. прибавл.). Князь Даниил гору Боровицкую обнес деревянной стеною и назвал ее Детинцем, или Кремником (ныне Кремль). Сей князь был весьма благочестив, так что, любя основанную им и содержимую на его иждивении Данииловскую обитель, завещал похоронить себя в ней и притом не в церкви, а наружи среди могил братьев-иноков. Он, будучи человеколюбив и кроток, избегал войн с соседями и в продолжение своего тридцатилетнего княжения не имел их, а это было величайшею редкостью в те времена в России – еще не устроенной; он старался жить со всеми окружающими его владетелями, в мире и дружбе и нередко своим добросердечием прекращал ссоры между своими старшими братьями, даже в такой степени раздражения их, что уже готовы были вступить в сражение между собою. Такая его твердость в миролюбии и благочестии наконец расположили как старших братьев – Великих князей, так и других князей передать ему как титул Великого князя Российского (а не одного Московского), так и вместе, по обычаю, передать ему и знаки сего достоинства3 великокняжеского: это совершилось в 1296 году (и в минувшем 1896 г. исполнилось ровно 600 лет как Москва стала столицей великокняжескою и всероссийскою навсегда). Благоверный Великий князь Даниил имел супругу княгиню по имени Марию (ни имя отцов ни род ее княжеский не известны) и 5 сынов, из коих Георгий (Переяславский), Борис (Костромской), Александр (Вологодский), Иоанн (Московский Калита), Афанасий (Новоторжский). Святой Даниил своею кротостью и дружелюбием привлек к себе такое расположение Переяславского князя Иоанна, столь же кроткого и смиренного, что он, умирая бездетным, сделал завещание, что свою вотчину Переяславское княжество передает Великому князю Московскому Даниилу и, скончавшись в 1302 г., действительно передал оное святому Даниилу. Благоверный Великий князь Даниил скончался внезапно на 42 году жизни, и при кончине как отчину свою, Москву, так достоинства и знаки Великого княжения передал младшему своему сыну Иоанну Калите*.

    

   

   Кремль и церковь Спаса Преображения на Бору. Гравюра XIX в.

    

   Святой Даниил преставился в 4-й день марта 1303 года и погребен согласно завещанию его в Данииловском монастыре среди почивших братий сего монастыря. Святые мощи блаженного князя Даниила оказались нетленными и, по особому откровению царю Алексею Михайловичу, открыты в 1652 году и сим царем и патриархом Никоном перенесены в монастырскую Семи Вселенских Соборов церковь, а имя Великого князя Даниила с того времени причтено к именам всех святых Российской Церкви. Память сего Угодника Божия совершается дважды в году – 4 марта в день преставления его и 30 августа в день открытия святых мощей его. В Данииловском монастыре в сии дни праздничная служба совершается по особому чину, напечатанному в 1791 году.

    

   

   Св. Даниил Московский. Литография 1903 г.

    

   б) О церкви Спас-на-Бору

   В Кремле церковь, слывущая под именем Спас-на-Бору, имеет уже 625 лет (по 1898 г.) своего существования и старейшая из всех (кроме Архангельского Собора) церквей в Москве. Она устроена в 1272 году новым и юным князем Москвы Даниилом Александровичем в первый год получения им Московского княжества и переселения его в Москву. Она поставлена на месте хижины отшельника Вукола, жившего в бору, на холме, который прозывали поэтому – Боровицким. Этот холм возвышается над рекою Москвою и Неглинкою, при слиянии их. Этот холм князь Даниил обнес деревянною стеною, в защиту от врагов, как крепость; его звали Детинец, Кремник, а ныне Кремль. Первая церковь, устроенная на сем Бору во славу Преображения Господня, была деревянная, в ней в 1314 году 10 месяцев пребывали святые мощи Великого князя Тверского Михаила, убиенного в Орде, наконец тверитянами перенесенные в Тверь. Эту церковь с благословения митрополита Феогноста Великий князь Иоанн Даниилович устроил каменною в 1330 году и 30 мая того же года к ней переместил весь зарецкий Данииловский монастырь, основанный святым князем Даниилом, – переместил и настоятеля и братию и все угодия, села и земли, а Данииловский монастырь после 52-летнего своего существования остался впусте, а по перемещении своем в Кремль к церкви Спаса-на-Бору лишился и последнего своего достояния – имени, получил с того времени наименование Спасского. Сей Спасский Данииловский монастырь здесь в Кремле просуществовал до 1490 г., – то есть ровно 160 лет. В 1490 г. Великий князь Иоанн Васильевич III переместил также всецело в устроенные им каменные здания на Крутицах, тоже в четырех верстах от Кремля, на месте называемом Новым, и с того времени Спасский Данииловский монастырь стал называться Новоспасским, как зовется и до днесь. Оставшаяся без иноков Кремлевская церковь Спаса передана в ведение мирских священников с протоиереем во главе, и стала прозываться по прежнему – церковью «Спас-на-Бору». В ней ныне почивают святые мощи просветителя Перми – святителя Стефана (Полн. Месяцесл. Москва. 1852 г., с 16 изд. 1848 г. – Логинов стр. 325).

    

   

   Панорама Новоспасского монастыря. Открытка нач. ХХв.

    

   в) О Петропавловской церкви, что на Крутицах, в Москве

   Как Данииловский монастырь основан святым князем Даниилом в пяти верстах от Кремля, так в 5-ти верстах от Кремля он устроил нечто в роде монастыря – помещения для приезжавших в Москву архиереев, Архиерейский дом; среди многих необходимых зданий для сей цели устроил главным образом церковь деревянную – во имя Первоверховных апостолов Петра и Павла, которую по желанию Московского Великого князя сего в 1300 году освятил епископ Варлаам, грек, странствовавший тогда по России со святыми мощами для церквей; он первый поселился в Крутицких помещениях и прозывался епископом Крутицким – не по епархии, каковой он не имел, а по местности Крутицкий. Крутицкая церковь простояла деревянною до 1682–89 годов, т. е. более 380 лет. В 1682–89 годах она заменена каменною одноэтажною по распоряжению Варсонофия, митрополита Сарского и Подонского, а около 1700 года митрополитом Сарским же и Подонским Трифиллием над сею церковью воздвигнут второй этаж, в котором поставлена церковь во славу Успения Божией Матери и крытые ходы вокруг нее с расписанными стенами. В 1812 году верхняя церковь и роспись на стенах ходов ее сгорела, – и хотя исправлена, но уже не в том достоинстве, как было сделано первоначально; нижняя же Петропавловская церковь была в 1812 г. менее повреждена и ныне у ней снаружи по сторонам западной двери существуют большие (бывшие на камне, а ныне на цинке) изображения святых благоверных Великих князей Александра Невского и Даниила Московского. Сей последний любуется на то, как растет зданиями и умножается людьми любимая его Москва, чрез него соделавшаяся столицею царства Российского. Здания же крутицкие для архиереев после первого жителя их епископа Варлаама (с 1300 г.) были временными приютами для приезжих архиереев, особенно Сарских и Подонских, пока наконец не разрушилось царство ордынское и епископы сии не лишились пристанища в своей епархии; они в 1454 году переселились в Москву на Крутицы и отсюда управляли своею епархиею, то в сане епископов, то в сане митрополитов с титулом то Сарских, то Сарских и Подонских, то Крутицких до закрытия Крутицкой епархии в 1788 г.; с того времени здания сии не только не давали и временного пристанища кому-либо из святителей, но обращены в грязные казармы разнородных солдат. Между тем как в прежние времена Крутицкий Архиерейский дом издревле был любим Великими князьями, особенно Иоанном II и Димитрием Донским, которые пожаловали к нему много людей и недвижимые имения. Впоследствии времени составилось из сих пожертвований значительное количество вотчинных крестьян, коих в 1764 году при учреждении штатов было за Крутицкими Архиерейскими домами с 14 монастырями, приписанными к нему, уже более 18 000 душ. Со времени переселения на Крутицы, архиереи того дома много помогали Московским митрополитам в управлении Московскою епархиею, а в смутное время самозванцев и поляков с 1604 г. по 1614 г. Крутицкий Архиерейский дом заменил собою Успенский собор и вообще владетельный Кремль; в него собирались все верные Православию и России, делали совещания и рассылали грамоты, а Крутицкий владыка вполне заведовал не только делами Московской епархии, но и Патриаршими, и сими последними Крутицкие владыки заведовали до поступления на Патриарший престол Филарета Никитича в 1619 г. То же содействие их было с 1700 г. до учреждения Святейшего Синода в 1721 г. – они заведовали некоторыми делами Московской епархии. Но в конце того же XVIII века оказались ненужными, и стали то вдруг лишенными крестьян и средств в 1764 г., а то и совершенно лишенными зданий своих, отданных солдатам в 1788 г.

    

   

   Крутицкое подворье

    

   Примеч. В существующей Петропавловской церкви погребены два митрополита и два епископа, – их, быть может, и гораздо более положено здесь, но видимых гробниц только четыре.

    

   

    

    

   1. И безмездно выдавать строевой разный лес в указанном тогда количестве на постройку дома для сторожей, и на постройку скотного двора, если монастырь найдет нужным и удобным иметь там такое заведение.

   2. Благоверный Великий князь Александр Невский признается во святых – всей Российской церковью, супруга же его княгиня Васса чтится святой местно – одинаково с праведными – первой его супругой и дочерью Евдокией; они все три положены в Успенском соборе Княгинина монастыря во Владимире (Полн. Месяцесл. 1848–1852 г. Логинов, – стр. 40).

   3. Эти знаки суть: Крест с Животворящим Древом, корона или шапка, скипетр, золотая цепь, порфира и виссон (Лет. сборн. Ундальск. в Румянцев. муз. № 755 л. 13; Ядро рос. истор. 1795 ч. I. стр. 169).

   * Московским князем в 1303–1325 гг. был старший сын князя Даниила Юрий (Георгий) (1281–1325). – Прим. ред.

    



    Искушения наших дней 
   


    
    
      	
   Протодиакон Андрей Кураев 



   ТИПЫ НЕВЕРИЯ

   Заметки миссионера

   РАЗЛИЧАТЬ ВИДЫ НЕВЕРИЯ НУЖНО САМИМ МИССИОНЕРАМ. ПРЕЖДЕ ВСЕГО, ЧТОБЫ ИЗБЕЖАТЬ НЕНУЖНОГО ОСУЖДЕНИЯ. И КАК ПОМОЧЬ ЧЕЛОВЕКУ, ЕСЛИ НЕТ ДИАГНОЗА, БОЛЕЕ ПОДРОБНОГО, НЕЖЕЛИ «БОЛЕН»?

      
      	
   




      
     

  



   Итак, прежде всего надо помнить, что бывает неверие от Бога. Как некогда Он ожесточил сердце фараона. Как некогда не дал Он благодатного просветления распинателям Христа, которые оттого и не ведали, что творят.

   Если вера – следствие благодати, то, значит неверие – следствие того, что Господь не протянул Свое действие именно к этому сердцу. Да, Бог хочет, чтобы все люди спаслись и достигли познания истины (1 Тим. 2, 4)... Но Господь может постучать в судьбу человека позже, не сейчас. Вот в 25 году от Рождества Христова Спаситель уже был на земле. Но будущие апостолы в те дни просто рыбачили, ничего о Нем не зная и не веря в Него. Значит ли это, что они тогда грешили?

   А те, кто остались не-апостолами в последние три года земной жизни Спасителя? Виноваты ли они в том, что не узнали Христа?

   Не надо путать вину тех, кто кричал Пилату: «Распни Его!» и тех, кто просто прошел мимо. Это разные состояния души. Апостол Петр говорит иудеям: Впрочем я знаю, братия, что вы, как и начальники ваши, сделали это по неведению (Деян. 3, 17). Апостол Павел говорит, что никто не может назвать Иисуса Господом, как только Духом Святым (1 Кор. 12, 3).

    

   

    

   

    

   Вот идет по улице Иерусалима Иешуа га Ноцри. Признать в этом плотнике и странствующем проповеднике Творца вселенной невозможно, хотя ты можешь наизусть знать Библию, умело «жонглировать» цитатами из нее и наизусть знаешь все пророчества о грядущем Мессии, как знали их многие евреи. Только если Бог откроет тебе Духом Своим, что Иисус есть Господь, что Иисус есть Христос, только в этом случае можно узнать Его.

   Этот благодатный дар – познания Себя – дает только Сам Бог, поэтому от Бога зависело, кого Он призовет к апостольству, а кого не призовет. Помните в Ветхом Завете: Господь ожесточил сердце фараона и тот перестал видеть очевидные вещи и не хотел отпускать евреев из Египта. То, что для Моисея и израильтян было очевидным, для фараона – не было таковым.

   Так же и в случае со Христом. У сектантов сегодня модно говорить, что «вот, вы церковники офарисеились, и если бы сегодня Христос пришел на землю, вы бы тоже Его распяли». Знаете, я глубоко убежден, что так оно и есть, только в этом нет ничего антицерковного.

   Во-первых, здесь очень важно осознать, что события, произошедшие в Евангелии, произошли с каждым из нас: не за грехи евреев Христос страдает, а за мои грехи. А во-вторых, если бы Христос пришел на землю сейчас с той же целью, что и 2000 лет назад, то есть пострадать, то если такова Его цель – так произошло бы непременно. Он точно так же ослепил бы умы: ваш, мой, епископов и т. д., если, конечно, Его задача состояла бы в том, чтобы пострадать. Другое дело, мы знаем, что второе пришествие Христа на землю будет славным, и соответственно, вышеприведенный аргумент уже не будет действовать.

   Один священник из Вятской епархии рассказывал мне такой эпизод из своей биографии. Когда он был первоклассником, то часто читал своей бабушке Евангелие (она была очень слаба: плохо видела и с трудом ходила). И вот однажды на Страстной Седмице, когда он читал ей главы, посвященные суду над Христом и Его распятию, бабушка вдруг из последних сил поднялась с кресла, повернулась к иконам, перекрестилась и сказала: «Господи, слава Тебе, что Ты не к нам, к русским пришел, а то ведь какой позор на весь мир был бы».

   Вот это очень христианское, правильное переживание Евангелия. Мы не имеем права показывать пальцем и говорить, что «это сделали они, а мы поступили бы иначе». У них не было выбора, потому что выбор появляется в том случае, когда Господь открывает в твоем сердце знание о том, Кто есть Христос, и тогда ты уже делаешь выбор между ветхим и новым. А если ты этого нового не видишь, если тебе не дано пока такого благодатного знания, то ты и дальше катишься по колее Ветхого Завета.

   Миссионер как никто должен помнить неочевидность предмета своей веры.

   Еще Лактанций обращал на это внимание: «Христос рожден дважды. Первый раз в Духе, второй – во плоти. Это второе рождение привело человеческие души к большим заблуждениям и покрыло тенетами даже тех, кто был сопричастен истинной религии... Не хотел Он являть себя иудеям, не хотел вести их к раскаянию а также исцелять этих преступников... Намереваясь же послать на землю (Сына) Бог не хотел посылать Его в силе и славе небесной, чтобы народ неблагодарный Богу был введен в великое заблуждение и понес наказание за проступки свои: что пророки прежде предсказали, то Он и собрался совершить» (Лактанций. Божественные установления 4, 8,1–2; 4, 20, 1; 4, 11,11).

   Кроме того, если вера христианская – благодатная, значит, в ней есть нечто, что не может быть произведено в человеческом мире и человеческими усилиями. Закон ничего не довел до совершенства (Евр. 7, 19) и никого. В мир благодати не может ввести ни честное исполнение законов научного мышления, ни совестная жизнь, ни жизненная воздержность и аскетизм. Благодать не там, где честные и хорошие люди. Благодать там, где благодать. Она может войти в сердце, приуготовленное очищением и мудростью, а может посетить «изверга». Но «может» не значит «должна».

