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    700-летие преподобного Сергия Радонежского отмечает в этом году вся православная Россия. Все мы знаем, сколько сделал Игумен Земли Русской для укрепления Церкви и объединения государства. Но одно из самых значимых его деяний, несомненно, основание монастыря, ставшего Свято-Троицкой Лаврой и очагом монашества на Руси. О Лавре, ее основателе и русском монашестве – наша беседа с наместником московского ставропигиального Данилова монастыря, руководителем информационной службы Синодального отдела по монастырям и монашеству Русской Православной Церкви архимандритом Алексием (Поликарповым), который на протяжении 22 лет был насельником обители преподобного Сергия.
  


  
    Для человека светского навсегда останется загадкой, что сподвигло отрока Варфоломея семь столетий назад встать на монашеский путь. Ведь был он из семьи бояр ростовских и легко мог выбрать себе государеву или военную службу. Но еще в отроческом возрасте будущий молитвенник Земли Русской избрал «благую часть». Впрочем, как сказано в Житии, старец, посетивший родителей отрока Варфоломея, сказал им, что их сына «Бог избрал до рождения его»...
  


  


  
    – Отец Алексий, а как получилось, что Вы выбрали монашеский путь? И как Вы стали монахом Троице-Сергиевой Лавры?
  


  


  
    – Монашество подразумевает такое служение Христу, когда мы по заповеди Божией, хотим угождать Ему, любить Его всей душой, всем своим сердцем, всем помышлением своим. И когда христианин целью своего земного существования определяет такое служение, подчиняя этому все мысли, чувства и всю свою жизнь, – вот тогда он и думает о монашестве, о жизни в монастыре. Мысль о монашестве предваряла мое поступление в Духовную семинарию. Когда живешь и учишься в семинарии, а рядом – Лавра, и каждый день ты видишь бесконечное число добрых примеров иноческой жизни, то тебя так и тянет стать членом этой святой обители. Именно поэтому я еще во время учебы перешел на послушание в Троице-Сергиеву Лавру и со временем там был пострижен в монашество.
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    – Какой это был год?
  


  
    – 70-й прошлого века.
  


  


  
    – Как я понимаю, к Церкви Вы пришли еще в школе. Трудно ли было школьнику отстаивать свою веру? Пытались ли Вам помешать поступить в Духовную семинарию?
  


  
    – Сложное, конечно, тогда было время. И верующим в те годы создавали немало препон. И я столкнулся с большими проблемами во время учебы в школе, когда узнали, что я человек верующий и хожу в церковь. И на комсомольских собраниях меня осуждали. А чтобы помешать поступить в семинарию, могли сразу после школы забрать в армию. Но когда в последнем классе школы задавали вопросы: «Веруешь ли в Бога? Ходишь в Церковь?», то своим «да» человек уже избирал путь, который, образно говоря, «вел к храму».
  


  


  
    – А нельзя было промолчать? В наше время далеко не все люди стремятся афишировать свои убеждения.
  


  
    – Когда тебе прилюдно задавали вопрос: «Веруешь ли ты?», что можно было ответить? Смалодушничать? Сказать, что я неверующий? Я так не мог. Помните, как сказано в Евангелие: «Ибо, кто постыдится Меня и Моих слов, того Сын Человеческий постыдится, когда придет во славе Своей и Отца и святых Ангелов» (Лк. 9, 26). Многим, кто вставал на путь Христа в то время, приходилось проверять свои намерения, силу своего духа... Как только ты заявлял о своей вере во Христа, мгновенно менялось отношение окружающих к тебе, той же администрации школы, к примеру. Но, честно говоря, я не думал, что веруя в Бога и посещая церковь, я совершаю какой-то особый подвиг. Я просто считал, что не вправе скрывать свою веру.
  


  
    ...В двадцатилетнем возрасте Варфоломей в поисках строжайшей аскезы и пустынножительства, убедил своего брата Стефана основать в глухом Радонежском бору пустынь на берегу реки Кончура. Сегодня это Троице-Сергиева Лавра. Она представляет собой целый город-крепость – более 50 зданий, созданных лучшими зодчими России на протяжении столетий. А когда-то здесь шумел дремучий лес, и в этом глухом бору Варфоломей вместе со Стефаном трудились над сооружением первой деревянной церкви во имя Святой Троицы...
  


  


  
    – Отец Алексий, давайте мысленно перенесемся на 44 года назад. Каково было Ваше первое впечатление от Лавры?
  


  
    – Впервые я приехал в Лавру в октябре, как раз перед Покровом. И увидел обитель во всем ее великолепии. Стояла золотая осень, теплая, солнечная погода. Помню, в тот день я оказался на богослужении в Академическом храме. Ведь Покров – это престольный праздник Академии. Это богослужение показалось мне воплощением неба на земле. И хотя с того дня прошло уже более сорока лет, но я и сейчас отлично помню то свое удивительное, светлое, радостное состояние от осознания того, что я нахожусь в Троице-Сергиевой Лавре.
  


  
    Помню свои первые шаги в Посаде. Тогда там было особенно сложно найти место для ночлега. И мы с одним братом (ныне он подвизается в Оптиной пустыни) ночевали у одной доброй монахини. У нее была всего одна крохотная комната, но на ночлег к ней собралось много народа из разных мест: из Иванова, Саратова... Помню, что нам, двум юношам, почему-то отвели почетное место на кровати, все остальные легли на полу, а сама хозяйка всю ночь просидела на порожке. Вот такие мои первые впечатления от Лавры.
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    – Когда Вы стали монахом в Лавре, какие были у Вас послушания?
  


  
    – Поначалу я был послушником за свечным ящиком. Это было непросто из-за огромного количества людей, приходивших в обитель: они передавали записки, брали просфоры, покупали свечи... А на большие праздники это была просто лавина людей, приезжавших из самых отдаленных мест российской глубинки. И все эти женщины, богомольные старушки развязывали свои узелки, доставали из них деньги и записки. И не только от себя – они везли их от своих друзей, знакомых и, передавая мне, говорили: «Приказывали в обитель передать, чтобы помянули...» Мне надо было быстро всё сделать, не растеряться, не запутаться.
  


  
    Потом у меня было клиросное послушание – я пел на богослужении. Позже, когда я был рукоположен в сан иеродиакона, нес диаконское послушание. А став иеромонахом, совершал Литургии, принимал исповеди, был духовником для богомольцев. В Лавре исповедовали и утром, и вечером, и в ночное время. Потому что поток людской не замирал никогда. Ведь по всей святой обители распространялся особый благодатный дух, который наполнял каждого человека. Уезжая из Лавры, человек забирал с собой частичку благодати. И – что очень важно! – ведь именно так дух Преподобного Сергия распространялся по всей России.
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    – Двадцать два года Вы были монахом в Троице-Сергиевой Лавре. Чем для Вас стала эта обитель? Чем для Вас было время, проведенное там?
  


  
    – Для меня это было время становления духа, становления жизни в Церкви, в монашестве. Потому что Троице-Сергиева Лавра – место особенное, святыня великая. Здесь находятся мощи Преподобного Сергия, и когда люди приходят в Троицкий собор, они прикасаются к великому, потаенному и явному чуду; они обращаются к Преподобному Сергию как к самому близкому и родному человеку. Ему они адресуют свои молитвы, поверяют свои мысли и чувства, просят об исполнении своих желаний. Как говорил один иерарх Церкви, «Преподобный Сергий даже незаконные наши желания исполняет». Ведь для всех нас Преподобный Сергий – и отец, и игумен всероссийский, и духовник каждого православного сердца.
  


  
    А Троицкий собор – это место, куда всегда можно прийти, где можно всё рассказать. И получить просимое в такой мере, в какой Господь сочтет нужным исполнить... И всегда-то оттуда уйдешь утешенным!
  


  
    Удивительное это место Троице-Сергиева Лавра. Преподобный Сергий выбрал холм Маковец в глухом Радонежском бору и освятил его своими молитвами. Мы знаем, что какое-то время он монашествовал здесь один, – его родной брат Стефан не вынес подвигов и ушел. Но постепенно к Преподобному стала стекаться братия из разных земель. Они знали его силу и благодать, они видели знамения. Так, когда он совершал Литургию, в Чашу сошел огненный столп, и Преподобный Сергий причастился духовно. Сама Царица Небесная являлась ему.
  


  
    Много испытаний пришлось выдержать монахам. Полчища врагов пытались уничтожить монастырь. Уже после основания обители подвиг духовный усугубился, когда не все монахи согласились с введением общежительного устава.
  


  


  
    – А почему они были против?
  


  
    – А потому что устав был довольно строгий. Не каждый мог его понести. И Преподобный Сергий решил позволить братиям осознать, почувствовать, насколько они не правы. Поэтому он ушел из обители и основал Благовещенский монастырь в Киржаче. Но потом, по просьбе братии, вернулся. Конечно, в те далекие времена монахам приходилось очень нелегко. Случалось, что в монастыре не было хлеба. Был случай, когда все съестные запасы закончились, и братия стала роптать и собиралась расходиться. И тогда Преподобный начал молиться, и по его молитвам в монастырь прибыл целый обоз с хлебом. И таких чудес было немало. Но главное даже не чудеса, а та вера, с которой к монастырю со всей России тянулись люди. К пустому колодцу люди не пойдут!
  


  


  
    – Батюшка, вопрос очень личный. А Вы сами с какими-нибудь просьбами обращались к Преподобному Сергию?
  


  
    – Если вы спрашиваете о чудесах, свидетелем которых я был, то чудес я не помню. Правда, помню, что, еще будучи студентом семинарии, мысленно просил Преподобного Сергия помочь мне остаться монахом в Лавре. Ведь когда человек приходил на послушание в Лавру, продолжая одновременно учебу в семинарии или академии, то это не означало, что он и дальше останется в обители. Помню как мы, будучи послушниками, жили в Лавре, и однажды в нашу келью зашел архимандрит Феодор, покойный ныне. Мы поделились с батюшкой своими волнениями, своим беспокойством, сказали, что вот пока живем, а что будет дальше – сможем ли остаться – неизвестно. А он нас успокоил, сказав, что в свое время тоже волновался, сможет ли остаться в Лавре. И молил об этом Преподобного Сергия, и тот своим ходатайством все устроил. «И вам он поможет», – уверенно сказал отец Феодор. Так и случилось. Все препятствия оказались преодолимы, и для меня эти 22 года пребывания в Лавре стали подарком от Бога, от Преподобного Сергия.
  


  


  
    – Отец Алексий, а что, по Вашему мнению, было особенного в личности Преподобного Сергия?
  


  
    – Конечно, каждый святой велик в своем подвиге, но я думаю, что равного Преподобному Сергию не было. Вспомним хотя бы, что Преподобный невероятно много сделал для нашей страны и Церкви. Татарское иго, разрозненность князей русских, страшная Куликовская битва, в которой русским воинам предстояло сразиться с татарскими полчищами Мамая. Я думаю, во многом благодаря духовной помощи, молитвам Преподобного Сергия, Святая Русь выстояла. Господь сподвиг святого Игумена Земли Русской прийти к нам именно тогда, когда мы особенно нуждались в нем.
  


  
    ...Известно, что накануне Куликовской битвы московский князь Дмитрий в поисках духовной поддержки приехал к Преподобному Сергию Радонежскому за благословением. И тот не только укрепил князя и дал ему свое благословение, но и послал с ним двух своих иноков – Пересвета и Ослябю, которых незадолго до этого постриг в великую схиму...
  


  


  
    – Батюшка, а почему Преподобный Сергий Радонежский послал на битву двух монахов? Разве в Церкви принято, чтобы монахи воевали? Сейчас нередко можно услышать о том, что Церковь не должна участвовать в политической жизни государства.
  


  
    – Не принято. Но битва за освобождение Земли Русской – это случай исключительный. И Преподобный послал не просто монахов, не просто богатырей – он послал схимников, которые в прошлом были сильными воинами. В то же время это был знак князю Дмитрию, что главное – это даже не количество воинов, а сила духа, с которой идешь на врага. Два этих схимника-богатыря Пересвет и Ослябя погибли в сражении, но с ними на Куликовом поле присутствовала благодать, посланная Преподобным Сергием.
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    – В Лавре благодать ощущается постоянно?
  


  
    – Вы даже и представить себе не можете, какая невероятная благодать царит в обители Преподобного Сергия! Войдешь в Троицкий собор и чувствуешь милость Божию. В Лавре братия каждый день ходит к мощам Преподобного. Там есть и братский молебен, а можно и самому отдельно в течение дня подойти к мощам, чтобы помолиться.
  


  


  
    – Вам трудно было оставлять Лавру?
  


  
    – Трудно, очень трудно. Но это было послушание от покойного Патриарха Алексия. А послушание надо принимать. Можно говорить, что тебе кажется, что в силу каких-то обстоятельств ты не сможешь это послушание выполнить, но благословение есть, и его надо исполнять.
  


  


  
    – А часто ли Вы в Лавру приезжаете?
  


  
    – Раньше приезжал часто. Когда там духовником был отец Кирилл. Теперь, к сожалению, бываю все реже. Отец Кирилл долгое время был духовником Троице-Сергиевой Лавры, он был духовником трех русских Патриархов и по сути он – духовник всей России. Он человек особенный. Невероятно добрый, молитвенный, любит всех, всем делает добро. В нем живет Дух Божий. Людей высокой духовной жизни в Лавре немало, но отец Кирилл всегда занимал особое место. К сожалению, сейчас он нездоров, весьма нездоров. И уже не живет в Лавре.
  


  


  
    – Отец Алексий, Троице-Сергиев монастырь первым был удостоен звания Лавры?
  


  
    – На территории России первым. Но если брать Россию с Украиной, то Киево-Печерская Лавра получила это звание раньше.
  


  


  
    – А что отличает Лавру от других монастырей?
  


  
    – Лавра – это большой монастырь, в котором много храмов, много братии. Это монастырь, который принимает паломников и богомольцев. Монастырь, где есть святые мощи. Это монастырь, обладающий большим зарядом духовной силы, которым он освящает всю Россию.
  


  


  
    – Батюшка, а что на Ваш взгляд выделяет Троице-Сергиеву Лавру из других значимых духовных центров России?
  


  
    – Конечно, каждый большой монастырь имеет свое лицо, свой заряд, свою направленность. Лицо Троице-Сергиевой Лавры – это и то духовное просвещение, которое она дает людям. Все насельники Лавры имеют духовное образование: кто-то окончил семинарию, кто-то – духовную академию.
  


  
    И недаром Преподобный Сергий видел множество птиц. Это образ его учеников и учеников его учеников, которые рассеялись по всему северо-востоку Руси и основали множество монастырей. Можно со всей уверенностью говорить, что Троице-Сергиева Лавра, основанная Преподобным Сергием Радонежским, дала большой толчок к духовному просвещению Руси. Множество игуменов современных монастырей Русской Православной Церкви вышли из стен Лавры.
  


  
    И сегодня Троице-Сергиева Лавра остается маяком духовности и просвещения для всей России. Конечно, каждый день открываются новые монастыри, но это как бы почки одного дерева, имя которому – Лавра. И по сей день обитель, созданная Преподобным Сергием, сохраняет свою духовную силу. И по сей день люди стремятся туда, потому что благодать этого святого места не только не исчерпана, а, напротив, день ото дня она умножается.
  


  
    И мне хочется думать, что этот большой юбилей, который отмечает Русская Православная Церковь – 700 лет со дня рождения Преподобного Сергия Радонежского, – будет особенно близок всем нам, молящимся ему. И я знаю, что он слышит наши прошения и Господь его молитвами подаст нам силу Духа Святого, которую сам Преподобный приобрел трудами и потом.
  


  
    Беседовал Петр Селинов
  


  Проповедь

  СЛОВО В ДЕНЬ ПРАЗДНОВАНИЯ ПАМЯТИ СОБОРА НОВОМУЧЕНИКОВ И ИСПОВЕДНИКОВ РОССИЙСКИХ

  Проповедь архимандрита ИОАННА (Крестьянкина)
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    Во имя Отца и Сына и Святаго Духа!
  


  
    И когда Он снял пятую печать, я увидел под жертвенником души убиенных за слово Божие и за свидетельство, которое они имели. И возопили они громким голосом, говоря: доколе, Владыка Святый и Истинный, не судишь и не мстишь живущим на земле за кровь нашу? ...и сказано им, чтобы они успокоились еще на малое время, пока и сотрудники их и братья их, которые будут убиты, как и они, дополнят число. (Откр. 6, 9–10, 11)
  


  
    Други наши, сегодня праздник молитвенной памяти святых, начало которому было положено тогда, когда они, эти люди, еще жили и только стояли на пороге предлежащего им подвига. И они сами, не ведая того о себе, но пророчески предзря будущее России, на всероссийском Соборе Русской Православной Церкви в 1917–1918 годах объявили: «Установить по всей России ежегодное поминовение молитвенное в день 25-го января или в следующий за сим воскресный день (...) всех усопших в нынешнюю лютую годину гонений исповедников и мучеников».
  


  
    Они не знали о себе, но Дух Святый, в Церкви почивающий и Церковь ведущий, их устами изрек явно будущее.
  


  
    И на этом Всероссийском Соборе, восстановившем Богом данной властью на Руси Патриаршество, еще воочию была видна древняя церковная слава России. Но там же ей, этой славе, уже противопоставилось надвигающееся будущее – непримиримая, враждебная сила, ненавидевшая христианство и Крест и обещавшая русской Церкви подвиг мученичества и исповедничества, доселе редко являвшийся в ней.
  


  
    Непрекращающиеся гонения, в которых рождалась Вселенская Церковь, казалось, обошли Россию. Русь приняла христианство готовым, выстраданным другими, из рук своего правителя – Великого равноапостольного князя Владимира – и вросла в него весьма малыми жертвами. Но могла ли Русская Церковь миновать общий всем христианам путь, начертанный Христом? «...возложат на вас руки и будут гнать вас, предавая... в темницы, и поведут пред... правителей за имя Мое...» (Лк. 21, 12). Это Божие определение о Церкви открылось со всей очевидностью еще с апостольских времен. А для России час испытания ее веры, час подвига за Христа пришел в XX веке, ибо не без России Вселенская Церковь должна была достигнуть полноты духовного возраста и совершенства. Почти через тысячелетие после принятия христианства с небывалой силой на Русскую Православную Церковь обрушилось гонение, движимое активным богоборчеством, целью которого было стереть Церковь с лица земли и изгладить само воспоминание о Боге в сердцах россиян. И цель оправдывала средства. В относительно короткий период – за семьдесят лет – земная Русская Церковь пополнила Небесное Отечество множеством русских святых мучеников и исповедников.
  


  
    И сегодня второй год мы прославляем всех тех, кто пронес подвиг веры до исповедничества и мученичества в этот новый период истории государства Российского и его Святой Церкви.
  


  
    Только через семьдесят пять лет постановление, прозвучавшее на Соборе 1917 года, ожило и стало деянием. И в этот день мы совершаем молитвенное поминовение тех, кто пострадал за веру и правду: был расстрелян, замучен, убит, умер от болезней и холода в лагерях – принял мученическую кончину за веру Христову. Сегодня мы называем только восемь имен – восемь первых мучеников, канонизированных Русской Православной Церковью в 1992 году: это священномученик Владимир, митрополит Киевский и Галицкий; священномученик Вениамин, митрополит Петроградский и Гдовский; священномученик архимандрит Сергий; мученик Юрий; мученик Иоанн; преподобномученица Великая княгиня Елисавета; преподобномученица инокиня Варвара. И только Патриарх Тихон был прославлен ранее, в 1989 году.
  


  
    Но за ними, поименованными, стоит бесчисленное множество клириков, мирян, имена коих знает один Бог, и кои свидетельством своим о вере Христовой «даже до смерти» стали молитвенниками и предстателями пред Престолом Божиим за нас, за землю Русскую.
  


  
    Первый период кровопролитных массовых гонений на Церковь Христову начался после декрета об изъятии церковных ценностей и опубликования в печати списка «врагов народа», первым в котором был Патриарх Тихон, а вслед за ним епископы, священники – вся лучшая часть российского духовенства. На конец 1922 года было расстреляно по суду 2691 человек из белого духовенства, 1962 монаха, 1447 монахинь и послушниц. Это перечень лишь тех, чьи «судебные» дела сохранились, а сколько их, безвестных, убиенных без суда и следствия, предстало перед Богом в убеленных страданием победных ризах.
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    Первый, кто стал во главе новомучеников Российских, – это Патриарх и отец – Святейший Тихон. Это он своим первосвятительским благословением указал чадам Церкви Российской единственно верный путь в «новой» жизни: «А если нужно будет и пострадать за дело Христово, зовем вас, возлюбленные чада Церкви, зовем вас на эти страдания вместе с собою... Если нужна искупительная жертва, нужна смерть невинных овец стада Христова, – благословляю верных рабов Господа Иисуса Христа на муки и смерть за Него», – звучит голос отца. Таков путь Христа, таков путь Его Святой Церкви. Таков путь каждого, кто стал христианином. И Церковь Божия, и подвижник Христов свободно идут на крест и взойдут на него. В свободе – и сила подвига, и его ценность.
  


  
    Принимая патриарший посох в 1918 году, митрополит Тихон знал предлежащий ему путь и не отрекся от крестного подвига. «Ваша весть об избрании меня в Патриархи является для меня тем свитком, на котором было написано: “Плач, и стон, и горе...” Отныне на меня возлагается попечение о всех церквах Российских и предстоит умирание за них, во вся дни», – сказал владыка Тихон в день своего избрания. И его умирание началось с первых дней.
  


  
    Против христианства, вооруженного лишь крестом и молитвой, ополчились власть и вся сила зла в безумном порыве уничтожить, растоптать в нем Христа. И Россия во главе со своим Патриархом вступила на свою Голгофу.
  


  
    Патриарх Тихон в сонме мучеников Российских, казалось, был лишен радости мученического венца, но по силе страданий он стал первым. Его бескровное мученичество было непрестанным в течение долгих семи лет.
  


  
    Ежедневно, ежечасно, до последнего дня жизни, до смерти. Для пользы Церкви он принял подвиг менее видный, более будничный, подвигом и не кажущийся. Он боролся с врагом, его насилием, издевательством и коварством за свободу Церкви. И Церковь, сохраненная его подвигом, взывает ныне: «Святителю отче Тихоне, моли Бога о нас».
  


  
    С Всероссийского Собора, не дождавшись его окончания, только получив благословение Богом дарованного Патриарха, уехал на страдание и смерть митрополит Киевский и Галицкий Владимир (Богоявленский). Священномученик митрополит Владимир шестьдесят лет шел по жизни за Богом.
  


  
    Его жизнь была исполнена трудов и страданий. Ими учился он всегда и во всем исполнять волю Божию. В Церкви он прошел послушание от семинариста до митрополита. В трагической смерти своей жены и единственного ребенка тогда еще молодой священник, он усмотрел Промысел Божий.
  


  
    И путь монашеского послушания стал единственным для него до конца дней. Владыка всегда был с народом Божиим как истинный пастырь во всех его бедах. Особенно это поразительно проявилось во время холерной эпидемии и неурожая в Самарской губернии. С крестом и молитвой он появлялся в холерных бараках, совершал молебствия на площадях – бесстрашный воин Христов и пастырь добрый. Он учил, вразумлял, лечил, кормил, согревал. И любовь народная была ему наградой.
  


  
    Истинное смирение вознесло святителя Владимира на такую высоту, какая только была возможна на положении иерарха. Он с застенчивостью и удивлением говорил о себе, что стал как бы Всероссийским митрополитом, последовательно занимая все основные митрополичьи кафедры России – Москвы, Петербурга и Киева.
  


  
    Нельзя умолчать об одной весьма важной детали. В 1915 году владыку перевели на Киевскую кафедру, и он, словно предвидя предлежащее ему, был удручен. Но на вопрос близкого ему человека: «Не лучше ли теперь уйти ему на покой?» – митрополит Владимир ответил спокойно: «Да, судя по человеческим соображениям, я с вами согласен. А по-Божиему как? Угодно ли испытывать и предупреждать волю Божию?» Вот она – общая черта в жизни всех святых людей – «А по-Божиему как?»
  


