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    Духовной жизни нужно учиться, и это, пожалуй, важнейшая учеба в нашем мире, без которой наше общество обречено. Посмотрите, до чего довело нас безбожие, отказ от жизни по заповедям. Не случайно в середине века наш мир стоял на грани атомной катастрофы, именно в те годы, когда по телевизору обещали “показать последнего попа”. И сейчас терроризм, сатанинская ненависть, деградация нашей деревни – все это имеет единый корень, восходящий к разрушению той преемственности в духовном опыте, без которых мы не можем жить нормально...
  


  
    Задача духовного учительства состоит именно в том, чтобы восстановить и укрепить традицию передачи, сохранения и приумножения духовного опыта. О важности этого служения говорит то, что в Евангелии Самого Господа именуют Учителем. Ведь Он дал нам пример: Спаситель ходил по Палестине с учениками из конца в конец, поступал так же, как и другие учителя того времени. Тем самым Христос показал нам, что для духовной учебы не обязателен теплый кабинет, учить можно и на голых скалах. Главное – чему учить и как.
  


  
    Схиархимандрит Илий (Ноздрин)
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    Я думаю, мы все знакомы с таким понятием, как духовная жизнь, она начинается тогда, когда человек приходит к Богу, и еще в большей мере, когда человек приходит в Церковь. Господь любит нас, мы знаем это, Он любит нас больше, чем мы себя любим, Господь любит нас как отец, любит как мать, любит нас как детей непослушных, но, тем не менее, мы и непослушные – все Его дети.
  


  
    Господь ходил по земле, возвещал Свое высокое учение и призывал прежде всего любить Бога, любить ближнего своего. Он оставил нам Свои заповеди, оставил нам Свою Святую Соборную и Апостольскую Церковь. В Церковь каждый приходит по-своему, и Церковь у каждого ассоциируется, может быть, со своими событиями в жизни, сложностями или, наоборот, с радостями. Я думаю, что каждый из нас переживал чувство благодати и силы Божией в храме тогда, когда принимал участие в Таинствах.
  


  
    У людей, которые много лет живут в Церкви, есть воспоминания о первой исповеди, о первом Причастии. Вспоминаются праздники, которые совершаются ежегодно, но каждый год мы по-новому их ощущаем, всякий раз по-новому переживаем. События, которые реально совершаются в нашей жизни, вновь и вновь наполняют нас силою Духа.
  


  
    Церковь наша – это Богоучрежденный институт, который Господь даровал живущим здесь, на земле, чтобы мы, живя в Церкви, руководствуясь Церковью, воспринимая этот церковный воздух, могли подняться на Небо.
  


  
    Конечно же, это нелегко. Нелегко, потому что Царствие Божие есть царство добра, царство любви, царство мира, а здесь, на земле, мы часто встречаемся с противоположным: с несправедливостью, с жестокостью, с грубостью. Мы должны бороться не только, а может, и не столько с окружающим миром, но в первую очередь, с самими собою, и это – самое сложное, самое трудное.
  


  
    У Церкви есть Таинства, и Церковь, как благодатный институт, имеет великие средства для нашего исправления, для нашего спасения.
  


  
    Одним из таких великих Таинств, к которому мы приходим прежде всего, является, конечно, Крещение, которое мы принимаем: кто-то в младенческом возрасте по вере своих родителей, кто-то уже сознательно приходя ко Христу. Тогда он сознательно отрицался сатаны и всех дел его, и служения его, и гордыни его, и обещал служить только Богу.
  


  
    Второе Таинство, с которым мы часто соприкасаемся и через которое также совершается наше вхождение в Церковь, – это Таинство Покаяния. Проживая жизнь, мы согрешаем, оступаемся, пачкаемся, нарушаем заповеди, часто противоречим сами себе, и вот Господь дал нам Таинство Покаяния, в котором Он принимает наши грехи через нашего духовника. Духовник является свидетелем, который свидетельствует перед Богом об изреченных нами грехах. Господь невидимо стоит и принимает наше исповедание, чему священник является свидетелем.
  


  
    Зачастую священник, принимающий исповедь, дает нам советы, направляет нас по жизни, является нашим духовником, духовным руководителем. Почему я говорю: зачастую, – потому что у нас могут быть разные духовные руководители, но, прежде всего, это священник, который знает нашу душу, который направляет нас.
  


  
    Я думаю, что у каждого в жизни возникал вопрос: где найти духовника, кто это такой, как с ним общаться? Думаю, что вы встречали на своем пути священника, благодаря которому отозвалось ваше сердце и почувствовало благодать. Человек, к которому вы расположились, человек, который сказал вам, может быть, простые, но самые нужные слова, те, которые затронули вашу душу, которые он заронил в ваше сердце, и сердце ваше откликнулось на них. Важно, чтобы с вами произошло это.
  


  
    Священник, прежде всего духовник, должен возвещать учение Церкви. У нас могут быть какие-то свои мнения, свои взгляды на жизнь, на отдельные положения, на церковные проблемы, но священник и духовник всегда возвещает нам истину, потому что истина в Церкви, истина в Евангелии. Он говорит нам волю Божию, согласно которой, если мы будем действовать, мы будем идти правильным путем и наследуем жизнь вечную.
  


  
    Святые отцы, а именно преподобный Симеон Благоговейный, говорят, что духовники бывают разные: умные, строгие, веселые, серьезные – это проявление характера, но главное, конечно же, – духовная направленность. Ну а по-человечески, я думаю, каждому импонирует тот, кого Господь ему определил.
  


  
    А вот когда спрашивают у старцев, можно ли менять духовника, если он, положим, не отвечает каким-то внутренним нашим запросам, они отвечают: можно, но только осторожно. Надо посмотреть на себя: а что же мне в нем не нравится? Может быть, манера, голос? Многое, может быть, нравится или, наоборот, не нравится, но прежде всего надо смотреть, насколько я получаю от него духовную пользу. Это – прежде всего, это – принцип жизни христианина: все позволено, но не все полезно.
  


  
    Все события, все явления мы оцениваем, в первую очередь, с точки зрения духовной: насколько это полезно для моей души. И вот, вполне вероятно, священник, который нам не нравится, – не льстит нашему самолюбию, хотя вначале, может быть, и погладил по голове. Но потом он может воспитывать, может наставлять, говорить нам истины, которые не всегда соответствуют нашим взглядам, нашим мыслям, чувствам. И тогда следует реакция: мне этот батюшка не нравится, он слишком строгий. В других случаях иногда говорят наоборот: он слишком мягкий. Это не совсем верный подход, названные причины – не повод для того, чтобы сменить духовника, уйти к другому. Напротив, надо побороться за себя, побороться за батюшку, совершить брань в самом себе, чтобы остаться при нем.
  


  
    Вы, наверное, знаете: первая любовь приходит и уходит, может и появляться еще какая-то любовь, возможно даже не одна... Но тем не менее первое чувство – радостное и трепетное, оно остается на всю жизнь. Так что надо еще и помочь духовнику, а мы подчас находим удовольствие в том, чтобы осудить кого-то, и говорим если не на своего духовника, то, может быть, на другого батюшку: а вот тот – такой. Да еще при этом радостно и весело смеемся. Но вправе ли мы так делать? Мы должны за всех молиться, чтобы все были хорошими, духовными.
  


  
    От нас требуется мужество, от нас требуется стойкость, потому что когда мы слышим слово духовника, мы должны его исполнить, стараться, по крайней мере, исполнить. Святые Отцы говорят, что если мы берем благословение и не исполняем, то можем от Бога получить вразумление. Это важно для понимания каждого из нас.
  


  
    С духовником решают разные вопросы, но прежде всего, конечно, вопросы духовные, вопросы насущные. Услышав ответ, надо стараться его исполнить, внутренне быть готовым к этому. А то подчас человек приходит и говорит:
  


  
    – Как вы скажете? Как мне поступить?
  


  
    – Поступить нужно так.
  


  
    – Нет, я так не могу, у меня так не получится.
  


  
    – Ну, тогда вот так.
  


  
    – И так я не могу.
  


  
    Ну что ж тогда делать, зачем же спрашивать?!
  


  
    К преподобному Макарию Великому пришли люди и спрашивают:
  


  
    – Что нужно делать, чтобы спастись?
  


  
    Он говорит:
  


  
    – Нужно поститься.
  


  
    – Мы не можем.
  


  
    – Нужно молиться.
  


  
    – Мы не можем.
  


  
    Тогда он говорит своему ученику:
  


  
    – Свари им кашицы, они ничего не могут.
  


  
    И вот мы часто, наверное, уподобляемся этим людям, которые кашицу кушать готовы, а исполнять необходимое в жизни не желают, не имеют воли.
  


  [image: ]


  
    Естественно, сразу изменить себя невозможно. Хотя Господь может, конечно, изменить человека в мгновение ока, но это особый Промысл Божий, а обычно человек меняется постепенно.
  


  
    Что считать признаком духовного роста? Смирение. Но это слово емкое, а что конкретно значит смирение, как оно проявляется? Вспомним слова преподобного Иоанна Лествичника, который говорит: «Мера духовного возраста познается по тому, насколько мы видим в себе свои грехи». Да, вот оно, смирение. Но не то красивое слово, когда мы говорим: ах, какой я грешник! Помню, одна маленькая девочка слушала, как каются старушки, подошла к батюшке и говорит:
  


  
    – Батюшка, я такая великая грешница! Он спрашивает:
  


  
    – А что ж ты делаешь?
  


  
    – Семечки ем!
  


  
    У нее был такой «великий грех»...
  