   Поэтому невер не виноват перед нами. Он может быть даже невиновен в своем неверии перед Богом. У Бога может быть Свой замысел об этом невере  И благодать ждет этого человека на другом, не-сегодняшнем повороте его жизненного пути. И поэтому миссионер, потерпевший неудачу в беседе с таким невером, свое недоумение должен обращать к Небу, а не выливать его с раздражением на того, кто не подпал под обаяние его проповеди.

   Именно так я утешаю себя, когда вижу светлого, умного и честного человека, который просто не осознает, не чувствует своей нужды в нашем Боге. Итак, есть неверие от позитивного переживания своей, не-христианской веры (в том числе и веры светского гуманизма). Человек чувствует себя органично в своем мире. И этот мир может и в самом деле быть хорош и для него, и для тех, кто живет рядом с ним.

   Есть неверие на грани нравственной вменяемости. Человек знает, что его мировоззрение больно, что его уклад жизни несовершенен. Он знает, что христианская перестройка потребует от него рывка, сверхусилия. Он верит не в христианство, а в себя. Он боится, что рывок разрушит его пусть и болезненный, но все же устоявшийся и обжитой «гомеостаз» (у системно и хронически больных людей свой гомеостаз – своя привычка организма все же работать в сложившихся условиях: попытка лечить одну из болячек может обрушить всю систему; например, при слабом давлении и изношенных сосудах прием средств, повышающих давление, приведет к разрушению кровеносной системы и инсульту).

   А бывают греховные неверия.

   Бывает неверие от гордыни: «я не допущу, чтоб надо мной кто-то был!».

   Бывает неверие от греховного отупения. Человек настолько отождествил себя с плотскими мелкими радостями», что и сам себя с гордостью именует – «самэц!». Тут кстати слова Иосифа Бродского:

    

   Есть мистика. Есть вера. Есть Господь. 
Есть разница меж них. И есть единство. 
Одним вредит, других спасает плоть. 
Неверье – слепота. Но чаще – свинство.

    

   Так вот, я очень редко встречал людей, которые четко отдавали бы себе отчет в своем свинстве. Есть очень небольшое число людей, которые честно отдают себе отчет, почему они не в храме. Лишь пару раз я слышал честные признания. Однажды у меня на философском факультете был один паренек. И когда мы с ним на философском уровне уже все выяснили, он сказал, что креститься все-таки не будет. «Ну, почему же не будешь?» Он честно ответил: «Я женщин слишком люблю». Парень он был чрезвычайной красоты и пользовался огромным успехом среди студенток. Но он осознал и признал, что именно мешает ему принять крещение. Когда же он подрос, поступил в аспирантуру, женился, вот тогда он и вправду крестился.

   Но это был честный человек, который честно сказал себе, где у него свербит. Не знания ему мешали, а нечто совсем другое. И вот помочь человеку познать правду о себе – тоже задача миссионера.

   Есть неверие от нежелания покаяния. Человек ощущает неправду своей жизни, но еще слишком ее любит. И боится сделать себя подверженным серьезной перемене. Поэтому предпочитает даже не замечать выбор.

   Есть неверы, вполне сознательно разрезавшие свою жизнь. Теоретически они знают, что Бог есть. Но сознательно не разрешают себе додумать это до конца, потому что хотят прожить жизнь по-атеистически, без допуска понятия «грех» в свой лексикон и не подставляя себя под суд евангельских заповедей. Их кредо звучит так: «Вот доживу до пенсии, тогда и вспомню о Боге, а пока буду жить как живется!»

   Перед всеми такими невериями миссионер бессилен. Такой человек действительно «будет тебе (миссионеру) яко мытарь». Не «яко неуспевающий студент», которому просто вот что-то еще надо дообъяснить, а именно мытарь – человек, сознательно вставший на путь коррупции... В этом случае миссионеру остается лишь молитва и надежда на то, что Бог Сам найдет способ разрушения этих страстных скафандров.

   Миссионер тут лишь должен лишить этого невольника страстей удобного оправдания своего неверия – «мол, мне избыток научных знаний мешает молиться». Надо сделать для такого невера очевидным простой вопрос: «Подумай сам: может быть, ты в Церковь не идешь просто потому, что боишься жить по совести? Может быть, ты не хочешь жить в чистоте? Может быть, ты заповедей наших боишься? Не догм – а заповедей?»

   Есть неверие от горя. «Что делать с плачущими? – Плакать вместе с ними», – советовал в таких случаях о. Александр Ельчанинов.

   Есть неверие, которое тяготится собою. «Бога, к сожалению, нет». Это самоощущение Пушкина в годы кишиневской ссылки. «Ум жаждет Божества, а сердце не находит». Мир такого невера добротен с его точки зрения, но недостаточен. Ему хотелось бы обрести веру, но он не видит путей к ней.

    

   Геннадий Григорьев

   Бога нет...
 Ну что ж, и слава Богу... 
Без Него достаточно хлопот.

   Сея в сердце смутную тревогу, 
над землей 
пасхальный звон плывет.

   Бога нет...

   Но так, на всякий случай, 
позабыв про деньги и харчи, 
затаи дыхание и слушай, 
как пасхальный звон плывет в ночи.

   Все сильней, все праведней, все выше 
золотой 
звучащею стеной
 движутся колокола,
 колыша
 черный воздух
 над моей страной.

   Бога нет... 
Ну что ж, я понимаю... 
И, влюбленный в белый, бедный свет, 
я глаза спокойно поднимаю 
к небесам, 
которых тоже нет.

   1980 г.

    

   Есть неверие, которое знает, что Бога нет. Это опыт отсутствия Бога. Отсутствие опыта не надо путать с опытом отсутствия. Тут именно опыт, ощущение пустоты. Тошноты. Заброшенности. Это мир Сартра1 и Камю. Мир такого невера катастрофичен, но он не видит путей спасения из облепившей его пустоты.

   В этих случаях миссионер может предложить не аргументы, а молитвы. Причем не только свои. Тут уместно призвать к молитве и самого невера. Попробуй совершить то, что кажется невозможным. И в этой практике преодолеешь немощи своей теории.

   Есть неверие от лени, от бескультурья, от неумения логически мыслить. Например, Им Бог нужен, а Церковь – нет. Вот тут мы и должны пояснить, что связь Бога и Церкви органична.

   Есть неверие от незнания. Человек искренне и совестно и умно поверил неправде о Церкви или глянувшейся ему правде другой веры. Причем иногда это происходит вопреки его попыткам поиска: поставленная окружающим обществом информационная блокада была столь плотной, что невер просто не смог найти ни Евангелия, ни человека Церкви.

   В его кругозор просто не попали добрые изложения веры православной. Он не знал, что то, что он осудил в жизни Церкви, и сама Церковь осуждает, а отнюдь не предписывает и даже не терпит (а в иных случаях это может оказаться и просто прямой, фактической неправдой). Он не знал, что то, что любо ему в иной вере, есть и в православии, причем в большей полноте.

   В этих двух случаях возможна уже прямая и собственно миссионерская работа.

   И есть неверие из-за нас.

   В Евангелии есть удивительная история о слепорожденном, который услышал, что в Палестине появился целитель по имени Иисус. У него не было шансов встретиться с Ним, потому что он был слеп и прикован к одному месту.

   Но однажды, сидя у дороги и собирая милостыню, он понял, что мимо него проходит тот самый Иисус. И закричал: «Иисусе! Помилуй меня!» А вот те, кто шел вместе со Христом, т. е. первые христиане зашикали: не отвлекай, не мешай... Именно это слишком часто происходит в нашей церковной жизни: когда люди, которые раньше стали христианами, обвыкли в своей вере, поскучнели и стали не помощью, а скорее препятствием для христианизации других людей.

   Что может делать Церковь? Прежде всего – не мешать, не травмировать нашим собственным поведением тех, кто еще в поиске.

   «Есть люди, у которых несчастный опыт Церкви. У Церкви есть аспект славный и аспект трагический. Убогий аспект Церкви – это каждый из нас... Мы уже в Церкви и мы еще на пути к ней», – писал в 1967 году в «Журнале Московской Патриархии» великий миссионер митрополит Антоний Сурожский.

   Это надо помнить – помнить не только о цельбоносности, но и о травматичности православия. К Церкви можно применить слова из поэмы Твардовского «Теркин на том свете»:


   Это вроде как машина
 Скорой помощи идет: 
Сама режет, сама давит, 
Сама помощь подает!


   Церковь может спасти, но она же способна калечить. Люди пробуют приблизиться к нам, присматриваются – и вдруг понимают, что чего-то главного в нас нет.

   «Ведь и теперь не другое что соблазняет язычников, а именно то, что нет любви... Мы, истинно мы виноваты в том, что язычники остаются в заблуждении... Они видят, что мы хуже зверей терзаем ближнего своего, и потому называют нас язвою вселенной»2. «Не были бы нужны слова, если бы жизнь наша сияла; не были бы нужны учителя, если бы мы творили дела благая. Никто не остался бы язычником, если бы мы были христианами, как следует. Если бы мы соблюдали заповеди Христовы, если бы мы благодушно переносили обиды и насилия, то никто не был бы столь диким, чтобы не обратиться к истинной вере. Один был Павел, и столько людей привлек к себе. Если бы мы все были такими, то сколько вселенных мы обратили бы? Теперь христиане многочисленнее язычников. Между тем, когда другим искусствам один может научить сто отроков, здесь, несмотря на то, что есть много учителей и что их гораздо больше, нежели учеников, никто не присоединяется. Если видят, что и мы того же желаем, (чего и они), то есть почестей и власти, то как они могут почувствовать уважение к христианству? Они видят, что мы столько же пристрастны к деньгам, как и они, и даже еще больше, перед смертью так же, как и они, трепещем, боимся бедности наравне с ними, в болезнях, как и они, ропщем, одинаково любим власть и силу. Итак, ради чего они станут веровать? Ради знамений? Но их уже больше нет. Ради жизни праведной? Но она уже погибла. Ради любви? Но ее и следа нигде не видно»3.

   Поэтому миссионер должен и сам знать горькие страницы церковной истории жизни и уметь их не скрывать. Люди не слепые. Христианство для них уже давно не новинка и не заокеанская диковинка, привезенная «белыми богами». Наши болячки им знакомы.

   Не возмутились церковные иерархи теми приходскими искажениями, по мере нарастания которых иконопочитание переходило в идолопоклонство – и возникла ересь иконоборчества... В 820-х годах император Михаил II в письме к франкскому королю Людовику Благочестивому так пояснял свой поворот к иконоборчеству: «Многие из церковных людей и мирян сделались виновниками злых новшеств: изгнали честные и животворящие кресты из святых храмов и на место их поставили иконы с возжженными перед ними свечами и стали оказывать им такое же поклонение, как честному и животворящему древу, пением псалмов и молитвами просили от икон помощи, многие возлагали на эти иконы полотенца и делали из икон восприемников своих детей при святом крещении. Желая принять монашеский чин, многие предпочитали отдавать свои волосы не духовным лицам, как это было в обычае, а складывать при иконах. Некоторые из священников и клириков скоблят краски с икон, смешивают их с причастием и дают эту смесь желающим вместо причащения. Другие возлагали Тело Христово на образа и отсюда приобщались святых тайн. Некоторые, презрев храмы Божии, устраивали в частных домах алтари из икон и на них совершали священные таинства»4. Добавим сюда еще и практику брать иконы в крестные отцы (практику, увы, одобрявшуюся даже прп. Федором Студитом5 – и будет понятно, что у иконоборцев были поводы для их бунта...

   Прибалтика оказалась отрезана от Руси также по грехам церковных иерархов. В 1355 году Константинопольская патриархия устроила настоящие торги вокруг проблемы русской митрополии (вопрос был в том, где ее ставить – в Вильне или Москве). Литовский князь Ольгерд, посмотрев на это, отказался креститься. Он сказал, что лучше покланяться солнцу, чем тому бесу любостяжательства, который сделался ромейским идолом...6

   Не менее наблюдательны бывали и жители крайней восточной границы России – камчадалы: «К сожалению, некоторые язычники даже при полном сознании пустоты шаманских верований все же пугливо держатся в стороне и от христианства вследствие нехристианского поведения русского населения. Язычники спрашивают миссионера: «А где же светлый Бог вон у тех, которые день и ночь шаманят за картами и вином, грабят нас и дают грабить другим?» Что должен ответить простодушным язычникам миссионер, не имеющий около себя своих русских собратий? Разве мыслимо с успехом проповедовать Христа диким племенам и предлагать им войти в духовное единение с такой средой, от которой с ужасом отвращается их детское сердце?»7.

   «Оттого и нужно миссионерское покаяние. Для этих целей я составил целую антологию церковного плача»8.

   Когда мы произносим слово «Православие», то у нас, церковных людей, с этим словом связано воспоминание о чувстве легкости и радости после исповеди, о глазах старца, с которым довелось однажды встретиться, о глубине православной мысли, к которой довелось прикоснуться, о евангельской страничке, которая однажды была «понята»... А какие ассоциации со словом «Православие» у людей, стоящих вне Церкви? Для них это синоним скучной проповеди и приходской злюки. Как видим, слово одно, но только для разных людей оно сопряжено с совсем разными представлениями. «Суперомоним» — фонетически тождественное слово, покрывающее даже не то что разные, а просто противоположные смысловые поля.

    

   

    

   И не всегда именно они виноваты, что у них сложился именно такой ассоциативный ряд...

   Я знаю, что есть те, кто не верит по моей личной вине. Они заглянули мне в глаза и не увидели там другой вселенной. И тогда рождается упрек: «Мы говорим: вот что предыдущие поколения познали о Боге, значит, это правда, потому что они были святые. А люди на нас смотрят и думают: святыми, может, ОНИ были, а чем это ТЕБЯ переменило?.. Для того, чтобы стать миссионером, чтобы передавать свою веру, надо, чтобы эта вера ТЕБЯ так потрясла, так изменила, что люди, встречая тебя, могли сказать: «О, это не изваяние, это – живой человек. Я хочу стать таким как он не потому, что он так или сяк верит, а потому, что он стал такой, он стал иконой!.. Я хочу встретить Бога, а не Его описание»9.

   Отталкивают от Церкви люди, которые вошли в Церковь и которых Церковь не изменила. Они отталкивают и потому, что ставят под вопрос и мою собственную попытку перемениться: если это не удалось тем, кто прежде меня встал на путь веры, причем на этом пути достиг внешних успехов (стал семинаристом, священником, монахом, епископом), то, наверно, я тоже напрасно потрачу тут время и после пары рывков все равно так и останусь в своих прежних несвободах и нечистотах...

   　Вот вроде бы миссионерская книга – архимандрит Харлампий Василопулос «Почему ты не в Церкви?» (Издательство «Русскій Хронографъ» М., 2002):

   «Во времена Феодосия Великого в Константинополе продан был в рабство некто Феофил. Такова была сила его сыновней любви, что он согласился на рабство ради того, чтобы доставить пропитание своему престарелому отцу! Прощаясь с сыном, отец дал ему совет: «Сын мой, какие бы поручения ни давались тебе в воскресенье, прежде всего иди в храм Божий. Литургию стой до конца, а потом иди по своим делам». Купивший Феофила патриций Константин, один из придворных императора, очень полюбил его за добрый нрав и всегда держал его при себе. Однажды, торопясь на призыв императора, Константин забыл дома пакет с бумагами государственной важности. Посланный за пакетом Феофил вернулся в дом патриция неожиданно для его жены и застал ее, изменяющей супругу с одним из рабов. Бесстыдная женщина, чтобы скрыть свое беззаконие, так представила происшедшее мужу, когда тот вернулся домой: «Этот раб, который всегда при тебе, соблазнял меня и обесчестил бы, если бы на мой крик не прибежал другой раб. Ты или убьешь его, как он того и заслуживает, или я уйду к своему отцу». Преступница добилась своего и убедила мужа убить Феофила. Патриций договорился с эпархом, чтобы его раба обезглавили, а голову прислали ему. Казнь решили совершить на следующий день. Наутро патриций Константин сказал Феофилу: «Иди к эпарху и поприветствуй его от моего имени, и он даст тебе ответ, которого я жду». Ничего не подозревающий Феофил отправился к эпарху, но проходя мимо храма Пресвятой Богородицы, остановился. Шла Литургия. Он вошел в храм и отстоял ее. В это время преступный раб не находил себе места и все не мог дождаться людей эпарха, с головой Феофила. «Господин, – сказал он патрицию Константину, – не сходить ли мне в дом эпарха и не принести ли его ответ?» – «Ступай», – ответил тот. Скоро побежал бессовестный раб к дому эпарха и поприветствовал его от имени патриция. Палач же, который был при этом, не раздумывая, отрубил ему голову. Он считал, что это и есть тот раб, смерти которого ищет патриций.