  
    По-Божиему митрополиту Владимиру, митрополиту Вениамину, архимандриту Сергию, мирянам Юрию и Иоанну, Великой княгине Елисавете и инокине Варваре надлежало отвергнуться себя, отвергнуться человеческого и взять Божие – крест свой и следовать за Христом. И они, движимые духом любви ко Христу, пошли на подвиг. Они ощущали присутствие Святаго Духа, когда радость становится вечной.
  


  
    Отстаивая единство Украинской Церкви со Всероссийской Православной Церковью, владыка Владимир незадолго до своей гибели сказал: «Я никого и ничего не боюсь. Я на всякое время готов отдать свою жизнь за Церковь Христову, за веру Православную, чтобы не дать врагам ее посмеяться над нею. Я до конца буду страдать, чтобы сохранилось Православие в России там, где оно начиналось». Как перекликаются эти слова его со словами Патриарха Тихона: «Пусть погибнет имя мое в истории, только бы Церкви была польза».
  


  
    И там, где крестилась Русь во Христа, где руками апостола Андрея Первозванного было воздвигнуто знамение победы – Крест Христов – в Киеве над Днепром был вознесен на крест преемник апостольского служения священномученик митрополит Владимир, и с этого же места началось крещение Русской Церкви огнем и кровью.
  


  
    Без суда, без объявления вины, как на разбойника, вышли взять митрополита неведомые, не знаемые никем, новые хозяева жизни со штыками и огнем. Издевались над ним, вывели за ворота Киево-Печерской Лавры. А он, воздев руки свои к небу, молился. Потом, благословляя крестообразно обеими руками своих убийц, сказал: «Господь вас благословляет и прощает». Мученик сам благословил смерть свою и вымолил убийцам прощение. «Господь вас прощает!» А распоясавшийся мир зла, не вынося укоризн правды и света, смертельными пулевыми и штыковыми ранами завершил суд над правдой.
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    Это было первое кровавое злодеяние, и «судя по-человечески, ужасною кажется эта кончина, но нет ничего напрасного в путях Промысла Божия, и мы глубоко верим... что эта мученическая кончина владыки Владимира была не только очищением вольных и невольных грехов его, которые неизбежны у каждого, плоть носящего, но и жертвою благовонною во очищение грехов великой матушки России», – сказал святой Патриарх Тихон о священномученике митрополите Владимире и о всех будущих священномучениках и мучениках земли Российской, которым должно было явиться вослед за этой первой жертвой.
  


  
    Через четыре года вслед за митрополитом Владимиром мученичеством завершил свой жизненный путь святитель Петербургской епархии – митрополит Вениамин (Казанский). Он помышлял о мученичестве еще в детстве. И это было так глубоко и сердечно, что Господь исполнил желание того, кто возлюбил Его и всей жизнью своей Господу отдал свое сердце. «В детстве и отрочестве я зачитывался житиями святых, – писал о себе владыка Вениамин, – восхищался их героизмом... жалея, что времена не те и не придется пережить то, что они переживали».
  


  
    Небывалая разруха и голод охватили страну в 1921 году. С ними начались и гонения на Церковь, которые проводились якобы с целью изъятия церковных ценностей. Владыка Вениамин, являя пример высокой христианской любви, благословил передачу ценностей, не имеющих богослужебного употребления, на нужды бедствующих. «Мы все отдадим сами», – говорил он. Но изъятие было не основной целью власть предержащих. Им нужно было устроить показательный судебный процесс над духовенством, обвинив его в заговоре.
  


  
    Взятый в заточение по этому сфабрикованному делу, владыка митрополит особенно страдал за тех, кто был судим вместе с ним. Страдал от клеветы беззаконных судей и от лукавства лжебратьев – новоявленных «иуд» – обновленцев, предающих истину – Церковь.
  


  
    Напрасно любящая владыку паства ходатайствовала за него, напрасны были и его духовная мудрость, и разум, изобличавшие всякие клеветы на подсудимых. Приговор – «повинен смерти» – ничто не могло изменить. И, ожидая исполнения своей участи, митрополит Вениамин оставляет своим ученикам и сопастырям заповедь – бессмертные слова возвышенной силы. «Тяжело страдать, но по мере наших страданий избыточествует и утешение от Бога. Трудно переступить этот рубикон, границу, всецело предаться воле Божией. Когда это совершится, тогда человек избыточествует утешением, не чувствует самых тяжких страданий». «Страдания достигли своего апогея, но увеличилось и утешение, – пишет он. – Я радостен и покоен... Христос – наша жизнь, свет и покой. С Ним всегда и везде хорошо. За судьбу Церкви Божией я не боюсь. Веры надо больше, больше ее надо иметь нам, пастырям. Забыть свою самонадеянность, ум, ученость и дать место благодати Божией».
  


  
    На суде в своем последнем слове владыка Вениамин сказал: «Я не знаю, что вы мне объявите в вашем приговоре – жизнь или смерть, но что бы вы в нем ни провозгласили, я с одинаковым благоговением обращу свои очи горе΄, возложу на себя крестное знамение и скажу: “Слава Тебе, Господи Боже, за все”».
  


  
    Незадолго до исполнения приговора близкие получили митрополичий клобук владыки Вениамина, и на донышке его с внутренней стороны было написано: «Я возвращаю мой белый клобук незапятнанным». По достоверным сведениям владыка митрополит шел на смерть спокойно, тихо шепча молитву и крестясь.
  


  
    Участь владыки разделили и миряне, активные участники в церковной жизни: мученики Юрий и Иоанн, а также священномученик архимандрит Сергий. Архимандрит Сергий, обращаясь к суду, в последнем слове сказал, что монах очень тонкой нитью связан с жизнью. Его удел – богомыслие и молитва, и разрыв этой нити для монаха не страшен. «Делайте свое дело. Я жалею вас и молюсь о вас...» Последними словами его перед смертью были слова молитвы: «Прости им, Боже, не ведают бо, что творят».
  


  
    «Господи, прости им, не знают, что делают!» – была и последняя молитва Великой княгини Елисаветы перед тем, как черная бездна заброшенной шахты поглотила ее.
  


  
    Она шла к этой зияющей бездне сознательно, категорически отказавшись выехать из России, когда начались беззакония. Она шла за Христом, и ее душевным очам оттуда, из бездны, бил свет Воскресения. Что привело ее, аристократку, чужестранку в далекий уральский город Алапаевск, ставший для нее Голгофой? Что отдало в руки неведомых, демонической злобой одержимых людей? Жизненные пути их никогда не могли ранее соприкоснуться. Она видела этих людей первый и последний раз в жизни. Она встретилась с ними только для того, чтобы они исполнили над ней приговор неведомо где состоявшегося суда. Но это по человеческому суждению. А как по-Божьи? А по-Божьи это был суд человеческий – «за Бога» или «против Бога».
  


  
    И Великая княгиня Елисавета, бывшая протестантка, принявшая Православие на своей новой Родине, в России, и возлюбившая Православную Церковь и Россию «даже до смерти», ответила злу. Какой бы приговор не вынесло ей разнузданное, обезумевшее зло, она примет его как приговор свыше, как ниспосланную ей возможность делом подтвердить то, что составляло смысл и содержание ее жизни.
  


  
    Любовь к Богу и любовь к людям была истинно смыслом ее жизни, и она привела Великую княгиню на крест. И ее крест вырос и преложился в Крест Христов и стал ее наслаждением.
  


  
    Великая княгиня потеряла супруга, погибшего от злонамеренной руки террориста. Своими руками она собирает то, что осталось от любимого ею человека, и, неся в сердце боль страшной утраты, идет в темницу к преступнику с Евангелием, чтобы простить его и привести ко Христу с раскаянием.
  


  
    Вся дальнейшая ее жизнь в России стала делом милосердия в служении Богу и людям. Великая княгиня собрала сестричество, устроив Марфо-Мариинскую обитель и служа по примеру двух евангельских сестер всем обездоленным и скорбящим. Она вложила в это дело все свои средства, отдала все без остатка, и сама отдалась вся до конца. Ее любовь к людям возвращалась к ней ответной любовью людей.
  


  
    Инокиня Варвара, бывшая при Великой княгине-матушке во дни ее трудов, не пожелала оставить ее и в последнем подвиге – умирания. И она восхитила мученический венец своим самоотречением и самоотдачей.
  


  
    В тяжелые мятежные дни 1917-го года, когда рушились устои былой России, когда готовились в лице Государя убить русскую государственность, когда все святое подвергалось поруганию, а святыни Кремля – обстрелу, Великая княгиня Елисавета писала, что именно в этот трагический момент она почувствовала, до какой степени «Православная Церковь является настоящей Церковью Господней. Я испытала такую глубокую жалость к России и к ее детям, – пишет она, – которые в настоящее время не знают, что творят. Разве это не больной ребенок... Хотелось бы понести его страдания, научить его терпению, помочь ему... Святая Россия не может погибнуть. Но Великой России, увы, больше нет». «Полностью разрушена “Великая Россия, бесстрашная и безукоризненная”.
  


  
    И из разрухи и пепелища России, из болей целого народа, из бесчисленных ее смертей звучит глас святой жертвы, утверждающий жизнь: “Святая Россия” и Православная Церковь, которую “врата ада не одолеют”, – существует, и существует более , чем когда бы то ни было». Эти слова были написаны ею в преддверии могилы.
  


  
    «Я... уверена, – продолжает Великая княгиня, – что Господь, Который наказывает, есть тот же Господь, Который и любит». Вот мера ее духовного возраста, вот мера ее истощания. Она уже сама добровольно стала жертвой, и Господь принял ее жертву за Россию, которую она так любила. И ни единой бы власти не имели над ней эти, невесть откуда появившиеся на ее жизненном пути люди-палачи, если бы не было дано им свыше. Всех, кто был с Великой княгиней Елисаветой, побросали в шахту живыми, кроме одного, оказавшего сопротивление. Они умерли не сразу. Еще долго слышали местные жители Херувимскую песнь, пробивающуюся из-под земли. А Великая княгиня и там, в этой их братской могиле, продолжала делать дело Божие – голова одного из тех, кто был с ней, перевязана была ее апостольником.
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    Когда через три месяца после смерти мучеников нашли место их упокоения, то увидели, что Великая княгиня лежала на бревенчатом выступе на глубине пятнадцати метров, с образом Спасителя на груди, который был благословлен ей в день присоединения ее к Православию. Праведники во веки живут!
  


  
    И русские новомученики – это те, ожидаемые Вселенской Церковью жертвы, кои дополнили число убиенных за Слово Божие. И кто знает, сколько еще продлится то «малое» апокалиптическое время, в кое дозревает земная Церковь до Суда Божия, который отмстит живущим на земле за кровь праведников?
  


  
    «Новые страстотерпцы Российстии, исповеднически поприще земное претекшии, страданьми дерзновение приимшии, молитеся Христу, вас укрепившему, да и мы, егда найдет на ны испытания час, мужества дар Божий восприимем. Образ бо есте лобызающим подвиг ваш, яко ни скорбь, ни теснота, ни смерть от любве Божия разлучити вас не возмогша».
  


  
    А мы, взирая на сияние славы сих Российских мучеников с надеждой на возрождение нашей Церкви, нашей Родины – многострадальной России, – из глубины своих верующих сердец взываем ныне: «Святии новомученики и исповедники Российстии, молите Бога о нас!» Аминь.
  


  
    31 января (13 февраля) 1994 года
  


   Современное монашество

  АМБИЦИИ ПЛОТИ РАЗРУШАЮТ СВЯЗЬ С БОГОМ

  Проповедь Святейшего Патриарха Московского и всея Руси КИРИЛЛА в Даниловом монастыре
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    Первосвятительское слово в неделю сыропустную, по совершении Божественной литургии в Троицком соборе Данилова ставропигиального мужского монастыря г. Москвы
  


  


  
    Ваши Высокопреосвященства и Преосвященства! Досточтимый отец наместник! Дорогие отцы, братия и сестры!
  


  
    Всех вас сердечно приветствую с воскресным днем. Сегодня день особенный – канун Великого поста, Прощеное воскресенье, воспоминание изгнания Адама из рая.
  


  
    Это воспоминание об отлучении человека от Бога на самой заре человеческой истории неслучайно предлагается нам в канун Великого поста. Как страшное событие – разрыв между Богом и человеком, отлучение человека от общения с Богом – повлияло на жизнь людей, и почему именно в преддверии поста мы должны об этом подумать? Ответ содержится в сегодняшнем апостольском чтении (Рим. 13, 11–14, 5): «Облекитесь в Господа нашего Иисуса Христа, и попечения о плоти не превращайте в похоти». И если внимательнее посмотреть, что произошло в райском саду, что послужило причиной изгнания Адама и причиной разрыва между Богом и человеком, то слова апостола Павла помогут понять эту причину.
  


  
    Господь дал первым людям всё для того, чтобы они имели полную радости жизнь. Он дал им возможность заботиться и о плоти своей, вселив их в замечательный плодоносный сад – в рай. Они ни в чем не имели нужды, они поддерживали свою плоть, потому что замыслом Божиим была предусмотрена забота о поддержании человеком своей физической жизни. Чтобы организм мог функционировать, чтобы человек мог работать, чтобы он мог любить, чтобы он мог чувствовать, чтобы он мог молиться, чтобы он мог творить, – его физическое тело, его плоть должны быть здоровы. Апостол Павел замечательно говорит: «Облекитесь в Господа нашего Иисуса Христа», то есть примите на себя все то, что Христос вам сказал, облекитесь в Его правду; и далее ключевая фраза: «и попечения о плоти не превращайте в похоти».
  


  
    Попечение есть норма бытия. Что же тогда похоть, которая, видимо, такой нормой не является? Похотью святые отцы именуют господство плоти и господство требований этой плоти над всем остальным. Собственно говоря, так устроен животный мир. Самое главное для животного – есть и размножаться. Все инстинкты сформированы вокруг этих двух жизненно важных функций, и больше от животного ничего не требуется. Правда, когда мы приручаем животных, дрессируем их, приспосабливаем под свои надобности, передаем им часть своей психологии, тогда у них вырабатываются иные навыки. Но никакие из этих навыков не могут конкурировать с врожденным инстинктом есть и размножаться, и каждый, у кого есть домашние животные, это знает.
  


  
    Говоря о том, чтобы мы не превращали законное попечение о нашей плоти в похоть, апостол предохраняет нас от уподобления животным. Этими словами подчеркивается величайшее предназначение человека: «Облекитесь в Господа нашего Иисуса Христа», приблизьтесь к Богу. Но, наверное, этого сделать невозможно, если разумное попечение о плоти превращается в похоть.
  


  
    Что же произошло там, в райском саду? Ведь человек был сыт, вкушая от плодов райской земли. Зачем же потребовалось вкусить от запретного плода? Плод этот выглядел красиво (см.: Быт. 3, 6) – видимо, так притягательно, так заманчиво, что хотелось его вкусить, чтобы плоти стало еще лучше. А еще и змий внушает: «вкусите и будете как боги» (см.: Быт. 3, 5). Значит, можно еще больше услаждать свою плоть, не имея никаких ограничений. И человек вкусил запретного плода, нарушив заповедь. Похоть была тому движущей силой. Не любознательность – похоть.
  


  
    С того самого решающего момента человеческой истории развитие всей цивилизации пошло по иному пути. Не облечение в Бога, не приятие на себя Божией правды, а удовлетворение своих потребностей стало краеугольным камнем и главным целеполаганием. Нередко это целеполагание маскируется под красивые слова, в том числе под различные политические лозунги, под философские доктрины; но если провести тщательное исследование и докопаться до глубин, то там, внутри – похоть, господство плоти.
  


  
    А почему же так страшно это господство? Да потому что человек, живущий по законам похоти плоти, действительно становится зверем. Вся человеческая история свидетельствует нам об этом: страшные войны, кровопролитие, гражданские и межличностные конфликты, коварство, обман, лицемерие, ложь направлены только на то, чтобы иметь больше власти, больше денег, больше потреблять, утешая свою плоть.
  


  
    Речь, конечно, идет не только о физическом насыщении. Многие, кто страдает похотью плоти, могут быть очень ограничены в физической пище, придерживаться различного рода диет. Но от этого они не перестают служить похотям своей плоти.
  


  
    Апостол Иаков в своем послании помогает нам понять, почему похоть плоти губит человека: «Похоть, зачав, рождает грех, а грех соделанный рождает смерть» (см.: Иак. 1, 15). Похоть зачинает грех – как тогда, в раю, так и в нашей жизни. Она зачинает грех, она формирует образ мыслей и образ жизни, который направлен на то, чтобы ни с чем не считаться и поставлять в качестве высочайшего приоритета удовлетворение своих собственных нужд и потребностей – будь то в физической пище, в питии, в машине, в доме, во власти, в карьере, в обладании знакомыми или друзьями, в обладании славой... Всё это похоти плоти – иметь как можно больше, в том числе в ущерб другим. Речь, конечно, не идет о настоящей дружбе или настоящей любви. Речь идет о таких межличностных отношениях, которые направлены на поддержание амбиций человеческой плоти.
  


  
    А почему это апостольское чтение предлагается в канун Великого поста? И почему изгнание Адама из рая мы вспоминаем сегодня? Да потому что похоть плоти несовместима с общением с Богом. Когда человек начинает служить самому себе и своей плоти, у него разрушается связь с Богом. И не один только Адам согрешил. Ведь грех Адама не принуждает нас автоматически совершать такие же грехи, но мы совершаем. Вот для того чтобы понять, что отказаться от греха невозможно без отказа от похоти плоти, нам и предлагается сегодня образ Адама, изгнанного из рая, и замечательные слова апостольского послания.
  


  
    Кто-то может сказать: «Но ведь это полная переориентация всего того, к чему сегодня устремляется человек! Как можно жить по такому закону?» Ответ простой: можно и нужно жить по такому закону, если мы хотим жить человеческой жизнью.
  


  
    Похоть, зачав, рождает грех, а грех соделанный – смерть. Если мы хотим жить физически и духовно, если хочет жить человеческая цивилизация, если хочет жить человеческое общество, необходим разворот в миропонимании, в мироощущении, в философии жизни и в практической деятельности. Церковь предлагает средство, используя которое, люди могли бы, по крайней мере, в своей личной жизни, сделать такой разворот. Этим средством является пост. Мы ограничиваем себя в пище, сводя ее потребление до необходимого минимума. Речь идет не только об отказе от скоромной пищи – речь идет об умеренности в пище вообще, потому что, как говорили святые отцы, можно и постной пищей наесться не меньше, чем скоромной. Речь идет о самоограничении, через которое нам открывается великая истина, что похоть плоти – это не предопределение, не инстинкт, с которым бороться невозможно. Похоть плоти – в нашем сознании, в нашем уме, а не в потребностях нашего организма. Пост дает нам возможность прикоснуться к иному стилю жизни и осознать, что не только душа, но и физическое тело в пост расцветают. Пост дает нам возможность осознать правоту слов апостола и совершенно другими глазами посмотреть на наше целеполагание, на наши устремления, на доминанты, которые мы строим в этой жизни и которые стремимся реализовать.
  


  
    Сегодня мы вспоминаем память святого благоверного и преподобного князя Даниила Московского. XIII век – тяжелый век в истории Руси, начало полного порабощения Руси татаро-монголами, агрессии со стороны Запада. Здесь, в этой части Среднерусской возвышенности, на холмах вдоль Москвы-реки возник город Москва, и преподобный Даниил стал князем этой земли.
  


  
    Все, кто писал о нем, говорят, что это был человек смиренный, спокойный, который не столько в бою, сколько добрым словом умерял ненужный пыл других князей, содействуя сохранению мира между княжескими уделами. Святой князь Даниил жил монашеской жизнью. Этот человек не путал разумное попечение о плоти с похотью плоти. Он явил нам пример удивительной аскетичности княжеской жизни и показал, что по такому закону может жить не только простолюдин, не только монах, не только священнослужитель, – по этому Божиему закону может жить и власть имущий, и самый сильный и могущественный человек. В тихом и светлом образе преподобного князя Даниила дается нам пример разумного попечения о плоти – без того, чтобы служить похоти.
  


  
    Наученные Божественными словами, что слышали мы сегодня во время Литургии, и примером святого благоверного князя Даниила Московского, вступим с упованием на волю Божию и на Его помощь в великое поприще поста. Не для того чтобы поставить галочку, не для того чтобы на работе сказать сослуживцам: «А я пощусь», не для того чтобы сверху вниз посмотреть на непостящихся, а для того чтобы испытать, сколь легко и благо иго Господне. Аминь.
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   Архиепископ Никон (Рождественский)

  НУЖДЫ СОВРЕМЕННОГО МОНАШЕСТВА*



  
    Было печальное для нашего монашества время в конце XVIII века: оно едва теплилось в наших обителях. Но Бог послал ему обновителя в лице великого старца Паисия Величковского и целого сонма его учеников; он засветил в своей душе благодатную лампаду на Святой Горе Афонской и принес ее в наши монастыри, и зажег от нее благодатный свет через своих учеников во многих обителях, и теплится этот огонек кое-где еще и до наших дней... Но все меньше и меньше его становится на Руси, все слабее и слабее становятся иноки наши, все чаще и чаще слышится жалоба: холодно стало жаждущей Бога православной душе, старцев не слышно, не к кому обратиться за советом, за руководством в духовной жизни! Давно ли на всю Россию сияли и всех согревали своей беззаветной любовью великий старец о. Амвросий Оптинский и святитель Феофан затворник? Давно ли скончался Гефсиманский старец о. Варнава? Правда, еще есть кое-где Божьи избранники, но уже не так широко идет по Руси слава о них, не многие знают их... Скорбные времена! Печального знамения времена!
  


  
    А как бы эти старцы Божии были особенно нужны на Руси именно теперь...
  


  
    Увы! Их не создашь одним предписанием: их надобно воспитывать в святых обителях, как нежные цветки в оранжереях... Вот почему никогда не было столь благовременно позаботиться об обновлении нашего монашества, как в настоящее смутное в духовном отношении и опасное для Церкви время. Монашество есть цвет христианства: если цвет завянет, то не будет и зрелого плода, не будет этих великих носителей духа и силы, этих благодатных светочей, что тысячу лет освещали исторический путь православного русского народа, что являлись от времени до времени в сей юдоли земной, чтобы утешить страждущие души и указать им путь на небо... Надо, чтобы не только они светили нам с небесной высоты, но непрерывною чредою и обитали с нами на земле, воочию, как Моисей, шли впереди нас к Богу. Монашество есть передовой отряд Церкви, на земле воинствующей, и если этот отряд сдастся врагу без боя, то чего ожидать для мирян-христиан? Между тем, с глубокою скорбью приходится наблюдать, что монашество наше в духовном отношении все более и более опускается, и становится страшно за ту великую идею, за тот святой идеал, носителем которого должно быть иночество. Духовная жизнь гаснет в нем, а без нее самое монашество теряет смысл...
  


  
    В чем же причины такого духовного оскудения в наших обителях? Нет ли возможности устранить эти причины и вернуть иночество на старый, столь благотворный исторический путь?
  


  
    Иноки – все же люди, а не ангелы, хотя образ их и называется ангельским. Те же слабости, те же страсти, что и у всех людей. Разница разве в том, что, как говорил покойный Оптинский старец Макарий, в миру на целый город – один ворог, а в монастыре к каждому монаху приставлен целый десяток. Кто внимательнее относится к жизни духовной, кто строже следит за движениями своего сердца, у того чувствительнее совесть, на того сильнее и нападения духовного врага. Ведь и в обыкновенной войне враг нападает сильнее там, где больше встречает сопротивления. Во всяком случае, каждый искушается тою или другою «господственною» в нем страстью. Похоть плоти, похоть очес, гордость житейская – вот три главных ветви страстей, по указанию возлюбленного Апостола Христова, и против каждой из них направлен определенный обет иноческий: против первой – обет поста и целомудрия, против второй – обет нестяжания, против третьей – обет послушания и отсечения своей воли, и против всех – обет сугубого самоотвержения, смирения и терпения скорбей. Монастырь, как учреждение, имеет целью дать все благоприятные условия, в коих возможно для инока исполнение этих обетов. Дают ли современные обители все эти условия в достаточной степени? По крайней мере, можно ли сказать, что все обители дают их?
  