  
    Так что, наверное, дело не в словах, не в том, как мы себя именуем, а в том состоянии, в каком мы предстоим пред Богом. Это даже и не назовешь объективной оценкой, потому что мы не можем себя объективно оценить. Но вот именно: Бог – и я, – когда мы не сравниваем себя с кем-то, не думаем о себе: вот я лучше Петра или лучше Маши, Даши, но именно так: вот Господь – и я.
  


  
    Пред Богом ведь не скажешь: «Господи, я много тружусь, я много молюсь». Это фарисейские слова, этот образ мысли нам известен, мы знаем, что это плохо, мы уже ему подражать не будем, мы будем подражать мытарю. Но насколько мы от слов своих переходим к делу, насколько слова у нас сочетаются с делом? Посмотришь внимательно, и все в ином свете выглядит. Если мы стараемся серьезно трудиться над собой – нам дается духовник, руководитель на этом пути. Он дает нам направление, показывает нам истину, и мы должны приходить к нему, прежде всего, с верой, что через него действует Господь.
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    Об этом сейчас говорят, об этом пишут, об этом спорят, и даже люди церковные, которые имеют духовные знания. Одни говорят: святитель Игнатий (Брянчанинов) писал (и действительно он писал), что нет теперь духоносных Старцев и теперь нам нужно читать только книги и книгами руководствоваться. Кто против этого что скажет? Мы не вправе говорить против святителя Игнатия.
  


  
    Но святитель Игнатий в свое время писал также о старце Макарии Оптинском, которого мы сейчас почитаем, к которому обращаемся в молитвах, что у него дело не душевное, а духовное. И ученики, которые к нему приходят, выгодно отличаются от других. То есть он брал по высшей мерке, по мерке Святых Отцов первых веков. Да, часто мы немощны, слабы, но говорить о том, что теперь уже нет духовного руководства, я думаю, мы все-таки не вправе. Можно согласиться с тем, что мы немощны и слабы, но если мы приходим к духовнику и ждем ответа, а через него – ответа от Бога, то по вере нашей Господь нам и помогает.
  


  
    Особенно умиляет вера простых людей. Они приходят к священнику и говорят: «Батюшка, благослови».
  


  
    Спрашивают благословение на свои простые житейские нужды, например, одна женщина подошла и говорит: вот лето, у нее корова, ей нужно заготовить сено. Она просит: «Очень трудно, батюшка, благослови». Священник ее крестит, сам перекрестился, вздохнул о ней и, может быть, потом и не помнит. А она приходит и благодарит: «Вот, по Вашему благословению все получилось хорошо...» Вот такие бывают нужды, такие житейские запросы, я уж не говорю о высших запросах духа. Итак, всех мы должны удовлетворить и всем подать помощь. Вот что очень важно и нужно.
  


  
    Подчас мы начинаем испытывать, истязать священников, духовников и сравниваем их со святоотеческими примерами, еще с кем-то, иногда эти сравнения не в пользу батюшек. Тем не менее, мы знаем, что благодать действует. И благодать, если мы ее принимаем с верой, непременно нам поможет. Важно помолиться, важно не осудить – это еще один чрезвычайно серьезный вопрос.
  


  
    Мы приходим и поначалу видим всех и вся святыми, а потом уже начинаем разбирать, как бы понимаем больше. И тогда нам кажется, что мы вправе других судить. Я думаю, что не вправе.
  


  
    Что еще можно сказать о духовниках? Полагаю, у каждого может быть свой духовник, может быть один духовник для многих людей, но везде действует Господь, и это самое главное. Следует, я думаю, говорить духовнику о своих неудовольствиях на него, не осуждая, не разбирая его поступки, но, если ты не доволен, набраться мужества и сказать – надо. Надо сказать, что случилось: может быть, осуждали или иное что-нибудь. Если мы открываем это, то зло уходит, в нашей душе его не остается. А если копим, решаем пойти к другому священнику и ему сказать... впрочем, для кого-то, может быть, и так лучше, чем совсем никому не говорить. Но все-таки если мы сообщаем все своему духовнику, то мы разрушаем это вражеское средостение между собой и им. Если не хватает мужества, не обязательно говорить подробно, но сказать по существу очень важно, потому что враг действует, он старается отвлечь. И еще Святые Отцы говорят: от кого мы получаем пользу, против тех враг особенно воздвигает нас. Это даже и признак: насколько для нас это полезно и насколько для нас нужно общение с духовником.
  


  
    Как выбирают духовника? Думаю, многие уже этот выбор сделали, и вам все это знакомо. Помолившись Господу, нужно это делать. И к кому сердце расположится, того и выбирать, так и поступать, потому что Господь указывает, от Господа стопы человеку исправляются.
  


  
    Духовник, конечно, за всех молится, и его молитва бывает услышана, и Господь подает по обоюдной вере просимое. Духовные дети, духовные чада – это прежде всего союз любви. Насколько мы храним любовь, насколько мы ее умножаем, насколько мы терпим друг друга – настолько крепко и наше духовное родство.
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    Духовничество в Даниловом монастыре... Практически все священники, за малым исключением, – все духовники, то есть они все исповедуют народ. В Греции иной опыт, там не каждый священник является духовником, только специально определенные священники. Вообще в Греческой Церкви, будь то Кипрская или Элладская, духовник назначается, и только он имеет право исповедовать. А другой, стоящий рядом с ним, совершает Таинство Евхаристии, но не является духовником.
  


  
    У нас духовниками могут быть почти все. Насколько мы хороши или плохи... наверное, и хороши и плохи, я думаю. Трудно говорить, что мы подвижники, далеки мы от первых Отцов, естественно. Если святитель Игнатий давно уже говорил о немощах духовенства, то, что же теперь о нас можно сказать? Да, мы немощные, но стараемся, по крайней мере, пытаемся возвещать истину...
  


  
    Когда к одной старице-схимнице люди обращались за помощью, она в смущении и в недоумении спрашивала у священника:
  


  
    – Как же мне поступить? Что я должна делать?
  


  
    А он ей говорит:
  


  
    – Ты представь, что сидишь в болоте сама, а другим рукой машешь: «Не ходите туда, где я сижу».
  


  
    Ну вот, может быть, и мы так же возвещаем другим спасение. Мы немощны, но давайте будем все-таки все вместе стараться исправляться.
  


  
    К нам в Данилов монастырь легко поступить, пожалуйста, кто захочет – приходите. Но жить... Жить уже намного труднее, потому что, как мы говорили, это все-таки подвиг, понуждение. Пусть он невелик, пусть он нестрашный – не так, как святые отцы говорят: «Отдай кровь и примешь дух». Нет, но, тем не менее, эта суть понуждения остается...
  


  
    Я принимал монашество в Троице-Сергиевой Лавре, когда еще учился в семинарии. Поскольку все это житие монашеское в Лавре видно, пришел в монастырь и пока еще не жалею, что монах...
  


  
    Когда мы говорим о значении личности игумена в жизни монастыря, будет ошибкой на первый план ставить его интеллектуальные, физические или другие подобные качества, которые обычно являются главными в миру при приеме на руководящую должность. Монастырь, в отличие от мирской организации, есть Церковь Христова, где помимо решения строительных, административных, житейских проблем, которые ложатся на плечи игумена, существуют более важные цели, связанные с духовной жизнью насельников монастыря. Духовная жизнь лежит за пределами интеллектуальных знаний или административных и управленческих навыков. Поэтому, если мы говорим о личности игумена как об основании духовного расцвета монастыря, то мы отличаем общераспространенное в миру понятие личности как индивида с набором различных качеств, пусть даже и очень хороших и нужных, от личности, которая свою уникальность и идентичность раскрывает в Личности Христа и в единении с Ним. Только при последнем условии личность игумена будет основанием духовного расцвета монастыря.
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  Духовный дневник

  (сентябрь–октябрь 1948 года)

  Архимандрит Тихон (Баляев)
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    Архимандрит Тихон (Сергей Георгиевич Баляев) родился в 1895 году в Симбирске. С 1925 г. – послушник Данилова монастыря. В 1928 году рукоположен в иеродиакона, в 1929 – в иеромонаха. Осенью того же года выбран наместником Данилова монастыря и возведен ссыльным архиепископом Феодором (Поздеевским) в сан архимандрита. Последние годы жизни провел в полузатворе. Скончался 11 июля 1952 года; похоронен в Харькове.
  


  
    

  


  
    В архиве издательства «Даниловский благовестник» обнаружен уникальный документ – Духовный дневник архимандрита Тихона (Баляева), последнего наместника Данилова монастыря перед его закрытием в 1930 году, замечательного пастыря, аскета и исповедника. Машинопись включает записи за сентябрь-октябрь 1948 года. Да сих пор публиковались только три весенних части этого дневника – от Лазаревой субботы до среды Третьей недели по Пасхе (памяти праведного Иова), которая в 1948 году выпадала на 19 мая. Таким образом, этой публикацией вводится в научный оборот абсолютно неизвестный прежде материал. Мы оставили в неприкосновенности орфографию автора (безсилен, просимаго), а также и порядок записей (запись за 28 сентября идет после записи за 30 сентября). Раскрываем лишь некоторые авторские сокращения, которые могут затруднить понимание текста читателем.
  