   И в то время, когда люди эпарха заворачивали отрубленную голову, чтобы послать ее Константину, входит Феофил и приветствует эпарха от имени патриция. Эпарх передал ему запечатанный сверток и тот отнес его своему господину. – Что у тебя в руках, — спросил его Константин. – Пакет, который мне дал эпарх, чтобы отнести тебе! Посещение церкви спасло жизнь Феофила, а патриций узнал правду и усыновил его. Спасен посещением церкви! С Божиим благословением, которое ты получил в церкви, и дела твои пойдут на лад».

   Если это правда, то сколь страшна была эта «православная» византийская цивилизация. Так просто, «по блату», можно казнить невинного человека. А «православному» палачу все равно – кому отрубать голову. Ни суда, ни следствия...

   Если же это сказка, то еще страшнее. Ибо в этом случае из единичного случая создается норма. И ни у византийских рассказчиков, ни у современного греческого архимандрита даже и вопроса не возникло о том, нормально ли поведение эпарха. И отсылка ведет не к «царю Гороху» и «тридевятому заморскому царству», а к золотому веку Византии. Значит, слушатели были воспитаны и жили так, что для них реалии их жизни очень хорошо совмещались с тем, что они слышали в такой сказке...

   Удивительно в этой истории переворачивается система ценностей. С точки зрения этики непоход в церковь был самым малозначимым проступком в этой истории. Хуже этого с точки зрения обычной, не-харлампиевой этики – ложь, прелюбодеяние, нежелание не то чтобы прощать, а даже разобраться перед заказом убийства, само убийство.

   В книге о. Харлампия вопиюще отвратительные поступки остаются без каких бы то ни было оценок с точки зрения морали. Ему важно одно: идите в мой храм. Но если посещение церкви о. Харлампия не изменило ни патриция, ни палача – то стоит ли приобщаться к такой вере?

   Вот и ответ на вопрос книги о. Харлампия – «Почему ты не в Церкви». В том числе и из-за нравственной глухоты таких авторов как архим. Харлампий.

   Поэтому я не хочу оправдывать себя или Церковь — я просто хочу сказать, для чего она нужна и зачем ее нужно терпеть несмотря ни на что.

    

   1. Я молил, я выпрашивал знака небес. Слал небесам мольбы – ответа нет. Небеса не знают даже моего имени. Я вопрошал себя ежечасно, что я в глазах Господа? Теперь я знаю: ничто. Бог меня не видит, Бог меня не слышит, Бог меня не знает. Ты видишь пустоту над головой: то Бог. Ты видишь щель в двери: то Бог. Ты видишь дыру в земле: то Бог. Бог есть молчание, Бог есть отсутствие. Бог есть одиночество людское. Нет никого, кроме меня, я сам решал, какое зло чинить. Я сам избрал добро. Я жульничал: я творил чудеса. Сегодня я сам обвиняю себя. Один лишь я мог отпустить свои грехи. Я – человек. Если есть Бог, то человек ничто; если существует человек... Куда ты бежишь?.. Вот и началось царствие человека на земле. Хорошее начало. Пошли, Насти! Я буду палачом и мясником... Я не отступлю. Заставлю их трепетать от страха передо мной, раз нет иного способа их любить. Буду повелевать, раз нет иного способа их любить. Буду одинок под этими пустыми небесами – раз нет иного способа быть вместе со всеми. Идет война – я буду воевать» (Сартр. Дьявол и Господь Бог).

   2. Св. Иоанн Златоуст.  Беседы на Евангелие от Иоанна 72, 4 //Творения, Т. 8 кн. 2. Спб., 1902, С. 485–486.

   3. Св. Иоанн Златоуст.  Беседы на 1 Тим. 10,3 // Творения, Т. 11 кн.2. Спб., 1905. С. 687–688. 
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   СЕГОДНЯ ТАТУИРОВКА СТАЛА НАСТОЛЬКО ОБЫЧНЫМ ЯВЛЕНИЕМ, ЧТО УЖЕ НИКОГО НЕ УДИВЛЯЕТ. ПОВАЛЬНАЯ МОДА НА НЕЕ ЗАХЛЕСТНУЛА ВЕСЬ МИР. КУМИРЫ МОЛОДЕЖИ – АКТЕРЫ, ПЕВЦЫ, ДЕЯТЕЛИ ШОУ-БИЗНЕСА, МУЖЧИНЫ И ЖЕНЩИНЫ – ВЫСТАВЛЯЮТ НАПОКАЗ СВОИ НАКОЛКИ; СО СТРАНИЦ МОДНЫХ ГЛЯНЦЕВЫХ ЖУРНАЛОВ РАССКАЗЫВАЮТ, КОГДА И ПО КАКОМУ ПОВОДУ ОНИ, ВЗРОСЛЫЕ, КАЗАЛОСЬ БЫ, НЕГЛУПЫЕ ЛЮДИ ИЗУРОДОВАЛИ СЕБЯ – «ЗАКЛЕЙМИЛИ». МОЛОДЫЕ МАМЫ ПОКУПАЮТ СВОИМ МАЛЫШАМ НАКЛЕЙКИ-ТАТУИРОВКИ. ЧТО ЭТО? БЕЗУМНАЯ МОДА? МАССОВЫЙ ПСИХОЗ? НО ЭТИ ЖУРНАЛЫ, ИСПОДВОЛЬ ЗАЗЫВАЮЩИЕ ВАС «УКРАСИТЬ» СЕБЯ, «СДЕЛАТЬ УНИКАЛЬНЫМ», УМАЛЧИВАЮТ НЕ ТОЛЬКО О ТОМ, КАКОЕ КОЛИЧЕСТВО ЛЮДЕЙ В «ТАТУ-САЛОНАХ» ЗАРАЗИЛИСЬ СМЕРТЕЛЬНОЙ ВИЧ-ИНФЕКЦИЕЙ И ГЕПАТИТОМ, НО И О ТОМ ДУХОВНОМ СМЫСЛЕ, КОТОРЫЙ НЕСЕТ ТАТУИРОВКА. АВТОР СТАТЬИ ГОВОРИТ: «ТАТУИРОВКА СПОСОБНА ИЗМЕНИТЬ ЖИЗНЬ ЧЕЛОВЕКА. ЧТОБЫ ЭТО ПОНЯТЬ, НЕОБЯЗАТЕЛЬНО ОБРАЩАТЬСЯ К МИСТИКЕ. СОВЕРШИВ СОЗНАТЕЛЬНЫЙ АКТ ПО НАНЕСЕНИЮ ТАТУИРОВКИ НА СВОЕ ТЕЛО, ПРИНЯВ В КАЧЕСТВЕ ОПРЕДЕЛЯЮЩЕГО СЕБЯ КАКОЙ-ЛИБО ЗНАК, А ЗАЧАСТУЮ, БРОСИВ ЭТИМ ВЫЗОВ ОКРУЖАЮЩИМ ТЕБЯ ЛЮДЯМ, ЧЕЛОВЕК УЖЕ НИКАК НЕ МОЖЕТ ОСТАТЬСЯ ПРЕЖНИМ...»

   На первый взгляд татуировка прекрасно вписывается в стилистику современной, «лоскутковой» культуры. Все включается в единый контекст, делается одна общая болтанка, некий вселенский «микс». Искусство объемлет всё, и всё является искусством. Почему же человеческое тело должно оставаться в стороне? Через татуировку тело становится креативно-эстетической средой, своего рода перекрестком, где сходятся и накладываются друг на друга природный фактор (само данное человеку тело), интересы телообладателя (инициатора татуировки) и художника, делающего татуировку. С помощью тату человек полностью «окультуривает» свою ближайшую среду.

   Действительно, мы же выстраиваем и декорируем свое жилище по нашему вкусу. Природная среда, окружающая это жилище, также не минует руки человека. В каком-то смысле тело тоже – окружающая среда. И если раньше европеец прятал свое тело, потому что помнил стыд, усвоенный с христианской традицией – это укрывание тела и было культурным его освоением, то теперь стыд забыт и тело обнажено. Одежда больше не справляется с функцией «окультурования» телесного, ее все меньше, и вот тут на сцену выходит татуировка. Она и дополняет одежду и конфликтует с ней, более того – на фундаментальном семантическом уровне она уравнивает одежду и тело, что полностью устраивает современного человека, исповедующего идеологию «сотвори себе мир, какой тебе нравится».

   Однако само явление тату отнюдь не исчерпывается этой функцией. Татуировка пришла к нам из совсем другого культурного контекста и ее изначальная семантика по-прежнему актуальна. Для того чтобы полностью представлять себе все последствия усвоения татуажа современной культурой, надо провести более основательный и глубокий анализ.

    

   

    

   Происхождение слова

   В современном русском языке слово «татуировка» означает нанесение на тело рисунков путем введения под кожу красящих веществ. Корень «тату» – интернациональный; это один из немногих случаев заимствования из полинезийских языков ведущими языками мира. Кроме тату широко известны табу и мана, однако в этих двух случаях речь идет лишь о терминах, обозначающих своеобразные понятия чуждого Европе мировоззрения, тогда как в случае татуировки мы имеем дело с явлением, инкорпорированным в комплекс современной европейской культуры.

   Tattoo английского языка, откуда этот корень, видимо, и был заимствован русским, восходит к полинезийским формам – tatau таитянского или ta-tu маркезианского языков. Исходный смысл слов – «рана», «знак».

   Показательно, что эти смыслы, весьма различные на наш, европейский взгляд, так сближены в полинезийской культуре, что находятся в смысловом поле одного слова.

   Слово «тату» как и слово «табу» в Европу привез капитан Джеймс Кук. Это не было чистой филологией или, скажем, там этнографией. Кук представил изумленной Европе жителя Полинезии, расписанного татуировкой в соответствии с традицией своей родины. На эту живую диковинку хотелось посмотреть многим, в результате информационный выплеск получился довольно мощным – понятие стало известным широкому кругу лиц.

    

   　

    

   Истоки явления

   Когда появилась татуировка? На этот вопрос ответить сложно, потому как для этого необходимо иметь сохранившуюся человеческую кожу, а тело человеческое, как известно, подвержено тлению. Египетская техника мумифицирования позволила исследователям обнаружить татуировку на теле мумий, таким образом, можно считать установленным, что технике татуировки более четырех тысяч лет. В 1991 году в альпийских льдах были обнаружены останки человека, получившего у ученых имя Отци (его еще называют «ледяным человеком»). Лед тоже позволил коже сохраниться, и опять-таки обнаружена татуировка. Возраст Отци определяют в более чем пять тысяч лет.

   Видимо, татуировка явление древнее и сопутствует человеку чуть ли не всю его культурную историю. Ареал распространения татуировок предельно широк. О конкретных исторических примерах будет сказано ниже. Цель татуировки везде одна – нанесение на тело неких неотторжимых знаков, а вот смысл знаков уже может быть различным.

    

   　

    

   Техники татуировки

   Известны три техники нанесения татуировки. Самая простая и потому самая древняя представляет собой нацарапывание рисунка на теле. Потом в эти ранки втирается краситель, и так создается узор. Подобную технику применяли на территории современного Ирака, она использовалась индейцами Южной Америки.

   Впрочем, втирание краски – это необязательная, дополнительная опция. Рисунок может быть сохранен рубцами затянувшихся ран. Такое нанесение рисунков рубцами называется «скарификацией», оно распространено у народов с темным оттенком кожи. Это понятно, татуировать темную кожу бессмысленно, рисунка видно не будет. Однако, по-видимому, скарификация первична по отношению к татуировке, поскольку более примитивна. Легко представить, что и светлокожие народы пользовались рубцеванием, пока не открыли для себя возможность нанесения цветных рисунков. Не скарификацию ли запретил Бог еврейскому священству: объяви священникам, сынам Аароновым, и скажи им: ...Они не должны брить головы своей и подстригать края бороды своей и делать нарезы на теле своем (Лев. 21, 1–5)? Запрещалось то, что явно имело распространение среди народов, которые окружали евреев.

   Следующая техника предполагает использование иглы и нити. Окрашенная в черный цвет (обычно сажей) нить из сухожилия зверя протягивалась иглой под кожей, и так создавался рисунок. Такая татуировка представлена в Северо-Восточной Сибири и у эскимосов Северной Америки. Рисунки получались угловатыми и примитивными.

   Поэтому наибольшее распространение получила третья техника – накалывание рисунка иглами.

   Использовались металлические иглы, рыбьи кости, куски острых костей животных, древесные щепки твердых пород, обломки раковин. Точечная организация рисунка позволяла создавать татуировку любой сложности, в некоторых культурах использовались разные пигменты, в результате рисунок получался многоцветным.

   Близко к татуировке стоит практика раскрашивания тела. На ум сразу приходит боевая раскраска индейцев, хотя ею это явление отнюдь не исчерпывается. Однако у татуировки семантическая нагрузка выше – раскраска смывается, а татуировка – это навсегда (по крайней мере – в традиционной культуре). Плюс татуировка сопровождается болью. Это своего рода жертва собой, посвящение своего тела, нечто окончательное и глубинное.

    

   Изначальная семантика

   Смысл татуировки прежде всего заключается в подтверждении статуса. Не случайно в некоторых культурах татуирование входило в комплекс обрядов инициализации. Так, у австралийских аборигенов в качестве инициализации выступали опрыскивание кровью и татуировка. Боль при татуировке считалась необходимым жизненным испытанием. Девочка, не перетерпевшая боль при нанесении татуировки, став женщиной, не будет способна к деторождению, которое тоже сопровождается болью. Аналогично, мальчик не сможет быть хорошим воином. Таким образом, татуировка становится пропуском к нормальной жизни, а человек без татуировки не воспринимается в качестве полноценного человека.

    

   

    

   Но татуировка не только подчеркивала обретение статуса полноценного члена социума, она еще и визуализировала этот статус. В мире, не знавшем документов, татуировка была своеобразным удостоверением личности. В татуировке отражалась племенная принадлежность, имущественное положение, социальный ранг, родословная. Татуировка позволяла закодировать все, что данное общество могло посчитать необходимым для идентификации личности. Немецкий этнограф Юлиус Липе (1895–1950) рассказывает следующую историю (цитируется по книге Хельмута Ханке «На семи морях. Моряк, смерть и дьявол. Хроника старины»): «Один европейский художник написал портрет старого маори. Это была очень удачная картина. Однако, когда портрет показали самому новозеландцу, тот спросил, кто на нем изображен. Художник воспринял этот вопрос как шутку, но маори взял кисть и нарисовал на свободной стороне холста полосы и крендели татуировки своего лица. Когда он закончил, то стал поучать европейца: “Вот так я выгляжу, а твоя мазня бессмысленна”».

   Маори – коренное население Новой Зеландии – делало на лице маскообразные татуировки моко (moko), именно о такой маске-моко идет речь в рассказе этнографа. Моко совмещала в себе постоянную боевую раскраску, знаки воинской доблести и общественного положения его обладателя. Если у погибшего воина на лице была маска моко, он удостаивался высшей почести – его голову отрезали и хранили как реликвию племени. А трупы воинов, лишенных моко, оставляли без погребения.