  
    К глубокому сожалению, удовлетворительно ответить на эти вопросы нельзя. Кому неизвестно, например, что самый гибельный, наиболее распространенный порок в мужских монастырях – пьянство? Где причина этого печального явления? Благоприятная для него почва является, главным образом, в отсутствии духовного руководства, в праздности, в неумении, нежелании и отсутствии условий общего труда на пользу родной обители, в отчужденности от общих интересов той духовной семьи, которая называется братией, и отсутствии потребной дисциплины. Следовало бы не только уничтожить эту почву, но и вырвать самое семя пьянства посредством совершенного запрещения всяких спиртных напитков для насельников монастырских.
  


  
    От той же праздности, в связи с излишним употреблением водки, развивается и в собственном смысле похоть плотская. А для «похоти очес» дается благоприятная почва в том, что инок и даже послушник в штатных монастырях получает кружку и даже – как это слово ни странно звучит в монастырях – жалованье (правда, ничтожное: 2–3 – много 5 руб. в месяц, смотря по послушанию). Для некоторых, слабых волею, эта «похоть очес», это стремление нажить побольше денег, под влиянием праздности, становится средством к удовлетворению похоти плоти в виде пьянства и блудного порока, а для других становится целью сама для себя, «идолом» монаха, и решительно сушит его сердце; извращает и губит в нем самую основу духовной жизни.
  


  
    Третий корень – гордость житейская находит себе благоприятные условия в необходимости иметь людей, способных к священослужению и другим монастырским послушаниям, особенно для клироса. Сознавая свои способности, послушник, особенно отличаемый начальством, заражается таким самоценом, что потом трудно бывает его вразумить. А эти разные «необходимости» очень нередко являются последствием просто ненормальной постановки строя монастырской жизни, подмены главной цели иноческой обители – второстепенными, хотя и добрыми, но более земными, утилитарными целями. И вот, как часто мы видим, что юноша, под впечатлением чтения житий святых, участия в богослужении, добрых бесед с лицами духовными и благочестивых паломничеств решается поступить в святую обитель, чтобы там спасать свою душу, работая Богу в подвиге иночества, но на деле не находит здесь того, чего ищет его жаждущая подвига, горящая любовью к Богу душа; напротив, он видит, что в штатном монастыре послушник <...> предоставлен самому себе, все время вне богослужения у него проходит праздно, соседи по кельям сходятся для празднословия, ходят на прогулки, привыкают днем спать, читают по меньшей мере безполезные, а иногда и прямо вредные для монастырского обитателя книги и газеты... Смотрит на все это добрый юноша, блазнится, скорбит, на первое время ищет, но – увы! – не находит духовного руководства... Ни настоятелю, ни старцам-иеромонахам, ни даже духовнику как будто до него нет дела! И редко-редко пригреет его душу старец-инок и поможет ему сберечь себя от обуревающих его искушений. И благо такому послушнику-счастливцу! Большею же частью бывает так: к новичку пристают товарищи, увлекая его в то же праздное времяпрепровождение, в рассеянность, пустословие, а там постепенно и в те пороки, какими сами заражены... И гибнет молодая душа в омуте этой праздной жизни, этих пороков, и обращается юноша в бродягу-шатуна, который начинает ходить из обители в обитель, все ниже и ниже опускаясь в духовно-нравственном отношении... Кто даст Богу ответ за такую душу? А сколько их бродит по Руси? Не потому ли настоятели многих городских обителей, несмотря на нужду в добрых послушниках, сами отговаривают приходящих к ним мирян поступать в их монастыри и советуют идти в пустынную, общежительную обитель? Там легче испытать свое произволение, там можно скорее найти и старца-руководителя; там не дадут так низко опуститься и облениться, как это бывает в городских, особенно штатных, монастырях.
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    Рассмотрим же теперь, нет ли возможности изменить вышеупомянутые неблагоприятные для иноческой жизни условия. Одни из сих условий для всех очевидно ненормальны; ненормальность других, касающихся более внутренней стороны монашеской жизни, для посторонних людей не столь очевидна, почему и следует касательно их спросить самих добрых иноков: пусть они на основании своих опытных наблюдений выскажутся, что желательно и возможно сделать для устранения этих ненормальностей.
  


  
    К первым относятся следующие:
  


  
    1) И история, и современный опыт показывают, что общежитие всегда представляло наиболее удобную форму монастырской жизни для осуществления обетов нестяжания и послушания, общего труда и молитвы, а посему и следует прежде всего прямо и твердо поставить вопрос: не следует ли эту форму, это воплощение идеала монастырской жизни ввести ныне же в жизнь всех монастырей? В самом деле: не странно ли, не обидно ли за монашество наблюдать, как иногда в наших обителях многие работы исполняются наемными мирянами – не только хозяйственные, не только по двору, кухне и мастерским, но даже и в храме Божием: нередко можно видеть, что в богатом монастыре метут и убирают храм не послушники, не монахи, а миряне-сторожа, чего не случалось видеть даже в женских монастырях. Где же находятся в это время послушники и монахи? Чем заняты? Почему им не вменяется в святое, поистине святое послушание – наблюдать чистоту в храме Божием? Нечего уже и говорить о том, чтобы в штатном небедном монастыре певчий-послушник, вчерашний, впрочем, крестьянин, сам себе вымыл белье, подмел полы в своей келье и проч. Пока он мирянин, он не стыдится никакой черной работы. Но вот он надел подрясник, и вместо смирения он стал барином, по меньшей мере «батюшкой» в собственных глазах. Не есть ли это – явление совершенно уродливое?
  


  
    Нельзя без скорбного чувства говорить об этом: нет, этого быть отнюдь не должно! Всякое барство, всякое деление труда на черный и белый должно быть раз навсегда изгнано из наших монастырей. Братия должна жить как одна родная семья, где не делятся и не считаются в трудах, где все общее и соревнуют друг друга в общем деле, где сам настоятель есть первый работник, первый молитвенник, первый всем слуга. Он первый является в церковь, на службу Божию, первый в трапезу, первый – на все послушания. Пусть пред его очами непрестанно предносится смиренный образ великих игуменов – Антония и Феодосия Печерских, Сергия и Никона Радонежских и всех святых первоначальников монашества. Таким настоятелем, конечно, может быть только тот, кто духовно возрос в общежительном монастыре, кто опытом прошел все послушания, кто лично может во всем подавать и пример, и опытный совет.
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    Настоятель-архиерей, настоятель из ученых архимандритов-ректоров едва ли будет в состоянии ввести общежительный строй в монастырь. Слишком много для этого нужно терпения, и смирения, и духовного опыта, приобретаемого только опытом же. Надобно быть готовым ко всякой случайности, ко всякой монашеской «скорби». Известно, чего стоило Преподобному Сергию ввести в своей Лавре общежитие, хотя тогда штатных монастырей в теперешнем смысле и не было. Сколько он понес скорбей! Ныне люди стали еще слабее, самолюбивее, малодушнее. Ропот, отказы от послушания, бегство более способных иноков в другие обители, где им кажется легче, вплоть до модных «забастовок», – все это надобно предвидеть и по возможности предупредить. А для сего надобно принять некоторые общие меры по всем русским монастырям. Если встретятся непреодолимые препятствия к единовременному введению общежития во всех монастырях в России, то следует, насколько возможно, теперь же приблизить весь строй и быт монастырский к строю и быту общежительному, уравнять, по возможности, условия жизни в материальном отношении для братии во всех монастырях, чтобы не было поводов к переходу из одного монастыря в другой, чтобы те обители, которые не могут быть преобразованы ныне же, не вредили преобразуемым, привлекая к себе братию из оных. Вообще, следует сказать, что пока личный материальный интерес, столь противный духу истинного иночества, не будет устранен из монашеской жизни, пока доходы и разные льготы не перестанут соблазнять слабых и вводить в искушение даже благонамеренных, но еще не закаливших себя в подвиге самоограничения, до тех пор трудно ожидать обновления монашества в России.
  


  
    2) Зло началось с ослабления дисциплины, с разных послаблений так называемым немощам немощных. В строгой обители существует общежитие. Но вот, не в меру добрый настоятель оказал снисхождение одному, другому брату: разрешил не ходить на трапезу, брать пищу в келью, без особо уважительной причины, стал давать тому-другому по полтинничку, по рублику в месяц на келейные расходы... Это стало известно всей братии. Явились такие же немощные с такими же просьбами. Отказать уже неудобно: «прецедент» создан. Чем дальше, тем больше таких поблажек, подачек: приходится давать уже всем, даже тому, кто вовсе не нуждается, чтобы не было обидно. И вот уже принцип нарушен, является что-то в роде жалованья, как бы уже обязательного для начальства.
  


  
    Эти послабления привлекают в монастырь лиц, которые не решились бы поступить в него при прежней строгой дисциплине, при прежнем нестяжании. Постепенно братия духовно становится слабее; верные преданиям прошлого, старики, вздыхая о прежней строгости, упрекают начальство за эти послабления, но начальство оправдывается: времена не те, люди не те... А кто виноват, что пришли не те люди, какие прежде приходили, что и прежние испортились? Кто, говоря простым языком, избаловал слабых, кто открыл дверь и нарушению прежней дисциплины, и новым, более склонным к слабостям людям? Состав братии подменяется по вине настоятеля, а настоятель этого не замечает. Не сделай он первого шага к нарушению старого порядка – и люди остались бы теми же, какими были прежде. Монастырь уцелел бы.
  


  
    Теперь, чтобы поднять его, надо начинать с восстановления дисциплины. Когда все, даже слабые старцы, будут ходить в церковь и трапезу, когда каждому обязательно будет дано послушание, сообразно с его способностями и силами, и наполнится праздное между службами время посильным трудом, когда обленившийся, хотя и пригодный к труду, будет помещаем в общую богаделенную палату, где ему дадут только койку, а из братской кружки он не получит ни копейки – вот это уже и будет переходом к общежитию, к восстановлению древнего порядка и устава в обители. А вновь прибывающих в обитель на испытание принимать уже не иначе, как под условием общежительных правил. Делать нечего: приходится на время примириться с необходимостью оставить старую братию на штатном положении, но необходимо подтянуть во всех обителях дисциплину. Когда во всех обителях будет строго в этом отношении, то не будет побуждений переходить в другой монастырь и послушникам: везде от них потребуют того же – следовательно, уж лучше жить там, где привык. Вот одна из мер к постепенному переходу монастырей на общежитие.
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    Дисциплина – душа порядка, а порядок – необходимое условие монастырского благоустройства. С усилением строгости дисциплины, при условии восстановления старчества или, насколько это окажется возможным, правильного руководства в духовной жизни усилится и приток душ, ищущих иноческого подвига и жаждущих мира душевного в тихой пристани от бурь житейских. Когда причина болезни установлена, надобно ее устранить, хотя бы это и было болезненно для организма. Иначе исцеление невозможно. Может быть, для очищения раны потребуется удаление безнадежных к излечению частей: над этим не следует останавливаться, ведь эти части отравляют весь организм. Нежелающие подчиниться новым порядкам – пусть уходят в мир, именно в мир, а не в другие монастыри, где им места не должно быть даваемо. Может быть, на время придется некоторые обители совсем закрыть: что делать? И нужно будет закрыть; но верится, что они скоро опять откроются, когда минует кризис. В народе жажда духовной жизни еще не иссякла; когда жаждущие увидят, что монастыри обновились, они потекут туда. Дай-то Бог, чтобы это совершилось во славу Церкви Православной и на пользу родного народа!
  


  
    3) Должно твердо постановить правилом: монастыри существуют для монашества, для спасения душ, желающих подвигом не только внешнего делания заповедей Божиих, но и внутреннего самоиспытания, внутренней борьбы с самим собою, со своим внутренним ветхим человеком, воспитать себя для Царства Небесного. Никаких посторонних, утилитарных целей, хотя бы самых добрых, к сему не должно примешивать. В последние годы и в периодической печати, и в обществе, под влиянием разных свобод и неправославных влияний, всюду вторгающихся в Православную Церковь, распространяются и стремятся проникнуть в среду самих иноков смутные и превратные понятия о самой сущности монашеской жизни и назначении монастырей; много говорено о служении миру со стороны иночества, о преобразовании монастырей по подобию католических орденов с разными миссионерскими, благотворительными и просветительными целями. Опасно для монашества увлекаться подобными суждениями.
  


  
    Наше православное иночество должно служить миру по своей идее, как высочайший образец любви к Богу и ближнему, в исполнении своих обетов, в полном самоотвержении; такого служения – служения Богу ждет от него православный русский народ; служение это требует полной свободы от каких бы то ни было обязательных житейских занятий, требующих точно определенного времени, а посему навязывать монахам насильственно какую бы то ни было формально организованную благотворительность, вводить в строй монастырской жизни служение в специальных больницах в качестве постоянных братьев милосердия или просветительные задачи, в качестве учителей и воспитателей в школах и приютах, обязательно устраивать при монастырях подобные учреждения на мирской образец – значит подменять сам идеал монашества, гасить истинный дух его, стесняя свободу духовного воспитания формально обязательным внешним деланием.
  


  
    Это не значит, что монастыри вовсе не могут делать и такое добро для мира: это значит только, что это добро не должно ставить самоцелью для монахов; пусть оно явится, если это Богу угодно, как зрелый плод их духовного преуспеяния, как, например, является старчество для тех же мирян, а не как самоцель иночества. Пусть иноки твердо помнят, что в иночестве главное и существенное, что – прикладное и второстепенное, и что может быть жизненно только как плод доброй иноческой жизни, а не как последствие внешних требований и предписаний. А посему пусть иноки делают посильно то, что не препятствует их главному деланию – единому на потребу – очищению сердца от страстей, их внутреннему духовному воспитанию. <...>
  


  
    Должно обсудить также вопрос: не следует ли облегчить монастыри в отношении всякого рода обязательных сборов с них на благотворительные, просветительные и подобные учреждения? Говорю «обязательных», ибо в иных обителях, особенно женских, доходит до того, что монахиням приходится буквально ходить по миру или попрошайничать со сборными книжками, а монахам – носить по деревням иконы, чтобы набрать потребную для обязательного взноса сумму. Пусть в конце года власть церковная берет хотя бы все остатки из доходов обители, превышающие приблизительную смету ее расходов по удовлетворению насущных ее потребностей. Но не позволяйте белому духовенству на своих съездах даже заговаривать о каких-либо налогах на монастыри в пользу своих сословных нужд, да и вообще: предоставьте исключительное право архиерею ведать всю возможную со стороны монашества благотворительность. Если архиерей, по обсуждении дела с настоятелем и старшею братией монастыря, найдет возможным взять что-либо из монастырских избытков, то пусть берет, но желательно, чтобы все это шло не на сословные нужды духовенства, а на нужды общецерковные, общеепархиальные, а духовенству отнюдь не следует касаться монастырских доходов. Довольно, что ему предоставлено в некоей мере облагать каждый раз, с разрешения епископа, приходские церкви: надо оставить в распоряжении архиерея хотя бы монастыри, чтобы была какая-нибудь возможность исполнять лично архиерею, без участия съездов духовенства, великие лежащие на нем обязанности всякого рода благотворения и просвещения от лица Церкви, но и это при условии, если только обители будут в состоянии дать ему на это средства, не нарушая основных начал монастырской дисциплины ради изыскания этих средств. Вообще же, пусть лучше иноки будут свободны от заботы, что от них потребуют такую-то обязательную сумму. Такой порядок, с одной стороны, отнимет предлог у настоятелей слишком увлекаться заботами о доходных статьях и попрошайничать, с другой – даст действительную свободу добрым настоятелям все внимание сосредоточить на внутренней жизни обители, на духовном воспитании иноков. Укажу на один пример: Боголюбов монастырь близ гор. Владимира обязан содержать епископа Муромского, викария Владимирского. Считая кружку, наем домов, стол, прислугу, лошадей – это обходится ему до 10 000 рублей в год. Но чтобы достать эти тысячи, братия весь год ходит по всей епархии с иконами: зимой с двумя, а летом даже с четырьмя. А есть, говорят, обители, откуда за раз выносят до 8 икон, с ними расходится братия, а в монастырях остается только самое необходимое число братии. Какая же это монашеская жизнь? Это странническая, а не монастырская жизнь.
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    4) Выше мы видели, чем должен быть настоятель в обители: это должен быть питомец монастыря, монах в душе и по призванию. Кто сам, личным опытом, не проходил добрую школу послушнического искуса, тот не может быть добрым руководителем, вождем (игумен и значит вождь) в жизни монастырской, где послушание есть основная стихия жизни. Игумен – не начальник: это вождь, пастырь, идущий впереди душ, вверивших себя его водительству. Посему необходимо освободить монастыри от нежелательных настоятелей, назначаемых по соображениям вовсе не духовного свойства. Говорим о настоятелях – членах консистории, настоятелях – наблюдателях, ректорах и т. п. Прежде всего следует сказать откровенно, что такие сановитые настоятели в большинстве почти не знают монастырской жизни по личному опыту: знают ее только по книжкам. Может ли иметь нравственный авторитет в глазах братии настоятель, которому каждый монах и послушник если не прямо в глаза, то в душе говорит: «Хорошо тебе повелевать, когда сам ты не испытал нашего положения». А затем, следует принять во внимание, что такие настоятели, по роду своей службы, проводят большую часть времени вне монастыря, покидая его на усмотрение какого-нибудь неавторитетного наместника или казначея; они заняты больше своими внемонастырскими официальными обязанностями, чем монахами. Не говорю уже об епархиальных архиереях, которым не до посещения ежедневных монастырских служб (для них обычно бывает ранняя обедня и коротенькая всенощная в крестовой церкви), они постоянно заняты приемом посетителей, докладами, канцелярщиной, разъездами по церквам и учебным заведениям, даже редко приходится им в своем монастыре совершать и богослужение. В сущности они только ради квартиры и доходов и назначаются-то настоятелями. Что до квартиры, то, если таковая свободная есть, отчего ее не дать такому лицу; доходами тоже отчего не поделиться, если они имеются в излишке против потребностей монастыря; прислугу, стол, лошадей, словом, все потребное, что монастырь может дать, пусть дает; но пусть монастырь имеет своего полновластного игумена – настоящего монаха, который должен отвечать пред епископом за каждого брата, должен всецело отдать себя на служение обители и помимо которого не было бы окольных путей к архиерею, чтобы он, сей игумен, отвечал со старшею братиею за целость всего монастырского достояния, отвечал и лично, не прячась за настоятеля-архиерея, как это нередко делают ныне разные наместники и казначеи, иногда растрачивающие монастырские сбережения якобы из послушания настоятелю.
  


  
    Само собою разумеется, отнюдь не следует при назначении в настоятели руководиться какими-либо посторонними соображениями, например, дать теплое местечко какому-нибудь неудачнику-ректору или ученому монаху, неудачнику архиерейскому эконому и т.п. Нет, монастыри должны иметь настоятелей – своих же питомцев, а если таковых в обители не имеется, пусть епископ, по совету с настоятелями лучших монастырей своей епархии, избирает достойнейших иноков из других благоустроенных обителей и посылает их на настоятельство ради святого послушания. Повторяю: в сущности все дело в обители зависит от настоятеля да старца, как в улье все зависит от матки. Возможно, что настоятель или игумен монастыря оказался бы не на высоте своего положения. Теперь, в подобных случаях, при назначении настоятелей со стороны, чуждых обители и ее братии, приходится переводить такого неудачника из монастыря в монастырь настоятелем же и тем только разносить вред, какой он принес первому монастырю. Оставить его на покое там же, где он настоятельствовал, не всегда удобно по многим причинам; возвращать туда, откуда он взят, – некуда: часто он до того не жил иноком ни в одной обители. При новом же порядке избрания настоятелей такой неудачник вернется спокойно в свою келлию, где жил до настоятельства своего, и станет в ряды братии тем, чем был доселе, разве только с титулом игуменским, который неотъемлем от него. И для блага монастырей этого следует желать от души.
  


  
    В отношении назначения настоятелей и настоятельниц в обители немалым затруднением для епископа служит правило, по коему они не только утверждаются, а иногда и избираются и прямо назначаются Святейшим Синодом. Представляется довольно странным, что назначить настоятеля в приход, состоящий хотя бы из нескольких тысяч жителей с двух- и трехштатным клиром – архиерей может, а назначить своею властью настоятеля в монастырь, где два, много – три десятка братий, он не имеет права, особенно если это настоятель, выбранный братией, как в общежительных монастырях. Этот контроль центральной церковной власти, пред которою во всяком случае не остается же безответственным архиерей во всех своих действиях, иногда очень стесняет его в отношении выбора настоятелей. Являются сомнения: утвердит ли Синод; опасения: не назначит ли неизвестного человека, вроде непригодного к службе ученого монаха? По меньшей мере, следовало бы разрешить архиереям назначать по своему усмотрению исправляющих должность настоятелей и представлять их к утверждению в сей должности не раньше трех лет, пока архиерей не убедится в пригодности им избранного настоятеля.
  


  
    Продолжение следует.
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    Издание книги инока Парфения (в миру Петра Агеева2) стало заметным явлением в русской общественной и литературной жизни середины XIX века, ее выход из печати сопровождался множеством положительных и восхищенных откликов (Ап. Григорьев3П. Погодин4, И.С. Тургенев5, С.М. Соловьев6, А.В. Дружинин7и др.). М.Е. Салтыков-Щедрин считал, что в этой книге «русский человек, с его прошедшим и настоящим <...> сделался исключительным предметом изучения со стороны литераторов и ученых. Всякий стремится посильною разработкою явлений русской жизни уяснить для себя загадочный образ русского народа»8. В своей обширной статье о «Сказании», говоря о том, «до какой восхищающей высоты может доходить красота в этой безыскуственной чистоте изображения» Н.П. Гиляров-Платонов сделал несколько больших выписок из книги Парфения, с помощью этих цитат он намеревался познакомить читателя с той «задушевной искренностью», с которой представлена в книге «духовная жизнь» человека9. «Не переставал удивляться его слогу» Н.Г. Чернышевский, находя, что автор пишет поразительно «безыскуственно», и призывая читателя непременно прочитать ее, чтобы получить более «точное понятие об оригинальности ее наивного изложения»10.
  


  
    Для Достоевского в 1860–70-е гг. «Сказание» Парфения было настольной книгой, учебником того безыскуственного, «наивного повествования» которое на протяжении всей жизни, начиная от «Бедных людей», составляло для него идеал литературного стиля11. Как и другие русские писатели второй половины XIX века, Достоевский учился у Парфения силе и искренности в выражении тончайших движений душевной жизни человека, полностью отдавая себе в этом отчет. В период работы над романом «Братья Карамазовы» он указывал, что стиль «Писаний» отца Зосимы взят им «из книги странствий инока Парфения»12, отмечала значение этой книги в творчестве писателя его жена Анна Григорьевна13, на большое значение этой книги в творческой жизни Достоевского указывал Л.П. Гроссман14, в Полном собрании сочинений Ф.М. Достоевского указан ряд прямых и скрытых аллюзий на книгу Парфения15. Наиболее полным к сегодняшнему дню описанием сущности и форм влияния книги Парфения на творчество Достоевского является работа И.Д. Якубович16
  


  
    Писатель, видимо, познакомился с этой книгой вскоре после ее выхода в свет, во всяком случае, знал о ее существовании к 1861 году, упомянув ее в своей статье «Книжность и грамотность» (19, 43)17. Последнее замечание Достоевского о Парфении содержится среди его записей конца 1880 года, в подготовительных материалах к выпуску «Дневника писателя»: «Не от омерзения удалялись святые от мира, а для нравственного совершенствования. Да, древние иноки жили почти на площади. Инока Парфения» (27, 55). А.Г. Достоевская свидетельствует о том, что писатель перечитывал книгу зимой 1874 года, в период работы над романом «Подросток»18. Можно утверждать, что Достоевский читал все четыре части книги, особенно сосредотачиваясь на первой, об этом говорят записи, сделанные писателем в его записной тетради 1874 года (илл. 1, 2). Однако речь идет не только об аллюзиях и реминисценциях, рассыпанных по произведениям писателя этой поры. Однажды, перечитывая книгу Парфения, Достоевский изготовил для себя нечто вроде конспекта, в жанровом отношении напоминающим его «Сибирскую тетрадь», с той разницей, что предметом цитирования стал не фольклор, но четырехтомное «Сказание».
  