  


  
    29 сентября
  


  
    Преп. Кириака-отшельника
  


  
    

  


  
    «На пути сем, по нему не хождах, скрыша сеть мне». Как незаметно уклоняется душа с должнаго пути и навлекает на себя гнев Божий. Грешнику свойственен плач и пребывание в плаче, ему не свойственна и не прилична радость, тем более наслаждение сердечной любовью, ибо он не способен к истинной любви. «Она у него, как у прокаженнаго, осквернена страстьми», говорит Игн<атий> Брянчанинов. Но вот беда, каждый из нас так склонен ко временным радостям, и если нет радости, то склонен сочинить ея и принять за истину то, что смешано с призраком лжи. Сколько об этом читал, и говорил, и писал, а на деле вновь допустил себе эту неправду. Взявши целью жизни покаяние, сам же разогнал его принятием радости и уже замедлил в ней. Преп. И<оанн> Лествичник говорит, что плачущему не придет на мысль утешать себя пением, дабы не родить тоску и праздность. От грешника не приемлется иная жертва, как дух сокрушенный и смиренный. Неочищенному сердцу прилична одна лишь жертва, ея и принесем: покаяние чувств, самоуничижение и нищету. Сегодня прочитал статью Игн<атия> Брянчанинова «О плаче и ложном смирении». Сколько о том пишет преп. Исаак Сирин (2 слова) и Оптинския старцы – сорвав цветы не в свое время, и плача, не получит их обратно неразумный земледелец. Сегодня исключительно тяжко было весь минувший день – такое отрешение от Бога, такой тяжкий, омрачающий плач от отвержения от Господа. Полное отсутствие света умиления и Его присутствия в душе, и ответа на молитву как обычно. Недоумение охватывает душу, и скорбь, и страх. Не есть ли это плод прелести, как пишет Игн<атий> Брянч<анинов>, что после ложнаго утешения страшная тоска и отчаяние влекут от сей мысли. Стал с умилением и плачем припадать ко Господу от всей души, и скорбь полегчала, и когда открыл Игн<атия> Брянч<анинова>, то прочитал ту статью «О истинном и ложном смирении». И ясно стало мне, что неправильно я делал, принимая радость сердца, даже искусственно вызывая ея, вместо того, чтобы по совету преп. И<оанна> Лествич<ника> отклонять, руководствуясь смирением. Убедился, что как только едва примет сердце врага, так возобновляются эти подходы страсти падшаго естества. Радость пусть сама постигнет тебя и пребудет с тобой на веки за кротость, смирение и чистоту, а пока ея не надо принимать, раз взял цель покаяния и плача, чтобы и воду, лед и пламя в одно время мог возжигать сам и всем.
  


  
    Игн<атий> Брянч<анинов> пишет о неправильной молитве, которую подвижники направляют к Божией Матери, – они ищут любви, будучи нечисты и не имея смирения и благоговейнаго страха. Пример того, как надо молиться к Божией Матери, указывает песнопение церковное «К Богородице прилежно...» и проч. Это и тебе доступно, а иметь дерзновение, любовь и радость, и восхищение этим – не твоей меры и мина. Не честно похвалять в дарах грешника.
  


  
    Было очень грустно, когда это узнал и что надо разстаться с радостью сердца своего, ради страха Божия и покаяния. От скорби стал призывать с плачем Господа, и милосердый Господь послал вновь подкрепление мне. Надо в плаче иметь упование на милость Божию. Вспомни Его милости, от сего умиление бывает и сокрушение спасительное. А одно сокрушение о своем убожестве, и греховности, и отвержении от Бога очень угнетает душу и влечет к отчаянию. Видишь, все Господь на пользу ставит и если посылает сильную скорбь, то на уврачевание души и благо ея.
  


  
    В свое время придет то, чего ты теперь не достиг и не способен еще достичь. Держи молитву покаяния и стяжи плач, и им все приобретешь, когда при помощи Божией он очистит сердце. Нельзя прийти в пристань мира, и любви, и радости не через делание страха. Страх стяжает душу в лодку покаяния и переправляет через море страстей в чистоту, где молитва приемлет дерзновение пред Богом. Не от того ли у тебя так скудна молитва к Божией Матери, что не имеешь к Ней должнаго благоговения и страха, имея мнение любви. Дух любит совсем иныя чувства, поэтому Игн<атий> Брянч<анинов> и не мог Его сравнить ни с каким земным, хотя бы даже самым возвышенным чувством. Поэтому опытное понятие о действии Духа Св. в плоти и душе светский человек не способен иметь и понимает превратно.
  


  
    Слава Господу, вразумившему мя. Пресвятая Богородице, спаси нас. Аминь.
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    30 сентября
  


  
    Святителя Михаила, 1-го митрополита и др.
  


  
    

  


  
    Близ Господь боящихся Его и уповающих на милость Его. Вечер плач, а заутра радость, и помолившись от души, и утешившись в молитве, жди, вновь набежит облако печали, как в природе, но тогда опять ко Господу взывай, поведая Ему скорбь свою и жалуясь по-детски на насилие врага, на бесплодие души и тяжесть тела, и рабство страстей. Этот плач младенческий пред Господом есть та же молитва. И дивно утешена душа доброй надеждой, что не замедлит Господь и исправит сердце для истиннаго богослужения Ему и обновит сердечный храм (сегодня читал я воскресную проповедь о том, как это надо понимать духовно). Дивны пути Божии, как премудро Господь воспитывает душу – долго не слышит человека в молитве, научает сим пребывать в молитве, а это благо выше всякаго другаго, какое только человек может просить. Господь, не давая просимаго, дарует Самого Себя. Когда душа прилежит ко Господу, то восприемлет от Него радость, бодрость и жизнь, и свет, все: самую живую надежду, вечное блаженство в общении с Богом. Слава о сей Его благости и щедрости, и премудрости, и долготерпении.
  


  
    Как вчера к вечеру тяжело было на душе от скудости молитвы и от того прискорбнаго плача, который был днем, и от того, что уже не могу радоваться при лице Пресвятой Девы, т. к. недостоин зрети, оскверняя радость ему своим скорбным плачем и сокрушением. Но когда стал понуждать себя на молитву, то Господь опять мне помог – главное проникнуться надо чувством умиления, т. е. ощутить сердцем бесчисленные милости Божии. Это и есть умиление, которое преподает ко Господу душу, даже и без слов, одним этим чувством болезненно припадая ко Господу с сердцем, и Господь отзывается на живую сердечную веру к Нему, как говорил о. И<оанн> Кронштадтский, и никакия стены не преградят идущаго дорогою к Нему, никакия мрачныя тучи вражиих искушений, и скорби, и тоски. Тоска означает, что душа ищет беседы с Господом, ищет отраду себе, истинной пищи. Вчера долго никак не мог привести в умиление душу, но вспомнил милости, бывшия нам в эти годы с братом и почувствовал его любовь самоотверженную ко мне и то, как я был бесчувственен и неблагодарен. Ведь Господь вложил в сердца близких к нам эту святую братскую любовь. Милость Твоя, Господи, нас животворит. Если будешь пребывать в этом чувствовании милости Божией, то это и есть вера христианская. Если чувствуешь любовь человека близкаго и твое к нему неблагоговение, так прочувствуй сердцем. Но несравненно глубже будет чувствоваться умиление тогда, когда поймешь величие любви Искупителя к людям. Его схождение на Крест и смерть. Слава Его милосердию. После молитвы отрадно вновь на душе, что особенно заметно после этаго тягостнаго настроения тоски.
  


  
    Утром почувствовал некоторую бодрость в сердце, чтобы противостоять помыслам уныния и печали. Лучше вооружиться терпением и ждать милости Божией в молитве, т. к. сам безсилен возбудить истинное покаяние и смирение, и молитву. Печаль о неимении послушания сокрушает душу, это важный повод для плача, слез и воздыхания о помиловании ко Господу. Почувствовал себя таким убогим и нищим, не имея сего сокровеннаго блага, когда представил себе Великую Киевскую Лавру и в ней трудившихся послушников, и то, как Господь утешал их за самоотверженный подвиг. И стал с плачем просить милости у Господа. Только из состояния и чувства крайней душевной нищеты может быть молитва, когда жаждет душа спасения от Господа и видит себя удаленной от пресвятаго лица Его, лишаемой вечной жизни и вселяясь во тьму на бесконечныя, неизреченныя, тяжкие мучения.
  


  
    Помни рассказ о. Зосимы о том, как он молил Господа открыть ему тяжесть вечных мук грешников, и то, что он почувствовал, без слез умиления не мог потом вспоминать, от какой скорби и болезни избавил его Господь тогда. Когда хоть крошечная есть молитва, то и душа бодра и спокойна, только жди перемены всему. Надолго не хватило этой милой пищи, и в конце минувшего дня очень сильно опечален был вновь. Душа, когда усилится сколько-нибудь помолиться с сокрушением пред Божией Матерью, то никак не чувствую в ней движения, но сном смертным спит душа. От этой скорби один исход – скорее ко Господу припадай с плачем, жалуйся на себя, что бесплодны твои труды в молитве – как мертвый бесчувствен, недвижим пребывает. И такая жалость, что душа не может приблизиться к Божией Матери, сему источнику правды – утешения, по причине своей нечистоты. Какой это опять повод для сугубаго плача о себе, что лишен такого блага.
  


  
    Ведь мир христианский находит у Ней прибежище и отраду, и заступление, а ты не смеешь по грехам взывать к Ней, и отнято у тебя это богатство. Сколь же грешен, растлен и недостоин я. А душа с такой любовью и желанием стремится к Ней. Жду Ея милости и так нуждаюсь в Ея помощи и заступлении. Уже ради сего душа ищет уйти ото всех, ища затвора хоть в земле, в разселине скал и в мрачной пропасти, чтобы предаться плачу о сем, о сем лишь удалении от Тебя, Преблагая, Пречистая Дева. Вынести нет сил, страсти и лукавыя духи не пускают меня к сему истинному радованию и светлому душевному раю. Пламенное оружие – это козни вражеския, нечистыя от страсти, мудрования и сердечных нечистых страстей, которыя примешиваются к духовным стремлениям и отравляют их. Игн<атий> Брянч<анинов> говорит, что у человека неблагодарнаго нет способности входить в общение с миром чистоты духовной. Он в плену врагов, демонов, и они не дают ему идти, или же обманывают его, рисуя ему мечты, сами преобразуясь в ангела света и святых.
  