   Когда европейцы освоили Новую Зеландию, привезя туда помимо всего прочего бумажный документооборот, и туземцам пришлось подписывать официальные бумаги, в качестве подписи они старательно изображали моко.

   Ненадлежащая татуировка наказывалась смертью. Такая татуировка была самозванством, а всякое пренебрежение социальными устоями традиционное общество воспринимало как страшное преступление.

   Однако «юридическое» значение татуировки отнюдь не главное. По сути, оно лишь производная от сакральной значимости. Система координат, описывающая мир древнего человека, обязательно имела и духовную составляющую. Земное состояние человека определялось его взаимоотношениями с миром духов. И та приписка к роду-племени и социальной страте, которую визуализировала татуировка, не могла состояться без подключения мира духов.

   Обращение к духам и составляет основу основ смысла татуировки. Через изображение на теле (сакральные знаки) человек призывает духа в свою жизнь.

   Магия механистична. Достаточно произнести правильное заклинание, чтобы заставить потусторонний мир работать на тебя. Татуировка – это заклинание в краске: правильно выполненная, она должна обеспечить «благословение» того или иного духа, вне зависимости от его желания.

   Но духам нужны жертвы. Боль при татуировке и есть необходимая жертва.

   Если же посмотреть на эту связь человека и духа с другой стороны, то татуировку можно считать своего рода клятвой верности. Человек посвящает себя духу. Во многих культурах сложилось не очень серьезное отношение к слову. Слова несложно переменить. Обмануть словом легко. А вот сделанная татуировка сопутствует человеку всю жизнь. Через татуировку дух получает себе человека навсегда – и пока он носит свое бренное тело на земле, и после смерти – поскольку, по верованиям многих народов, духовное тело полностью повторяет тело физическое. Стало быть, татуировка переходит с человеком и в вечность.

   С духами связано и активно практиковавшееся использование татуировки в медицинских целях. Накалывание на больное место образа или знака того или иного божества – магическое действие, обязывающее божество помочь больному.

    

   Запреты на татуировку

   Как общее правило татуировка присутствует в культурах, которые достаточно примитивны. В более сложных культурах татуировка маргинализируется, а то и попадает под прямой запрет. Основания на первый взгляд могут быть самые разные.

   В конфуцианстве, например, тело считается драгоценным даром родителей, и портить его членовредительством или татуировкой недопустимо. Подарки от родителей принимают такими, какие они есть. Непочтительные дети не могут надеяться на благословение предков.

   В буддизме кроме пяти основных есть и три дополнительных обета мирянина. Один из них – не украшать тело. Буддизм требует сосредоточение человека на деятельности ума, чему забота о теле только мешает. Татуировка попадает в разряд украшений, то есть чего-то внешнего и необязательного...

   Позиция ислама более жесткая. В одном из хадисов имама аль-Бухари можно прочесть, что Посланник Аллаха, мир ему и благословение Аллаха, сказал: «Аллах проклял тех, кто пожирает и дает лихву, и тех, кто делает татуировки и кому делают татуировки, и тех, кто делает изображения». Мы видим, что запрет на татуировки ставится в один ряд с запретом на изображения.

   Это восходит к Библии, к Ветхому Завету. Однозначный запрет на татуировку, таким образом, равно предписан как иудеям, так и христианам. Ради умершего не делайте нарезов на теле вашем и не накалывайте на себе письмен. Я Господь (Лев. 19, 28). И – Вы сыны Господа Бога вашего; не делайте нарезов на теле вашем и не выстригайте волос над глазами вашими по умершем (Втор. 14, 1).

   Очень важно, что в обоих случаях запрет сопровождается отсылкой к тому, что евреи народ Божий, и что Бог евреев есть Господь. То есть – к первой заповеди Закона: Я Господь, Бог твой, Который вывел тебя из земли Египетской, из дома рабства; да не будет у тебя других богов пред лицом Моим (Исх. 20, 2–3).

   Татуировка отвергается именно в силу ее мистической значимости. Через татуировку человек связывается с духами, но – не с Богом. Природа татуировки неизбежно культовая, магическая. И любая цивилизация, будь она светская или основанная на одной из мировых религий, чувствуя этот магизм, пытается его обуздать.

    

   Маргинальное существование татуировки

   Как бы государство не относилось к татуировке как явлению, оно не могло не оценить ее функциональность. Лучшего способа идентифицировать человека нет. Любой документ можно подделать. С метками на теле смухлевать значительно сложнее.

   В первую очередь люди заботятся об идентификации своей собственности, поэтому в обществах, где один человек мог стать собственностью другого, татуировка выполняла функцию клейма. Татуировка низводила человека до уровня животного: скот носит тавро владельца, а раб татуировку с именем своего хозяина. Такая татуировка использовалась в античном мире.

   Еще одна сфера, где государству хотелось бы избежать обмана, это – отношение подданных к закону. Преступник, то есть человек, единожды преступивший закон, не благонадежен, и его хорошо бы сразу опознавать.

   Для этой цели татуировка применялась во многих культурах.

   В Европе осужденным на галеры делалась надпись – «GAL», пожизненно осужденным на исправительные работы – «TFP», шулерам ставили клеймо в виде шестигранника, браконьерам – в виде рогов. В России во времена Ивана Грозного ворам выжигали на лбу «В», позднее, сосланных на сибирскую каторгу клеймили буквами «КТ».

   В Древнем Китае татуировка была одним из установленных законом пяти видов наказания – наряду с отрезанием носа, отрубанием ног, кастрацией и смертной казнью. Наносилась она чаще всего на лоб, чтобы не спрятать. Каждый встретивший татуированного человека должен знать, что он – преступник, и относиться к нему соответствующим образом.

   Япония, неоднократно попадавшая под культурное влияние Китая, также восприняла эту практику. В Японии также использовались пять видов наказания – битье кнутом, битье бамбуком, принудительные работы сроком от 1 до 5 лет, ссылка в отдаленные местности и смертная казнь, причем первые четыре наказания часто сопровождались ирэдзуми, т. е. клеймением тушью. Клеймили тушью также людей, деятельность которых с буддийской точки зрения считалась преступной, – палачей, могильщиков, мясников.

   В качестве позорного клейма использовались знаки, отличающиеся в разных провинциях. По этим знакам легко было узнать, где именно был осужден преступник.

   Но человек хитер. Если от татуировки нельзя избавиться без увечья, ее можно спрятать. Надежнее всего – в другой татуировке. Так в преступной среде Японии развилось целое искусство маскировки позорного клейма среди цветных рисунков, воспринимающееся теперь в качестве японского стиля тату, но носящее все то же имя – «ирэдзуми».

   К концу XVII века татуировка в Японии стала весьма популярной, правда, в весьма специфической среде – среди актеров, пожарных, профессиональных игроков, торговцев, поденных рабочих, гейш и представителей якудзы – японской мафии. Ирэдзуми стала выполнять роль визитной карточки неблагонадежного элемента.

   Подобное превращение свидетельства позорного наказания в своего рода предмет гордости характерно не только для Японии. Преступная среда, волей государства приобщенная к татуировке, именно в ней стала видеть некий знак посвящения, отличающий человека вне закона от добропорядочного обывателя.

   Развилась своеобразная криминальная система символов. Татуировка может рассказать посвященному человеку о том, к какой группировке принадлежит ее носитель, где он и сколько раз отбывал наказание, каковы его преступная специализация и квалификация, насколько он авторитетен в преступной среде, каковы его сексуальные предпочтения и т. д. и т. п.

   Однако поскольку данная семантика уже не является тайной, татуировка в преступной среде становится все более элитарной. Авторитетные рецидивисты следят за тем, чтобы молодые и перспективные преступники не делали себе татуировки, чтобы не облегчать работу правоохранительным органам.

   Еще одна большая группа не столько отверженных, сколько отчаянных носителей татуировок – это моряки. Именно в среде моряков татуировка сохранилась без отрыва от породившей ее магической практики. Татуировка преступника – это, прежде всего, своеобразная визитная карточка, квазидокумент, идентифицирующий его среди «своих». Татуировка моряка – это классическое взаимоотношение с миром духов.

   Плавание длится долго. И моряк много чего может встретить на пути, и дома за это время много чего может случиться. И вот делается наколка имени любимой девушки – своего рода призыв духов как свидетелей верности.

   Плавание опасно. И делается наколка с распятием – от всяких несчастий. Если кораблекрушение все-таки случится, он считает, что на него, с такой наколкой, не посмеет напасть ни одна акула.

   Вроде бы и христианский символ – а смысл, вложенный в него, – совершенно языческий. Распятие становится оберегом. Естественно, наряду с другими подобными символами. В качестве оберега от несчастий изображали и владыку морей – морского змея.

   Впрочем, моряку хотелось не только, чтобы несчастья обходили его стороной, но чтобы и счастье ему улыбнулось. Удача-Фортуна, как всем известно, капризна, и чтобы ее задобрить, моряк накалывал ее на груди – в виде обнаженной женщины. Также счастье должны были принести татуировки круга или дельфина.

   Все это делалось не то, чтобы в качестве какого-то мистического ритуала, скорее, ради традиции. Но сама традиция была глубоко языческая...

    

   (Продолжение следует.)



    Паломники
   

   В. Пономарев

   ГЛАВНОЕ

   ПАЛОМНИЧЕСТВО

   В ЖИЗНИ



   МЫ ПРИЕХАЛИ В ГОСТИНИЦУ РУССКОЙ ДУХОВНОЙ МИССИИ В ВИФЛЕЕМЕ НОЧЬЮ ВО ВТОРНИК. РАЗМЕСТИЛИСЬ БЫСТРО И ЗАСНУЛИ, КАЗАЛОСЬ, БЕСПРОБУДНЫМ СНОМ. ЭТО БЫЛО ОКОЛО ДВУХ, А В ЧЕТЫРЕ ЧАСА УТРА НАС РАЗБУДИЛ БОДРЫЙ ГОЛОС... МУЭДЗИНА, УСИЛЕННЫЙ АКУСТИЧЕСКИМИ КОЛОНКАМИ. КАК ВЫЯСНИЛОСЬ, МУЭДЗИН, ГОЛОС КОТОРОГО ТАК РЕШИТЕЛЬНО РАЗРЫВАЛ ТИШИНУ ВИФЛЕЕМА, В ЭТО ВРЕМЯ ТОЖЕ СПАЛ, А ЗАПИСЬ МУСУЛЬМАНСКОЙ МОЛИТВЫ ТРАНСЛИРОВАЛАСЬ АВТОМАТИЧЕСКИ. ЧУТЬ ПОЗЖЕ ПЕТУХИ В РАЗНЫХ ТОЧКАХ ГОРОДА НАЧАЛИ ПРОНЗИТЕЛЬНО ВОЗВЕЩАТЬ ПРИБЛИЖЕНИЕ УТРА. А КОГДА ГОРИЗОНТ СТАЛ БЕЛЕТЬ, ПОСЛЫШАЛСЯ УДИВИТЕЛЬНО ЭНЕРГИЧНЫЙ И ДАЖЕ ВДОХНОВЕННЫЙ КЛЁКОТ – ЭТО МЕСТНЫЕ ИНДЮШКИ РАДОСТНО ПРИВЕТСТВОВАЛИ ПОЯВЛЕНИЕ НЕБЕСНОГО СВЕТИЛА. В ОБЩЕМ, СПАТЬ БЫЛО БЕССМЫСЛЕННО, ДА И НЕ ЗАТЕМ МЫ СЮДА ПРИЕХАЛИ.



   На службу в храм Рождества Христова, находящегося в пяти минутах ходьбы от гостиницы, мы не пошли. Мы просто не подозревали, что это можно сделать самим до отъезда группы. Ну а опытные паломники и помолились на великопостной службе, и приложились к самой чудесной на свете Вифлеемской звезде.

   Позавтракав, мы сели в огромный туристический автобус и сразу у гостиницы стали спускаться по круто уходящей вниз дороге, которую одолеет не каждый легковой автомобиль. К крутизне поворотов и подъемов привыкли быстро, а точные и уверенные действия шофера-араба вызывали неподдельное восхищение.

   И вот первая святыня – храм Святителя Николая Мирликийского. Величественная церковь сложена из обычного материала – белых известняковых блоков – но на фоне домов-коробок выглядит как чудо архитектуры. Огромное подкупольное пространство трапезной части храма пронизано лучами то ли весеннего, то ли уже летнего солнца. Свет заливает все ее уголки и отражается от золотых нимбов икон. В храме почему-то стоят даже не стасидии, а просто скамьи для сиденья, а вокруг одного из столпов обвивается металлическая лестница, ведущая к небольшой площадке на высоте трех-четырех метров. С этой площадки, как с амвона, священники читают свои проповеди.

   Но главная достопримечательность, выделяющая этот храм из огромного числа рассыпанных по всему миру Никольских церквей, – внизу. Небольшая лестница ведет туда, где великий Божий Угодник останавливался на ночлег, совершая паломничество ко Гробу Господню. Тесная пещерка, куда можно войти только сильно наклонившись, много веков назад приютила его именно здесь.

   Во все время паломничества я с тихим восторгом «узнавал» места евангельских событий, о которых знает каждый христианин. Те места, о которых каждый день читается за богослужением, стали видимы «телесными очами» и приобрели реальные, хоть и современные черты. Ясно, что Поле Пастушков выглядело в морозную ночь две тысячи лет назад не так. Но не это важно. Важно то, что как река Иордан была навсегда освящена Крещением в нем Иисуса Христа, так и все остальные места, отмеченные Его посещением во время земной жизни, осенены благодатью незримого присутствия Спасителя.

   Дальнейшее наше паломничество было так насыщено, что сконцентрируюсь на святынях, которые произвели наиболее яркие впечатления.

    

   Монастырь Георгия Хозевита

   Эту обитель часто называют одним из самых живописных и экзотических монастырей Палестины. Добраться до нее нелегко, и это обеспечивало уединенность насельникам, ищущим нерассеваемого монашеского подвига. Конечно и раньше монастырь посещали паломники, но для этого приходилось преодолевать немало трудностей. Иудейская пустыня – место суровое и не располагающее к дальним путешествиям. Один взгляд на безжизненные горы мог отбить охоту пускаться в опасный и непредсказуемый путь.

    

   

    

   Современным паломникам можно об этом не переживать. Сейчас налево от старой дороги, ведущей из Иерусалима в Иерихон, в сторону монастыря ответвляется шоссе. Оно петляет такими немыслимыми виражами, что автобус вынужден снижать скорость почти до нуля. Но качество асфальтового полотна великолепно. Выяснилось, что эта экстремальная дорога была закончена чуть ли не перед нашим приездом.

   До этого паломников пересаживали из огромных туристических в юркие микроавтобусы с лихими арабскими шоферами, а они доставляли пассажиров к точке, откуда дальнейший путь мог быть только пешим или верхом. Но даже пожилые паломницы не рискнули сесть на меланхоличных осликов, которых предлагали местные палестинцы. Разговорчивые погонщики спускались с нами по горной дороге до моста, перекинутого через пересыхающий ручей, и остановились только перед входом в монастырь, ожидая нашего возвращения.

   Голая, протянувшаяся на десятки километров гористая Иудейская пустыня вокруг монастыря вдруг оживает и рождает из своих недр невозможное. Отсутствие плодородного слоя и метеорологические условия здесь практически несовместимы с жизнью. Но мы подходим к обители – и видим огромные пальмы, деревья и кустарники, растущие на голом камне, и пышное субтропическое разноцветье палисадника во дворе монастыря. Преображающая сила труда и молитвы видна во всем.