  
    Три десятка с небольшим словосочетаний и обрывков фраз, составляющих «конспект», обозначают события и ситуации, которые, видимо, были важны для Достоевского в процессе работы над образом Макара Ивановича Долгорукого в романе «Подросток». Эти записи характеризуются несколькими особенностями: составляют определенное текстовое единство, занимают около двух страниц тетради, каждая из них начинается с красной строки, горизонтальная черта отчеркивает начальную границу этих записей, и все они подряд в виде парафразов или прямых цитат воспроизводят фрагменты книги Парфения19
  


  
    Попробуем воспроизвести некоторые записи этого «конспекта», приводя далее соответствующие цитаты из книги Парфения по изданию, которым обладал Достоевский (СПБ., 1856).
  


  
    «И пошли мы поработать Господу своему» (16, 138): «Старец Силуан сказал: “Как это возможно, чтобы я оставил погибнуть своего возлюбленнаго брата и друга, с которым мы жили и советовались еще в мире, и вместе оставили суетный мир, со всеми его прелестями и соблазнами, домы и родителей своих и всех сродников, и пошли поработать Господу своему...”» (П. 1, 78–79)20
  


  
    «А говорит такую небылицу, что и слушать нечего» (16, 138): «Потом Силуан возвратился к нам и разсказал, что говорил с Исихием. Вскорости пришел и Исихий, и спросил нас: “а что у вас сделалось с Силуаном? давно ли помешался рассудком? говорит такую небылицу, что и слушать нечего”. Мы ответили, что Силуан в полном разуме, и ничего с ним не случилось» (П. 1, 80).
  


  
    «А из книг выбрал одни лишь цветочки, да и то по своему мнению» (16, 138): «В Молдавии между раскольниками эта вещь дивная и неслыханная. <...> довольствуются только выбранными из книг цветочками, которые избрал каждый по своему мнению; утверждаются более на человеческом предании и на своих кривых толках» (П. 1, 81).
  


  
    «А и сами не знают, куда бредут» (16, 138): «Они все до единого заблудились, и идут сами не зная куда, и переходят из раскола в раскол и из толка в толк, с часу на час от Церкви далее; и не найдешь у них ничего доброго, кроме одной погибели.<...> И нашли каждый себе кривую дорогу и пошли по ним, да доныне блуждают, да еще и прочих с собою влекут в погибель, как слепцы слепцов ведут, а и сами не знают, куда бредут» (П. 1, 83–84).
  


  
    «Ибо открыта (ей, ему, нам) тайна, превосходящая ум человеческий» (16, 138): «О, благословен есть вечеръ сей, въ который хощу вамъ открыть тайну, превосходящую ум человеческий. Хощу показать вамъ прямой и незаблудный путь въ царство небесное, въ наше небесное отечество» (П. 1, 89).
  


  
    «А без Бога жить – одна лишь мука» (16, 138): «Ибо когда мы находимся под гневом Божиим и отлучены от Бога, то мы живем только на одно мучение: и я нашел, что без Бога жить – одна мука...» (П. 1, 91).
  


  
    «И получил дар прозорливства» (16, 138): «и за то получил от Господа Бога дар прозорливства, и желание имел и кровь свою излиять за Христа Господа своего» (П. 1, 94)21.
  


  
    «И без сытости собирают (тленное) богатство» (16, 139): «пребываете во всех страстях, живете посреди мира, упражняетесь во всех житейских суетах и попечениях, без сытости собираете тленное богатство, и валяетесь, как свиньи в кале!» (Ч. 1. С. 174).
  


  
    «И живут в послушании и в совершенном отсечении своей воли (и наипаче тверды бывают) (16, 139): «А в своей новоустроенной обители положи и утверди устав совершенного общежития, по правилам и по уставу св. Отец, чтобы никто не творилъ своей воли...» (П. 1, 193).
  


  
    «И чувства свои от мирских сует успокоил» (16, 139): «В пяток вечером пошел ночевать к духовнику, отцу Арсению, и читал с ними вечерню, и правило, и утреню. <...> Он же ко всем моим язвам и болезням приложил пластырь, и уврачевал, и всем меня успокоил» (П. 2, 159)22.
  


  
    «Познай Христа. Что не сделал ничего, дабы мир был самое прекрасное и веселое и всякой радости преисполненное жилище» (16, 139): «Надобно нам о том просить Господа Бога, чтобы и нас присоединил к Святой Своей Церкви... и достигнуть в тихое и небурное пристанище, в вечную жизнь, в царство небесное, идеже несть болезнь, ни печаль ни воздыхание, но вечная и бесконечная радость, и веселиe во веки веков» (П. 1, 165).
  


  
    «В тихие и безмолвные пристанища» (16, 139): «не отчаивайтесь, но дерзайте и старайтесь избавиться и выплыть из великих опасностей, и пристать к тихому и небурному пристанищу» (П. 1, 257).
  


  
    «Как рыба, выброшенная на сушу, метался и тосковал» (16, 139): «Как рыба, выброшенная на сушу, метался и тосковал я, и искал, хотя капли воды прохладить свою всяких скорбей исполненную душу...» (П. 1, 276).
  


  
    «А мысль сия есть нечестивая» (16, 139). В «Предисловии» к своей книге Парфений пишет: «Архипастырь понудил меня описать многолетнее мое странствие и путешествие по разным странам и государствам <...> да не явлюся хваляса и тщеславяса своимъ странствием, и тем приобретая маловременную славу суетнаго мира сего, которая иссушает и бесплодными творитъ все человеческие добродетели <...> подробности не описывал, да не явлюсь судьей чуждым делам: ибо есть у нас един Праведный Судия, Которому открыты все наши дела и помышления; а я с Пророком скажу: “да не возглаголют уста моя дел человеческих” (Пс. 16, 4)» (П. 1. Предисловие. С. I–II). Творческое кредо Парфения – бережное, трепетное отношение к письменному слову, которое само по себе есть дерзость, которую может перед Господом и людьми оправдать только реализованное в нем стремление соединить людей общей любовью к Христу. Нечестивая мысль, по Парфению – писать о том, что не имеет отношения к поиску истины, настоящему месту человека на земле и нахождению ему его настоящего места во Вселенной; писать о чем-то ином – эта мысль представляется Парфению греховной, «нечестивой». Эту же идею воплотил в своем творчестве Достоевский.
  


  
    «А ты своего дела не сдавай (не прекращай) через всякое малодушие» (16, 139). Это, видимо, не прямая цитата, но формулировка мысли, высказанной и многократно повторенной в книге Парфения, возможно, в свойственном творческой лаборатории Достоевского формате «обращения к себе». Парфений пишет: «Увы нам неблагодарным рабам! Какого мы имеем кроткого и благого и милостивого Владыку и Господа, а не хощем на малое время Ему послужит и поработать <...> Где же наша любовь, если не соблюдаем заповедей Господних, и не исполняем словес Его? Почто не подражаем верным рабам Божьим, которые соблюдают Его заповеди, слушают и исполняют словеса Его, оставили всякое житейское попечение <...> Это состоит в нашей собственной воле, ибо мы самовластны: ежели хощем, пойдем узким и прискорбнымъ путем, за Христом вослед, вводящим в жизнь вечную; ежели хощем, то пойдем широким путем и пространным, в муку вечную, к диаволу» (П. 1, 290–291).
  


  
    Достоевский считал, что в книге Парфения содержится лучшее описание старцев и монастырской жизни: «Старчество, инок Парфений», – помечает он, работая над «Братьями Карамазовыми» (15, 201). Готовясь к тому, чтобы описать в «Подростке» монастырские вечерни и стояния, он помечает: «взять из Парфения» (16, 150). Эти и некоторые другие записи Достоевского в его «тетрадях» и соответствующие эпизоды его произведений 1870-х гг. имеют комментарий в Полном собрании сочинений писателя. Среди неучтенных в научной литературе цитат из книги Парфения в текстах Достоевского можно назвать следующие.
  


  
    Создавая описание внешнего облика Алеши в романе «Братья Карамазовы», писатель подчеркивает, что это не был «болезненный», «чахлый и испитой человечек», «напротив, Алеша был в то время статный, краснощекий» девятнадцатилетний подросток (14, 24). Далее подчеркивается эта деталь: «Скажут, может быть, что красные щеки не мешают ни фанатизму, ни мистицизму; а мне так кажется, что Алеша был даже больше чем кто-нибудь реалистом» (14, 24). Инок Парфений в своем «Сказании» отмечает особенную «краснощекость» старца Арсения: «Отец духовник, иеросхимонах Aрсений, росту высокосредняго, волосом рус <...> лицем чист и весьма сух, и всегда в лице играл румянец, а наипаче при Богослужении» (П. 2, 131). Видимо, эта деталь была важна для писателя, ранее, работая над «Подростком», он пометил: «Ст(арец?) – все дви(жения?) болезненны. Ноги болезненные. Красные щеки» (15, 201).
  


  
    В подготовительных материалах к «Бесам» Достоевский вспоминает о книге Парфения в связи с неверием «Грановского» в Бога и «даром слезным», который сопутствует иноку, соболезнующему о его духовной болезни.
  


  
    «Гр(ановски)й: “Я не верю, не верю!” Ну да, известно: какой же муж верит? Да и самолюбие не позволяет, и тщеславие (ты фотографии снимаешь) <...> Ну, ты в слезах найдешь утешение. Читал я раз книгу инока Парфения о путешествии на Афон – что инок Николай имел дар слезный – ну вот ты и есть инок Николай, который имел дар слезный» (11, 76). В «Сказании» Парфения этот эпизод описан следующим образом: Потом представил трапезу, и пригласил своего ученика, схимонаха Николая. Сей пришедши поклонился духовнику и мне до самой земли. Я, смотря на него, стоял и умилялся: ибо весьма смирен и кроток, и весьма сух; очи наполнены слез; слово кроткое и тихое» (П. 2, 128). «Слезный дар» имели несколько героев повествования инока Парфения; фактически, вся книга пронизана интонацией плача, интонационной доминантой мироотношения повествователя и изображенных им иноков, таким образом выражающего свое сочувствие к бедственному состоянию человека, живущего в страшной горести и нужде от рождения до смерти. « Я просил у Архимандрита благословения сходить в пустыню к О. Иоанну. Он благословил <...> Увидевши его, я вострепетал. Он украшен сединами, и весьма сух, очи наполнены слез <...> говорил все со слезами, и без слез не мог ничего говорить, и был подобен изобильному кладезю, быстро чрез край точащему живую воду. И когда из очей изобильно текут слезы, из уст слаще меда исходят словеса его» (П. 1, 205–206).
  


  
    Ту же тональность мы видим и в других трех частях книги. Появление этого знака («слез») обозначает факт понимания тем или иным лицом порочности и гибельности того пути, по которому идет ближний, это слезы любви и горести за другого, слезы сострадания. Таким образом, «ручьи слез», проливаемые и в горести, и в радости – идеальное состояние монаха как существа духовно чуткого и сострадающего; эта ситуация заставляет вспомнить о том, что Достоевскому в юности приписывали «сентиментализм», ошибочно принимая присущую Достоевскому и его героям особенную чуткость к чужому горю за следование в фарватере определенной литературно-эстетической традиции. Парфений поясняет: «за малыя скорби и слезы получим от Господа Бога вечное блаженство...<...> В странствии моем много мне случалось видеть таких скорбящих, оставленных своими среди Мира; со многими мне приводилось жить...» (П. 1, 260); «Цари не имеют такого покоя, какое упокоение приобрели себе отцы в пустыне; потому что их радование – Христос. <...> образуют перед собой болото и производят ручьи слезами своими» (П. 1, 257). Сострадание о себе или о ближнем, острое ощущение скорби, сожаление о ближнем, который пропадает в грехе и неведении, желание помочь ему и осознание, что помочь никак нельзя, все средства употреблены, но они не помогают, выливается в простой плач (П. Т. 1. С. 3, 17, 23, 69, 73, 131, 159, 160, 164, 196, 199, 200, 205, 207), или наоборот, осознание верности того пути, по которому идет человек, это слезы радости, признак сильного одухотворения, молитвенного состояния на высшем градусе душевных и физических сил (П. ч. 1. С. 26, 71, 86, 88, 89, 90, 92, 165, 174, 175, 181, 184, 185, 186, 194, 20 –206, 214, 223, 224, 225, 226, 230–233, 245–246, 255, 257, 260, 266, 267, 278, 280–281, 289 и др.).
  


  
    Эта специфическая чувствительность, тонкая настройка души повествователя «Сказания» на острые и осмысленные реакции, на малейшие изменения в окружающем мире, ведущие либо к добру, либо ко злу, проявляются не только в сфере этики, но и в сфере эстетической. Достоевский не мог не заметить в книге Парфения постоянно переживаемый восторг от красоты окружающего мира, он видит красоту в самых простых и безыскусственных вещах. Герой «Сказания», на протяжении всего своего пути и несмотря на все его трудности и опасности, переживает радость от встречи с природой. Это вторая, после сострадания за ближнего, основная интонация в книге Парфения, разумеется, естественным образом связанная с первой. Прибыв в очередной монастырь, он замечает: «Здесь прекрасное и уединенное место, и безмолвное; окружено великими, прекрасными горами и лесами! А наипаче сия тихая и прекрасная пустыня, какъ она мне полюбилась! Кажется, я бы и не вышелъ изъ нея» (П. 1, 248). Монастырь Ворона: «Сей монастырь <...> окруженъ горами и великими лесами; стоитъ в тихом и прекрасном месте, между двух небольших речек; имеет множество лесов и хлебопахатной земли, и много разных садов и виноградников» (П, 1, 253). Следует отметить, что в центре пейзажа у Парфения обычно находится ветвистое дерево, вызывающее восхищение своей красотой: «Пошли сады виноградные; между виноградом растутъ древа, которыхъ мы еще отъ роду не видали, и много мы на них чудились, и стали догадываться и познавать, что это масличныя и смоковныя. Прежде мы полагали, что это башни или столбы стоят; а когда подошли, то увидели, что это древа; но не могли узнать, как называются, пока намъ не сказали, что это прекрасные кипарисы» (П. 2, 63). Говоря о дереве, Парфений постоянно употребляет эпитет «прекрасный»: «И шли мы все с горы на гору: по обеим странам великие леса, больше сосновые и кедровые; попадались много дерев прекрасного платану, но мы не знали, какъ называется, а только удивлялись его красоте и его прекрасному листвию» (П. 2, 80). Для повествователя «Сказания», как позже и для героя «Идиота», прекрасное дерево или лес является метафорой сакрального локуса, «места действия Бога», где человек оказывается ближе всего к Истине. «По сторонамъ трава зеленая, цветами покрытая; лесъ прекрасный, дубовый и лавровый, какъ нарочно насажденный, и частые садочки: виноградные, масличные и смоковичные, воздухъ прохладный. И мы идемъ какъ в раю, радуемся и веселимся, и удивляемся красоте места» (П. 2, 82); «И шли лесом великим, каштановым и дубовым, так что сквозь их и в день солнца не видать; деревья толстые, потому что никогда не были срубаемы. И много мы удивлялись афонской непроходимой прекрасной пустыне» (П. 2, 109).
  


  
    В романе Достоевского «Идиот» дерево часто выступает в той же функции храма Божьего. Ипполит, размышляя, что, вероятно, через несколько дней умрет, утешается тем, что «здесь в Павловске... хоть на дерево в листьях посмотришь» (8, 239). Гуляя по парку, Аделаида «заметила сейчас в парке одно дерево, чудесное старое дерево, развесистое, с длинными, искривленными сучьями, всё в молодой зелени, с дуплом и трещиной; она непременно, непременно положила срисовать его!» (8, 252). Князь Мышкин, объясняя, в чем состоит его «счастье», описывает «горы, кругом сосны, старые, большие, смолистые; вверху на скале старый замок средневековой, развалины; наша деревенька далеко внизу, чуть видна; солнце яркое, небо голубое, тишина страшная», за этим пейзажем, как для повествователя «Сказания», просматривается для кн. Мышкина «разгадка» и «новая жизнь» (8, 51).
  


  
    Другой важный знак поэтической системы Достоевского, в формировании которого со всей очевидностью сыграла роль книга Парфения, это «веселие сердца». Описывая Макара Ивановича, Достоевский указывает: «Прежде всего, привлекало в нем, как я уже и заметил выше, его чрезвычайное чистосердечие и отсутствие малейшего самолюбия; предчувствовалось почти безгрешное сердце. Было «веселие» сердца, а потому и «благообразие». Словцо «веселие» он очень любил и часто употреблял...» (13, 308). Следует отметить, что любил слово «веселие» и инок Парфений, употреблявший его именно в таком значении – радости жизни, далекой от эгоистического «наслаждения», переживания радости слияния твоего существа со всем Мирозданием.
  


  
    «И как намъ было не радоваться и не веселиться? Увидали мы свою возлюбленную и превожделенную Матерь, Святую Соборную Апостольскую Христову Церковь» (П. 1, 62); «Господь Бог наш Своею милостью избавил нас от того заблуждения. О, как нам теперь не радоваться и не веселиться?» (П. 1, 65); «Когда отец Иоанн окончил молитву, тогда восстал уже сам от земли, без помощи Силуана, и сделался здрав. И в этот день много радовались и веселились...» (П. 1, 77).
  


  
    Книга Парфения относится к жанру «Сказания», сочетающему в себе эпическое разворачивание путешествия по экзотическим странам и, одновременно, погружение во внутренний мир главного героя – повествователя. В основе художественной телеологии Парфения лежит идея поиска человеком своего места на Земле, где он мог бы обрести жизнь вечную, соответствующую планам на него со стороны породившего его Мироздания. Отсюда напряженный поиск модели жизни, равно удаленной и от мирской суеты и от глупости бытовой жизни. Примерно в таком же направлении развивалась художественная интенция Достоевского в 1870-е годы, особенно это относится к последним двум романам, «Подростку» и «Братьям Карамазовым». Не случайно, что в рукописи «Подростка» появляется силуэт молодого монаха с двумя крестами: на шее и в руках (Илл. 3).
  


  
    Прибыв на Афон, Парфений записывает: «переплыл страстное море, и достиг тишайшего пристанища, сладчайшего безмолвия» (П. 2, 28). Переходя из монастыря в монастырь, Парфений искал решения проблемы, которая уничтожала шансы на спасение, его тревогой было то, что каждый заботится о себе, в том числе и в религии ищет личного блага, никакого единения людей не происходит. Переходя из монастыря в монастырь, выслушивая поучения очередного «старца», он ищет решения проблемы, некий путь для себя и всего человечества – как освободиться от эгоизма и обрести верный путь к Богу и к ближнему своему. В этом весь смысл его путешествия: «проживши шесть лет в общежительном русском монастыре, уже ничего нового не узнал, и последнее, что знал и слышал живя на келье, то почти все позабыл, ибо там каждый только внимает своему спасению» (П. 4, 166). Нет никаких сомнений, что замысел «Жития великого грешника» представляет собой реминисценцию сюжета «Сказания» инока Парфения. В своем письме от 24 марта (5 апреля) 1870 года к Н.Н. Страхову, детально описывая свой замысел, Достоевский указывает на «превосходное знание русского монастыря» (29, 112), далее в письме к А.Н. Майкову от 25 марта (6 апреля) 1870 г. содержатся новые детали замысла: «Главный вопрос, который проведется во всех частях, – тот самый, которым я мучился сознательно и бессознательно всю мою жизнь, – существование Божие. Герой в продолжение жизни то атеист, то верующий, то фанатик и сектатор, то опять атеист. 2-я повесть будет происходить в монастыре». (281, 117). В этом же письме также упоминается «инок Парфений».
  


  
    Записки Парфения, равно как замысел Достоевского «Житие великого грешника», суть описание сопутствующих друг другу двух маршрутов: многокилометрового пешего перехода, проходящего по разным странам и разным географическим зонам, а также параллельно и одновременно происходящего движения на пути нравственно-религиозного совершенствования человека, который проходит курс обучения у нескольких старцев, переходя от одного монастыря к другому. Два пути – перемещение в пространстве и перемещение от нравственного несовершенства к высотам духовности – скрещиваются и сплетаются в одно целое, так как конечной точкой является Афон, географический и религиозно-философский пункт назначения в правильном перемещении человека по жизненному пути. Несомненно, что именно эту идею, перехода от одного учителя к другому, с одновременным перемещением от одного географического пункта к другому, который мы видим в идее «Жития великого грешника», Достоевский позаимствовал из «Сказания» инока Парфения.
  


  
    В Полном собрании сочинений Достоевского отмечено, что в экземпляре, принадлежавшем Достоевскому, содержится «рисунок писателя – готические своды (этот экземпляр хранится в библиотеке Пушкинского Дома РАН)» (15, 564). Здесь мы имеем дело с творческой записью Достоевского, сделанной в прочитанной им книге с использованием четырех уровней его идеографического языка: «готики», «штриховки», «каллиграфии» и «орнамента». Этот рисунок указывает на длительность и напряженность творческого размышления Достоевского, который, видимо, обдумывал в этот момент детали сюжетного развития первых глав «Братьев Карамазовых». Об этом же свидетельствует и «каллиграфическая» запись справа наверху страницы, а также «штриховка» и сетчатый орнамент под «каллиграфией».
  


  
    Текст на странице 19 второй части, где находятся рисунки, содержит словосочетание, которое является лейтмотивом всех слов и действий главного героя-повествователя, смысловой доминантой всей книги Парфения: «поработать Господу Богу». Можно заметить, что именно с этой записи начинается вышеприведенный «конспект» «Сказаний» в шестой тетради Ф.М. Достоевского. Можно утверждать, что писатель в данном случае отнесся к раскрытой перед ним книге Парфения как к своей рабочей тетради, ведь только в своих тетрадях, во время обдумывания замысла очередного произведения, размышляя о его фабуле, он писал каллиграфически и изображал стрельчатые готические окна. Можно также заметить, что изображение, которое находится на л. 19 части 1 «Сказаний» (Илл. 4) имеет черты сходства с идеографией, которую мы можем видеть в записях, сделанных Достоевским в период работы над «Братьями Карамазовыми» в 1878–1880 гг. (напр.: ИРЛИ. 29444–29446. ССХб. 2). Готическая композиция на странице книги Парфения имеет очевидный поздний характер, когда он начал устанавливать готические арки на плоский подиум, более или менее характерно прорисованный; подобного типа готические композиции несколько раз встречаются в подготовительных материалах к роману «Братья Карамазовы», наблюдается сходная по форме «каллиграфия». Кроме того, можно заметить, что ряд записей в этой рукописи сделан карандашом – так же, как и на с. 19 второй части «Сказаний» инока Парфения (ИРЛИ. 29444-29446. ССХб. 2. № 33. Л. 2-2об.). (Илл. 5)23.
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    1Сказание о странствии и путешествии по России, Молдавии, Турции и Святой Земле постриженника Святыя горы Афонския инока Парфения. Изд. 2-е. Ч. 1–4. М., 1856.
  


  
    2Схиигумен Парфений, в миру Петр Андреевич Агеев (Аггеев) (14.11.1806, Яссы – 17.05.1878, Троице-Сергиева Лавра), согласно «Списку о настоятеле Николаевской Берлюковской пустыни иеромонахе Парфении», «сын Андреев» (ЦИАМ. Ф. 709. Оп. 1. Д. 125).
  