  
    Игн<атий> Брянч<анинов> пишет в статье «О молитве вообще», что бесплодие молитвы и тягости лучше всего смиряют наше мудрование. И как мы предостерегаем сами себя, то лукавый наводит на нас все свои козни. Для сего и оставление в молитве бывает на пользу же нам, в большую опытность полезно сие. Сухость в молитве возникает, лишая душу умиления и плача, от коих успокаивается душа и преисполняется бодрости, от чего радость благой надежды. Плач заменяет молитву – плач сердечный есть твердая основа молитвы, от которой сердце приходит в умиление и влечет к свету душу и самое тело. От малой искры великое пламя может возгореться. Итак, не унывай в эти минуты и часы, ибо из сего состояния выходят душа с большим познанием себя и с большим смирением, говорит старец Святогорец Никодим. Молитву к Божией Матери не оставляй, молись как можешь, надеясь, что не временна будет молитва к Ней от всей души. А какое это великое благо и счастье, если и малая молитва к Ней так веселит душу.
  


  
    Завтра Покров Пресвятой Богородицы. Радости день – Ея всемирнаго прославления.
  


  
    Богу нашему слава во веки веков. Аминь.
  


  


  
    28 сентября*
  


  
    Харитона-исповедника
  


  
    

  


  
    Слышал как-то о таком случае – на кладбище. Между могил нашли младенца, мертваго, едва прикрыт лохмотьями, а шейка и лицо перетянуты шарфиком, по-видимому носимым матерью умершаго, – какой грустный случай. Какую жалость вызывает этот бедный младенец. Уже не слышно его тихаго, болезненнаго плача – но он плачет всем видом своим, и кого не тронет этот плач, если только осталось у него сколько-нибудь человеческаго чувства. Он брошен здесь (как бы говорит он), среди мертвых, среди холодных могил – мой плач заглушает шум осенних дерев, тьма ночи скрывала меня, и листья, падая, покрывали тело мое. Родная мать, давшая мне жизнь, она же и лишила меня жизни. Забыв природу, и вместо любви прониклась злобою ко мне и ненавистью. Лишен я света, не видел сияющаго солнца и цветущей весны, не слышал звуков веселья и радости, не видел красоты природы и ласки родных. Из темницы матерней утробы перешел я во мрак смерти, кто беден так, как я лишенный, у котораго прервали нить жизни, едва начавшуюся. Отнята та малая доля счастья и радости, которую всем уделяет Творец. Отнята жизнь временная, в которой душа призвана познать цель жизни, воспитать себя для вечности блаженной. Эти бедныя худыя лохмотья, прикрывшия мое бедное тельце и роковой плат, свидетель злаго дела. Кто не прольет слезы сострадания ко мне, кто возымеет столько добра и жалости, что покроет меня землей, ибо и этаго лишила меня мать моя, обрекая меня на расхищение птицами или голодными псами. Обижен я судьбой и людьми, к Единому Творцу вопию я своим жалким видом, чтобы Он вместо земных благ дал мне небесныя, вместо этаго мрака и холода осенней ночи осветил меня светом чертога своего Небеснаго, вместо ненависти и холода людей – согрел меня лучами вечной любви Своей. Я взят отсюда, не вкусив и не испытав греха, и потому Творец не отринет меня в вечную пропасть адскую – покрывает таких младенцев возлюбленный друг Христов Св. И<оанн> Креститель.
  


  
    Св. пророк Давид оплакивал себя: «бых яко мертв брошен среди мертвецов в сени смертной», и преп. Пимен Великий советует иноку оплакивать свою мертвую душу, которая дорога для тебя всей мерой и спроси себя: каковы дела мои в келлии, которыя я иногда делал, разве что может быть, кроме плача о смерти? Плачь, и это тебя всему научит. Образ того младенца, поверженнаго среди могил, да научит нас плакать о себе, ибо душа наша почти убита, убита вечной смертью. Смерть наша во грехе роднит нас с тем первородным грехом убийцы, с предрасположением ко греху с залогом убийственной страсти и смерти. С плачем вскоре <имеем> перейти в жизнь вечную, а для некоторых в мрак темный адский, во внешнюю тьму и хлад преисподний.
  


  
    Как жалко нам того беднаго младенца, так почтим свои души приобщением к истинной жизни и истинной радости, и духовному блаженству в Богообщении. Губит печаль, и грехи, и страсти покрывают нас, уныние, отчаяние, малодушие, все это есть самоудавление, которое приближает нас к роковому концу. Не идет в сердце ни свет лица Божия, который озаряет чистыя души, не внять нам гласам радости и веселия в обители спасения. Львы, и звери, и змеи вокруг ищут расхитить нас. Трудно изобразить бедную нашу участь. Но плача, будем уповать на милость Божию. Он хочет всем спастись. Он уготовал и нам чертог света и место радости, если вспомним спасение, пришедшее нам с Неба. Не хочет Он смерти грешника, воплотился и пострадал за нас и пришел искупить смертию за людей, за все, и за этого беднаго младенца проливал драгоценную кровь Агнец Божий, искупивший мир человеческий сокровищем необычайной цены. Вот почему так порочна душа, это плачевное зрелище человеческаго греха и злобы, и такую жалость вызывает этот младенец.
  


  
    Будем плакать о себе, пока есть время плакать, пока от слез этих мы не сможем воскреснуть. Воскресни из мертвых, и из глубин нищеты и голода, из бездны смерти души возопий к благому Богу: спаси нас от смерти; и с воплем крепким, с постом и крест свой неси. Труды твои примет Сам Господь Подвигоположник, подающий утешение иноку незримым образом. В плаче есть отзвук первого блаженства, есть и надежда вернуть утраченное. Иисусе воскресший, воскреси мертвую, погибшую во грехе душу мою. Милостивый Господи, помилуй мя, воистину лишенника и не лиши меня небеснаго Царствия Своего, по молитвам угодивших Тебе Святых и Пречистой, Преблагословенной Матери Твоей, Единое прибежище и покров нас грешных. Аминь.
  


  


  
    1 октября
  


  
    Покров Пресвятой Богородицы
  


  
    

  


  
    Из того, что с таким смущением и скорбью, и малодушием, и грустью, и отягчением принимаешь ты скорби от телеснаго восстания и душевныя кресты от бесплодной молитвы, видишь сам свое устроение, что это от крайняго неразумия, непознания себя и от гордости. Смиренный не смутится встречи возникающих страстей, потому что знает себя, что нечист и страстен, а не светел, не отягчится от ложных скорбей, зная, что сего достоин, даже большаго достоин, не смутится и отсутствием молитвы, зная, что недостоин беседовать чистой молитвой с Богом, с Пресвятой Богородицей и святыми (см. слово «О смирении» преп. Ис<аака> Сирина). Такое жалкое твое устроение: сегодня особенно мучительным был день, с утра до двух часов дня в невыразимом томлении провел по поводу искушения, бывшаго утром. Лучше бы не спать накануне таких великих трудов, т. к. вчера всего более страсти оскверняли, и в это время отнят мир, и я отвлечен от умиления и лишен покрова небеснаго. Не мог несколько часов – 2 или 3 победить, а думаешь и говоришь о усердии, и любви, и ревности. Не суть ли это все мечты у тебя? Любить не на словах, а на деле и есть творить заповеди и волю Любимаго. За чистоту надо с терпением бороться, а не спать так беспечно и без особой нужды, по одному унынию и разслаблению женскому и изнеженности. Вот потому и пал на тебя столь тяжкий жезл наказания отеческаго, дабы воззрел на себя и несколько взял в руки. Мог бы вполне не спать. Так хорошо чувствовал себя почти до 3-х часов, не спавши. Ищешь сокрушение и умиление, а делаешь все как бы по намерению лишить себя этаго умиления и сокрушения, рождающагося от всякаго воздержания в пище, сне и телесном покое, (т. е. расслаблении телесном, услаждении).
  


  
    Можно ли сравнить тяготу понесенной скорби и лютость этих искушений с трудностью не поспать ночь – не напротив ли бодрствование приносит тишину, мир, просветление ума и ясность мысли, и радость истинную. Как же неразумен ты, уподобляясь животным бессмысленным по скотскому стремлению. Сколько ныне усиливаешься плачем испросить милости у Господа и умиротворить смущенную совесть, возстановить мир души, но только отягощаешь вновь и вновь себя. Помни: аще не Господь помог бы ми (по ходатайству Пресвятой Девы), вмале вселилась бы во ад душа моя. Только когда почувствовала душа свою крайнюю нищету и бесплодие без Бога, она с таким плачем припала к Нему, всецело устремившись в чувстве этой крайней нужды и с сокрушенным плачем, и с горькими слезами, и Господь по милосердию Своему снимет ту гнетущую тяжесть. Слава Его милости и доброте, и благости неизреченной. «Благо мне, яко смирил мя еси», по любви Господь наказует мя жезлом и вразумляет мя, да причастимся светом Его, да поднимемся к живой вере и молитве, т. к. вера и молитва есть мысленный путь к Богу. Как матерь учит дитя ходить, так Господь учит нас живой вере, о ней говорит о. И<оанн> Кронштадтский. В эти крайне тягостныя часы душевнаго плена и вражьяго мучительства, живее представляешь себе свое убожество, свою крайнюю нищету и бессилие наше без Бога, так заплачем детскими слезами и всем существом устремим души к могущему спасти от смерти.
  