   Внутрь нас пускают доброжелательные арабы, которые отличаются от оставшихся за стенами соотечественников, внутренним спокойствием и, я бы даже сказал, смирением. Они прислуживают здесь как вольнонаемные, помогая монахам в трудах по содержанию монастыря, благоустройству и во всех остальных делах. Мы входим в уютный двор и узнаем, что... братии в обители нет. Вообще! Ни одного человека! Все они во главе с настоятелем уехали в монастырь преподобного Герасима Иорданского на престольный праздник. Наверное, это был единственный «сбой» нашей Паломнической службы. 17-го марта ехать в другие монастыри Палестины бессмысленно, поскольку все их насельники во главе с Иерусалимском Патриархом Феофилом молятся в этот день в обители дивного иорданского подвижника.

   Разочарование было большим, но недолгим. Фантастические виды ущелья Вади Кельт, в котором расположен монастырь, не давали сосредотачиваться на чем-то, не имеющем прямого отношения к обители и ее окрестностям. А еще (и это, конечно, гораздо важнее) над этим местом парил мирный дух, не дающий укорениться в сердце печали. И несмотря на то, что мы не попали никуда, кроме церковного дворика, впечатления от посещения были потрясающими.

    

   

   Монастырь Георгия Хозевита

    

   Когда мы вышли из святых врат, неунывающие палестинцы опять предложили своих осликов и тут уж некоторые паломницы не устояли. Мы медленно поднимались по горному серпантину, рассматривая разбросанные по всему ущелью поклонные кресты и вырытые в отвесных скалах пещеры древних отшельников.

    

   

   Лавра Саввы Освященного

    

   Лавра Саввы Освященного

   К Лавре Саввы Освященного дорога не проложена. Нет, конечно, она существует, но ехать по ней в экскурсионном автобусе невозможно. Поэтому мы пересаживаемся в небольшие, похожие на подмосковные маршрутки «мерседесы», и... в который раз мне приходится удивляться мастерству бывших бедуинов, севших за руль. Бесстрашные виртуозы, знающие о горных дорогах все, примчали нас на место за двадцать минут.

   Основные постройки обители расположены на крутом склоне долины реки Кедрон. Описывать дикий ландшафт, окружающий Лавру, трудно, поскольку сравнивать не с чем. Нам, привыкшим к пейзажам среднерусской возвышенности, трудно представить что-либо подобное. Иногда виды Святой Земли могут напомнить места горного Крыма, если бы на родном полуострове исчезла всякая растительность. Игумен Даниил, описывая в начале XII века свое путешествие на Святую Землю, был чрезвычайно удивлен, увидев обитель: «Тек некогда поток страшный и очень глубокий и обезводел, берега у него были высокие, на тех обрывах и лепятся келии – прилеплены и утверждены от Бога каким-то чудесным и страшным образом. На высоте ведь той стоят келии по обоим берегам потока того страшного и лепятся на скалах, будто звезды на небе утверждены». Увидев монастырь, мы были удивлены не меньше, чем наш благочестивый соотечественник сотни лет назад.

   Паломницы вынуждены смириться с непреложным законом монастыря: женщины внутрь не допускаются. Кстати, это правило стало причиной построения одной из двух величественных башен обители – «Женской». По преданию, преподобный Савва соорудил ее для своей матери Софии, приходившей помолиться рядом с сыном. Затем постройка стала использоваться как гостиница для женщин, желающих пожить рядом с Лаврой. Еще одна башня – «Юстинианова» – возвышается чуть в стороне. Она стала первым строением Великой Лавры и выполняла функции сторожевой башни. Деньги на ее сооружение были дарованы в 531 году императором Юстинианом.

    

   

   Башня Юстиниана

    

   

   Успение прп. Саввы.

   Фреска над местом погребения

    

   Первое место, куда нас приводит насельник монастыря – балкон над пропастью, на дне которой течет бурный ручей. Мы заворожено смотрим вниз на буйство вод, но сопровождающий гид остужает наш восторг. Он рассказывает нам о неприятных химико-биологических особенностях воды, пенящейся внизу...

   Затем спускаемся к часовне, служившей усыпальницей основателя монастыря преподобного Саввы, пока католики не увезли святые останки. Входим внутрь. Небольшое помещение, гробница и... что-то неуловимое, не поддающееся описанию и определению... Мне хочется описать эти ощущения, возникавшие в разных точках Палестины внезапно и непредсказуемо, но подобрать слова я не могу... Мы прикладываемся к пустой гробнице, у которой молится на коленях священник, и выходим во двор.

   Мощи великого святого были возвращены в основанную им Лавру уже в наше время – 12 ноября 1965 года. Теперь они находятся в Благовещенском соборе, куда мы и направляемся.

   Лавру Саввы Освященного называют главным монастырем Православной Церкви. Почему? Да потому что Иерусалимский Устав, по которому и сейчас совершается все богослужение, был рожден именно здесь. К тому же очень многие из известных богослужебных текстов написаны насельником монастыря преподобным Иоанном Дамаскиным, который прожил здесь 50 лет. И каждый раз, когда современный христианин приходит на службу, он слышит те же «богодухновеные глаголы», что звучали здесь 15 столетий назад.

   Мы прикладываемся к мощам и выходим из собора. Впереди у нас потрясающие встречи и удивительнейшие места.

    

   (Продолжение следует.)
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   Диакон Георгий Максимов 



   СМЕРТЬ АТЕИСТА

      
     

  



   Вообразите себе мужчину лет сорока пяти, невысокого, прямого брюнета, с лицом, не лишенным благообразия, украшенным окладистою бородою и густыми бровями, что придают ему выражение несколько властное и надменное.

   Представьте, что женат он третьим браком, от первого имеет взрослую дочь, с коей видится не реже двух раз в год, на работу ходит в районную поликлинику, где в собственном кабинете терпеливо принимает страждущий человекопоток с девяти до двух в понедельник и среду, и с двух до семи во вторник и четверг.

   Добавьте сюда извинительную слабость к украинскому пиву, отечественному хоккею и крепким американским детективам.

   Если вам удалось все вышеперечисленное вообразить, представить и добавить – будьте уверены, что перед вашим мысленным взором предстал Иван Гаврилыч Пупышев собственной персоной.

   Да, таков он и был.

   Присовокупите сюда и тот немаловажный факт, что взглядов наш герой придерживался самых что ни на есть атеистических.

   Люди старшего поколения еще помнят те времена, когда живого атеиста можно было встретить буквально на улице, да притом никто бы тому не подивился – настолько привычным казалось такое явление.

   Именно в это время и жил Иван Гаврилыч.

   Атеистом он был матерым, закоренелым и упертым.

    

   

    

   　На прямой вопрос: «Есть ли Бог?» он бы не стал, поверьте, юлить в духе нынешних псевдоатеистических рудиментов с их вечными «смотря какого бога вы имеете в виду» или «в каком-то смысле, может быть, и не так чтобы очень». О, Иван Гаврилыч ответствовал бы прямо: «Бога нет!», причем сделал бы это с убежденностью естествоиспытателя, доподлинно и самолично установившего сей факт. Более того, касаясь упомянутой темы, господин Пупышев непременно считал нужным добавить пару нелицеприятных слов в адрес служителей Церкви, испокон веков обманывающих простой народ, высасывая из того последние крохи, дурача, воруя и обирая.

   Попов и прочих «церковников» Иван Гаврилыч на дух не переносил, так что даже если жена, щелкая телеканалами, попадала на какого-нибудь священнослужителя, к примеру, дающего интервью, он немедленно требовал переключить программу. Из всего, хоть отдаленно связанного с Церковью, Иван Гаврилыч любил лишь анекдоты «про попов», их он частенько рассказывал, к месту и не к месту.

   Но довольно об этом. Цель нашей истории – поведать о том, как атеист Пупышев умер, посему ограничимся лишь фактами, имеющими к делу самое непосредственное отношение.

   Виной всему была черная кошка. В то роковое майское утро Пупышев, по обыкновению, шел на работу, и вдруг дорогу ему перебежала она самая. Сиамская. Как и все настоящие атеисты, Иван Гаврилыч был страшно суеверен, поэтому невольно замедлил шаг. Помянув про себя недобрым словом оригиналов-котоводов, которые из всего разнообразия кошачьих окрасов с маниакальным упорством выбирают черный цвет, он подумал, что, свернув здесь резко налево, можно, пожалуй, даже быстрее выйти к остановке... но тут боковым зрением заметил, что проклятая сиамка, будто читая его мысли, повернулась и перебежала путь слева.

   Мысленно выругавшись, Иван Гаврилыч проследил взглядом за вредным животным и, к своему изумлению, стал свидетелем необычайного поведения: отбежав чуть по левой стороне, под цветущей черемухой, кошка снова повернулась и вторично перебежала через тротуар и дорогу, отрезав таким образом, и путь назад. Но и этим дело не кончилось – на той стороне улицы сиамка еще раз проделала тот же трюк – так Иван Гаврилыч оказался в квадрате перебежек черной кошки.

   Такое происшествие его неприятно удивило – ни о чем подобном ему не доводилось слышать, более того, в зловещем стечении обстоятельств на миг почудилось проявление чьей-то разумной воли... Отмахнувшись от неуютных мыслей, доктор Пупышев в сердцах плюнул (три раза через левое плечо) и решительно продолжил путь вперед, не думая о последствиях.

   Однако последствия не заставили себя ждать.

   А случилось вот что: когда, уже после работы, Иван Гаврилыч, закупив продуктов (а также бутылочку любимого пива и газету «Спорт-Экспресс») выходил из магазина, к нему подошел сильно подвыпивший субъект с оплывшим от плохой работы печени лицом и промычал:

   – Б-батюшка... м-мне бы это... поисповедаться...

   Поперву Иван Гаврилыч даже не сообразил, о чем речь, настолько все оказалось неожиданным. Пьяница тем временем продолжал, перемежая речь обильным сквернословием:

   – Надо... Понимаешь, отец, эти... совсем достали, не могу так больше... надо мне... исповедуй, а?

   – Вы ошиблись, я не священник. – Необычайная кротость ответа объяснялась тем изумлением, в которое повергли Пупышева сложившиеся обстоятельства.

   – Ну че те, жалко? – возмутился собеседник, дыша перегаром. – Впадлу, да? Я че, не человек, что ли?

   – Не знаю, человек вы или нет, но я уж точно не священник! – огрызнулся Пупышев, и решительно зашагал прочь. Эти слова показались ему весьма удачным ответом, жаль, впечатление смазали посланные в спину матюги.

   Домой Иван Гаврилыч явился в состоянии легкой задумчивости.

   – Представляешь, сегодня какая-то пьянь меня за попа приняла! – пожаловался он жене за обедом.

    

   

    

   Госпожа Пупышева от этого известия пришла в такой неописуемый восторг, что едва не подавилась котлеткою, и еще минуты три содрогалась от взрывов гомерического хохота. Иван Гаврилыч ощутил при этом сильное неудовольствие, но счел за лучшее не показывать виду, он вообще, к слову сказать, не любил внешне проявлять чувства без крайней на то необходимости.

   Отсмеявшись, Ирина Сергеевна – а именно так звали супругу нашего героя, – заметила, что причина, должно быть, в роскошной бороде Ивана Гаврилыча.

   – Скажешь тоже, – буркнул тот, но вечером, в ванной, стоя перед зеркалом, внимательно осмотрел именно эту часть лица.

   Надо сказать, что бороду наш герой носил с тех самых пор, как она принялась расти. Тому была веская причина, а именно, некоторый дефект нижней части лица, по какому поводу Ивану Гаврилычу даже в армии дозволялось не бриться. За четверть века он сжился с бородой, она стала частью его личности, пожалуй, наш доктор как никто другой понял бы древних русичей, по законам которых за вырванный в драке клок бороды полагалась большая вира, чем за отрубленный палец. Конечно, за минувшие годы пластическая хирургия стала много доступнее, и Пупышев почти наверняка знал, что злосчастный дефект, который вызывал столько комплексов в юности, ныне без труда можно исправить...

   Но с какой стати?

   Почему из-за какого-то пьяницы он должен отказаться от собственной внешности? Что за абсурд? Неужто одни попы с бородами ходят? Вон, Дарвин с бородой был. И дед Мороз... И... кто-то из правительства тоже... А уж среди светил медицины сколько бородатых! Сеченов! Боткин! Пастер! Серебровский! Павлов! Эрлих! Кох! Фрейд! Да что говорить – Маркс, Энгельс, Ленин – и те с бородами ходили, да еще с какими! Небось, к Ильичу на улице пьянь не цеплялась и не канючила: «Б-батюшка, б-батюшка...»

   Волевым усилием Иван Гаврилыч заставил себя забыть о неприятном инциденте и связанных с ним размышлениях. Идиотов в мире много, немудрено, если одному из них в проходящем мимо враче померещится священник. А кошка... ну, кто их знает, может, по весне они всегда так делают, метят территорию или еще что-нибудь... А те анекдоты вчерашние... нет, это совсем тут ни при чем.

   Таким образом, искусство игнорировать или выгодно перетолковывать неудобные факты, столь виртуозно развитое у всех атеистов, в очередной раз пришло нашему герою на помощь.

   Увы, ненадолго. Может быть, Ивану Гаврилычу удалось забыть о неприятностях, но вот неприятности не забыли о нем.

   С того раза не прошло и месяца. Усталый Пупышев возвращался со смены, и, покинув бетонную утробу метрополитена, стоял рядом с облезлой остановкой, поджидая автобус. Приблизиться к остановке, как и остальным людям, ему мешала элементарная брезгливость – на скамейке, усыпанный тополиным пухом, сидел бомж, источая немыслимое зловоние.

   Дабы не оскорблять взора своего лицезрением столь неаппетитной картины, Иван Гаврилыч стал к нему спиной и погрузился в собственные мысли о вещах, не имеющих прямого отношения к нашей истории. Так он погружался, покуда не вывел его из задумчивости сиплый оклик сзади:

   – Бать, а бать!

   Иван Гаврилыч совершенно машинально обернулся, чтобы поглядеть, к кому это так диковинно обращаются, и тут же вздрогнул: бомж глядел прямо на него!

   – Э... ваше преосвященство... – просипел тот. – Подкинь десяточку, а?

   Пупышев лишился дара речи. Только и хватало его сил, чтобы стоять столпом, ошалело моргая.

   – Ну не жмись, бать... – продолжал бомж, покачиваясь. – Бог велел делиться...

   Не проронив ни слова, Иван Гаврилыч попятился, потом зашагал все стремительнее, прочь от остановки, а вослед ему неслись хриплые проклятья:

   – У у... церковник драный... десятки пожалел! Испокон веков простой народ обирают... а как самому дать, так зажлобился!

   Ивану Гаврилычу казалось, будто все люди с остановки смотрят ему вослед, эти взгляды жгли спину, и он не решился пользоваться транспортом, а побрел дворами.

   Войдя в квартиру, скинув плащ и разувшись, Пупышев немедленно заперся в ванной. В хмуром молчании разглядывал он свое лицо, и анфас, и в профиль, и забирал бороду в кулак, прикидывая, каково выйдет без нее...

   Мужчины, не носившие бороды, либо отпускавшие ее нерегулярно, никогда не поймут, как немыслимо тяжело расстаться с этим украшением лица тому, кто свыкся с ним за многие годы. Это все равно, как если бы заставить приличного человека всюду ходить без штанов, в одном исподнем – и на людях, и в транспорте, и на работе... Кошмар!

   Однако Иван Гаврилыч пребывал в столь смятенном состоянии духа, что готов был и на такой отчаянный шаг. Вспомнив поговорку «что у трезвого на уме, то у пьяного на языке», он с ужасом понял, что эти два пьяницы, вероятно, лишь озвучили то, о чем думали многие незнакомые или малознакомые с ним люди! Его, убежденного атеиста, принимали за попа! Да еще при столь циничных обстоятельствах!

   Он был готов сбрить бороду немедленно, если бы не один нюанс.