  
    3Ап. Григорьев в статье «О правде и искренности в искусстве» отмечал присущую языку Парфения «меткость выражения в отношении к явлениям внутренней жизни» (Григорьев Ап. Эстетика и критика. М., 1980. С. 112).
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    13Достоевская А.Г. Воспоминания. М., 1971. С. 272.
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    20См. также: П. 1, 241,260, 290; 2, 19-20, 232; 3, 159; 4, 235.
  


  
    21«из болгар был один духовник, иеросхимонах отец Григорий <...> имел дар прозорливства такой, что ежели кто у него исповедовался, то он не спрашивал, а сам, яже от юности содеянная всякого человека сказывал, и своими слезами грехи ис поведниковы омывал, и легкие епитимии налагал, и впредь идущая предсказывал» (П. 2, 120); см. также: П. 4, 148.
  


  
    22Ср. также: «я пришел в святую Гору Афонскую не начальствовать, а в пустыни и безмолвии проводить жизнь свою, достигнуть того, для чего я оставил мир, то есть, победить страсти, и соединиться с Богом. И мы теперь обжились, успокоились» (П. 2, 186–187); «Тогда уже совершенно успокоилась душа моя, и возрадовался дух мой о Бозе Спасе моем, и воспевал я с Пророком Давидом: Отныне удалился от суетнаго міра и от его разврата в суеты, и от сильные мирские бури...» (П. 3, 65–66).
  


  
    23См. об этом: Баршт К.А. Рисунки в рукописях Достоевского. СПб., 1996. С. 154–165.
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    В конце января-феврале 1609 г., судя по отдельным упоминаниям, А.С. Алябьев вынужден был послать часть сил под Арзамас, контролировавшийся тушинцами. По дороге в с. Кадницы нижегородцы разбили тушинский отряд, захватив его воеводу И. Кологривова и казачьего атамана И. Телякова. Здесь тоже «отметился» Михаил Ордынцев, прибавив к своему боевому счету новых убитых и новую рану: «Да февраля 6 день ходил воевода Ондрей Олябьев на многих воров к селу Кадницам, и был бой у села Кадниц за две версты, с воры с арзамаскими детьми боярскими, и с казаки, и с татары, и с черемисою, и с мордвою... И на том деле Михайло государю служил и бился явственно, убил дву мужиков, а трех ранил. Да под ним убили конь рыж, да его, Михайла, ранили по пояснице из лука». А вот бои под Арзамасом приняли затяжной характер: «Да февраля 15 день ходил воевода Ондрей Олябьев к городу к Арзамасу, и была выласка из городу из Арзамасу изменнику князю Третьяку Сеитову с товарыщи, а с ними многих городов воры, и на том деле Михайло государю служил, бился явственно, убил мужика. Да того же дни был приступ к городу Арзамасу и к острогу». Но взять город нижегородцам не удалось, и они довольствовались сожжением посада: «И Михайло государю служил, бился явственно, убил на остроге мужика и казачью слободу зажег». Пришлось сражаться и при отходе от Арзамаса к Мурому: «Да февраля 16 день, как шел воевода Ондрей Олябьев из-под Арзамасу, и на Собакинском лесу приходили государевы изменники – лыжники многие, черемиса и мордва и бортники и всякие воровские люди. И Михайло государю служил, бился явственно, убил мужика, а под ним ранили коня из лука в шею». Конь – боевой товарищ воина, и даже масть того, погибшего под Кадницами («конь рыж»), Михаил Иванович не забудет полтора десятилетия спустя; а второй конь, прослуживший недолго, возможно, принял в себя стрелу, предназначенную хозяину. Недаром называли в Древней Руси войну «дьявольским наущением»: плохо на ней и людям, и лошадям...
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    Тем временем по взаимной договоренности с нижегородским «Городовым советом» развернулись боевые действия «понизовых городов мужиков» (местное ополчение) во главе с костромским сыном боярским Ф. Боборыкиным на территории Шуйского и Суздальского уездов. Бои здесь велись, однако, с переменным успехом: 11 (21) февраля 1609 г. тушинцы были разбиты, но сумели разгромить «мужиков» 17 (27) февраля 1609 г. под Суздалем, а 20 февраля (1 марта) 1609 г. захватили Плесо. В итоге основная боевая нагрузка по освобождению региона по-прежнему лежала на войске А.С. Алябьева, осаждавшем Муром. Примечательно, что это понимал и сам воевода, не подчинившийся указанию правительства В. Шуйского немедленно идти к Москве «с нижегородскою и балахонскою казною». И в итоге 18 (28) марта 1609 г. в Муроме вспыхнуло восстание против тушинцев; попытка польского ротмистра А. Крупки его подавить провалилась, и назначенный Лжедмитрием II воевода В. Толбузин бежал во Владимир. Жители Мурома встретили нижегородцев «с образы и крест царю Василью Ивановичю целовали».
  


  
    Затем настал черед и Владимира – древней столицы великого княжения: сюда 27 марта (6 апреля) 1609 г. подошли наиболее боеспособные части войска А.С. Алябьева – московские стрельцы и астраханские казаки во главе с А.А. Микулиным и Б.А. Износковым, дворянские конные отряды нижегородцев во главе с кн. И.Д. Болховским и арзамассцев во главе с Я.С. Прокудиным и Ф.В. Левашевым (всего около 1 тыс. чел.). В городе вспыхнуло народное восстание, тушинский воевода М.И. Вельяминов был убит, и владимирцы присягнули на верность царю В. Шуйскому.
  


  
    В мае 1609 г. воевода А.С. Алябьев, удерживая Муром и не удаляясь от Нижнего Новгорода до подхода основных сил рати Ф.И. Шереметева, совершил успешный рейд на Касимов, контролировавшийся тушинцами. Владел городом и его округой чингизид Ураз-Мухаммед, именовавшийся «царем касимовским», – активный сторонник Лжедмитрия II; самозванец его впоследствии зверски убил по подозрению в измене и сам поплатился за это жизнью. Но это все произойдет позднее, через полтора года, а весной 1609 г. «столица» «касимовского царя» была хорошо укреплена и готова выдержать осаду, даже обстрел из пушек.
  


  
    Бои начались уже на подходе к городу: «Да майя 11 день воевода Ондрей Олябьев ходил из Мурома х Касимову на многих воров, и был бой на речке на Унже, от Касимова верст за десять. И Михайло государю служил и бился явственно, убил татарина, да татарина касимовского Имамета Бахметева живым взял». Затем начался штурм: «И х Касимову воевода Ондрей Олябьев приступил со всеми ратными людьми, и из наряду по острогу стреляли». Но касимовские татары сражались отважно, пытаясь отбросить нижегородское войско от города. Особенно ожесточенный бой завязался у пушек («наряда»); он чуть было не стал для М.И. Ордынцева последним: «Ис Касимова воры учинили вылазку и хотели воры взять государев наряд, и Михайло Ординцов о государеве наряде с воры бился явственно, убил мужика, да мужика ранил. И в те поры его, Михаила, с коня збили и коня ранив взяли». Понадобилось подкрепление, чтобы снова идти на приступ: «А как пришли... голова Григорий Резуев с товарищи, и в те поры воевода Ондрей Олябьев со всеми ратными людьми к Касимову приступали». Здесь герой нашего очерка, судя по справке, показал себя неплохим пушкарем: «И Михайло Ординцов государю служил, из наряду ис фанкалетов царя Касимовского по хоромам разжигая ядра стрелял, и хоромы его зажег, и на отнимке ис фонкалета (фальконета. – Б. П.) убил дву мужиков». Но лишь после подхода «большого полка» боярина Ф.И. Шереметева в начале августа 1609 г. Касимов был окончательно освобожден от тушинцев.
  


  
    Михаила Ордынцева под Касимовым к тому времени уже не было: он со своим отрядом был переброшен к Владимиру, где ситуация складывалась угрожающе. Город, освобожденный в конце марта нижегородцами от сторонников самозванца, подвергся сильному давлению со стороны соседнего Суздаля – опорной базы тушинцев в регионе. Уже 2 (12) апреля 1609 г. находившиеся во Владимире нижегородские отряды вместе с кинешемским и шуйским крестьянскими ополчениями успешно отразили нападение на город польсколитовских отрядов А. Лисовского и Я. Стравинского. Но угроза дальнейших атак сохранялась, и А.С. Алябьев перебросил во Владимир наиболее подготовленных воинов. И, как выяснилось, вовремя: 14 (24) июня 1609 г. город был атакован большими силами тушинцев во главе с суздальскими воеводами Ф.К. Плещеевым, А.З. Просовецким и ротмистром Сумой. На сей раз основными силами нападавших была не наспех собранная толпа крестьян, а хорошо вооруженные и привычные к воинскому делу литовские роты и запорожские казаки («черкасы»). Ожесточенный бой длился больше суток, и лишь ценой больших потерь Алябьеву удалось отстоять город: «Да июня в 15 день к Володимерю приходили из Суздаля пан Сума, а с ним литва и черкасы и многих городов всякие русские люди и к Володимерю приступали, и из Володимеря была воеводе Ондрею Олябьеву выласка, и на той выласке Михайло государю служил, бился явственно».
  


  
    На этом, собственно, и заканчивается текст «Справки о службе М. Ордынцева». Нетрудно подсчитать, что за весь описываемый ею период боев – с конца 1608 г. по лето 1609 г. – один только Ордынцев убил в боях восемнадцать человек. Восемнадцать душ, своих-чужих... Страшная, чудовищная цена гражданской войны!
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    Для войска А.С. Алябьева потом будут еще сентябрьские бои за Суздаль, и походы, и потери, но коренной перелом военно-политической ситуации в пользу центрального московского правительства царя Василия Шуйского ко второй половине 1609 г. был уже очевиден. Вероятно, это и стало причиной перехода Михаила Ивановича Ордынцева на, так сказать, гражданскую службу. Приказный аппарат Московского государства настоятельно требовал толковых и знающих управленцев, и особенно в них нуждались разоренные Смутой города. Вот почему 29 июля 1609 г. впервые документально зафиксирована «припись» (то есть виза) Ордынцева на наказной памяти управлявшего городом и уездом чашника и воеводы Василия Ивановича Бутурлина[9].
  


  
    Такое «перевоплощение» воина, одинаково отважно действовавшего в конных атаках и на артиллерийской батарее, в «подьячего с приписью» (то есть подьячего высшего ранга, с правом визировать документы) странно лишь на первый взгляд. Дело в том, что вопреки расхожему мнению, приказный аппарат (дьяки и подьячие) уже со второй половины XVI в. формировался не из дьяконов и поповичей-«разночинцев», а преимущественно из не слишком родовитых «служилых по отечеству» («детей боярских», или, выражаясь современным языком, дворян, в том числе провинциальных). Жесткой грани между военной и гражданской службой в то время не существовало: «детей боярских» с малолетства обязательно учили военному делу; старались учить и грамоте, хотя здесь, конечно, успеха достигали не всегда. А там уж «высокое начальство» решало, где в данный момент нужнее те или иные умения и навыки служилого человека – в полку или в приказной избе. Нечто подобное – правда, в обратном порядке – пережил и Андрей Семенович Алябьев, сын дьяка и брат дьяка, начинавший как дворянин в посольстве, затем дьяк в полках и даже на свадьбе Лжедмитрия I с Мариной Мнишек, потом второй воевода в Нижнем Новгороде (по крайней мере, до марта 1613 г.), а далее судья Московского судного приказа[10]. Жизненный опыт, полученный в боях и походах, был востребован в столичных приказах; знание управленческой (фактически штабной) работы оказывалось полезным и для военачальников. А уж Смута, сопровождавшаяся гибелью людей, содержит примеры и не таких «перевоплощений»...
  


  
    В общем, с июля 1609 г. Михаил Иванович Ордынцев делает неплохую для человека его ранга карьеру. Возможно, на начальном этапе какую-то роль сыграл в этом и его новый покровитель Василий Иванович Бутурлин – личность примечательная даже в условиях Смутного времени. Младший сын родовитого придворного, Василий Иванович участвовал в походах против обоих Лжедмитриев, в 1609 г. стал воеводой во Владимире, побывал и в польском плену, и в московской «семибоярщине», присягнув королевичу Владиславу, и в первом земском ополчении Прокофия Ляпунова, и во втором земском ополчении у Дмитрия Михайловича Пожарского. Не удержав Новгород Великий от захвата шведами в 1611 г., участвовал в безуспешном походе 1614 г. с целью его освобождения, но снова угодил в плен – на сей раз к шведам. А вот оттуда (к вопросу о «перевоплощениях») «Василиус фон Бутурлин» в Россию больше не возвращался: он стал шведским подданным, женился на шведской дворянке, дослужился до подполковника и умер вскоре после 1651 г. Сопровождал ли Михаил Ордынцев владимирского воеводу в его «перемещениях» в 1610–1612 гг., доподлинно неизвестно, нет данных и о степени личного его участия в ополчениях и походах. С уверенностью можно лишь говорить, что Михаил Иванович «в воровстве и изменах не был». После воцарения Михаила Федоровича Романова Ордынцев стал дьяком.
  


  
    Приказная служба М.И. Ордынцева изучена неплохо[11]. Его служебное продвижение было, судя по статистике, довольно традиционным: дьяк из подьячих с приписью, с опытом городовой службы (обычно все дьяки столичных приказов перед этим служили по городам). Служба в городе, возможно, не ограничивалась Владимиром-на-Клязьме. Во всяком случае, в апреле 1614 – 8 ноября 1615 гг. М.И. Ордынцев – дьяк на Вятке, все пять вятских городов он «дозирал» вместе с князем Федором Звенигородским и Василием Жемчужниковым. Целью дозорной комиссии было выяснение истинного экономического положения региона, для корректировки последующего налогообложения. «Дозорные книги» по Вятке еще долго будут использоваться в столичных приказах...
  


  
    В 1617–1618 гг. Ордынцев уже в Москве, где ситуация резко обострилась: повзрослевший польский королевич Владислав решил вернуть себе московский престол и начал поход на Россию. Как известно, основные силы Речи Посполитой – шляхетскую конницу, наемную пехоту и мятежных русских казаков – вел из Смоленска через Калугу сам Владислав; главным военным советником королевича был все тот же гетман Ян Кароль Ходкевич, за пять лет до этого потерпевший поражение (единственное в своей жизни!) от ополчения К. Минина и Д.М. Пожарского. Одновременно с юга через Коломну нанесли удар запорожские казаки («черкасы») во главе с гетманом Петром Кононовичем («Конашевичем») Сагайдачным. В тяжелых оборонительных боях 1618 г. ценой больших потерь русские войска сумели измотать и ослабить силы противника: бои шли под Калугой, Можайском, Коломной, Тулой... Но враг неудержимо рвался к столице, и Москва приготовилась к осаде; одновременно началось формирование запасных ратей в Ярославле и Нижнем Новгороде – на случай, если столицу не удастся удержать. В эти тревожные дни поздней осени 1618 г. Михаил Иванович Ордынцев находился в Москве в осаде в числе 52 дьяков; видимо, учитывая его боевой опыт, его назначили в объезды (пост очень ответственный в условиях осады); в период боев с польско-литовскими войсками он был у Покровских ворот.
  


  
    ...И снова, как за десять лет до этого, рука привычно сжимает не перо, а саблю, глаза проверяют не строчки документов, а прицел пушек. 9 (19) сентября 1618 г. враги ринулись на штурм Белого города и попытались прорваться у Арбатских ворот. Решалась судьба столицы, а с ней и государства, за которое уже положено столько жизней! Там кипел бой, а здесь, у Покровских ворот, надо было стоять и ждать – ждать атаки, как тогда, в семнадцатом [7117/1608 г.] на нижегородской Стрелке, ждать, зная, что отступать нельзя, потому что позади Москва, и могилы своих, полегших за нее летом двадцатого и осенью двадцать первого [7120– 7121/1612 г.]. Отступить сейчас – и все, что было тогда, окажется напрасным, и придется начинать все сызнова, и Смуте этой проклятой не будет конца, а сил в стране, обезлюдевшей и залитой кровью, нет, почти все нынче собраны сюда. А потому и приказ, ставший уже почти привычным: «Ни шагу назад, стоять насмерть!». Но как это порой бывает тяжело: стоять и – ждать...
  


  
    Они стояли и ждали приступа. Им не дано было знать тогда, что враг уже выдыхается, что вся разношерстная «грабьармия» разваливается на глазах, что отъезжают от Владислава донские казаки, стремившиеся лишь к легкой поживе, что наемники, не получавшие платы, ропщут и отказываются идти в бой, что появились уже перебежчики от ляхов, – и что все это уже последний бой Смутного времени. Впереди будут короткие, но непростые переговоры, Деулинское перемирие, государевы пожалования «за московское осадное сиденье в королевичев приход» и – мирная жизнь на долгие и, увы, такие короткие четырнадцать с половиной лет, до очередной войны...
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    А служба осталась прежней, дьяческой – на патриаршем дворе. Патриарха в России не было (Филарет, отец новоизбранного царя, томился в польском плену до 1619 г.), а двор был, и подати с патриарших вотчин собирались исправно, поступая в патриаршую казну, и всему требовался учет и контроль. Этим и приходилось заниматься Михаилу Ордынцеву (отчества он, как дьяк, в документах не удостаивался, тем более с «-вичем»).В 1621 г. он был одним из 5 патриарших дьяков, а всего в столице в то время таких управленцев высшего звена насчитывалось 55. Документы знают их всех по именам, но они не дают ответа на вопрос, когда эта служба для героя нашего очерка закончилась. Известно лишь, что после 1621 г. ни он, ни другие Ордынцевы в приказном аппарате Москвы не упоминаются. Архивные документы не содержат никаких упоминаний о преступлениях по должности дьяка Ордынцева, следовательно, приходится предполагать субъективные причины. То ли обязанности оказались слишком сложными, то ли Филарету, нареченному когда-то патриархом в лагере «Тушинского вора», чем-то не угодил бывший вояка, рубивший тушинцев в сражениях. А может, не поладил с кем-то из «сильных мира сего»? Как бы то ни было, но после 1621 г. о дальнейшей судьбе Михаила Ордынцева сохранились лишь случайные упоминания в разрозненных документах.
  


  
    Первое такое упоминание – в явочной челобитной Иваниса Злобина, датируемой 27 июня 1629 г. и сохранившейся в архивном фонде Нижегородского Вознесенского Печерского монастыря. Из челобитной выясняется, что Михаил Ордынцев в это время является нижегородским губным старостой и возглавлял губную избу – выборный орган сословного управления, выполнявший судебно-полицейские функции по делам уголовным и отчасти гражданским[12]. Ему пришлось расследовать «татинное» дело об ограблении крестьян деревни Новинки Нижегородского уезда, принадлежавших Иванису Злобину. Подозрение пало на четверых крестьян деревни Монастырской, принадлежавших «служилому немчину» Михаилу Шултеву. Злобин, считая себя пострадавшим, требовал для подозреваемых «допроса с пристрастием», но Михаил Ордынцев, как утверждал челобитчик, «тому немчину дружа, а тем вором норовя, тех татей, Сеньку Ондреева с товарыщи, ис тюрьмы выпустил, а мне... тех татей на пытку не дал». За давностию лет трудно сказать, кто был прав, а кто виноват в том преступлении, но отказ губного старосты отдать крестьян на пытку сам по себе примечателен. И это при том, что пытки подозреваемых в те времена – дело обыкновенное, а уж тем более крепостных крестьян («мужицкая спина все стерпит»)! Нет, похоже, не стал Михаил Иванович за годы Смуты кровожадным душегубом... Давность лет не дает возможности судить и о дружбе его со «служилым немчином». Хотя, возможно, с кем-то из тех немцев и литовцев, входивших в его отряд в 1608 г., Ордынцева могли связывать приятельские отношения и годы спустя, но был ли там этот немец-тезка «Михаил Шултев» (Шульц?), получивший за службу поместье в Нижегородском уезде, неизвестно, потому что списков не сохранилось[13].
  


  
    Свои-чужие... В смутные времена бывает, что земляк, говорящий с тобой на одном наречии и исповедующий одну с тобой веру, становится злейшим врагом, а иноземец встает рядом с тобой на последнем рубеже, готовясь в бою защитить твой дом и твою семью. Так было под Нижним Новгородом в ноябре–декабре 1608 года, так было под Владимиром в июне 1609 года, так было под Москвой в августе 1612 года и сентябре 1618 года – так было много раз и во многих местах России. И тем, кто тогда готовился принять смертный бой, многое открывалось совсем иначе, чем нам, сегодняшним, наблюдающим «русские марши» в день, прямо посвященный героям 1612 года...
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    Неизвестны обстоятельства избрания Михаила Ордынцева на должность губного старосты – хоть и почетную для провинциального дворянства, но далеко не прибыльную (не сравнить с дьяками!). Обычно в губную избу выбирали «детей боярских» старых и увечных, уже неспособных к строевой службе, но известных своей честностью и порядочностью. Может, и впрямь старые раны дали себя знать? Неизвестно и то, сколько времени пробыл Михаил Ордынцев на этой должности в Нижнем. Но известно, где был его городской двор. В «Писцовой книге» Нижнего Новгорода, составленной в 1621–1622 гг., указан «против нового острогу и осыпи, от новых от Печерских ворот от Купреянова двора Офонасьева, подле рву к Варварьской улице: (...) двор Михайла Ординцова, а в нем живет дворник Исачко Дементьев, сказали: не тяглое место». Надо заметить, что заслуги защитника Нижнего Новгорода были по достоинству оценены в нашем городе: «Да за Михайлом же Ординцовым по даной 126 году [1617/18 г.], что ему дано к прежнему ево порозжему месту ис порозжих мест, от Иванова огорода Муромцова вдоль до Васильева огорода Зубина, а поперег подле речки Ковалихи по болшую дорогу, что межь Печерских и Варварских ворот, а в другом конце от Васильева огорода Зубина к острогу...»[14]. Видимо, все-таки Нижний Новгород стал для Михаила Ордынцева более «своим», чем родной Курмыш, – точно так же, как стал он своим и для муромского сына боярского Василия Юдина сына Башмакова, дьяка ополчения К. Минина и Д.М. Пожарского, да и для многих других тоже...
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    Но что же в итоге стало с Михаилом Ивановым сыном Ордынцевым – служилым человеком Смутного времени? Кем был к концу жизни, завел ли семью, когда окончил дни свои? На эти вопросы дают ответ несколько документов, внесенных в «Записные вотчинные книги Поместного приказа». В этом приказе с 10 марта по 19 июля 1643 г. разбиралось дело по челобитью М.И. Ордынцева[15]. Из дела выясняется, что Михаил Иванов сын Ордынцев вместе с детьми Михаилом и Иваном царской грамотой от 23 марта 1619 г. были пожалованы вотчиной – деревней Утечино в Березопольском стане Нижегородского уезда. Это явно была награда за «московское осадное сидение в королевичев приход» 1618 г.: тогда многие служилые люди получили вотчины, деньги, крестьянские дворы, прибавку к поместному окладу. Одним из пожалованных был и Яков Михайлов сын Ордынцев – старший сын Михаила Ивановича. Он тоже получил «вотчину за московское осадное сидение», следовательно, к 1618 г. был достаточно взрослым, «в службу поспел» и где-то в чем-то даже поучаствовал. Но век первенца нашего героя оказался, по-видимому, недолог: уже в начале 1620-х годов его вотчина в Березопольском стане (неподалеку от отцовской) переходит в поместье немецкому прапорщику Филиппу Матвееву Фардисину[16], а о самом Якове Михайловиче последующих упоминаний в документах обнаружить не удалось. Не встретились и упоминания жены М.И. Ордынцева. А сыновья Михаил и Иван, скорее всего, оставались к моменту пожалования вотчины «недорослями» и «в службу не поспели», вот и получили вотчину вместе с отцом.
  