  
    Если ничего нет у меня в сем веке, если лишен я благ природы, друзей, братьев, руководства, такого утешения как храм, пользы воздуха, света солнечнаго, пользы труда телеснаго – то что же я, как не заживо погребенный мертвец? А то что может быть еще более бедственнее такого лишения? Вот отчего так плачет всем существом душа, так неудержимо устремляясь в чувстве сокрушения ко Господу, подателю радости и жизни. Найди в Нем единую истинную опору и отраду в скорбех, тогда и по кончине земных скитаний придешь в пристань Его вечнаго покоя. Тому слава во веки веков. Аминь.
  


  
    Особенно опечалило это искушение тем, что я его не ожидал. Вечером не пил и не ел с 4 часов, и прошло 14 часов после еды, и не знал в чем причина, и видно новость (?) бесовская и уныние и леность моя, и невнимание. Так бешено враг невидимый сопротивляется молитве, особенно, когда усердствуют к Божией Матери. Они знают, что Она есть готовое спасение, верою прибегающих к Ней, есть поражение бесов, потому особенно в дни Ея святых праздников стараются смущать душу. Читай статьи Игн<атия> Брянч<анинова> об отношении христианина к страстем Его – в твоем положении это необходимо.
  


  


  
    2 октября
  


  
    Свящ. муч. Киприана,
  


  
    муч. Иустины, блаж. Андрея Христа ради юродивого
  


  


  
    Читал статью Игн<атия> Брянчанинова «Об отношении христианина к страстем его». Какое утешительное слово. Как мучил ты себя, не зная и не понимая того, не зная немощь свою и не имея сего смиренномудрия, что страсти будут до гроба, что они по падению естества нашего. Но от подвигов, когда приемлется благодать и человек опытно вкусит сладость духовной жизни, то страсти делаются праздны в нем, однако живут до гроба, поэтому и на смертном одре нельзя быть спокойным, что они не видны и не попалят душу. Господь милостиво взирает на Своих подвижников, которыя по немощи падают в борьбе со страстями, но тотчас же прибегают за врачеством к Нему – то добрыя мудрыя воины, не сложившия оружие пред лицом сильных врагов, и не обретшия плена, ибо не убежали с поля – им готовит Господь венцы, они придут к Нему как победители, облиты кровию и потом от язв и трудов своих. Какая премудрость в сем и попечение Божие, чтобы удержать человека в борьбе, подвиге и в смирении – Господь попускает страсти и врагов, чтобы они беспокоили душу.
  


  
    Читал вчера житие Досифеи, пустынной подвижницы. Как умиляет душу дивный подвиг сей девственницы. Вот и юныя девы ополчились на врага и восхитили победу, достигнув безстрастия и дороги вечности. А ты в нерадении и лености, и тоске живя, теряешь все – все враг крадет у тебя. Недостает сил жизненных, остается только плакать нам от своей нищеты и крайней бедности и скудости призвания, и подвига, и молитв, чтобы Господь, за молитвы благодарения Ему, доброму подвижнику послал покаяние истинное, чтобы хоть таким образом спастись.
  


  
    Умиляет самый вид сей подвижницы девы, умиляюсь мысленно тому, как она питалась мохом и кореньями. Вот мне бы так поставить себя, потому что ты как недостойный человек пребываешь в питании. Тогда от самой этой скудости и нищеты душа бы приняла чувство плача и умиления. Чтобы подвижник имел плач, молитву и умиление, и всего более воздержание, чтобы не утратить сего. Это столь великое благо, что охотно надо обречь себя и на воздержание, и на пост и поклоны. Все в превысшей степени вознаграждено будет еще в сей жизни – богатства мира и тихая радость спасения в Господе.
  


  
    Когда хоть несколько проникаешься чувством покоя и молитвы, то как мирно, и тихо, и вёдро бывает на душе хотя и знаешь, что это временно, и вновь будут бури и непогоды. Какая же радость ждет их по смерти, невозможно описать все словом. Если одно простое призывание имени Господа и Пречистой Девы миром и тихой отрадой исполняет душу, и душа желает все более и более пребывать в этом призывании, то какую радость имеют те, кто постоянно может молиться от всей души. Как, например, молился св. подвижник Авраамий, призывая от сердца Божию Матерь: «Красное наше Солнышко не оставит нас», то голос сердца, голос глубокой любви и смирения. Вот так бы научиться молиться к Пресвятой Деве, как бы я был счастлив тому. И теперь душа так стремится к Ней, такой радости восполняется о Ней и говорит Ей похвальныя стихи из св. книг богослужебных.
  


  
    Игн<атий> Брянч<анинов> называет смирением и то, когда человек отрекается от стяжания и человеческой славы, непрестанно пребывая в служении Богу. У него очень отрадное учение о том, что смирение можно приобрести и иным путем, если нельзя осуществить желание жить на послушании. Вот и та дева Дария (Досифея) искала послушание, но ея не приняли нигде, и она решила, что одно ей остается – это пустынный безмолвный затвор, и она достигла безстрастия иным путем. Плач учителен, он старец руководящий, он научит всему. Сказали св. отцы: «Приобрети плач, и он тебя всему научит». Еще смотри случай с иноком, плетшим веревку и приходящим в плач и проч.
  


  
    Вот круг мыслей, из коих это вытекло заключение: в раю люди были в послушании Богу и от сего имели смирение, а с ним и все добродетели любви к Богу, невинную любовь друг ко другу, радость, мудрость, общение с Богом. Они слушали Его живыя слова, созерцали Его, имея нетление, чистоту, девство и блаженство. А когда нарушена была заповедь и человек впал в непослушание, явилась гордость, сей яд змия – сатаны и с нею все пороки: омрачение ума, клевета, хищение, воровство, убийство, самоубийство, ненависть, печаль, страх, движение плоти, отчего человек сделал себя приемником страданий сих и похоти стремлений. Вот куда ниспал девственно чистый ум, привыкший только к чистым мыслям и созерцанию Бога и общению с Ним.
  


  
    Ясно отсюда, что послушание возвращает смирение и с ним все утраченное. Послушание и смирение есть искоренители всех пороков и насадители всех добродетелей, говорят св. Отцы. Адам сел прямо у рая и оплакал свое падение. Он не имел послушания, но плачем вернул утраченное, также и Ева. Вот и всегда было это. Отшельники, не имея послушания, плачем очистились от страстей, приобретя смирение и с ним все добродетели. «Кто хочет освободиться от грехов – тот плачем освятится от них, и кто хочет приобрести добродетели, плачем приобретет их», говорит преп. Пимен Великий. См. и все его учение о плаче и учение о сем св. Отец: Ис<аака> Сирина, И<оанна> Лествич<ника>, которыя учат, что все дела инока сводятся к плачу. «В плаче отголоски утраченнаго блаженнаго рая и в нем же надежда вернуть это утраченное блаженство», – слова владыки Игн<атия> Брянч<анинова>. Преподан образ слез, см. Ис<аака> Сирина и проч. См. также учение преп. Марка Подвижника о частном и общем добре и о том, что покаяние необходимо и грешнику, и праведнику до самой смерти, и в чем оно состоит. Он указал 3 делания: хранение помыслов, молитва и терпение находящих зол.
  


  
    Запомни мысль: почему раннее получение безстрастия опасно и не полезно иноку. Почему полезнее ему борьба со страстями. Примеры сего из св. Отец.
  


  


  
    *Запись, произведенная также 28 сентября.
  


  


  
    Продолжение следует.
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  ВОСЕМЬ АРЕСТОВ архиепископа Феодора (Поздеевского)

  Т.В. Петрова
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    В альманахе «Даниловский благовестник» неоднократно публиковались материалы по истории Данилова монастыря времен гонений на Церковь ХХ века. В №№ 17 и 18 за 2009 год было опубликовано исследование о мученической кончине последнего перед закрытием настоятеля Данилова монастыря владыки Феодора – «Последнее следственное дело архиепископа Феодора (Поздеевского)». В 2010 г. оно вышло в свет отдельным изданием. Книга вызвала живой интерес читателя и в то же время ожесточенные споры вокруг темы, можно ли судить о поведении православного человека на следствии 1930-х годов, основываясь исключительно на материалах следственных дел ГПУ. Как бы там ни было, но ясно одно – изучать следственные дела необходимо, ведь зачастую только из них мы можем узнать о том, насколько тяжел был исповеднический подвиг новомучеников ХХ века.
  


  
    В этой статье расскажем о восьми арестах владыки Феодора (Поздеевского), то есть о том, каким был его путь на Голгофу 1937 года.
  


  


  
    1920 год
  


  
    Первый арест
  


  
    Впервые в то время еще епископ Феодор (Поздеевский) был арестован 27 июня 1920 г. Он был обвинен в «антисоветской агитации». Вместе с ним был арестован его близкий друг епископ Гурий (Степанов). Поводом для ареста послужили донесения «революционно настроенного» монаха Антония и события, связанные с обыском, который власти учинили в Даниловом монастыре 11 июня 1920 г.
  


  
    Вот, как описаны эти события в «Докладе к ордеру» на обыск некого комиссара с неразборчивой подписью:
  


  
    «Обыск в Даниловском монастыре не дал осязательных результатов, потому что высшим духовенством монастыря ожидался обыск, что подтверждается монахом Антонием, по словам которого об ожидаемом обыске слухи ходили уже двое суток. Обращает на себя внимание полное отсутствие частной переписки белого духовенства, в особенности Гурия и Феодора, епископов».
  


  
    Найдены были только хранившиеся в подвалах монастыря вещи беженцев, эвакуированных в 1914 г. с оккупированной немцами территории Волыни и некоторое время находивших приют в Даниловом.
  