   Даже среди православных не все священники носят бороду. А если взять католиков, так их патеры и вовсе бритые ходят принципиально. И что же? Пойти на чудовищную жертву, выбросить кучу денег на операцию, не один месяц лгать о причинах жене, дочке, коллегам и друзьям, – только для того, чтобы очередная пьянь опять прицепилась: «Патер... ксендз, дай десятку!»

   Иван Гаврилыч сжал кулаки и плюнул в раковину с досады.

   Он почувствовал себя персонажем чьей-то шутки. Почти осязаемо ощутил, как кто-то улыбается, глядя на него из незримых далей. Кто-то, кто знает все происходящее столь же хорошо, что и Пупышев... Кто-то, кто, по-видимому, находит все это забавным... Иван Гаврилыч судорожно вздохнул и отвернулся от зеркала. Чувство глубокой личной обиды к отрицаемому Богу, знакомое каждому убежденному атеисту, больно кольнуло его «несуществующую» душу.

   Как бы то ни было, но анекдоты «про попов» Иван Гаврилыч с этого дня рассказывать перестал, и даже когда кто-то другой в его присутствии рассказывал, уже не смеялся. Хотя супруга то и дело подкалывала его, называя то «моим попиком», то «святым отцом»...

   Стал он задумчив более обычного, и оттого даже несколько рассеян. На улице старался появляться как можно реже, ибо не в силах был избавиться от назойливых мыслей: принимают ли окружающие его за попа? Какую бы мину состроить, чтобы не принимали? И – как бы повел себя настоящий поп на его месте?

   Стоит ли говорить, что бомжей, и лиц, находящихся в подпитии, доктор обходил теперь за версту?

   Не помогло.

   В теплый сентябрьский полдень, шурша опавшими на асфальт листьями, к нему подошел интеллигентного вида мужчина. Не пьяница, и не бомж – иначе Иван Гаврилыч не попался бы! – вполне приличный с виду человек, хоть и одетый бедно.

   – Добрый день, простите покорнейше за беспокойство...

   Пришлось остановиться. Пупышев минуты две недоуменно вслушивался в обволакивающую речь незнакомца, который назвался архитектором и беженцем из Казахстана, зачем-то перечислил основные проекты, над которыми работал, пожаловался на социальные и экономические потрясения, жизненные невзгоды, и, наконец, перешел к главному:

   – Батюшка, неудобно просить, но крайне нуждаюсь...

   – Я вам не батюшка! – взвился Иван Гаврилыч, заслышав ненавистное слово.

   – Да-да. Конечно, – послушно кивнул собеседник и коснулся рукою своей груди. – Поверьте, я никогда не думал, что мне придется вот так побираться, жить на вокзале... но я хотя бы слежу за собой ... каждый день привожу в порядок, не хочется опускаться, понимаете... Мне бы до вторника продержаться, а там у меня назначено собеседование...

   Дико сверкая глазами, доктор запустил руку во внутренний карман пиджака и, не глядя, вытащил сторублевую купюру. За всю жизнь он не подал попрошайкам и десятой части этой суммы. Лицо архитектора-беженца заметно оживилось, тонкие пальцы потянулись за купюрой, однако Пупышев не спешил с ней расстаться.

   – Скажи-ка мне, голубчик, – вкрадчиво заговорил Иван Гаврилыч, не сводя с попрошайки пронзительного взгляда, – что именно в моем облике навело тебя на мысль, будто я – священник?

   – Ну... – архитектор пожал плечами. – Лицо у вас особенное. Одухотворенное. У нас на такие вещи чутье. Спасибо, батюшка! Век не забуду вашей доброты...

   С этими словами казахский беженец подозрительно ловко извлек из ослабевшей ладони Пупышева купюру и бойко зашагал вдаль.

    

   

    

   А Иван Гаврилыч стоял посреди дороги с изменившимся лицом и глядел в светлое небо, обрамленное желтеющими кронами тополей. Люди проходили мимо, удивленно оглядывались, но ничто из окружающего мира в этот момент не могло его поколебать. Парадоксальная связь между явлениями предельно разных масштабов открылась ему во всей простоте и неотвратимости...

   Наконец он склонился, помрачнев. Решение было принято.

   Тем же вечером, скрипя зубами, Иван Гаврилыч дошел до ближайшей церкви, благо, искать ее не пришлось – золотые купола уже не один год мозолили глаза всякий раз, когда он выходил на балкон покурить.

   Внутри оказалось темно, пахло деревом и душистым дымом. Округлые линии сводов, позолота подсвечников, сдержанные краски икон и фресок раздражали намного меньше, чем доктор полагал до прихода сюда. Можно даже сказать, совсем не раздражали. И все равно Иван Гаврилыч чувствовал себя весьма неуютно в этом просторном зале со множеством строгих лиц на стенах, которые, казалось, рассматривали его не менее внимательно, чем он их.

   К нему подошла сутулая женщина в платке и зеленом халате, чтобы сообщить:

   – Батюшка сейчас придет.

   На ключевом слове Иван Гаврилыч вздрогнул, но тут же взял себя в руки. Внимание к своей персоне несколько насторожило. Уж не принимают ли его и здесь за священника?

   Минут через пять из стены с иконами впереди открылась дверца, откуда вышел молодой священник в особой черной одежде и с большим крестом на груди. Сутулая женщина, чистившая подсвечники, что-то буркнула ему, и поп направился к посетителю.

   – Добрый вечер. Что вы хотели?

   У священника был очень усталый вид и при этом на редкость живые глаза. Иван Гаврилыч подумал, что «батюшка» ему, пожалуй, в сыновья годится. А борода поповская, кстати, оказалась весьма куцей.

   – Здравствуйте. – Слова Пупышеву давались здесь на удивление тяжело. – Передайте Ему, что я все понял. Не надо больше.

   – Простите, кому передать?

   – Ему! – Иван Гаврилыч сдержанно кивнул в сторону иконы. – Я понял. Кошка была не при чем. Только затравка. Анекдоты. Да. Он не любит, когда про Него анекдоты... хотя я же ведь несерьезно... А Он, значит, мою жизнь анекдотом решил сделать... Это... Да... Скажите Ему, что я больше не буду... Пожалуйста, хватит...

   – То есть, вы хотите поисповедаться? – заключил священник и, не дав Ивану Гаврилычу возразить, продолжил:

   – А вы крещены?

   – Нет. – Пупышев удивился вопросу. – Я атеист.

   – В самом деле? – пришла очередь удивляться священнику. – Не похоже.

   Эти слова задели Ивана Гаврилыча сильнее, чем он готов был признать.

   Во время вышеописанных злоключений незаметно для себя наш герой перешел с позиции атеизма упертого («Бога нет, потому что я так сказал») к позиции атеизма умеренного («я Тебя не трогаю, и Ты меня не трогай») и вдруг растерялся, когда получил просимое. Едва он вышел из церкви, тотчас ощутил, что никто больше его за священника не примет. Это знание засело очень глубоко, подобно знанию о том, что у человека пять пальцев на руке, один нос и два глаза. И даже супруга внезапно перестала подшучивать над ним – вот уж действительно фантастика! Чудо, как оно есть!

   Но ни радости, ни облегчения не было. Напротив. Тот факт, что атеистическое мировоззрение, ставя человеческую жизнь (прежде всего, собственную) на пьедестал высшей ценности, одновременно делает ее чудовищно бессмысленной, придавил разум Ивана Гаврилыча могильной плитой и черным ядом отравил мысли. Собственная жизнь предстала однообразной чехардой привычных повинностей и пресных развлечений, слетевшим с обода колесом, несущимся под откос, в болотную жижу или просто сырую, червивую землю, которая в положенный срок равнодушно поглотит кусок разлагающегося мяса – все, что останется от него после смерти...

   И одновременно, рядом, только шагни – иная реальность, несоизмеримо величайшая в своей чарующей осмысленности и преизбытке подлинной жизни...

   Иван Гаврилыч стал замкнут. Много думал, читал книги, каковых прежде в его доме не появлялось, все чаще заходил в церквушку, пару раз беседовал с отцом Мефодием, и снова думал, и сидел на кухне ночами, «жег свет», как ворчала Ирина Сергеевна... И, по мере этого, с каждым часом атеист Пупышев все больше хирел и чах...

   Пока в один прекрасный день не умер.

   Это был действительно прекрасный ноябрьский день, какие редко выпадают поздней осенью. По небу плыли высокие облака, воробьи чирикали на крыше церкви, тополя тянули вверх голые ветви, предвкушая таинство весеннего воскресения...

   В краткой проповеди перед крещением отец Мефодий упомянул евангельские слова об Ангелах, радующихся каждой спасенной душе, подчеркнув, что поэтому каждое обращение, обретение Бога есть событие поистине космического масштаба...

   И вот здесь, прямо у святой купели, атеист Пупышев умер. Окончательно и бесповоротно. Из купели вышел раб Божий Иоанн, но это уже, как говорится, совсем другая история...

    

   



    Встреча с верой
   


   Щербаков Николай Михайлович
 (прихожанин Данилова монастыря)

   ПОМОЩЬ МАТУШКИ МАТРОНЫ

    

   


   Святая блаженная Матрона Московская

    

   Родился я в 1930 году, 12 ноября, в Епифанском районе Тульской области. На протяжении всей моей жизни, а мне уже восемьдесят один год, меня всегда сопровождала святая блаженная матушка Матрона, она и сейчас, надеюсь, следит за моей жизнью и помогает мне и всей моей семье.

   

   В детстве и юности моя мама, Пелагея Ивановна, жила в деревне Колесовка – это чуть больше одного километра от Себена – родного села Матронушки. Мама еще до замужества ходила к ней за советами. У нас в семье любили вспоминать историю, как однажды мама с моим старшим братом поехала к Матронушке. Когда они шли по дороге, брат задавал маме одни и те же вопросы: «Она не видит? А почему она много знает? А что у нее с глазами?» Как только они вошли в дом, Матронушка спросила у брата: «Ты пришел посмотреть на мои глаза?»

   Еще грудным ребенком я вместе с мамой лежал в Москве в Морозовской больнице. Отец настаивал, чтобы мы выписались и ехали домой в село. Лечащий врач очень беспокоился за меня и не рекомендовал никуда везти – я был слабым и больным ребенком. Врач требовал от мамы расписку, что она берет всю ответственность на себя. Перед тем как сделать это, мама съездила к Матроне и та сказала: «Не переживай за Николая, и в деревне ему будет хорошо, он скоро будет тебя радовать». Так и произошло: вскоре я встал на ножки и боль ушла.

   В 1946 году мама и наш сосед дядя Ваня поехали покупать недостроенную баню из двух домов в деревню Ахтырка недалеко от Загорска – на электричке всего одна остановка. Они уже договорились о покупке, но мама пошла за советом к Матроне и та сказала: «Ваш сосед пусть покупает, а Вы и так устроитесь».

   Через несколько лет мама действительно устроилась в Москве. Сестра после школы училась в техникуме, затем работала инженером в Управлении. Мой старший брат после войны окончил институт, работал геологом, сделал большое научное открытие. Еще с юности он был верующим человеком, регулярно ходил в церковь и часто брал меня с собой, рассказывал о святых, за что я ему очень благодарен. После смерти матушки Матроны он каждую неделю посещал ее могилу на Даниловском кладбище. Я после армии приехал жить к маме, поступил в 1-ю Образцовую типографию учеником печатника, окончил полиграфический техникум, потом с отличием Университет. Руководил печатным, наборным цехами, был начальником отдела кадров типографии.

   В 1982 году, в августе, у меня неожиданно открылось легочное кровотечение, и на скорой помощи меня отвезли в больницу. После того как удалось остановить кровотечение, меня положили в палату для самых тяжелых больных. Я постоянно молился святой Матроне, чтобы она дала мне здоровье. Через несколько дней из этой палаты, из которой мало кто выходил, меня перевели в общую. Оставшиеся до пенсии пять лет я проработал, не имея ни одного больничного листа. Вот так святая матушка Матрона мне помогла.

    

   

    

   В 2008 году мне сделали сложную операцию на позвоночнике – сказались годы тяжелого физического труда во время Великой Отечественной войны. Мне, подростку, как и тысячам моих сверстников, довелось взвалить на себя работу ушедших на фронт отцов. И вновь я обращался с молитвой к святой блаженной матушке Матроне. И вновь Святая не оставила меня. Сейчас я не очень хорошо хожу, но по мере своих сил продолжаю работать. На добровольных началах в Совете Ветеранов ищу людей, готовых помочь другим. В наше время это называется «оказывать спонсорскую поддержку». Этим самым мы материально помогаем одиноким, больным, престарелым людям, чтобы ко Дню Победы они могли сделать для себя праздничный обед. К сожалению, моя болезнь иногда дает о себе знать.

   Моя долгая жизнь не была легкой, но она была честной и правдивой. Некоторые считают, что врать гораздо выгоднее: и живется легче, да и по службе повышение быстрее получить можно. А я вырос в семье, где наша мудрая мама учила нас не лгать, не хитрить, ценить, уважать и уметь слушать других людей. «Лаской и добротой, – говорила она, – можно сделать много полезного в жизни, и для себя, и для близких вам людей». Пользуясь советом мамы, я так всегда и поступал – старался в каждом человеке искать добро – и жизнь моя была прекрасна. На всем ее протяжении у меня всегда было много добрых, преданных, интересных друзей. А еще: вся моя семья, все эти долгие годы и в скорбях – с молитвой, и в радости – с благодарностью, всегда обращалась к блаженной матушке Матроне. Я твердо уверен, что только благодаря ее заступничеству я до сих пор живу интересной полноценной жизнью.



    Марина Торгунакова. ВСТРЕЧА 

   



   

    

   Однажды, в санатории в Крыму, я познакомилась с женщиной, которую звали Юля. Она рассказала мне такую историю. Будучи совсем молодой, она с компанией студентов отдыхала, где-то в пансионате, в глухом и далеком лесу. Места были красивые. Играли на гитаре, пели песни, жгли костры. Денег было мало, зато весело, хорошо на душе, вся жизнь впереди, а главное – и билеты назад куплены. Время пролетело быстро. Наступил и последний день. С утра погуляли в лесу, простились с каждым деревом, пеньком, с каждым цветочком. Билеты были в кармане. Придя в палату, Юля обнаружила, что их нет. Начался переполох. Билеты уже не купить, да и денег нет. Все бросились в лес, ходили много часов, осматривали каждый кустик – всё безрезультатно. Паника нарастала, устали до изнеможения. Когда чуть не в слезах от безысходности решили уходить, Юля в отчаянии встала на пенек, подняла руки к небу и всей душой, всем сердцем возопила: «Боже, если Ты есть на самом деле, помоги найти билет!» Все смотрели на нее удивленно и безнадежно. И вдруг она опускает глаза и видит под листом лопуха какую-то бумажку. С дрожью в ногах наклоняется и поднимает – это потерянный билет...

   На меня история произвела неизгладимое впечатление. Уже приехав домой, я поняла, что ни море, ни щедрое солнце юга, ни город, на красоты Крыма не оставили в моем сердце такого следа как этот рассказ, сама Юля и наши разговоры... Я подумала о том, что любая встреча с другим человеком не случайность... Мы с Юлей стали поддерживать отношения. Через некоторое время она крестилась. Я же была еще очень далека от этого. Но долго искала истину. Изучала йогу, хиромантию, верила в гороскопы, в НЛО... Не может жизнь быть бессмысленной, думала я. Неужели мы родились только для того, чтобы учиться, работать, любить, мечтать, болеть, страдать, а потом умереть и превратиться в прах, а затем так же наши дети?.. Но если есть Бог – почему он допускает войны, лагеря, гибель младенцев? Меня мучили эти мысли.

   Но время брало своё, столько забот каждый день – дети, муж, работа, магазины, еда, уборка, стирка, походы в кино, театр, музеи, выставки.