  
    Увы, владеть пожалованной вотчиной довелось Михаилу Ивановичу недолго: уже через три года, 7 марта 1622 г., она была конфискована. Как раз в этот период (начало 1620-х годов) в Поместном приказе проводилась масштабная проверка обстоятельств пожалований многих нижегородцев, служивших в войске А.С. Алябьева в 1608–1610 гг. и затем воевавших в ополчениях вплоть до обороны Москвы в 1618 г. Не давали покоя их выслуженные своей и чужой кровью вотчинки и поместьица богатым соседям, и били «сильные мира сего» челом на Москве об отобрании «воровских имений». Вот и пришлось нижегородским «детям боярским» вдаваться в унизительные объяснения, доказывая, что не были они в изменах, не служили ни «Тушинскому вору», ни «Владиславу Жикгимонтовичу», и что не польский король раздавал им деревеньки в лагере под Смоленском. К счастью, помог боярин Федор Иванович Шереметев – на́больший воевода в Поволжье в 1608–1610 гг., сохранивший силу и влияние при дворе царя Михаила Федоровича: он подтвердил верность нижегородцев и их законное право на владения[17]. Вот тогда и была составлена «Справка о службе Михаила Ордынцева» в доказательство его заслуг. Возражать было нечего, и вотчину, конфискованную в 1622 г., через год вернули – но уже в качестве поместья, то есть, так сказать, с понижением статуса. А если учесть, что около этого времени прекращается служба Михаила Ордынцева в Патриаршем приказе, то, похоже, у него действительно имелись недоброжелатели в столице. Вскоре оказалось, что беды с имением отнюдь не закончились.
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    Одним из «сильных мира сего» был в тот период боярин князь Юрий Яншеевич Сулешев – крещеный татарин, сын знатного выходца из Крымской орды, один из воевод первого и второго земских ополчений (1611–1612 гг.), женатый на Марфе Салтыковой, двоюродной сестре царя Михаила Романова (по линии матери). Большими военными талантами князь не отличался, подвигами не прославлен, но боярство получил уже в 1615 г., а в 1619 г. жалован вотчинами в Муромском и Нижегородском уездах (как говорится, «награждение непричастных»). Имения служилых нижегородцев, располагавшиеся по соседству, не давали покоя могущественному боярину, и, возглавив столичный Приказ сыскных дел, Сулешев начал пересмотр пожалований – как водится, в свою пользу. Разразился большой скандал, и боярина отправили воеводой в Тобольск, в почетную ссылку. Его «Сибирские реформы», длившиеся всего пару лет, породили много недовольных и даже заговорщиков, но уже к 1626 г. Юрий Яншеевич снова в Москве, заседает в Боярской думе, присутствует на всех важнейших государственных церемониях. Возглавив в 1630 г. Разбойный приказ, боярин смог вернуться к своей давней мечте об «округлении» нижегородских вотчин.
  


  
    С таким ли «столпом» было тягаться «неродословному» человеку, пусть и очень заслуженному? Около 24 февраля 1636 г. Михаил Иванов сын Ордынцев с сыновьями был вызван в Разбойный приказ, где совсем неожиданно заложил свое имение боярину князю Юрию Яншеевичу Сулешеву за немалые деньги. Закладная грамота была оформлена по всем правилам, а так как Ордынцев не смог вернуть деньги в срок, то выслуженная деревенька перешла к Сулешеву (а позднее оказалась во владении его родственника князя Прозоровского). Истинные обстоятельства заклада выяснились только после кончины князя Сулешева, умершего в феврале 1643 г. Узнав о его смерти, Ордынцев меньше чем через месяц подал челобитную и рассказал, как в 1636 г. был вызван боярином в Разбойный приказ, где у него изъяли жалованную грамоту и силой (видимо, под угрозой оружия) принудили к составлению закладной кабалы. Отважный воин, прошедший через десятки боев и не раз смотревший смерти в глаза, не стал тогда рисковать жизнью сыновей. Теперь же, спустя семь лет, он просил справедливости. Составленная подьячими Поместного приказа выпись из писцовых книг подтвердила законность пожалования деревни Ордынцеву, но... Ведь князь Прозоровский-то по прежнему был в силе! Вот и получил Михаил Иванович отписку от имени государя, что-де время подачи челобитья он просрочил, и что-де за давностию лет дело пересмотру не подлежит.
  


  
    В 1649 г. в Русском государстве проводился общий разбор служилых людей. Одним из центров разбора был Нижний Новгород. Подлинная «десятня» – военно-учетный список нижегородских дворян и детей боярских, с пометами об исправности по службе, а также о новиках, немощных и умерших, не сохранилась. Но до нас дошел алфавитный указатель к ней, в котором насчитывается 183 фамилии. На предпоследнем месте, под № 182, указан «Ордынцов»[18]. Обычно в конце десятен принято было указывать умерших со времени предыдущего смотра...
  


  
    Грустная, в общем, получилась история. Хотя, если вдуматься, до боли знакомая! Один из многих спасителей Отечества не получил в итоге ничего и безвестным ушел в небытие. Безвестными остались и его потомки[19]. Изображений Михаила Ордынцева никогда не существовало (да и кто бы писал портреты с «детей боярских» в XVII веке?), а само имя, заслоненное великими именами Минина и Пожарского, с детства знакомыми всем, оказалось погребено под спудом приказных документов, где и пребывало до тех пор, пока до старинных столбцов не добрались архивисты-«хранители древностей». «И пыль веков от хартий отряхнув», ученые чудаки-правдоискатели извлекли это имя – и многие другие имена – на свет Божий, явив миру судьбу человека Смутного времени – судьбу трагическую. А потому трудно отделаться от вновь и вновь звучащих в памяти строк из песни незабвенного А. Башлачева:
  


  
    «Мой друг, “Отечество” тверди как “Отче наше”,
  


  
    Но что-то от себя послав ему вдогон».
  


  


  
    *Окончание. Начало см. Даниловский благовестник № 26. С. 25–30.
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   Взгляд

  О ВЛИЯНИИ ЗАПАДНОГО БОГОСЛОВИЯ НА РУССКУЮ ДУХОВНУЮ ШКОЛУ

  Священник Владимир Соколов



  
    Умственный отрыв от патристики и византизма был, я уверен, главной причиной всех перебоев и духовных неудач в русском развитии.
  


  
    Протоиерей Георгий Флоровский
  


   


  
    Как возмущаемся мы, узнав о том, что на нашей канонической территории ведет проповедь Католическая Церковь. У нас существует какое-то бессознательное отвержение католицизма. Оно, по-видимому, унаследовано нами от предков. В нем можно видеть инстинктивную реакцию здорового духовного организма на нечто чужеродное, способное довести до омертвения. Но, неосознанно отвергаясь католицизма, мы даже и не подозреваем, что мы уже давно находимся под его влиянием, ведь его проповедь началась у нас не сегодня. Поэтому необходимо, отбросив весь эмоциональный груз, который был накоплен за столетия неоднозначных отношений католичества и Православия, трезво разобраться: в чем принципиальные вероисповедные отличия двух конфессий? Для этого нужно прежде уяснить основополагающие принципы православного учения. А то в пылу такой эмоциональной борьбы мы просто забываем о том, что подверглись в свое время сильному влиянию католического учения, так что и сами методы, которыми мы боремся с католиками, парадоксальным образом оказываются методами католическими. В чем же причина такого смешения? Дело в том, что мы не очень хорошо знаем Православие и плохо знаем католичество – во всяком случае, недостаточно для того, чтобы уметь отличить одно от другого. И это несмотря на то, что у нас есть пастыри, обученные в семинарии, и миряне, прошедшие катехизаторские курсы. Чтобы ответить на вопрос о том, как такое могло случиться, необходимо обратиться к истории.
  


   


  
    ОБРАЗОВАНИЕ КАК ПРЕОБРАЖЕНИЕ
  


  
    Вначале духовное образование на Руси было очень органичным – оно входило составной частью в духовно-нравственное становление христианина и в его аскетическую работу над своей душой. Само слово образование свидетельствует о том, что этот процесс понимался как подражание образу Богочеловека, как преображение человека1. Изучалось только то, что являлось насущной духовной потребностью, что необходимо было для спасения, что помогало исправить падшего человека. Обращались в основном к Священному Писанию, экзегетическим2 трудам святых отцов, проповедям и аскетическим рекомендациям подвижников, которые сами прошли этот путь.
  


  
    Центрами такого образования, так сказать, духовными университетами, были на Руси монастыри, где получали подобные знания не только монахи, но и благочестивые миряне. И. Киреевский называл русские монастыри «святыми зародышами неродившихся университетов». Но, конечно, в монастыре не было широкого университетского образования, – там невозможно было получить даже полноценное религиозное. Чего стоит один тот факт, что на Руси до XV века не существовало полного перевода Библии. Однако, как пишет протоиерей Георгий Флоровский, «древнерусский кризис был кризисом культуры, а не безкультурности или некультурности... Мысленная нераскрытость древнерусского духа есть следствие и выражение внутренних трудностей»3. Монастырское образование было направлено на спасение – именно этой цели и подчинялось приобретение знаний. Оно было ориентировано на самоуглубление человека, на изменение его – и потому было высшим проявлением культуры, ибо цель культурного воздействия на человека заключается не только в том, чтобы дать ему знания, но и в том, чтобы облагородить самого человека, изменить его.
  


   


  
    ВЛИЯНИЕ И ПРОТИВОРЕЧИЯ
  


  
    Органичная традиция была жива фактически до XVI века, когда в споре «стяжателей» с «нестяжателями»4 победа оказалась на стороне тех, кто сделал акцент на внешнем усвоении церковного предания и на социальном аспекте церковного служения. Развитие самобытной традиции образования (внутреннего делания), которую осваивали на Руси «заволжские старцы», после этой победы фактически надолго замерло. В богословии и благочестии наблюдается в это время борьба двух влияний: греческого и польско-латинского. Пожалуй, именно с этого момента в отношении к духовному образованию намечаются две противоположные, но одинаково губительные тенденции. К началу XVIII века эти тенденции обозначились уже довольно отчетливо.
  


  
    Согласно первой из них, наиболее распространенной, считалось необходимым соблюдать внешние формы благочестия и усваивать основные катехизические азы веры. Характерная особенность этого направления – сосредоточенность на уставных формах поведения, приверженность букве, а не духу Православия, магическое отношение к церковным Таинствам и полное равнодушие к духовно-практическому усвоению богословия. Знатоки богословия были, но использовали они свои знания начетнически, для того лишь, чтобы искусно подобранной цитатой оправдать свою уверенность в собственной непогрешимости. Отсюда – недоверчивое отношение к разуму как таковому, отрицание свободы, значения личностного начала в деле спасения.
  


  
    Второе направление характеризуется, наоборот, сугубо рационалистическим подходом к образованию, которое сводилось лишь к расширению суммы знаний и чисто теоретическому, а не духовно-опытному их усвоению. Задачей такого образования было не преображение и изменение человека, не обретение святости, а собирание различных сведений о том, как можно спастись и как стать святым.
  


  
    Первое направление получило возможность закрепиться в России, в основном, под влиянием католицизма, а второе оказалось родственным протестантизму. Однако такое деление условно, потому что воздействия обеих западных форм религиозности причудливо переплетались и порождали уродливые формы духовного образования и русской церковной жизни.
  


  
    В то же время эти две тенденции соперничали друг с другом. И это соперничество многими русскими иерархами использовалось для борьбы с католичеством методами протестантскими, а с протестантизмом католическими, потому что не были еще вполне осознаны самобытные православные методы и не выработался наш собственный путь развития. От недостатка своего брали то, что давали католики и протестанты. Но многое из католического и протестантского наследия «перетерлось» на нашей почве, «обрусело» и получило вполне православное направление. Мы учились у Запада, приобщались к великой христианской культуре, потому что корни нашей культуры были общими. В этом смысле даже столкновение с ересью всегда было поучительным и полезным. «Истина, – говорит святитель Григорий Нисский, – осуществляется, уничтожая всякую ересь и все же принимая полезное для нее от всякого»5. Столкнувшись с Западом, мы переваривали и те ереси, которыми он переболел. Мы с жадностью впитывали все, что мог дать Запад – происходило наше собственное духовное становление. Но это становление было мучительным и противоречивым.
  


   


  
     «БОГОСЛОВИЕ ПО АКВИНАТУ»
  


  
    Первое духовное высшее учебное заведение было создано у нас в 1685 году. Первоначально это была школа при московских Богоявленском, затем Заиконоспасском монастырях, где преподавали на греческом языке братья Лихуды6. Они пытались привить ученикам вкус к свято-отеческому преданию, но богословские классы устроить не успели. Уже в 1694 году, по требованию Иерусалимского Патриарха Досифея, братьев удалили из академии; после этого уровень образования резко снизился – достойной замены им не нашлось. Таким образом, традиционное православное богословие в академии фактически не изучали. Немногочисленных студентов обучали риторике и философии, да и то всего несколько лет. Новые преподаватели, способные продолжить и расширить курс, подготовлены не были.
  


  
    Хотя открывшаяся духовная школа получила название академии (в 1701 г.), на самом деле это была, скорее, семинария. Академическая программа в это время мало чем отличалась от семинарской, а если и отличалась, то тем, чем отличаться не должна, – ведь во многих семинариях, даже столичных, ввиду отсутствия преподавателей, вовсе не было богословских классов. (Поэтому началом академического образования у нас уместно считать 1814 год, когда были введены настоящие академические программы.) Характерно, что и семинариями назывались только те духовные школы, в которых имелся полный курс латинского языка по образцу Киевской академии. Те же школы, в которых обучение было связано со славянским и русским языком, считались школами низшими и назывались училищами.
  


  
    Уже в 1701 году произошло резкое изменение курса преподавания – Петр I своим указом повелел «завесть в академии учения латинские». Теперь обучение здесь было устроено в точности по образцу Киевской академии, из Киева были вызваны и преподаватели. «С киевскими преподавателями в нее перешли и все школьные порядки, разделение классов, состав курса, школьные должности, экзамены, диспуты, школьное проповедничество, самые развлечения учеников, – рекреации, пение виршей, театральные представления»7. Но все это было полностью скопировано с учебного процесса католической школы. «Сама реформа поворачивала Россию от востока к западу, от старых византийских влияний к западной цивилизации, а последняя возросла на почве именно римско-латинской»8. Ярким свидетельством тому было то, что вновь заведенные порядки получили одобрение от московских иезуитов, которые в то время содержали в Москве свою школу для московской знати. Протоиерей Георгий Флоровский отмечает, что «от славянского языка почти что отвыкали в этой латинской школе, – ведь даже тексты Писания на уроках чаще приводились по-латыни»9. Но это вовсе не курьез, над которым можно было бы просто посмеяться (вот, мол, до чего дошли в своем слепом подражании Западу), потому что вместе с языком усваивалось католическое мышление, а это способствовало восприятию католического богословия. Само «богословие изучали по конспектам Иоасафа (Кроковского), в которых сказывалось влияние Фомы Аквината и Беллармина»10. Проповеди учились составлять по латинским пособиям, – такие проповеди не только по форме напоминали католические, в них чувствовалось и религиозно-психологическое влияние католицизма.
  


  
    Если мы изучали богословие по Аквинату, то это означает, что мы изучали богословие в значительной степени «окатоличенное», ведь сама католическая доктрина названа томизмом в честь Фомы (Thomas) Аквинского11 – она основана на его богословских постулатах, а сам он является самым авторитетным католическим богословом и святым.
  


  
    О Петре Могиле, в честь которого и была названа Киевская академия Могилянской и по образцу которой и было устроено в то время духовное образование, прот. Георгий Флоровский пишет: «Догматических возражений против Рима у Могилы не было. Он лично был уже как бы в догматическом единомыслии с Римом. Поэтому так легко и свободно он и обращался с латинскими книгами. Именно то, что он находил в них, он и принимал за Православие, как древнее предание. Для него стоял только вопрос юрисдикции». Духовные итоги дела Петра Могилы Флоровский оценивает довольно жестко. «Это была острая романизация Православия, латинская псевдоморфоза Православия. На опустевшем месте строится латинская и латинствующая школа, и латинизации подвергается не только обряд и язык, но и богословие, и мировоззрение, и самая религиозная психология»12. Очень показателен для понимания того, что тогда происходило, один малозначительный исторический эпизод: во время посещения Парижа Петром I в 1717 году «католические богословы парижской Сорбонны предложили царю соединение церквей»13, а так как католики не признают никакого другого соединения, как только присоединения к ним, то они предложили Православной Церкви присоединиться к католичеству. Их предложение, после стольких безуспешных попыток, выглядело бы просто несерьезным, если б не неоспоримый факт: отличий в богословии, действительно, оставалось слишком мало, чтобы жить раздельно. Такое же предложение поступало и от англиканских епископов.
  


  
    С приходом Феофана Прокоповича14 начался уклон в преподавании в сторону протестантизма. «Феофан не то что примыкает, он принадлежит к протестантской схоластике XVII века. И его сочинения вполне умещаются в истории немецкого реформированного богословия»15. Протестантский дух на долгое время был удержан в духовных школах. Даже спустя столетие (в 1825 году) комиссией духовных училищ предписывалось: «чтобы никто собственных уроков не преподавал... чтобы богословия преподаваема была исключительно на латинском, чтобы классическою книгою была богословия Феофилакта, выписанная из лютеранской богословии Буддея»16. Святоотеческое же богословие на этом фоне казалось странным, нелепым. В 1811 году был отпечатан перевод Исаака Сирина, выполненный Паисием Величковским. Перевод попал на стол первенствующего митрополита Амвросия (Подобедова). Амвросий нашел его «во многом несообразным с прямым христианским смыслом и даже нетерпимым». Советы святого Исаака Сирина «удаляться от человеков», «не заниматься телесной деятельностью», «изнурять» тело были квалифицированы как «нелепая нравственность». Тираж книги был арестован. В этом отношении интересен один факт, его можно было бы причислить к разряду курьезов, но такого рода курьез мог произойти только в атмосфере протестантского духа, царившего в духовных школах: одно время в Санкт-Петербургской духовной академии преподавал философию и еврейский язык видный масонский деятель И.А. Фесслер. Он не признавал божество Иисуса Христа, считая Его просто «великим мужем».
  


  
    «Перенесение латинской школы на русскую почву, – рассуждает о духовных последствиях католического влияния протоиерей Георгий Флоровский, – означало разрыв в церковном сознании. Разрыв между богословскою “ученостию” и церковным опытом. И это чувствовалось тем очевиднее, что молились ведь еще по-славянски, а богословствовали уже по латыни. ... Вот этот болезненный разрыв в самом церковном сознании есть, быть может, самый трагический из итогов Петровской эпохи. Создается некое новое “двоеверие”, во всяком случае: двоедушие... Строится западная культура. Даже богословие строится западное... В этом причина и того, тоже еще не изжитого, отношения к богословской науке, как к иностранному и западному изобретению, навсегда чуждому для православного Востока, которое так трагически мешало и мешает оздоровлению русского религиозного сознания и освобождению его от предрассудков старины и новизны»17.
  


  
    Духовные школы неоднократно пытались реформировать. Но эти реформы не уничтожили зависимости преподавания от католических и протестантских методов, потому что каждая реформа «не столько имела в виду усовершенствование духовного образования, сколько являлась отражением господствовавших в данный момент политических воззрений»18. «Реформы, – пишет историк Церкви, автор капитального труда по этому периоду истории, И.К. Смолич, – никогда не исходили от Святейшего Синода, он только проводил их, действуя под давлением преобладавшего политического направления или государственной власти, представленной в лице обер-прокурора»19. Очень выразительная историческая деталь: в 1857 году, когда был поставлен вопрос о новой реформе образования, во Францию был отправлен «обер-прокурорский чиновник с полуофициальным поручением познакомиться с устройством и бытом тамошних римско-католических семинарий»20. И когда в 1867 году Синодом были утверждены новые уставы, то «в общем удержана была схема 1814 года»21, то есть практически ничего не изменилось – все было оставлено по прежнему образцу, списанному с католических духовных школ.
  


   


  
    СВЯТООТЕЧЕСКАЯ ТРАДИЦИЯ: ТРУДНОСТИ УСВОЕНИЯ
  


  
    Только со второй половины ХIХ века, когда стали целенаправленно переводить святоотеческую литературу, пробудился настоящий интерес к подлинной православной традиции22. И здесь многим открылось коренное отличие этой традиции от того, что долгие годы насаждалось в духовных школах. Характерно, что переводческая работа совершалась в тиши монастырской и скитской жизни. Переводы выполнялись теми, кто занимался аскетическим деланием с практической целью приобщения к древнеправославным методам духовного возрастания23. Важно отметить, что восстановление традиции началось с подвижничества, а не с научной работы. Невозможно переоценить здесь роль Оптинских старцев. Их влияние на обновление не только духовной, но и культурной жизни России, на русскую литературу и философию огромно.
  


  
    Однако, в силу особого консерватизма духовных школ и по причине того, что реформы всегда проводились по инициативе и под наблюдением государственной власти, школьные преобразования в этом направлении были очень скудными. В программу, как особый предмет, была введена патрология, но даже это было выражением того же подражательного характера обучения, которым была пронизана вся система духовных школ. «Сказывается и прямое действие западного примера, – пишет по этому поводу прот. Георгий Флоровский, – то было время церковно-исторического расцвета в Германии. Это сразу же отразилось и у нас»24.
  


  
    Долгое влияние на отечественную духовную школу традиций католического обучения создало и особое отношение к самому богословию – оно существовало как отдельный научный предмет, в котором происходило лишь накопление знаний. Поэтому и после открытия трудов святых отцов богословие по своему характеру осталось таким же схоластическим и отвлеченным от духовной жизни, каким было и прежде, – изменился лишь объект изучения. Тогда как святые отцы считали, что богословие помогает человеку вести правильную духовную жизнь, в которой он обретает подлинное боговедение и спасение. «Торопились узнать и передать готовые ответы или решения, – пишет о методе богословствования, сложившемся в недрах наших духовных школ, прот. Георгий Флоровский, – была какая-то вера в эти чужие ответы, но точно страх перед исследованием. И слишком многие у нас тогда изучали не самый предмет, а западную литературу предмета. Казалось, что в том попросту и состоит очередная задача новой русской науки, чтобы «догнать» западное просвещение. Получается впечатление, что у нас богословствовали скорее как бы по западнической или западной инерции, а не из внутренней потребности и убеждения. И за долгие годы западного влияния в школах не привыкли спрашивать себя о духовных предпосылках богословия. Почти забывали, что строить предстоит церковное богословие, а не богословие вообще. То был вопрос о духовном методе. Нужно было научиться богословствовать не из ученой традиции или инерции только, и не из любознательности, но из живого церковного опыта и из религиозной потребности в знании»25.
  


  
    Святоотеческое богословие усваивалось с трудом, семена, посеянные Оптинскими старцами, взошли не сразу – прошло почти семьдесят лет, прежде чем появилось самобытное богословие в лице таких русских богословов, как Несмелов, Лосский, Новоселов, Булгаков, Флоренский. А две тенденции в духовном образовании фактически сохранились у нас до начала ХХ века. В крайних проявлениях они порождали уродливые явления. Рационалистическое направление привело, например, к тому, что из стен духовных учебных заведений выходили самые отъявленные атеисты, а антирациональное – к тому, что всякий умный человек, как замечает по этому поводу митрополит Вениамин (Федченков), считался неверующим. Само же образование по духу оставалось в значительной степени католическим. «В сущности, – делает откровенное признание митрополит Вениамин (Федченков), – мы были больше католическими семинаристами, фомистами, чем православными»26. По поводу сложившейся системы образования архиепископ Антоний (Храповицкий) писал в то время: «Строй духовно-учебных заведений, как унаследованный из мира западных еретиков, приводит дело духовной школы до крайнего безобразия... Должно всю ее разогнать, разломать, вырыть фундамент семинарских и академических зданий и взамен прежних на новом месте построить новые и наполнить их новыми людьми». «Система православного богословия, – писал он, – есть еще нечто искомое и потому должно тщательно изучать его источники, а не списывать системы с учений еретических, как это делается у нас уже 200 лет»27.
  