  
    Этот обыск вызвал активный протест верующих:
  


  
    «Во время обыска у ворот монастыря собралась тысячная толпа, очень враждебно настроенная и к тому же подстрекаемая темными элементами, личность которых устанавливалась т.т. коммунистами, вкрапленными в толпу районным парткомом. Возбужденную толпу несколько раз пришлось успокаивать настоятелю монастыря епископу Феодору. По указанию монаха Антония тщательно были обысканы библиотека, ризница и колокольня».
  


  
    Далее в докладе комиссара неожиданно находим интересную информацию о деятельности владыки Феодора в то время:
  


  
    «Монах Антоний, обвиняемый заправилами монастыря в приверженности к большевизму, за что его голова, по приходе спасителей России, вроде Деникина, первой будет брошена в помойку, говорит, что епископом Феодором часто ведутся какие-то собеседования с приходящими ночной порою, также служатся ночью по ком-то панихиды».
  


  
    «Антоний уверяет в своей преданности Советской власти, – продолжает свое писание комиссар, – и просит прислать к нему настоящего, по его словам, коммуниста, с которым он поделится своими наблюдениями и даст указания, для разоблачения личин белого («белого» – это, видимо, в смысле «не красного», белогвардейского. – Т.П.) духовенства монастыря».
  


  
    Сам владыка Феодор был другого мнения по поводу этих событий в монастыре и дал такие показания:
  


  
    «Инцидент, происшедший при обыске в Даниловом монастыре 11 июня и выразившийся в сборе тысячной толпы у ворот монастыря, требовавшей прекращения обыска и т. п., я думаю, явился следствием нетактичного поступка со стороны проводивших обыск, т. к. они заперли ворота монастыря и этим возбудили население, а также не пригласили представителей от общины».
  


  
    В одном из материалов этого дела, но уже 1921 года, заявлено, что ходатайство об освобождении архиепископа Гурия «удовлетворено не может быть, т. к. архиепископ Гурий человек определенно черносотенный и свидетель монах (т. е. все тот же Антоний. – Т.П.) говорит, что с епископом Феодором они были главными лицами в деле религиозной проповеди и политической антисоветской агитации под эту сурдинку. Факт собрания народа около монастыря во время обыска говорит за то же».
  


  
    Особенно в этом документе впечатляет выражение «антисоветской агитации под эту сурдинку».
  


  
    Осуждены оба епископа были к высылке на Соловки «до конца гражданской войны».
  


  
    Далее в этом «Заключении Уполномоченного СО ВЧК» дается, с их точки зрения, вполне логичное обоснование приговора о высылке епископов на Соловки: «Оставление их в Московской тюрьме лишь поведет к тому, что они создадут вокруг себя атмосферу сожаления к их участи, что для нас желательным быть не может». Замечательно сформулировано! Действительно, зачем создавать «атмосферу сожаления»?!
  


  
    Но так как на Соловках, как было сказано в деле, «не было мест», епископ Феодор и епископ Гурий отбывали свой срок сначала в Бутырской, а потом в Таганской тюрьме.
  


  
    Прихожане Данилова монастыря сразу же после ареста владыки активно начали бороться за его освобождение. В кратчайшие сроки в московскую ЧК было отправлено заявление и собраны подписи прихожан. Причем, было собрано более 700 подписей! Люди, несмотря на то, что это было далеко не безопасно для них, ставили свои фамилии под требованием освободить своего уважаемого отца Настоятеля. Подписывали целыми коллективами близлежащих к монастырю предприятий и больниц, например, 4-ой градской, которая тогда называлась Павловской.
  


  
    Пробыв в заключении больше года и поняв, что освобождать их никто не собирается, сами епископы Феодор и Гурий и их родственники в августе 1921 г. начали подавать в «соответствующие органы» прошения и ходатайства об освобождении.
  


  
    Вот, как описал владыка Феодор причины и обстоятельства этого своего ареста в прошении «председателю В.Ц.И.К. тов. Калинину»:
  


  
    «Постановлением Президиума В.Ч.К. от 25– 26 июля 1920 г. мы приговорены к заключению “до окончания гражданской войны”. Обвинения в каком-либо определенном преступлении нам не было предъявлено и их нет – сколько можно судить по разговору с нами бывшего следователя В.Ч.К. Фортунатова нас подозревали в какой-то агитации против Сов. власти, указывая на собрание толпы любопытного праздного народа при обыске Данилова монастыря 11 июня 1920 г., хотя этот любопытный народ стоял мирно и никаких эксцессов не проявил, а мы оба фактически лишены были возможности как-либо агитировать, так как при обыске, при котором ничего преступного и не было найдено, мы были неотлучно при этих властях, кои производили обыск, и никто не может доказать и указать, чтобы мы когда-либо ранее и как-либо вели политическую агитацию. Наше дело было исключительно церковно-богослужебное и проповеди наши никогда не носили политического характера, а касались только религиозных истин. Гражданской власти мы всегда подчинялись, выполняя декреты ея, и выступать с какой-либо политической агитацией мы никогда не намеревались и в прошлом, и в будущем считаем это не делом служителей религиозного культа. Гражданская война уже давно кончилась, как это неоднократно заявляла сама сов. власть в газетах, а мы по амнистии (ноябрьская) вместо прежнего срока “до конца гражданской войны” получили 5 лет. Пробыв более года в заключении (арестованы 27 июня 1920 г.) и свидетельствуя свою полную непричастность к какой-либо политической деятельности и не намереваясь когда-либо вести какую-либо агитацию, мы просим о помиловании и освобождении из заключения. Епископ Феодор Поздеевский. Епископ Гурий Степанов».
  


  
    В этом, казалось бы, серьезном документе постоянно чувствуется тонкая насмешливость над всем происходящим: возмущенные прихожане названы «толпой любопытного праздного народа», который «стоял мирно и никаких эксцессов не проявил», а «мы оба фактически лишены были возможности как-либо агитировать, так как при обыске... мы были неотлучно при этих властях, кои производили обыск», «гражданской власти мы всегда подчинялись, выполняя декреты ея», «гражданская война уже давно кончилась, как это неоднократно заявляла сама сов. власть в газетах». Добавление в текст «старорежимных» слов создает замечательный ироничный тон – власти, «кои производили обыск», «декреты ея». Владыке Феодору был свойствен тонкий юмор...
  


  
    Во всевозможные «инстанции» были также посланы прошения от двоюродных сестер епископов. В то время это неожиданно возымело действие. Бюрократическая машина ВЧК закрутилась, запросила материалы дела 1920 г. и даже пересмотрела свой приговор:
  


  
    «Принимая во внимание: 1/ что всё обвинение Поздеевского и Степанова основано на неопределенных показаниях одного монаха, 2/ что при обыске ничего предосудительного не обнаружено, 3/ что осужденные находятся в заключении с 27 июня 1920 г., т. е. в течение 1 года 8 месяцев, – отдел частных заявлений и ходатайств полагал бы: ПОЗДЕЕВСКОГО И СТЕПАНОВА ОСВОБОДИТЬ». Числа на этом листе нет, но, судя по всему, это март 1922 г.
  


  
    Но на этом дело не кончилось. Бдительные чекисты решили не торопиться с освобождением и так не известно за что, даже по их меркам, отсидевших в тюрьме почти 2 года епископов и выставить дополнительные условия их освобождения: Секретный отдел ГПУ НКВД решил, «что 1/ гр. ПОЗДЕЕВСКИЙ Ф.В. и СТЕПАНОВ А.И. освобождены могут быть только тогда, когда выяснится их отношение к вопросу об изъятии церковных ценностей и ими дана будет подписка помогать ведению этой кампании, а не противодействовать ей... 2/ В случае их отрицательного отношения к вопросу об изъятии церковных ценностей, вопрос об их освобождении может быть решен после проведения этой кампании».
  


  
    4 марта 1922 г. Президиум ВЦИК рассмотрел «ходатайство о помиловании епископов Поздеевского и Степанова, осужденных ВЧК» и постановил освободить их от наказания. Но уже 5 марта «Президиум ВЦИК во изменение своего постановления от 24/III-22 г. (так в деле. – Т.П.) постановил епископа Феодора Поздеевского и Степанова А.И. освободить по изъятии церковных ценностей».
  


  
    Но все-таки, хотя официально кампания по изъятию церковных ценностей закончилась 26 мая 1922 г., а неофициально на местах еще достаточно долго продолжалась, епископ Феодор был освобожден 30 марта 1922 г. и сразу вернулся в Данилов.
  


  


  
    1923 год
  


  
    Второй арест
  


  
    Второй арест не заставил себя долго ждать – владыка Феодор был арестован 27 марта 1923 г. (дело № П-50724, ГАРФ). В Постановлении об аресте священнослужители названы членами организации «Православная церковь». Кроме владыки Феодора были также арестованы священник Марфо-Мариинской обители протоиерей Митрофан Серебрянский, протоиерей Петр Поспелов и другие.
  


  
    Уполномоченный Думницкий сразу «нашел»: «что указанные лица представляют из себя сплоченное ядро ярых тихоновцев и реакционеров, создающих атмосферу среди населения г. Москвы авторитетной защиты старого монархического устроя» и «усмотрел», «что пребывание на свободе выше поименованных лиц приносит вред интересам Рабоче-Крестьянского государства и следствию».
  