   Шли годы. Как-то летом старшая дочь уехала в лагерь, муж не смог вырваться с работы. Мы с младшей дочкой поехали из Москвы к моим родителям, которые жили в Севастополе. Я очень любила этот город «у самого синего моря». Белые огромные балконы увиты виноградом. Чистота безупречная. На Приморском бульваре благоухают роскошные крымские розы. Спускаешься по белой лестнице прямо к морю, где высится памятник затопленным кораблям – символ Севастополя. А величественная графская пристань с колоннами, памятник адмиралу Нахимову... В городе много памятников русским полководцам – Корнилову, Тотлебену и другим, которые участвовали в войне 1853–55 годов против англичан и французов. Кто не видел Севастопольской панорамы – многое потерял: она завораживает, ты видишь войну наяву.

    

   

    

   В праздник Военно-Морского флота в центре собираются все жители. Из моря выходят 33 богатыря, проплывает масса освещенных лодок, на каждой свой сказочный сюжет. С Малахова кургана вечером видны корабли – все по бортам до верха сверкают огнями. Какая это впечатляющая картина, какая гордость за русский Черноморский флот!.. «Севастополь, Севастополь – город русских моряков», – слова песни звучали на курантах, установленных на здании Матросского клуба на площади Ушакова.

   Обойдя все любимые места, покупавшись в море, наговорившись с мамой и папой, мы вдруг узнаем, что все пляжи закрываются, обнаружены дизентерийная и холерная палочки в воде. Шепчутся, что есть заболевшие и даже умершие. Город закрывают на карантин. Не разрешается ни въезжать, ни выезжать. Поезда уходят пустые. Мы немедленно сообщаем об этом папе. Долго ничего не получается. Наконец-то по какой-то особой брони нам выдают билеты. Я очень волнуюсь, целый день ничего не ем.

   Садимся с Наташей почти в пустой вагон. Через некоторое время входит молодой мужчина, спрашивает: «Может мне уйти в соседнее купе?» «Как хотите – говорю я». Он остается. Наконец-то поезд тронулся. Чувствую себя неважно, тошнит, болит живот, очень болит голова. От волнения, думаю я. С каждой минутой состояние ухудшается, терплю. Проводница предупреждает всех: «Если почувствуете боль в животе, тошноту, немедленно сообщите». Я об этом уже слышала – высаживают, вещи забирают, сжигают, боятся холеры. Попутчик оказывается золотой, закрывает дверь. Делаем вид, что все уснули. Мое состояние доходит до предела. Меня рвет, сосед ставит миску. Живот режет как ножом. Головная боль сумасшедшая, временами теряю сознание, вся горю. Сквозь пелену слышу голос соседа: «Съешьте крутое яйцо и сухое печенье. Нас бабушка так лечила». От этого предложения мне еще хуже. Ничего не вижу, только в голове такой очаг боли, ощущение раскаленного металла и вокруг лучи. Глубокая ночь. Сосед быстро выходит, хочет добыть воды, в поезде воды нет. Меня рвет желчью. Понимаю, что, наверное, подхватила холеру. Чувствую, как дрожит Наташа. Стараюсь говорить спокойно: «Доченька, ничего не бойся, меня скоро высадят, вещи не жалей, отдай все. Папа встретит тебя в Москве. Меня полечат и я приеду к вам». Снова теряю сознание. Такого со мной не было никогда. Знаю, что никто уже мне не поможет, я умираю... И тут вспоминаю Юлю, потерю билета. Собрав последние силы, шепчу: «Господи, если ты есть, помоги!» С отчаянием и последней надеждой. Вспоминаю слова Юли, что ближе всех к человеку Матерь Божия. Почти кричу: «Пресвятая Владычица моя Богородица, спаси меня!» И тут происходит чудо. Меня осеняет золотой свет и тепло, сквозь туман вижу лик Женщины – чудесной, доброй, родной и чувствую Чью-то руку на голове, слышу в душе слова: «Все, успокойся, кончились твои мученья».

   Я открываю глаза, ничего не могу понять. Так хорошо, ничего не болит, на душе легко. Медленно сажусь. Вижу испуганную Наташу, сосед тоже не спит. Говорю: «У меня все прошло. Мне помогла Матерь Божия». «Не было здесь никого – говорит сосед сердито. – Чудеса, столько часов страдала – не пила таблеток. Глупости, не было здесь никого!» – повторяет он.

   Не было? Мне смешно. Пусть весь мир, все ученые, академики скажут, что такого не может быть. Я твердо знаю: была. Я видела, я чувствовала – и я здорова. Спокойно встаю, укладываю Наташу спать, она вся дрожит, глажу ее ручки, целую щечку. Дождалась, пока она заснет. Чувствую такую легкость, такую благодарность, выхожу из купе, становлюсь к окну, слезы текут беспрестанно. Такое счастье, что есть Бог, Матерь Божия, что я в самые тяжелые минуты не одна в этом мире. Я смотрю на небо, плывут ночные облака, луна спешит за поездом. «Спасибо, – шепчу я сквозь слезы, – спасибо...» И вдруг понимаю значение этого слова – спаси Боже! Мне открылась истина, которую я так искала.

   Работала я тогда в Военной Академии, креститься в городе было невозможно – сразу донесут, уволят. Мы с Юлей поехали за город, и крестилась я в маленькой уютной церквушке с замечательным названием «Пречистая». Юля стала моей крестной матерью. Это самый близкий мне человек. Я уверена, эту встречу мне послал Господь. И сразу все мои увлечения йогой, гороскопами, хиромантией, НЛО слетели с меня, как шелуха. Он всё видел и знал, что я ищу Истину, ищу Его. Он коснулся моего сердца. Душа моя была готова к этой встрече. Сейчас я думаю, что это главное, к чему должен прийти человек. Только эта главная встреча дает нашей жизни смысл...

    

   



    Марина Объедкова ПОМОЩЬ МУЧЕНИКА ТРИФОНА 

   

   

    

   Стояла теплая солнечная весна. Всех тянуло выйти на улицу, погулять под ласкающим солнцем и нарвать душистых полевых цветов.

   Я с семьей тоже частенько выходила в сад, но одно обстоятельство сильно портило настроение. Все деревья покрыло сплошным слоем тли, от чего листочки становились липкими и блестящими. Деревья и кусты явно болели и молчаливо ждали от нас помощи.

   Все попытки избавиться от тли существенных результатов не принесли. Мы использовали ядохимикаты, народные средства, но толка не было никакого.

   Во время обработки деревьев мыльным раствором я совсем приуныла. Было просто немыслимо отмыть листочки от этих паразитов, и я раздраженно бросила мыльную губку в ведро, мысленно поругав себя за применение еще одного неэффективного метода.

   Когда вечером муж вернулся с работы, я начала советоваться с ним и предлагать поискать необходимую информацию в Интернете.

   Роман выслушал меня спокойно и так же спокойно сказал:

   – Если ты действительно хочешь самый эффективный метод, нужно заказать молебен мученику Трифону с освящением воды. Ему молятся от вредных насекомых и при колдовском воздействии.

   Когда я услышала эти слова, я оторопела.

   Вот сидит передо мной мой родной муж. Человек с высшим образованием, умный, начитанный – и как старая бабка твердит мне какую-то чушь.

   Хоть я и окрестилась уже в сознательном возрасте и была уверенна в том, что Бог, скорее всего, есть, но Его присутствие и участие в нашей жизни представлялось мне несколько иначе. Я не верила, что Святой обратит на нас внимание и поможет, да и вообще вера моя в то время была такой, как у большинства. Я считала, что Бог есть... наверное, есть, но то, что молитва будет услышана и помощь придет непременно, казалось мне маловероятным. Уверенность же моего мужа представлялась не следствием крепкой веры, а следствием какой-то наивности, а может быть, даже глупости в духовных вопросах.

   Я посмотрела на Романа и ехидно спросила:

   – И как ты себе это представляешь? Прилетят Ангелы в неисчислимом множестве и передавят всю тлю? Или вдруг тле наши деревья покажутся недостаточно вкусными и букашечки дружненько переползут к соседям?

   Роман ничего не ответил и больше разговор на эту тему не заводил.

   На той же неделе он пошел в церковь и вернулся домой с пластиковой бутылкой, наполненной водой.

   Дети играли во дворе и дружно побежали встречать отца. Дочка врезалась в него с разбега и радостно спросила:

   – Папа, это лимонад?

   – Нет, киска. Это святая вода.

   – А-а-а, – разочарованно протянула она и побежала к песку.

   Роман вошел в дом, умылся, переоделся и пошел в сад. Он стал ходить от дерева к дереву, читать молитву и опрыскивать все водой. Делал он это медленно и обстоятельно.

   Я старалась не мешать, но желание поделиться последними новостями, услышанными от соседки, делали мое ожидание томительным.

   После сада, когда Роман отправился на огород, я раздраженно фыркнула и ушла в дом, заниматься привычными делами.

   Когда он вернулся, я не стала ничего рассказывать. Желание поболтать уже прошло, а его умиротворенное состояние почему-то раздражало. Раздражало и то, что соседи могли видеть его, ходящим по грядкам и читающим молитвы.

   ...Прошло дня два-три, и вот забегает в дом дочка и радостно говорит:

   – Мамоцка, там сёвсем маля зуцков осьталось.

   Сын по-взрослому, деловито почесал затылок и утвердительно кивнул:

   – Совсем мало. Папа их водой прогнал.

   – Ладно, идите играйте, через час позову обедать, – сказала я, но в сад выходить не торопилась.

   Дети опоздали с этой новостью, потому что я сама уже наблюдала удивительную картину. Не помню, сколько времени прошло, день или два после молитв мученику Трифону, но, выйдя в сад, я удивилась очень сильно. Тля постепенно стала исчезать, и деревья начали преображаться.

   «Наверное, я очень хорошо обработала их мыльным раствором, – старалась я объяснить себе происходящее, – или последние опрыскивания помогли».

   Я внимательно обследовала деревья и увидела, что в саду появились другие насекомые, какие-то жучки и еще божьи коровки. Может это они уничтожили тлю?

   Мой мозг, мозг перерождающейся атеистки, отказывался верить, что это не химикаты, не мыльный раствор. Что это Трифон!

   Роман тоже видел, как очищаются деревья в саду, видел, но ничего мне не говорил, молча наблюдая за моей реакцией.

   Сад принес в том году много плодов. Уродилась у нас и смородина. Огород радовал крупными овощами и яркой зеленью, а кусты картофеля стояли высоченные, зеленые, и молодую картошку мы ели крупную, с собственными лучком, чесночком и укропчиком.

   Однажды, когда я полола грядки, меня окликнула соседка:

   – Бог в помощь, Марина.

   – Здравствуй, Надя, – ответила я и подошла к забору, за которым стояла Надежда.

   – Скажи, чем вы это кусты опрыскали?

   – Какие кусты?

   – Да картошку. Смотри, у меня кусты стоят без листьев почти, все рыжие, да и у Зои, и у Светы. А ваши зеленые. И картошку молодую ты крупную какую копаешь. Чем обработали? В этом году фитофтора все съела.

   Я стояла, слушала соседку и не знала, что ответить. Сказать правду – не поверит. Мало того, что не поверит, еще и смеяться будет. А что соврать, не знала.

   Но, как говорится: «Когда не знаешь, что соврать, лучше говори правду».

   – Хочешь, верь, – говорю, – хочешь, нет, но это Роман святой водой все кусты опрыскал.

   – Чем?!

   – Заказал молебен, с освящением воды... Я не знаю, как это делается. Роман заказал. В честь мученика Трифона, который помогает в борьбе с вредителями.

   Надя смотрела на меня, и ее взгляд был красноречивее слов. Она мне явно не верила и обижалась, наверное, что я обманывала, скрывая правду.

   – Да правду я говорю. Благодаря мученику Трифону и Божьей помощи у нас такое все уродилась.

   Надя верила в Бога, как большинство из нас. Она отошла от забора, встала в позу, удобную для прополки, повернувшись ко мне задом.

   Я тоже отошла от забора, но вместо того, чтобы полоть дальше свои грядки, пошла в дом.

   – Представляешь, я говорю правду, а она всем своим видом показывает, что я обманываю! – раздраженно сказала я Роману, предварительно проследив, чтобы любопытные детские ушки не наблюдались поблизости.

   – Кому ей?

   – Наде!

   – А что ты ей сказала?

   – Про молебен.

   – И?

   – Она мне не поверила! Да еще посмотрела так, как... Как на дурочку!

   – Не нужно на нее обижаться, – спокойно перебил меня Роман.

   Ну, такое равнодушие к собственной жене показалось мне просто чудовищным! Я уже хотела открыть рот, чтобы высказать свои мысли на этот счет вслух, но Роман жестом остановил меня.

   – Ты бы сама поверила, если бы она сказала тебе то же самое весной, например?

   – Весной?

   – Да, весной. Помнишь, как ты посмеивалась надо мной?

   Помнила ли я? Конечно, помнила и поэтому сразу успокоилась.

   – А помнишь, что сказал отец Михаил на проповеди? – продолжал спрашивать Роман, лукаво улыбаясь.

   – Нет, – искренне призналась я.

   – Он сказал, что верующим нужно считать того человека, который просит у Господа и верит, что получит просимое. Возьми Евангелие и прочти главу 18 от Луки.

   Я взяла Евангелие и стала читать:

   «Сказал также им притчу о том, что должно всегда молиться и не унывать, говоря: в одном городе был судья, который Бога не боялся и людей не стыдился.

   В том же городе была одна вдова, и она, приходя к нему, говорила: защити меня от соперника моего.

   Но он долгое время не хотел. А после сказал сам в себе: хотя я и Бога не боюсь и людей не стыжусь, но, как эта вдова не дает мне покоя, защищу ее, чтобы она не приходила больше докучать мне.

   И сказал Господь: слышите, что говорит судья неправедный?

   Бог ли не защитит избранных Своих, вопиющих к Нему день и ночь, хотя и медлит защищать их?

   Сказываю вам, что подаст им защиту вскоре. Но Сын Человеческий, придя, найдет ли веру на земле?»

   Я опустила Книгу и подумала: «Найдет, непременно найдет!»



    Марина Объедкова. СКОРАЯ ПОМОЩЬ

   



   

    

   К нам в город привезли икону Почаевской Божьей Матери. Все верующие устремились в храм, где она была выставлена. Вечером поехали туда и мой муж с сыном, а я с двумя дочками осталась дома.

   Дело в том, что погода была очень плохая. Было холодно, шел дождь, а те, кто ездил к иконе, рассказывали о большой очереди, часа на два, не меньше.

   Моя младшая никак не могла привыкнуть к яслям. Ей был уже третий год и я скоро должна была выходить на работу, но Александра в яслях ничего не ела, не спала. Чего только я не перепробовала! Сначала оставляла ее только на два часа, чтобы она поиграла с детьми, освоилась. Все эти два часа мой ребенок сидел и ждал, когда за ним придут.

   Воспитательница посоветовала оставлять дочку до сна. Но опять все повторялось. Она сидела, ждала меня, и накормить ее было невозможно.

   Приходя за дочкой, я видела уставшие, несчастные глаза. Она успевала сильно проголодаться и дома набрасывалась на еду, а потом жаловалась на боли в животе. Я убеждала Сашеньку в том, что ходить в ясли просто необходимо, и она крепилась изо всех сил, чтобы не разрыдаться. Мне тоже хотелось плакать и, идя домой, я глотала слезы, стараясь избегать встречи со знакомыми. Приближался день, когда нужно было выходить на работу, а Александра никак не могла привыкнуть, хотя многие другие дети, которые тоже плакали вначале, уже вели себя значительно лучше.

   В общем, посещение яслей стало настоящим испытанием и для нее, и для меня. Оставляя утром мою Сашку с чужими людьми, я чувствовала себя монстром, предателем. Она смотрела на меня большими грустными глазами, в которых читалось настоящее детское горе.