  
    Сложившаяся «традиция» изживалась с трудом: реорганизация духовной школы – это дело не одного столетия. Осложнено оно было еще и тем, что духовные учебные заведения были закрыты во времена гонений на Церковь при советской власти. Когда же духовное образование возобновилось, то встал вопрос о воспитании новых преподавателей. Таким образом, процесс реорганизации духовной школы в духе святоотеческой традиции растянулся больше чем на полтора столетия, поэтому триста лет мы духовно окормлялись тем, что было написано в католических и протестантских катехизисах.
  


  
    Кроме влияния на школу, необходимо учесть еще и непосредственное влияние, оказанное на нас католиками и греко-католиками. В течение значительного периода русской истории (при императорах Павле и Александре I) католики, пользуясь покровительством высшей власти, имели возможность многое изменить в нашей духовной и государственной жизни. Еще при Екатерине II произошло массовое присоединение униатов (почти 2 млн.). В 1839 году присоединились еще 1 миллион 600 тысяч униатов. Они два с половиной столетия фактически находились в католическом плену и сразу же по присоединении не могли сбросить груз религиозного давления. Им требовалась длительная духовная реабилитация. Но, несомненно, воздействие было взаимным, – и сами униаты оказали существенное влияние на православных, ведь такое количество присоединенных не могло тихо и спокойно влиться в Православие – процессы такого рода выглядят гладко только на бумаге.
  


  
    Трагизм положения заключается в том, что католическое влияние воспринималось неосознанно: многое из того, что является по своему религиозному содержанию чуждым Православию, было усвоено как свое, родное, ведь оно исходило из родных духовных школ, где и получали образование почти все наиболее способные к проповеди пастыри.
  


  
    Однако нельзя все же видеть в нашей духовной школе одни западные влияния. Несмотря на то, что духовная школа была «в богословском пленении Запада» (выражение Флоровского), в ней сохранялась и самобытность – традиции богословствования, усвоенные от Византии. Источником этого, главным образом, было литургическое наследие древнего Православия. К сожалению, для большинства глубинный смысл литургических текстов был закрыт – сказывалось отсутствие богословских навыков. Но кому-то удавалось распознавать в богослужебных текстах бесценные жемчужины богословия, – и тогда Предание начинало новую жизнь, и, таким образом, не прерывалось. Именно поэтому западное влияние все-таки не было тотальным – традиция продолжала жить.
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   Дело просвещения

  ВЕЛИКИЕ СВЯТЫЕ
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    Издательство Данилова монастыря совместно с Издательским Домом «Комсомольская правда» осуществляет издание книжной серии «Великие Святые».
  


  
    Вышло уже более 30 томов, всего же в серии будет 40 книг. Серия предназначена не только для церковного человека, но даже более – для широкого круга читателей, многие из которых не были до этого знакомы с православной литературой. В каждой книге, посвященной тому или иному святому, простым и доступным языком дается житие угодника Божия, рассказывается о его современном почитании, случаях благодатной помощи по молитвам к этому святому. Началась серия с книги о благоверном князе Александре Невском, затем раз в неделю выходили в свет книги о преподобном князе Данииле Московском, преподобных Сергии Радонежском и Серафиме Саровском, святителях Николае Чудотворце и Спиридоне Тримифунтском, блаженных Матроне Московской и Ксении Петербургской и многих других святых. Продаются эти книги в любом газетном киоске. Уже вышедшие из печати книги серии «Великие Святые» можно купить в книжных магазинах Издательского дома «Комсомольская правда». Серия проиллюстрирована художником Ольгой Малягиной.
  


  
    Ниже мы публикуем две главы из книги «Святой благоверный князь Александр Невский».
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    Как только Александр вернулся в Новгород, ему, среди прочих, накопившихся почти за три года, известий и посланий, было вручено и письмо от самого папы Иннокентия IV. Письмо это было написано и отправлено еще в 1248 году, и вот теперь наконец нашло своего адресата, вернувшегося живым и невредимым из Кановичей.
  


  
    Конечно же, отлично информированный обо всех событиях в мире, римский понтифик прекрасно помнил о победах князя Александра над возлюбленными папскими «послами» – шведами и тевтонцами, с огнем и мечом приходившими в Русскую землю. От Плано Карпини, своего посла, папа знал и о выдающихся личных качествах молодого русского князя. И конечно, папа понимал, что иметь такого незаурядного правителя в числе своих верных союзников и слуг, по меньшей мере, выгодно. Но интересно посмотреть, какими средствами папа хочет привлечь Александра в число этих союзников.
  


  
    «Благородному мужу Александру герцогу Суздальскому, Иннокентий епископ, раб рабов Божиих. Отец грядущего века, князь мира, сеятель благочестивых помыслов, искупитель наш Господь Иисус Христос окропил росою Своего благословения дух родителя твоего, светлой памяти Ярослава, и с дивной щедростью явив ему милость познать Себя, уготовил ему дорогу в пустыне, которая привела его к яслям Господним, подобно овце, долго блуждавшей в пустыне, ибо, как стало нам известно из сообщения возлюбленного сына, брата Иоанна де Плано Карпини из Ордена миноритов, протонотария нашего, отправленного к народу татарскому, отец твой, страстно вожделев обратиться в нового человека, смиренно и благочестиво отдал себя послушанию Римской Церкви, матери своей, через этого брата, с ведома одного военного советчика, и вскоре бы о том проведали все люди, если бы смерть столь неожиданно и злосчастно не вырвала его из жизни.
  


  
    Поелику он столь блаженно завершил свой жизненный путь, то надобно благочестиво и твердо уверовать в то, что, причисленный к сонму праведников, он покоится в вечном блаженстве...»
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    Прервем цитирование, чтобы поговорить о прочитанном.
  


  
    Итак, папа обращается к Александру как к возможному союзнику только потому, что отец его Ярослав незадолго до смерти в далеком Каракоруме будто бы принял католичество, отвергнувшись «православных заблуждений». Могло ли такое быть? В принципе, конечно, могло. И несколько незадачливых князей из западных русских княжеств (например, Даниил Галицкий) приняли католичество в надежде на военную и экономическую помощь папы в противостоянии монголам. Правда, это не принесло им ни папской помощи, ни славы, отторгнув навсегда от матери – православной Руси.
  


  
    Но мог ли принять католичество в далекой Монголии великий князь Ярослав?
  


  
    Да о том ли ему было думать в далеких и страшных Кановичах, ожидая подтверждения или отвержения от ханши своего права на русское княжение? С чего бы вдруг он должен был «страстно вожделеть обратиться в нового человека», зная, что все его великие предки, начиная с крестителя Руси Владимира Святого, выбравшего Православие, решительно отвергали римские притязания на Русь и русскую душу?
  


  
    Но самое главное – и францисканец Плано Карпини, на которого в письме ссылается папа как на главное действующее лицо этой удивительной истории, нигде и ни разу не говорит не то что об обращении, а даже о желании князя Ярослава обратиться к католичеству! А уж он-то, верный католик и пропагандист папства, не преминул бы написать об этом в своих записках, как о собственной миссионерской победе «к вящей славе Божией»...
  


  
    Таким образом, мы видим, что уже главным посылом папского обращения к русскому князю является беззастенчивая ложь. И разумеется, великий невский герой, искушенный политик, мудрый, опытный и дальнозоркий в свои тридцать лет от роду, не мог не понимать этой лжи, к тому же касающейся его родного и любимого отца, всю жизнь защищавшего Православие и в своем завещании сыновьям просившего их быть «поборниками (защитниками) истинного благочестия».
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    Далее в письме папа выражает уверенность, что и князь Александр вслед за отцом «оставит бездорожье» и поспешит присоединиться к Римской Церкви. И продолжает:
  


  
    «Да не будет тобою разом отвергнута просьба наша (с которой обращаемся к тебе), исполняя наш долг, и которая служит твоей же пользе; ибо весь спрос с тебя – чтобы убоялся ты Бога и всем сердцем своим Его любил, блюдя Его заветы; но конечно, не останется сокрытым, что ты смысла здравого лишен, коль скоро откажешь в своем повиновении к нам, мало того – Богу, чье место мы, недостойные, занимаем на земле...
  


  
    Да будет тебе ведомо, что коль скоро пристанешь ты к людям, угодным нам, более того – Богу, тебя среди других католиков первым почитать, а о возвеличении славы твоей неусыпно радеть будем...»
  


  
    Суть этого отрывка предельно проста: если не примешь нашей веры и не подчинишься – ославим тебя по всему миру как безумца, лишенного здравого смысла; если подчинишься – прославим и возвеличим как первого среди католиков. А мы имеем на это право, ведь мы – наместник Самого Бога на земле...
  


  
    Сколько таких писем – с угрозами и обещаниями великой славы – веками писали папы – королям, князьям, прочим властителям... Кто-то соглашался с их доводами, кто-то их отвергал, кто-то старался отмолчаться, если позволяли обстоятельства. Но душа душой, а папское письмо на этом не могло закончиться, оно должно было иметь еще какую-то содержательную часть, какое-то практическое дополнение. И точно:
  


  
    «...Мы просим тебя об одной услуге: как только проведаешь, что татарское войско на христиан поднялось, чтобы ты не преминул немедля известить об этом братьев Тевтонского ордена, в Ливонии пребывающих (к тому времени, мы помним, Новгород и Орден заключили договор о мире), дабы, как только это известие через братьев оных дойдет до нашего сведения, мы смогли безотлагательно поразмыслить, каким образом, с помощью Божией, сим татарам мужественное сопротивление оказать...»
  


  
    Очень интересно составленный абзац: с одной стороны – просьба об услуге (сообщи поскорее, чтоб мы могли подготовиться к военным действиям), с другой – как бы намек на обещание помощи. Но намек настолько тонкий и неявный, что при случае от него вполне можно и отказаться – «Ничего мы князю Александру не обещали!»
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    У этого папского письма русскому князю были серьезные политические основания. Они крылись в тогдашней мировой политике римского престола.
  


  
    На огромном материке Евразии к тому времени сложилась достаточно парадоксальная геополитическая ситуация. Монгольское нашествие нарушило вековой баланс сил и настолько возмутило и замутило политическое море, что в этой мутной воде грех было не попробовать половить рыбу, на что папский престол в лице своих первосвященников всегда был большим мастером. Каждый кризис ведь для кого-то – новые опасности и трудности, а для кого-то – новые удивительные возможности...
  


  
    В искушенном политическом уме Иннокентия IV сложился, что называется, двуединый план взаимоотношений с главной враждебной Европе силой – монголами. К тому же до Лиона, тогдашней резиденции римских пап, доходили странные и удивительные слухи о том, что монгольские ханы чуть ли не имеют склонность к христианству, а где-то в далеких глубинах Азии и вовсе существует христианское царство.
  


  
    Теперь в татарах, которые всего лишь несколько лет назад дотла разоряли Венгрию и Хорватию, европейцы готовы были видеть чуть ли не союзников. Поэтому на церковном католическом соборе, который проходил в Лионе в 1245 году, серьезно обсуждалась возможность установления дипломатических отношений с Ордой, с дальнейшей перспективой тесного военного союза.
  


  
    А союзники папскому престолу были очень нужны. Во-первых, нужно было бороться за Иерусалим, который только что был в очередной раз завоеван турками-сарацинами, во-вторых, имея таких сильных союзников как монголы, можно было подумать и о борьбе с православной Византийской (Никейской) империей. Вот потому-то вскоре после Лионского собора на восток – к Батыю, но главное – к великому хану в Каракорум – был послан папский посланник Плано Карпини...
  


  
    Но папа не был бы папой, если бы разыгрывал на мировой шахматной доске одновременно лишь одну партию. Нет, Иннокентий в то же самое время сколачивал коалицию и против своих будущих «союзников»-татар, теперь уже из европейских народов. И по его замыслу в эту коалицию должны были войти и русские князья – но естественно, при условии признания духовного и политического главенства над собой папского католического престола.
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    Момент был выбран, казалось, очень удачный – Русь покорена татарами в кровопролитнейшей борьбе, Русь ненавидит татар и наверняка желает им отомстить за свое унижение. Ради этой мести она вполне может пойти на союз с Римом. И потому Александр – мужественный полководец и опытный правитель, постоянно бьющий папских рыцарей, был весьма заманчивой кандидатурой на роль одного из важных военных союзников.
  


  
    Но и князь Александр к тому времени прекрасно разбирался в хитросплетениях евразийской политики. И знал, что если бы Рим даже и захотел (в чем никак нельзя было быть уверенным!) – он все равно не смог бы помочь русским людям в освобождении от татар. А борьба с Ордой, в которую русских втягивал папа, обернулась бы для Руси в ее нынешнем ослабленном и разобщенном положении окончательным разгромом и погибелью. Силы монгольских орд, их практически непобедимая на тот момент военная мощь стояли перед глазами князя, только что вернувшегося из далекого Каракорума.
  


  
    Но и принятие унии с Римом, которое требовал папа в обмен на свою мифическую помощь, тоже не было приемлемо для Руси. Помимо религиозного предательства веры своих отцов, на которое Александр не мог пойти, не потеряв доверия своего народа, эта уния также означала подчинение латинянам, причем не только и не столько политическое, как в случае с Ордой, но и, что самое опасное – подчинение духовное.
  


  
    Так зрело в сердце великого князя нелегкое и судьбоносное для него самого и для всей Руси решение. Внешне оно выглядело парадоксально: сознательное, хотя и вынужденное, подчинение иноверцам, союз с ними и в то же время – непримиримая борьба с близкими внешне западными христианами. Даже нынче раздаются порой голоса о том, что исторический выбор был сделан Александром Невским неправильно, что нужно было заключать тесный союз с Римом и напрягать силы в борьбе с татарами. Но нет, внутреннее понимание сути происходящего было правильным именно у князя Александра и его мудрых советников. И дальнейший ход истории с небывалым возрастанием могущества России подтвердил эту правоту.
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    Ответ князя папским посланникам описан в его Житии:
  


  
     «Князь же Александр, подумав с мудрецами своими, отписал к нему (папе), так говоря: “От Адама до потопа, от потопа до разделения языков, от смешения языков до начала Авраама, от Авраама до прохождения Израиля сквозь Чермное (Красное) море, от исхода сынов Израилевых до смерти царя Давида, от начала царства Соломонова до Августа царя, от начала Августа и до Христова Рождества, от Рождества Христова до страдания и Воскресения Господня, от Воскресения Его и до Восшествия на небеса, от Восшествия на небеса до царства Константинова, от начала царства Константинова до Первого Собора, от Первого Собора до Седьмого – все то хорошо ведаем, а от вас учения не принимаем”. Они же возвратились восвояси».
  


  
    В сущности, смысл этого ответа, при всей внешней простоте, глубок и определенен: мы знаем христианское учение не хуже вас, и потому ваши притязания на первенство и главенство по отношению к нам – не более чем гордыня и политические интриги, не имеющие под собой настоящей основы...
  


  
    В.Ю. Малягин
  


   Жизнь русского прихода

  ХРАМ ВО БОРУ

  Игумен РАФАИЛ (Симаков)



  
    Сестры во Христе
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    Вместо предисловия
  


  
    О храме Михаила Архангела, что в бору, вернее об обители Михаила Архангела, что в бору, к настоящему времени немало написано, издано несколько книжек, написано много статей, сняты фильмы. Со всех концов нашей необъятной Родины благочестивые люди шлют в нашу общину письма с просьбами разрешить их сомнения, помолиться о них и их близких, шлют свои пожертвования на храм и содержание нашего общинного крестьянского хозяйства.
  


  
    Но, вот, среди множества забот, показалось, что настало время попытаться записать хотя бы часть того, что видел и слышал за почти тридцать лет жизни рядом со святым местом, рядом с бесконечно дорогими моему сердцу людьми. И с Божией помощью, помолясь, начинаю этот нелегкий труд. Пока еще есть время.
  


  
    Записи эти с Божией помощью начал в канун нашего храмового Праздника – «Чудо Архистратига Божия Михаила бывшее в Хонех», – 19 сентября.
  


   


  
    Знакомство
  


  
    10 мая 1983 года я впервые увидел этот храм, как накануне из кузова грузовика, заваленного старой мебелью, на котором меня везли из Москвы, впервые увидел и город Углич. Оба эти дня шел дождь со снегом, было холодно и на душе как-то смутно. Целью моего путешествия был дом, который, возможно, мне бы продали. О деревенском доме мы с женой давно мечтали, – мастерской у меня, как у художника, в Москве не было, однокомнатная квартирка на Рижской была вся заставлена картинами, так что на малом пространстве едва можно было протиснуться не то что гостям, но и самим хозяевам. Так что дом в деревне был давнишней и, уже казалось, такой несбыточной мечтой.
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    Езда в кузове грузовика, семи или восьмичасовая, вытрясла души из меня и моего друга поэта Александра Флешина. Это он накануне познакомил меня с Володей Логуновым, с которым они познакомились в мордовском лагере «на химии», где отбывали срок по линии КГБ. Саша за распространение религиозной литературы издательства «Посев» и «Архипелаг ГУЛАГ» Солженицына, а Володя за не совсем законные вывозы ценных товаров из Афганистана, еще до нашей войны там.
  


  
     Путешествие кошмарное закончилось в деревне Шастово, последним к ней броском явилось форсирование вовсе не мелководной реки Улеймы у деревни Федотово. Название это почему-то произносилось как Федотово, с ударением на «е», а не Федотово, как казалось бы должно было бы произноситься, – с ударением на первое «о».
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    В купленном недавно Володей Логуновым доме в Шастово растопили русскую печку, начали согреваться. За трапезой появился местный житель – электрик из Фалюково Николай Алексеевич Ларионов. Ветеран войны, красный командир, председатель колхоза, за диверсионную деятельность, – строительство аэродрома для американских самолетов в угличском лесу, – был в пятидесятые годы посажен вместе с братьями Александром и Валентином Коротковыми и еще несколькими их товарищами на разные сроки. Николая Алексеевича и Александра Петровича со старшими товарищами определили в места заключения на 25 лет. Вышли они через 6 лет, после смерти Сталина. За Коротковых, проживавших в деревне Шемякино, в двух километрах от Шастово, ездила в Кремль к Калинину хлопотать их мать Александра Николаевна.
  


  
    Когда я 9 мая вместе с бывшими заключенными, пил самогон за Победу, слушал, как Ларионов говорил о том, что сейчас Сталина не хватает, а Флемин язвительно напоминал тому, что не Сталин ли его тогда упек в тюрьму, на каторгу, – не мог я, конечно же, никак представить себе, что с этим местом, почти не значащимся на картах, с этими людьми я буду впредь связан до конца своей жизни.
  


  
    10-го поутру мы втроем пошли в соседнюю деревню смотреть дом, который, как сказал Володя Логунов, хозяева будут продавать. Кажется 9-го был сороковой день по смерти хозяина этого дома. В темных сенях нас встретила хозяйка Анна Ильинична Жестакова. В комнаты мы не входили, но меня поразили в сенях гладко оструганные большие светлые бревна, составлявшие такой контраст с их наружной уличной поверхностью замшелой, еще более темной под дождем и тающим снегом; почти что черным был этот дом. Только крыша светлая, серебристая как у рыбы чешуя,– из наборных плашек дранки. Мы договорились с Анной Ильиничной о том, что в ближайшее время сообщим, будем ли покупать дом. Узнали цену, – две тысячи. На этом и расстались, но обратно в Шастово не пошли.
  


  
    – Хотите, церковь покажу, – предложил Володя.
  


  
    Накануне я уже много об этом храме за столом слышал и, конечно, в нетерпении тут же согласился. Шли лесом по узкой тропинке. Снег уже сошел и земля под стволами сосен и елей была вся зеленая от мхов и черничника с брусничником. В лесу было тихо, сквозь красные стволы сосен, покачиваясь, плыли снежинки, а вершины зеленые качались вкруг оси стволов от сильного ветра.
  


  
    Саша с Володей обменивались лагерными воспоминаниями, для них они были еще очень близки, хотя и начинали обрастать в подробностях чем-то былинным и шутливым. Печаль превращалась в их рассказах в радость от освобождения, от встречи недавней с близкими.
  


  
    По моей просьбе Саша повторил рассказанную давеча историю о своей встрече с баптистами и спел очень красиво пару их гимнов. Тут впереди посветлело, стало понятно, что мы достигли цели. Лес сменился кустарником и редкими невысокими березками и осинками в высокой траве. Над этим мелколесьем появились показавшиеся огромными, и совсем близко, темные чешуйчатые главы с крестами. Сам храм не был виден, главы и кресты плавали в волнах лесной зелени. Только, когда совсем близко к стенам мы подошли, то обнаружили и храм и то, что стоит на сильно заросшем кладбище среди крестов и оградок...
  


  
    В 1970 году я с друзьями, с которыми учился на одном курсе в московском архитектурном институте, побывал в экспедиции от министерства культуры в Костромской области, в Галичском районе, где мы составляли описания и делали обмеры еще сохранившихся церквей. Не смотря на то, что церковные здания повсеместно уничтожались, церквей тогда на нашу долю осталось еще множество, в основном, конечно, в плачевном состоянии. Многие из них находились в совершенно безлюдных местах, на брошенных кладбищах и даже в лесу.
  


  
    Но такой церкви, одиноко стоящей в сплошном окружении леса, большой, двухэтажной, да еще не брошенной, а обихаживаемой людьми, я не видел раньше. К ней были протоптаны две дорожки, одна, как я узнал после, от деревни Селиваново, другая,– от деревень Федотово и Шастово. Они так и назывались Селивановская, Федотовская, Шастовская,– ударения в этих словах двух последних, мне сначала сильно резали слух.
  


  
    Первой, с кем я познакомился, была Екатерина Петровна Павлова. В тот день летний мы с Володей Логуновым, приехав узнавать, как мне оформлять дом в Загайново, пошли в лес к храму и на кладбище. Было воскресение, шла служба в Верхнем храме Архангела Михаила. Батюшка возглашал в алтаре, на Великом входе ему предшествовала со свечой на длинном, выше ее подсвечнике, маленькая женщина с большой головой. Она двигалась как-то угловато, показалась мне механическим солдатиком. Мы с Володей подали записочки на свечном ящике, попросили за нас поставить свечки. Я еще был некрещеным, Володя же не знал, как вести себя в храме. Денежки от нас приняла Екатерина Петровна, бессменная с довоенных, кажется, времен староста храма. Тоже маленькая, живая и разговорчивая. Мы с Володей немного постояли, ничего не понимая в происходящем, перекрестились и вышли на паперть. На клиросе пела одна женщина дребезжащим немного голосом, показалось, очень красиво пела, совсем не так, как в Москве хоры поют. Еще навсегда запомнилось, как красиво пронизывают храм с вызолоченным иконостасом разноцветные от витражей солнечные плотные лучи.
  


  
    Все это увиденное и услышанное, – служба среди бора, неповрежденный резной сверкающий иконостас, лучи сквозь цветные стекла, деревянный пол, на котором написаны масляными красками ковры с фантастическими цветами, высокий срывающийся голос нетвердо ступающего батюшки, пение невидимой певчей, – все это сложилось в величественную картину, смысл которой я тогда не мог понять, но которая тревожила меня, заставляя стремиться вновь увидеть все это и поделиться увиденным с дорогими мне людьми. Прежде всего с женой, оставшейся в Москве и ожидающей, с какими результатами я вернусь.
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    Корень храма
  


  
    Александра Михайловна Андреева была той женщиной, которая несла в архангельском храме клиросное послушание и была его бессменным казначеем. Впервые я ее встретил, собирая в лесу при храме грибы, на тропинке, когда она возвращалась из церкви домой в Федотово. День был пасмурный, в лесу все сделалось серым. Как она передо мной возникла я не заметил. Баба Шура шла медленно, беззвучно в валенках, в каждой руке у нее было по палке, на которые она и опиралась, поочередно их переставляя. Она из-за болезней своих так всегда и ходила, и из-за того, что спина у нее давно была согнута, голова – большая, обмотанная теплым платком, казалась огромной на маленьком теле, подпертом палками, и средь лесных сучьев в сумрачном лесу она казалась мне гномом из сказок братьев Гримм. От разговоров с Александрой Михайловной началось наше с супругой моей Еленой настоящее вхождение в веру и приобщение к Истории нашей – Церкви Христовой. Поскольку мы с Еленой знали немного церковнославянский язык, Александра Михайловна вместе с отцом Иоанном доверили мне чтение Апостола и прислуживание батюшке в алтаре, жене моей чтение и пение под ее руководством на клиросе.
  