  
    В «анкете для арестованных» указано, что Поздеевский Ф.В. «был в заключении с 27 июня 1920 г. по 31 марта 1922 г., но под судом не был». В протоколе допроса записано в соответствующей графе: «Лояльно отношусь к советской власти». А в качестве биографических сведений владыка Феодор сообщил, что «с 1917 г. по 1919 г. состоял настоятелем Данилова монастыря в чине епископа. С 1919 г. сентября м-ца числюсь на покое». Как сказано в Обвинительном заключении от 26 апреля 1923 г., арестованы «члены организации “Православная церковь”» были в связи с тем, что «в МГПО поступили сведения о том, что в домовой церкви при Марфо-Мариинской обители, находящейся по Б. Ордынке, 34, в Даниловом монастыре, в церкви Петра и Павла по Басманному переулку, в церкви Благовещения на Бережках, что на Плющихе, в свое время читалось воззвание так наз. патриарха Тихона, представляющее собою агитацию против декрета ВЦИКа от 26 февраля 1922 г. об изъятии церковных ценностей в Помгол».
  


  
    Епископу Феодору было предъявлено обвинение «по ст. 119 УК, выражающееся в допущении вращения среди монахов Данилова монастыря воззвания патриарха Тихона, направленного против изъятия церковных ценностей».
  


  
    На допросе 3 апреля 1923 г. епископ Феодор на все задававшиеся ему вопросы отвечал коротко:
  


  
    «Распространения слухов о войне Ивановским, где бы то ни было, я не слышал... Церковь Семиона (так в деле – Т.П.) столпника не состоит на учете 4-го отделения... отдела Управления и по настоящее время... Еп. Гурий (Алексей Иванович Степанов) состоит настоятелем Покровского мужского монастыря, что у Семеновской заставы, а живет на частной квартире против монастыря».
  


  
    О предыдущем своем заключении владыка Феодор рассказывает так: «30 марта 1922 г. я вышел из Таганской тюрьмы, а арестован был 27 июня 1920 г. Коллегией ВЧК я был назначен в ссылку в административном порядке в Соловецкий лагерь, но по распоряжению карательного отряда, за переполнением Соловецкого лагеря, я был оставлен и заключен в Таганскую тюрьму. Воззвание патриарха Тихона я не видел и не читал, того (так в деле. – Т.П.) воззвания, которое было направлено против изъятия церковных ценностей. Причина первого моего ареста мне неизвестна».
  


  
    Об отношении епископа Феодора к изъятию церковных ценностей можно судить по показаниям других даниловских насельников, например, одного из лучших студентов владыки в Духовной Академии (отличника по всем предметам) и близкого его духовного чада архимандрита Поликарпа (Соловьева). После окончания Академии в 1918 г. он какое-то время был иеродиаконом в Оптиной Пустыни, но вскоре перешел в Данилов монастырь. Во время арестов владыки Феодора, по его благословению, отец Поликарп был наместником Данилова монастыря.
  


  
    На вопрос о его политических убеждениях отец Поликарп ответил так: «Политикой не занимаюсь и не интересуюсь». В своих показаниях на допросе 10 апреля 1923 г. он опроверг обвинение в том, что в Данилове «вращалось» воззвание патриарха Тихона. И далее так выразил позицию епископа Феодора и всей даниловской братии к этому «мероприятию» властей:
  


  
    «Насчет изъятия ценностей скажу, что у нас в монастыре во главе с епископом Федором все были такого мнения, что мы церковное имущество со времени объявления его достоянием государственным и учинения договора на пользование этим имуществом, не сочли принадлежащим это имущество монастырским, а государственным. Основываясь на этом епископ Федор не соглашался с воззванием Тихона».
  


  
    По крайней мере так, не очень складно, записал следователь. То есть в Даниловом считали, что церковное имущество уже и так объявлено государственным, и поэтому говорить что-то против изъятия церковных ценностей уже поздно и даже как-то странно.
  


  
    Кстати, в последнем деле владыки Феодора 1937 г. приводится – под видом показаний на допросе – цитата из письма владыки к архимандриту Симеону (Холмогорову), где затрагивается эта тема, причем 2 раза, сначала – под видом показаний на допросе о. Симеона, а потом – в одном из последних допросов владыки, 2 июня, выдается за «живые» показания владыки:
  


  
    Допрос о. Симеона (Холмогорова) 10 февраля 1937 г.:
  


  
    «В другом письме Поздеевский наряду с указанием по вопросу внутреннего устройства “скитов” сообщил мне свое “раскаяние” о том, что не выступил активно против передачи государству церковного имущества. Это место из его письма нами было понято, как указание о том, что возглавляемая нами подпольная “Истинно-православная церковь” высказывается против закона о национализации церквей, монастырей и имущества церковной организации».
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    Допрос владыки Феодора 2 июня 1937 г.:
  


  
    «Вопрос: В одном из писем Холмогорову в 1936 году Вы посылали ему т. н. “раскаивание” в том, что недостаточно активно выступали в свое время против передачи государству церковного имущества, которое (раскаяние) воспринято было, как призыв к верующим оказать сопротивление закрытию церквей. Было послано такое письмо Холмогорову?
  


  
    Ответ: Да, такое письмо я Холмогорову писал и в нем указывал на свое “раскаяние” в том, что не выступил на поместном соборе церковников в 1917 и 1918 гг. против передачи церковного имущества государству духовенством».
  


  
    В протоколе допроса еще одного даниловского монаха – Иасона (Смирнова Ивана Трофимовича, 48 лет, образование – сельское, в графе об отношении к сов. власти – «политикой не занимаюсь») – подтверждается, что «в Данилове монастыре воззвание патриарха Тихона не читалось», что «рассылать должен благочинный (архимандрит Акиндин (неразборчиво. – Т.П.), который жил в Троицком подворье), но он не получал и не рассылал. Некоторые монастыри получали воззвание, но другими путями».
  


  
    В своих показаниях монах Иасон, человек простой и неученый, дает свое толкование взаимоотношений епископа Феодора и Святейшего Патриаха Тихона:
  


  
    «Патриарх Тихон не любил епископа Федора, потому что Федор упрям и не во всем слушал патриарха, через это патриарх никогда не навещал Данилова монастыря, но когда Федор сидел в тюрьме, то бывший патриарх бывал в Даниловом монастыре».
  


  
    И после этих, казалось бы, не очень лестных в адрес владыки Феодора слов неожиданно звучат слова любви к своему отцу Настоятелю:
  


  
    «Епископ Федор пользуется любовью со стороны монахов. За 20 лет пребывания моего в монастыре, я пережил пятерых настоятелей, но такого хорошего и умного как Федор не было еще».
  


  
    В Обвинительном заключении находим еще одну характеристику епископа Феодора, по которой можно судить, насколько был велик авторитет владыки:
  


  
    «Петр Поспелов (это один из священников, также проходивших по этому делу. – Т.П.) показал, что знает епископа Федора Поздневского (так в деле. – Т.П.), как единственного в Москве епископа, не признававшего «Живой церкви», как епископа, к которому можно обращаться за благословением».
  


  
    При этом «следствием установлено, что означенное выше воззвание т. наз. патриарха Тихона в Даниловом монастыре не было получено и среди верующих не разглашалось».
  


  
    В результате епископ Феодор (Поздеевский), арестованный 10 мая 1923 г. (так почему-то указано в деле. – Т.П.) МГПО по обвинению в антисоветской агитации, по постановлению Комиссии НКВД от 24 августа 1923 г. из-под стражи был освобожден. Но опять же – совсем ненадолго, потому что уже 16 апреля 1924 г. владыка Феодор был арестован в третий раз – третий арест из восьми.
  


  


  
    Продолжение следует.
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  Архимандрит Даниил (Сарычев)



  
    Издательство Данилова монастыря готовит к выходу в свет книгу иеромонаха Антония (Игнатьева) о бывшем насельнике нашей святой обители архимандрите Данииле (в миру Иван Сергеевич Сарычев; 1912–2006). Просим всех, кто хорошо знал батюшку, поделиться своими воспоминаниями с Редакцией. Звоните по тел. 8 (495) 952-33-43 или пишите по адресу: Москва, ул. Даниловский Вал, д. 10 /12, офис 210.
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    Иван Сергеевич Сарычев родился 1 января 1912 года в деревне Зверево Запольской волости Пронского уезда Рязанской губернии (ныне Старожиловский район Рязанской области) в крестьянской семье. Уже через несколько дней, 3 января, младенца крестили в церкви Успения Пресвятой Богородицы соседнего села Дятлово (в состав прихода которого входила деревня Зверево). Священник местного храма Михаил Строев нарек ему имя Иоанн в честь святого Пророка, Предтечи и Крестителя Господня.
  


  
    Семья Сарычевых, как это водилось в то время, была большая. У его родителей, Сергея Васильевича («крестьянина состоящего в запасе армии фейерверкера») и Анны Валериановны (в девичестве Аверкиевой), было шестеро детей. Двое умерли в детском возрасте. Тот факт, что Сергей Сарычев носил звание фейерверкера (один из унтер-офицерских чинов армейской артиллерии), указывает на то, что он был человек грамотный и прошел соответствующее обучение.
  


  
    Верующие родители (особенным благочестием отличалась Анна Валериановна) воспитывали детей в вере Христовой, с раннего возраста прививали им любовь к храму Божию, церковной службе и молитве. В своих воспоминаниях Иван Сергеевич пишет о матери: «Свидетелем ночных молений я был в детстве, наблюдал, как она молилась усердно целыми ночами. И вот она любила принимать у себя странничков, тогда еще много ходило слепых, пели стишки, мама, бывало, их пригласит и моя детская душа воспринимала это с большой любовью. У меня был обычай. Я завел себе колокольчик и под праздники, изображая из себя священника, около себя собирал сверстников, своих товарищей, и мы пели молитвы».
  