   И вот в холодный, дождливый день я оставила и среднюю, и младшую дочек дома. Утром они мирно спали, посапывая своими маленькими носиками, а я с ужасом думала о предстоящем походе в ясли. За окном шел дождь. Было сыро и холодно. Я посмотрела на иконы и подумала, что просить помощи не у кого, кроме Бога и Богоматери. И это решение показалось мне настолько очевидным, что я решила обязательно поехать к Почаевской иконе и попросить помощи.

   Разбудив дочек, я покормила их, одела. Путешествие с двумя маленькими детьми казалось мне очень трудным, но, помолившись Матушке, я решила ехать.

   Все складывалось как нельзя лучше. Автобус пришел быстро, мы даже не успели замерзнуть. Причем, обычно набитый автобус оказался полупустым. Это был прямой автобус, который шел в нужное нам место. Мы сели и доехали спокойно, без пересадок.

   До храма нужно было идти еще какое-то расстояние пешком. Дорогу сильно развезло, но мы пошли медленно, аккуратно выбирая более сухие и чистые места. К иконе пришло много народа, и очередь тянулась из храма на большое расстояние по улице.

   Я испугалась, что дети не выдержат, и начнут капризничать, ведь им было два годика и пять лет.

   Господи, помоги! – мысленно попросила я.

   – Мама, мне холодно, – захныкала пятилетняя Дашенька.

   Тут люди, стоявшие впереди, стали оборачиваться и говорить:

   – Идите с детьми вперед.

   – Проходите! – слышалось со всех сторон.

   Так мы вошли в храм, где было не так холодно. И здесь люди стали нас пропускать вперед.

   Когда мы подошли к самой иконе, меня переполняли чувства. Со слезами на глазах я попросила Божью Матерь помочь мне. И среди моих просьб самой слезной была просьба о том, чтобы Александра чувствовала себя в садике нормально. Чтобы она, наконец, привыкла и ходила туда с удовольствием...

   Дорога назад опять получилась легкой и приятной. Опять подошел прямой автобус, и мы ехали сидя.

   На следующее утро я почему-то уже не очень нервничала, ведя за ручки своих дочек в сад. А заходя вечером в ясельную группу, удивилась вопросу, который задала мне воспитательница:

   – Что вы с ребенком сделали? – спросила она с улыбкой.

   – В каком смысле? – не поняла я.

   – Она сегодня ела нормально, и даже сама пошла в спальню, и разделась для сна.

   Воспитательница смотрела на меня вопросительно, желая узнать мою педагогическую тайну. Я, с трудом сдерживая радость, улыбнулась и сказала:

   – Была проведена разъяснительная работа на более высоком уровне.

   Она не поняла, пожала плечами и пошла в игровую комнату, звать мою Александру.

    

   



    Музей 
   


    
    
      	
   

   Обложка рукописного сборника

      
      	
   Ирина Варапаева, музыковед, директор Регентско-певческих курсов Данилова монастыря 



   «СБОРНИК ЛУЧШИХ ЦЕРКОВНЫХ НАПЕВОВ РАЗНЫХ АВТОРОВ»

    

   В МУЗЕЕ ДАНИЛОВА МОНАСТЫРЯ ХРАНИТСЯ УНИКАЛЬНЫЙ ДОКУМЕНТ – НОТНЫЙ РУКОПИСНЫЙ СБОРНИК ИЗБРАННЫХ ПЕСНОПЕНИЙ ВСЕНОЩНОГО БДЕНИЯ. ОН СОСТАВЛЕН В МОСКОВСКОЙ ДУХОВНОЙ АКАДЕМИИ В 1915 ГОДУ НАСЕЛЬНИКАМИ ТРОИЦЕ-СЕРГИЕВОЙ ЛАВРЫ ПРИ НЕПОСРЕДСТВЕННОМ УЧАСТИИ ВЫСОКОПРЕОСВЯЩЕННЕЙШЕГО ВЛАДЫКИ ФЕОДОРА (ПОЗДЕЕВСКОГО). ИМПУЛЬСОМ ДЛЯ СОСТАВЛЕНИЯ ТАКОГО РОДА СБОРНИКОВ СЛУЖИЛА НЕОБХОДИМОСТЬ СОЗДАНИЯ НЕКИХ ОБРАЗЦОВ, ЯВЛЯЮЩИХСЯ РЕПЕРТУАРНЫМИ ДЛЯ ТОЙ ИЛИ ИНОЙ ОБИТЕЛИ.

      
     

  



    

   К этому времени было гармонизовано немалое количество древних церковных напевов, написаны композиторами не только отдельные песнопения, но и богослужебные циклы. Это – «Всенощное Бдение» П. И. Чайковского, А.Т. Гречанинова, А.А. Архангельского, М.М. Ипполитова-Иванова, С.В. Рахманинова, П.Г. Чеснокова; «Литургия» П.И. Чайковского, А.А. Архангельского, С.В. Рахманинова, А.Т. Гречанинова; «Венчание» А.А. Архангельского, А.В. Никольского, А.Д. Кастальского; «Панихида» А.А. Архангельского, С.В. Смоленского, П.Г. Чеснокова (для смешанного хора и для однородного мужского и женского составов).

    

   

   Титульный лист рукописного сборника с посвящением вл. Феодору

    

   Из всего существующего на тот момент времени певческого репертуара ценители богослужебного церковного пения отбирали лучшее и удобное для клироса. Таковым, по-видимому, был обнаруженный нами «Сборник лучших церковных напевов разных авторов» 1915 года. Его составителями являются практикующие музыканты того времени – священник, кандидат богословия, бывший регент левого хора Феодор Делекторский, иеромонах Матфей (фамилия неизвестна) и регент правого хора, студент IV курса Валентин Металлов.

   Каково же содержание этой рукописи? О чем оно говорит?

   В него вошли произведения композиторов: П.И. Чайковского, А.А. Архангельского, А.Д. Кастальского, П.Г. Чеснокова, Г.Ф. Львовского, А.В. Никольского, Д.В. Аллеманова, А.А. Копылова, М.П. Строкина, В.А. Фатеева, В.С. Комарова, иеромонаха Нафанаила (Бочкало), В.П. Войденова, В.С. Софронова.

   Само перечисление этих имен говорит о многом: об интересе к музыке известных композиторов, в том числе и современных; о выборе художественно значимых произведений; о возможностях исполнительского коллектива и о развитом музыкальном вкусе регентов того времени.

   Каковы жанры предлагаемых песнопений Всенощного бдения?

   Сборник включает 32 обиходных и авторских песнопений1 из великой вечерни и утрени.

    

   

   1. «Предначинательный псалом» (103 пс.) – Комаров

   2. «Предначинательный псалом» – Фатеев

   3. «Предначинательный псалом» – Аллеманов

   4. «Блажен муж» – распев Киево-Печерской Лавры

   5. «Блажен муж» – Кастальский, распев Московского Успенского собора

   6. «Блажен муж» – Львовский

   7. «Свете тихий» – Чесноков

   8. «Свете тихий» – Никольский. Киевский напев, переложение для однородного хора – Чеснокова 

   9. «Свете тихий» – Аллеманов

   10. «Ныне отпущаеши» – Кастальский

   11. «Ныне отпущаеши» – Копылов

   12. «Ныне отпущаеши» – Строкин

   13. «Хвалите Имя Господне» – Афонский напев

   14. «Хвалите Имя Господне» – Никольский

   15. «Хвалите Имя Господне» – Софронов

   16. «Хвалите Имя Господне» – Валаамскаго распева

   17. «Хвалите Имя Господне» – Чесноков № 1

   18. «Хвалите Имя Господне» – Архангельский

   19. «Хвалите Имя Господне» – Чесноков № 2

   20. «Хвалите Имя Господне» – Чесноков № 3

   21. «Ангельский собор» – епископ Феофан

   22. Антифоны воскресные 8-ми гласов – Бойденов

   23. «Воскресение Христово видевши» – Архангельский

   24. «Воскресение Христово видевши» – П. Чайковский

   25. «Отверзу уста моя» – Строкин

   26. «Отверзу уста моя» – Чесноков

   27. «Великое славословие» – иеромонах Нафанаил

   28. «Взбранной Воеводе» – неизвестный автор

   29. Припев на акафисте Пресвятой Богородице – Самарскаго распева

   30. Сугубая ектения – Самарскаго распева

   31. «Блажен муж» – напев Троице-Сергиевой Лавры

   32. Тропарь Покрову Пресвятой Богородицы – иеромонах Нафанаил

    

   

   Таким образом, в сборник входят в основном неизменяемые песнопения, относящиеся как к вечерне (с 1-го по 12-й), так и к утрене (с 13-го по 28-й). Кроме того, последние четыре номера (с 29-го по 32-й) относятся к разным службам и жанрам. Одни песнопения представлены в одном варианте, например: «Великое славословие», а другие – в нескольких, например: «Блажен муж», «Хвалите Имя Господне», что дает возможность выбора.

   Музыкально выразительные средства предлагаемых образцов богослужебного пения неоднозначны. Они соответствуют не только авторскому стилю, но и стилю той или иной школы. Имеются в виду Московская и Петербургская школы. С одной стороны, применяется гармония с чертами «русскости», с другой, – звучит то, что Чайковский называл «европеизмом». Многие песнопения содержат в себе и древние, и более поздние распевы – знаменный, киевский, греческий, валаамский. Кроме распевов, используются и напевы – афонский, Киево-Печерский, Зосимовой пустыни. (Одноголосное пение в сборнике отсутствует, что соответствует условиям, сложившимся к 1915 году2.)

    

   

    

   Остановимся на некоторых чертах стилистики, характеризующей музыкальный склад песнопений. Вот некоторые типичные черты, относящиеся к разным сторонам музыкального произведения. Например, в фактуре заметно преобладание движения параллельными терциями и секстами. Аккордовое многоголосие озвучено вкраплениями подголосочной полифонии. Гармония опирается на звукоряд параллельно-переменного лада – с включением характерных плагальных оборотов. Голосоведение, сочетающее поступенное движение с ходами на более широкие интервалы, создает в целом напевно-мелодическую ткань песнопения. Исследовать музыкальный язык песнопений – с ориентацией на авторский стиль и общие черты церковной музыки того времени – специальная научная задача.

   Данный сборник представляет собой яркий пример любви к богослужению, стройному и молитвенному пению. Доказательством тому является предисловие в начале сборника, в котором заключена мысль музыканта начала ХХ века, иеромонаха Матфея. Из его высказываний становится ясным, как понималась проблема церковности. «За последнее время в нашей церковно-певческой литературе появилось множество самых разнообразных сочинений и обиходных переложений, которые часто по своему характеру и стилю не только взаимно расходятся между собою, но бывают иногда даже чужды самого существенного свойства их – церковности». Автор предисловия обращает внимание на проблему стиля, на манеру исполнения церковного песнопения. Сегодня, в XXI веке, проблема стиля, проблема репертуара волнует нас не в меньшей мере. Только благодаря «тщательному разбору песнопений можно создать определенный, выдержанный стиль и характер церковного богослужения», – пишет автор предисловия иеромонах Матфей. И в этом он прав...

   Найденный сборник, если задуматься, ставит ряд исторических проблем; одна из них связана со взаимодействием певческих практик. В самом деле, произведения, вошедшие в него, пели в Троице-Сергиевой Лавре – и эти же произведения пели в Даниловом мужском монастыре г. Москвы. С приходом владыки Феодора на должность настоятеля Данилова монастыря в 1917 году этот сборник становится основой певческого репертуара мужского хора.

   Каждая обитель, с одной стороны, сохраняла традицию, идущую издревле, а с другой стороны формировала свой репертуар, включающий и толкование других песнопений. Так мы можем сопоставить две ветви музыкальной культуры – Троице-Сергиеву Лавру и Данилов монастырь, – взаимодействующих в прошлом и сохранивших тесную связь в настоящем. Богатое музыкальное содержание этого музыкального документа – «...Лучших церковных напевов разных авторов» – входит в репертуар ныне существующего праздничного хора Данилова монастыря.

   Итак, мы можем заключить, что в начале ХХ века в Даниловом монастыре звучали не только песнопения церковного обихода, но была потребность исполнять новейшую и лучшую музыку композиторов того времени. Этот факт говорит о том, что в монастыре большое внимание уделялось клиросу – и его составу, и его профессиональному уровню.

   Исследуя современное богослужебное пение Данилова монастыря, мы понимаем, что данный сборник – это своего рода знаковое явление. Его высокий профессиональный уровень не мог, конечно, не оказывать влияния на те произведения, которые возникали на протяжении прошедшего времени. Он позволяет соединить прошлое и настоящее, то есть певческую практику начала ХХ века и практику начала XXI века.

   Создание такого сборника, несомненно, обусловлено высоким уровнем интереса певчих к творчеству современных композиторов и не менее высоким их профессиональным уровнем. Сегодня трудно найти не только церковный монастырский хор, но среди светских коллективов немного есть тех, кто уделял бы внимание церковным произведениям современных авторов. В этом и уникальность, и актуальность сборника, который, вопреки огромному количеству и разнообразию песнопений, не потерял своего значения и востребованности. Песнопения эти звучат не только в Троице-Сергиевой Лавре и Даниловом монастыре, но и в других храмах Москвы.

    

   1. Источник и автора изображения мы не устанавливали. См.: этот рисунок, например: В. Волков. Из моих воспоминаний // Искры. М., 1902. № 7 (17 февраля), воспроизведено: Николай Васильевич Гоголь. Материалы, собранные А. А. Бахрушиным. 1893–1912. В 3 т. – М. – СПб., 2009. Т. 1. С. 234.

   2. На рубеже ХІХ–ХХ веков в России, как известно, возникает новое направление, представленное музыкантами, как Москвы, так и Петербурга. Авторы стремились сохранить древний напев, создать гармонию, соответствующую гласовому пению, искали соответствующие формы. В сочинениях этого направления мы находим черты, которыми характеризуется русская народная песня и древнецерковные напевы. Это и свободная фактура, ритм, гармония. Это и внимательное отношение к церковному пению, в связи с чем напевы приобретают особый, глубоко духовный смысл.

    

   



   

   В первый месяц осени в издательстве «Даниловский благовестник» выходит из печати издание

   «Епископ Зосима. Книга памяти».

   Выход книги приурочен к 27 сентября – празднику Воздвижения Креста Господня и годовщине епископской хиротонии владыки Зосимы (Давыдова), епископа Якутского и Ленского (1963–2010)


   



   

   
   ИЗДАНИЕ ДАНИЛОВА СТАВРОПИГИАЛЬНОГО МУЖСКОГО МОНАСТЫРЯ

   Издание осуществлено под общим руководством

   архимандрита Алексия (Поликарпова)

   и игумена Иннокентия (Ольхового) 

    

   Директор Издательства – С. Дубинкин

   Главный редактор Издательства – В. Малягин

   Главный художник Издательства – А. Григорьев

    

   Редактор-составитель – В. Малягин

    Разработка и исполнение дизайн-проекта – Н. Пескова

   Фоторедактор – С. Зыков

   Корректор – А, Шуртина 

   Подготовка оригинал-макета,

   верстка и обработка иллюстраций – ООО «Издательство Пенаты»

    

   В подготовке номера принимали участие:

   Н. Шапошникова, Т. Петрова, Е. Орлова, А. Добросоцких, В. Пономарев

    

   В номере использованы фотографии

   из семейного архива Нефедьевых,

   С. Веретенникова, В. Пономарева, А. Щепина, Н. Песковой, Д. Бальтерманца

    

   © Данилов ставропигиальный мужской монастырь

    

   Издательство "ДАНИЛОВСКИЙ БЛАГОВЕСТНИК"　

    

   На первой стороне обложки: 　

   храм Святых Отцов Семи Вселенских Соборов Данилова монастыря.　

   Фотограф: С. Веретенников　

   На второй стороне обложки　

   Святейший Патриарх Московский и всея Руси Кирилл в Даниловом монастыре. 　

   Фотограф: С. Веретенников
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