  
    Митрополит Ярославский и Ростовский Иоанн (Вейнланд) называл Александру Михайловну «корнем» храма Архангела Михаила. Мама ее еще маленькой девочкой посвятила себя служению в этом родном их храме. Она всю жизнь прожила в их родовом доме в Федотово. И жизнь этих двух женщин так же, как и жизнь всех верующих в нашей стране в XX веке, всех прихожан «Архангела» наполнена была тяготами, унижениями, словом, многими скорбями. Но в Боге была радость. В храме. Даже, когда в нем не было священника, которого посадили «за неуплату налогов» по комсомольскому доносу. Шура Андреева, имея от храма ключи, вместе с другими женщинами убиралась в церкви, читала и пела то, что можно читать и петь мирянам без священника.
  


  
    Училась она в Михайло-Архангельской школе, четыре класса, у ныне причисленной к лику святых Ираиды Осиповны Тиховой, которая жила при школе. А после еще у нее же училась в школе шитья и кройки в доме Матвея Ивановича там же при храме. Шили на заказ мужские костюмы.
  


  
    Стены паперти и потолок ее расписаны московскими художниками,– это очень большие копии с гравюр немецкого рисовальщика – протестанта. Картины эти на холсте наклеены на штукатурку.
  


  
    Как то Александра Михайловна, когда мы убирались на паперти летнего храма, на втором этаже, указав на стенные росписи, заговорила со мной о владыке Кассиане, рассказала мне следующее:
  


  
    – К владыке, бывало, приезжал его друг, тоже высокий монах. Он все восхищался этими картинами и говорил: «Вот бы так и забрал бы с собою эту паперть». Потом он в Ленинград уехал, а потом за границу, – тут Александра Михайловна, сильно понизив голос, добавила, – он потом в другую церковь ушел.
  


  
    Имени этого друга владыки Александра Михайловна не помнила.
  


  
    День тезоименитства ее был 31 мая на мучениц Анкирских семи дев, и она говорила «нас», рассказывая о своей небесной покровительнице Александре. «Нас семерых девиц в тот день за Христа в озере с камнями на шее утопили».
  


  
    Однажды во время застолья у Александры Михайловны в Федотово зашел у нас с отцом Иоанном разговор о властях нынешних, то есть о Горбачеве и о властях прошедших времен. Попробовали мы с ним, – будучи, в основном, согласными с отрицательной оценкой деятельности безбожных властей образовавшихся в нашей стране после февральской революции, – попробовали разобрать формулу апостола Павла (Рим. 13, 1) «Всякая душа да будет покорна высшим властям, ибо нет власти не от Бога: существующие же власти от Бога установлены».
  


  
    Александра Михайловна потихоньку вдруг сказала, что родственник владыки Кассиана о советской власти еще до войны говорил, что власть эта, конечно, не от Бога, но Богом попущена, то есть «установлена» по нашим грехам. Когда уже прощались, она ко мне подошла, нагнула к себе мою голову, и, сильно понизив голос, прошептала, чтобы я с такими разговорами был бы поосторожней, а то недолго и пострадать, как владыка и его родственник пострадали, хотя, вроде бы, времена «не те», – но все же...
  


  
    Она, на наши расспросы о том, как же они жили с мамой Марией Арсеньевной в прежние времена, и при налогах непомерных, а потом и в одиночестве ее, да каково это по темному глухому лесу одной ходить, отвечала всегда, что не одна, а с Богом.
  


  
    – Идти боюсь, темнота, звери в лесу, а все с молитвой, как-то и дойдешь, а тут страх и проходит.
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    На вопрос мой: «Почему, де, не постриглась в монахини?», – Александра Михайловна отвечала для меня как-то странно, – «Приклада некому было дать». Мне потом жена объяснила, что никто не пожертвовал ей монашеских одежд, а сама для себя немалых для нее и для нищего храма денег она потратить не могла. В ответе ее, при всем ее смирении, обида была.
  


  
    Рассказывала еще, как владыка Кассиан учил ее службе: «Накануне все разберем с ним, я закладочки-ленточки по книгам разложу и иду спокойная, что все готово к службе. А утром приду, – глядь, а он все закладки мои повыдергал. Память во мне воспитывал. Смиряться надо было».
  


  
    Болела она перед кончиной своей страшно. Ей когда-то раковую опухоль удалили, над верхней губой у нее этот кошмар был. А тут сделался рак груди. Она еще где-то за месяц до конца появилась вдруг в храме. Сама одна дошла. Тихо стояла за клиросом, не сразу и заметили. Петь давно она уже не пела, целый год уже только шепотом что-то читала и хрипела.
  


  
    Когда причастилась, довели ее до дома и больше она не вставала. Жена моя Елена за ней ходила, да София Михайловна Ромашова, двоюродная ее сестра, которая и по сей день с супругом своим Федором Михайловичем живет в федотовском доме своей Шуры Андреевой.
  


  
    В этом доме, на летней половине, без печки, долгое время в неприкосновенности сохранялась комната, в которой, останавливался летом владыка Кассиан. Мне однажды довелось его видеть с другого берега реки, которую по хлипким временным лавам вместе с отцом Иоанном, Александрой Михайловной и, видимо, своим шофером он перешел, и вся компания поднималась гору по тропинке, ведущей в храм Михаила Архангела. Около домика Александры Михайловны стоял раритетный «ЗиС», черный с серебряными бамперами и фарами. Машина из моего детства. Это было в 1984 году.
  


  
    Где-то за год или два до кончины Александры Михайловны приблудилась к ее дому крошечная лохматенькая собачка. Все время неотлучно стала пребывать при новой хозяйке. Когда Александру Михайловну обносили вкруг храма в гробу к могиле за алтарем, собачка «Рыжий» сидела под иконой Михаила Архангела, которую я написал снаружи алтарной стены, смотрела неподвижно на печальную процессию. Больше эту собачку никто никогда не видел.
  


  
    Умерла Александра Михайловна в 1990 году вслед за своим учителем архиепископом Кассианом и вслед за многострадальным святейшим патриархом Пименом, коего она была ровесница. Ей было 82 года из которых 61 год она отдала храму во бору.
  


  
    Уже совсем больной она смогла приехать на отпевание своего владыки в Угличе в церкви Царевича Димитрия «на поле», где его похоронили в семейной оградке Ярославских за алтарем
  


   


  
    Продолжение в следующем номере.
  


   Церковное искусство

  ...И ЗВУКИ ХОРА В ПОЛУМРАКЕ ХРАМА

  Интервью с руководителем Регентско-певческих курсов при Даниловом монастыре И.М. Варапаевой



   


  
    Лишь два музыкальных инструмента звучат в православных храмах во время службы. Колокола. И многоголосый человеческий хор, который поднимается к куполу и задает весь тон церковной службе. Без церковного богослужебного пения невозможно представить ни одну церковную службу. Уже много лет при Даниловом монастыре действуют Регентско-певческие курсы. Как рассказала руководитель курсов И.М. Варапаева, учиться сюда приходят люди самые разные: школьники и доктора наук; имеющие музыкальное образование и те, кто совсем не знакомы с азами сольфеджио; из Москвы и отдаленных городов...
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    – Ирина Михайловна, кто может стать слушателем ваших курсов?
  


  
    – Мы берем практически всех...
  


   


  
    – ...Всех? Даже без слуха и голоса?
  


  
    – Мы даем людям шанс. Всем, кто хочет учиться. Хотя многие не представляют, насколько это непросто. Порой приходят девушки из консерватории, которые говорят: «Я все это выучу за год», а потом, сталкиваясь с дирижированием, уставом, обиходом, они не выдерживают и сходят с дистанции. Основной народ отсеивается у нас к зиме. А для тех, кто начинает с нуля, самым трудным предметом является сольфеджио – нотная грамота, пение по нотам. У нас на курсах очень высокие требования. Мы многое даем, но и многое спрашиваем.
  


  
    И еще: для нас очень важно, чтобы поступающий на наши курсы имел благословение священника на обучение.
  


   


  
    – И все же, кому вы можете отказать при поступлении?
  


  
    – Всех, кто к нам приходит, мы просим спеть. Если человек совсем-совсем не попадает в ноты, не может точно воспроизвести мелодию, и голос у него «не слушается», таких мы не берем. Тех, у кого хоть что-то получается, пусть даже приблизительно, мы принимаем на испытательный срок – на два месяца. И заранее предупреждаем, что учеба может не сложиться и тогда нам придется расстаться. Но бывает и так, что человек при поступлении от волнения не может точно воспроизвести мелодию песнопения, которую поступающие готовят самостоятельно к прослушиванию, а потом, начав учиться, успокаивается, и все у него дальше отлично получается.
  


  
    Как правило, к нам приходят люди взрослые. И я им всегда говорю, что прежде чем поступать на Регентско-певческие курсы, им надо посоветоваться со своими родными, хорошенько взвесить свои возможности, прикинуть, сумеют ли они уделять обучению достаточное количество времени. Что ни говорите, а певческие курсы – это служение Господу. А оно требует сил и времени.
  


  
    Но ведь служить Господу можно по-разному: можно чистить подсвечники, шить облачение, трудиться в трапезной и т. д. И совсем необязательно идти в певчие. Но почему-то все хотят петь...
  


   


  
    – А что происходит с теми, кто в ходе учебы не тянет? Вы их отчисляете?
  


  
    – По-разному бывает. Кто-то понимает, что не может продолжать учебу – и уходит сам. Кто-то решает не сдаваться и по окончании первого курса не переходит на второй, а вновь идет на первый. И зачастую это бывает правильное решение. Из 17–18 человек, окончивших первый год, 2–3 вновь возвращаются к началу. Но такое решение человек должен принять сам. Говорить или убеждать я не стану, могу только посоветовать. А бывает, человеку кажется, что за второй год обучения он сумеет нагнать. Мы идем ему навстречу и переводим его на второй курс... Но работа и домашние дела снова не позволяют ему усиленно заниматься. Время летит быстро, подходит конец второго курса, и слушатель не может сдать выпускные экзамены...
  


   


  
    – И как вы тогда поступаете?
  


  
    – Таким учащимся мы не выдаем свидетельство.
  


   


  
    – А разве без свидетельства они не могут устроиться певчими?
  


  
    – Смотря где. Лично мне как регенту абсолютно все равно, есть ли у человека бумажка или нет. Главное, чтобы были слух, голос и знание церковного обихода. Я попрошу его спеть, – и мне все сразу станет ясно. Но есть храмы, где певчих просят принести документы об окончании певческих курсов.
  


   


  
    – Ирина Михайловна, а когда и как эти курсы появились?
  


  
    – Регентско-певческие курсы при Даниловом монастыре существуют с 1998 года. Необходимость в такого рода учебных заведениях назрела давно: она диктовалась условиями, в которых находилась Русская Православная Церковь. В конце 80-х годов прошлого века начали открываться храмы, и певчих стало не хватать. И у тогдашнего эконома Данилова монастыря, покойного архидиакона Романа (Тамберга) возникло желание открыть при обители певческие курсы. К сожалению, отца Романа нет с нами с мая 1998 года, но его идею всячески поддержали отец Иннокентий (ныне эконом обители) и наместник Данилова монастыря архимандрит Алексий, который и благословил открыть курсы.
  


  
    На момент их открытия нас, преподавателей, было всего четверо. Руководил нами регент Даниловского хора Георгий Леонидович Сафонов. Он же вел хор и читал лекции по истории церковного пения, я преподавала сольфеджио и тоже занималась хором. Светлана Анатольевна Серафимович вела обиход. Еще один замечательный наш преподаватель – Виктор Николаевич Чуенков. Он долгое время вел на курсах обиход, а позже преподавал антологию – предмет, рассказывающий о различных стилях. Чтобы наши слушатели по песнопению могли определить: «Ага, это грузинское церковное пение, это греческое, это валаамское, киевское, лаврское...». На сегодняшний день штат у нас значительно вырос, да и предметов стало больше...
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    – ...Простите, что перебиваю, а что такое обиход?
  


  
    – Это предмет, на котором изучается церковное, так называемое обиходное, пение на восемь гласов, на восемь мелодий. Это основа основ церковного пения...
  


   


  
    – Занятия проходят два раза в неделю?
  


  
    – ...Певческие два раза в неделю, регентские – три. Мы делали бы чаще, но, к сожалению, ограничены в помещении. Все ждем, когда достроится Духовный центр детей и молодежи.
  


   


  
    – Ваши курсы – двухгодичные?
  


  
    – Изначально они были трехгодичными. Но вы сами знаете, какое сегодня время! Более стремительное, торопливое! Конечно, два года маловато. Поверьте, очень сложно взрослого человека за два года обучить и дать ему ту программу по музыкальной грамоте и сольфеджио, которую дети проходят в музыкальной школе за семь лет. Ведь к нам зачастую приходят люди, которые не могут отличить ноту до от ноты ре, а выпускаются они, хорошо зная сольфеджио, музыкальную грамоту, элементарную теорию по музыке, все гласы, все напевы, изменяемые и неизменяемые части богослужения...
  


   


  
    – Ирина Михайловна, «изменяемые и неизменяемые», это что? Поясните, пожалуйста.
  


  
    – Из этих частей и состоит наше церковное богослужение. Если вкратце, то изменяемая часть песнопений – это те песнопения, которые меняются каждый день, а неизменяемая – это те части службы, которые повторяются каждый день. Тексты этих частей службы содержатся в разных книгах. И наши слушатели, будущие певчие и регенты, должны знать, что и где искать. Окончив наши курсы, они разбираются в основных видах служб: понимают, что Всенощное бдение имеет свою структуру, а служба полиелейная – свою. А еще есть шестеричная, славословная, великие праздники, двунадесятые праздники, служба предпразднства и отдание праздника... Очень сложные службы Великого поста... И во всех этих службах есть то, что повторяется, а есть то, что можно услышать на богослужении только в определенные дни.
  


   


  
    – Как я понимаю, учиться на курсах – дело непростое?
  


  
    – Что-то проще, что-то – сложнее. Самый трудный предмет – богослужебный Устав. У нас учатся люди самого разного уровня: и доктора наук, и профессора. И они признают, что изучение богослужебного Устава не сравнится ни с одной дисциплиной, которую они изучали раньше. Сопромат, по их словам, это пустяк по сравнению с богослужебным Уставом...
  


   


  
    – А что в нем такого сложного?
  


  
    – Надо точно знать последование церковной службы: что за чем идет, из каких книг петь и читать, как соединить несколько праздников. Мало знать теорию – надо не один год прожить в храме чтецом или певчим, не один раз пройти полный календарный церковный круг. Именно поэтому за два года не всем удается хорошо изучить все, что требуется. И потому некоторые по завершении двухгодичного курса остаются еще на один год, а иные, как я говорила, начинают все сначала. Одному надо больше Устава, другому – обихода, третьему – сольфеджио. Кто-то оканчивает курсы как певчий и идет учиться на регента...
  


  
    Наши курсы состоят из трех отделений: двух певческих и одного регентского. Певческое отделение делится на две группы: в одной учатся люди с музыкальным образованием, в другой – без него. В свое время мы даже были единственными в Москве курсами, куда принимали людей без музыкального образования.
  


   


  
    – Ирина Михайловна, расскажите, пожалуйста, о себе. Вы – профессиональный музыкант?
  


  
    – Практически всю свою жизнь. Сначала я окончила Гнесинское училище как дирижер-хоровик, затем Академию имени Гнесиных как теоретик-музыковед. Потом была аспирантура. Сейчас пишу диссертацию на тему «Певческое искусство Данилова монастыря».
  


   


  
    – А как Вы пришли к Церкви? К церковному хору? Этим курсам?
  


  
    – Я родилась и выросла в Грузии. Моя «дорога к храму» начиналась в местечке под названием Озургети. Мы часто бывали у бабушки, которая жила недалеко от села Шемокмеди (Озургетский район). В этом селе и по сей день находится древний монастырь IV века. Представляете: горная речка, а рядом петляет дорога, поднимаясь все выше и выше, туда, где на самой вершине горы стоит древний монастырь. Естественно, в те годы он был закрыт, все практически было разорено. Но по большим праздникам бабушка брала нас с собой, и мы долго шли в гору, а потом прикрепляли свои восковые свечи к стене монастыря на уровне вытянутой руки...
  


  
    ...Приехав в Москву, я поступила в Гнесинку. Я с детства любила музыку. Помню, мне было четыре года, когда папа купил фортепиано. И когда я его увидала – этот черный красивый инструмент, – то немедленно заявила, что стану учительницей музыки. Так в итоге и получилось. Мечта исполнилась, но я и предположить не могла, как много мне придется учиться! Семь лет в музыкальной школе, четыре года музыкального училища, пять – института и три – аспирантуры!
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    – А куда Вас дальше повела «дорога к храму»?
  


  
    – Как я стала ходить в храм? Это началось, когда я еще училась в Гнесинке. Училище находилось на Поварской (тогда это была улица Воровского), и мы с подругами ходили в храм Воскресения Словущего на Успенском вражке. Даже в советские времена он не закрывался, и там каждый день шли богослужения. Параллельно я ходила в храм Иоанна Воина на Якиманке и церковь Илии Пророка в Обыденном переулке. На богослужения я стала регулярно ходить, с замиранием сердца слушала певчих, и мне так хотелось петь в хоре. Но я никак не решалась к ним попроситься.
  


  
    Но тут подвернулся удобный случай. Одна моя подруга знала кого-то из служащих в храме Воскресения Словущего и, как говорится, замолвила словечко: «Возьмите девочку, пусть попоет». Так я стала петь на клиросе... Хотя поначалу, увидев старые книги, эти большие Минеи на церковнославянском, пришла в ужас. Но быстро освоилась.
  


  
    Правда, время тогда было непростое: ни церковных книг, ни нот купить было нельзя. Помню, молитвослов мне привезли из Америки, Евангелие – из Польши. А когда алтарник храма Воскресения Словущего подарил мне церковный календарь Издательского совета, я была на седьмом небе от счастья.
  


  
    Ну а потом, в конце 80-х, стали постепенно открываться храмы. Помню меня позвал петь отец Артемий (Владимиров), когда открылся храм Всех Святых в Красном Селе. Это был период Великого поста. Время трудное, холодное и голодное. В храме не было ни окон, ни отопления. Отец Артемий служил в тулупе и валенках. А службы он служил долгие, без сокращения. Мы едва-едва успевали между службами посидеть попить чаю с вареньем и какими-то баранками. Но это было такое счастье!
  


  
    Потом открылся храм Святителя Николая в Кленниках, – там я пела год. Параллельно преподавала в воскресной школе в храме Большое Вознесение.
  


  
    В 1991 году напротив консерватории открыли храм Малое Вознесение и поставили туда служить отца Геннадия (Огрызкова). Он был моим духовником и позвал меня в этот храм в качестве регента. Певчими к нам приходили люди без музыкального образования. Но это было такое горение! Книг не было, и я от руки переписывала для своих певчих тексты из Миней. Перед каждой службой тренировались, что-то пропевали. Оставались и после службы.
  


  
    ...И неплохо пели. К нам в храм даже приходили профессора из консерватории и говорили: «Как же замечательно вы поете!» Может, это было не в смысле техники и профессионализма, но когда хор поет от сердца, молитвенно, с душой, с пониманием того, что он делает, это звучит одухотворенно! Я думаю, что наша душа сильно истосковалась по такому пению. Это в наши дни человек может войти в любой храм и послушать церковное пение. Это сегодня церковное пение стало привычным, обыденным. А на тот момент для нас это было нечто неведомое, космическое, божественно торжественное.
  


  
    Так я пела в Малом Вознесении до 1998 года, пока здесь, в Даниловом монастыре, не открылись курсы, и отец Иннокентий не позвал меня преподавать.
  


   


  
    – Ирина Михайловна, я знаю, что Вы не только руководите Регентско-певческими курсами, но и сами регентуете на клиросе. Где, если не секрет?
  


  
    – Не секрет. Это храм Василия Исповедника, патриаршее подворье на площади Ильича, построенный Бахрушиными. Удивительный храм с прекрасной акустикой.
  


   


  
    – Я знаю также, что Вы пишете музыку: духовную и не только. И давно?
  


  
    – Музыку я стала сочинять еще в детстве, когда училась в музыкальной школе. Потом продолжила сочинять в Гнесинском училище.
  


  
    А что касается духовных песен... Помню, в 1997 году мне в руки попалась удивительная книга, написанная игуменом Саввой (Остапенко). Он был насельником Псково-Печерского монастыря и писал удивительные стихи. Они так глубоко засели мне в душу, что я решила положить их на музыку. Помню, ночь – муж спит, сын спит, – а я сижу и сочиняю музыку к его стихам. А утром бегу к подруге, у которой был инструмент, чтобы сразу записать и проверить, как звучит. Так вот постепенно...
  


  
    Потом стала писать музыку богослужебную, – меня на это батюшка благословил. Участвовала даже в конкурсах, стала лауреатом. Мне это очень нравится, и я с удовольствием этим занималась бы дальше, но, к сожалению, не хватает времени и сил...
  


  
    Но у нас есть традиция: во время выпуска курса, который всегда приходится на День Святого Духа, наместник Данилова монастыря служит благодарственный молебен, по окончании которого выпускникам курсов вручаются дипломы. Все это очень торжественно, в Троицком храме. И на этой службе, по благословению наместника монастыря архимандрита Алексия, мы поем «Милость мира», которую я написала.
  


   


  
    – Ирина Михайловна, а в чем особенность церковного пения? Что важно знать тем, кто собирается им заняться?
  


  
    – Церковное пение, прежде всего, пение от сердца. Это пение простое, не нагроможденное сложными мелодиями и гармонией, это – пение сдержанное, смиренное. Одной из главных особенностей церковной музыки, несомненно, должна быть ее доступность для понимания. Ведь в церковь ходят обычные люди, и музыка, звучащая в стенах храма, должна быть понятна всем. При этом служащие и прихожане не должны отвлекаться на саму музыку, – она должна органично сочетаться с богослужебным текстом.
  


  
    В светском хоре мы много внимания уделяем разным нюансировкам, эмоциональной, порой драматической стороне музыки. Следим за тем, чтобы все прозвучало очень точно до самых последних мелочей. В церковном пении, конечно же, надо следить за точностью воспроизведения звуков и гармоничном исполнении песнопения, но на первом месте в богослужебных песнопениях стоит слово. Если ты хорошо – на необходимой высоте – произносишь слово, с молитвой к Господу, тогда и звук будет таким, как надо.
  


  
    Надо понимать, что церковное пение – это неотъемлемая часть богослужения, и певчие существуют не сами по себе. Хор – это соучастник и помощник священнику в совершении богослужения. К сожалению, не все это понимают. Каждый из нас в душе солист, все мы стремимся себя проявить, показать, что каждый из нас может. А хороший хор – это не группа классных солистов, а великолепно слаженный ансамбль, единое целое. Важно, чтобы алтарь и хор смотрели бы, образно говоря, в одну сторону, шли в один шаг, в одном ритме, в одном стиле, в одном настроении. И тогда будет такая молитва, что люди, стоящие в храме, будут всецело погружены в богослужение. Прихожане не будут думать о времени и ждать окончания богослужения, они и не заметят, как стремительно пролетит время.
  


  
    Порой слышишь от людей в храме такие слова: «Певчие не молятся – они лишь бы спели». Я с этим высказыванием категорически не согласна. Может, первый год певчий не очень молится. Может, он, бедный, переживает, как ему правильно вступить, вспомнить напев гласа и запева. Но через какое-то время, как показывает практика, певчий, начинает работать над собой, над своей внутренней жизнью. И тогда он просто не может не молиться во время богослужения.
  


  
    Именно поэтому к нам на курсы приходят люди, которые стремятся не заработать на клиросе, а послужить Господу.
  


  
    Беседовал Петр Селинов
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