  
    Жизненный путь Ивана Сергеевича подобен пути многих выходцев из обычных верующих семей прошлого века. Архимандрит Даниил неоднократно рассказывал, что не только их семья, но все жители села были людьми верующими: строго соблюдали церковные посты и праздники, посещали храм, старались жить по заповедям Божиим.
  


  
    Надолго в памяти подвижника сохранилось яркое детское впечатление о поздней Пасхе 1923 года, позже он неоднократно рассказывал об этом: «Мне очень хотелось побывать на Светлой Пасхальной утрене, и я просил маму меня обязательно разбудить. Она обещала. Весь день я помогал ей готовиться к празднику, а к вечеру, умаявшись, крепко уснул. Мама не решилась меня рано поднимать. Потом уже утром она будит меня: “Вставай разговляться”. – “Как разговляться, а в храм?” И плакать. Она говорит: “Вставай скорее, посмотри, как солнце играет! Не плачь“. Как раз был восход солнца, и когда я вышел на улицу, то увидел громадный шар, и солнце как бы купалось и разными цветами отражалось на стене, на столах... А весь народ, разодетый в платьицах пасхальных, стоит на меже, на возвышенности. Все смотрят, как солнце играет, и весь народ поет: “Христос Воскресе из мертвых!” А дети уже катают яйца. Это непередаваемо! Святая Русь свободная!».
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    В начале 1920-х годов семья Сарычевых переехала в Москву. Во всех материалах, рассказывающих о жизненном пути Ивана Сарычева, указывается, что он приехал с матерью, сестрами и братом, нигде не упоминается имя отца. Можно предположить, что Сергей Васильевич к этому времени скончался, что и явилось одной из причин отъезда семьи из деревни. Анна Валериановна понимала, что одной в деревне, без кормильца, ей будет трудно «поднять» детей. В столице у нее были родственники, на помощь которых она надеялась. Трудно даже представить, каково деревенской женщине, вдове, в эти «окаянные дни» вырастить и воспитать детей.
  


  
    Поселились Сарычевы на Малой Тульской улице, вблизи Данилова монастыря. В этом районе проживали не только прихожане монастыря, но и некоторые сосланные архиереи. В двадцатых годах происходило, на первый взгляд, парадоксальное явление: священников не выселяли из Москвы, а наоборот, столица стала местом ссылки для изгнанных со своих кафедр епархиальных архиереев – так властям было удобнее за ними следить. Владыки сами устраивались на квартиры, служили в московских храмах и ходили регулярно отмечаться в соответствующие органы.
  


  
    Свое знакомство с Москвой Ваня начинает с посещения монастырей. Первым был Симонов монастырь. Иван Сергеевич вспоминал: «Нам сказали обратиться к старцу схиигумену Севастьяну. Отец Севастьян обладал даром духовного зрения, даром прозорливости, и когда мы к нему подошли, он нас ласково принял и сказал, чтобы она [мать] больше в деревню не ездила, а осталась здесь, в Москве. И предсказал ей всё то, что ей придется делать. Где, говорит, подметешь, а где и постираешь».
  


  
    А затем Иван пришел в Данилов монастырь, и был поражен, увидев над вратами изображение двух иеромонахов – преподобных Симеона Столпника и Даниила Столпника. Позже батюшка рассказывал: «В детстве, когда я еще жил в деревне, как-то с товарищами пошел в лес за ягодами. Как сейчас помню, лес весь дубовый, рядом барские сады, невдалеке церковь виднеется. Обычай у нас был: на все четыре стороны помолиться – и в расходную, а потом собирались в условленном месте. И вот, в метрах пятистах от нас мы увидели двух иеромонахов в епитрахилях. Они совершали каждение в поле на меже. И вот, когда я приехал в Москву, то уже наяву увидел изображение этих двух иеромонахов». Конечно же, увиденное произвело на подростка сильное впечатление и запомнилось на всю жизнь. На долгие годы Данилов монастырь стал для Ивана родным – он стал ходить сюда на службы, да и Анна Валериановна устроилась работать в Данилов монастырь прачкой.
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    В начале XX века Данилов монастырь был небольшим, но очень любимым москвичами. Привлекали строгие монастырские службы, утопали в зелени древние храмы и некрополь, славился своими голосами и песнопениями даниловский хор. Но главное – это святые мощи преподобного и благоверного князя Даниила Московского, устроителя и небесного покровителя обители и всей Москвы, к помощи и защите которого издревле прибегали православные русские люди, и особенно – москвичи. Именно в эти годы древнему Данилову монастырю суждено было пережить небывалый духовный расцвет и сыграть важную роль в истории Русской Православной Церкви. В страшные послереволюционные годы, время террора и воинствующего безбожия, обитель святого князя Даниила просияла как оплот неподвластной богоборческим силам Православной России. <...>
  


  


  
    Монастырь стал для Вани Сарычева школой в прямом смысле слова. Владыка Феодор благословил Сергея Владимировича Чибисова обучать его грамоте, счету и другим общеобразовательным предметам. По воспоминаниям схимонахини Анны (Тепляковой), Сергей Владимирович был одним из тех тихих и незаметных подвижников духа, которыми даже в период жесточайших гонений не оскудевала Москва во второй половине двадцатых годов. Вместе с двумя сестрами он занимал «две смежные комнаты на втором этаже игуменского корпуса с отдельным входом со стороны Троицкого собора. Их выселили из родительского дома на Шаболовке и поселили в Даниловом монастыре. Тогда монастырь еще существовал, но у него отбирали корпуса и поселяли мирских». Одним словом, его можно назвать «даниловцем». Позже Сергей Владимирович принял тайный постриг с именем Серафим.
  


  
    Важной частью образования Вани Сарычева были проповеди, которые регулярно произносились в Даниловом монастыре, притом выдающимися пастырями. Проповедь слова Божия, как часть богослужения, всегда считалась одним из главных дел любого священника. Послушать известных богословов всегда стекались сотни людей, но особенно эта сторона пастырского служения стала важна после октябрьского переворота. Недаром власти закрывали монастыри и храмы, опасаясь того самого учительства, которое было объявлено вредным для народа. Сама личность пастыря (а здесь в эти годы собрался цвет русского Православия) имела огромное значение. «Данилов монастырь встал тогда в одну череду духовного подвига с другими обителями, такими как Оптина и Зосимова пустыни, но духовного подвига особенного – просветительства, учительства церковного народа и своих собратьев – священников и епископов, защиты Церкви и Православия».
  


  
    Исповедовался Иван у отца Серафима (Климкова), в те годы самого молодого духовника Даниловой обители. За несколько лет пребывания в обители количество духовных чад отца Серафима так выросло, что Великим постом ему приходилось исповедовать до трех часов ночи. В Даниловом монастыре совершалась только частная исповедь. Она давала возможность кающемуся разобраться в своем духовном мире, получить совет и наставление. Отец Серафим терпеливо учил мальчика азбуке духовной жизни, приучал ежедневно записывать свои грехи. В Даниловом монастыре Иван Сарычев воспитался и как регент. Он ежедневно приходил к ранней обедне, на которой пел архимандрит Григорий (Лебедев), позже ставший викарием Петербургской епархии. Отец Григорий обратил внимание на одаренного мальчика и попросил монастырского регента игумена Алексия (Селифонова) обучить его гласам и славянскому языку. Ваня обладал прекрасным голосом и абсолютным слухом. Он мог исполнить любое песнопение, услышав его всего один раз, ему очень хотелось стать канонархом, и он с детской горячностью молил об этом Господа. Эта мечта осуществилась, когда юному певцу исполнилось одиннадцать лет. Иван вспоминал: «Бывало, под праздник у нас пели десять стихир; так я один канонаршил все десять – с правого на левый клирос ходил. Носил я подрясник и немного длинные волосы, так что был похож на девочку. Бывало, пока пройду по храму, мой карман в подряснике полон конфет и шоколада».
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    Насельники Данилова монастыря. Нижний ряд, крайний справа канонарх Иоанн Сарычев. Фото 1927 года
  


  


  
    Вот как вспоминает о Ване монахиня Анна (Теплякова), в то время юная прихожанка Данилова: «Мы с подружкой впервые приехали в Данилов монастырь к вечерней службе на Пасху. Когда мы вошли в ограду, первое впечатление: увидели маленького монашонка, в подряснике, катал красные яички с мальчиком. Монашонок – это будущий Иван Сергеевич, который поныне жив, он служил протодиаконом в храме Ризоположения на Донской, а теперь он архимандрит». Вспоминает она и о детском хоре в Даниловом монастыре: «Был такой порядок: каждое воскресенье на вечерней службе у мощей князя Даниила был соборный молебен с акафистом. На этих службах пел хор девочек, человек, наверное, до сорока... были особые напевы монастырские. Во время соборного акафиста как грянет этот хор девочек тропарь и кондак князю Даниилу! Пение было бесподобное. Собор всегда полон был, в особенности в этот вечер. Это все было, конечно, на высшем уровне духовного настроения. <...>.
  


  
    А вот воспоминания о даниловских хорах еще одного старейшего прихожанина монастыря – Михаила Ивановича Макарова: «При владыке Феодоре к двум большим хорам – мужскому (монахи и любители-миряне) и женскому (любительницы с соседних фабрик) – добавился новый, также большой и хороший хор – детский. Этот хор стоял внизу у солеи, перед правым клиросом. Организатором и регентом детского хора был иеромонах Евсевий (Рождественский). Он же был организатором и руководителем занятий с детьми Священной Историей и Законом Божиим. Эти занятия проводились в Троицком соборе. Впоследствии многие из детского монастырского хора стали хорошими певцами. <...>».
  


  
    Из всего вышесказанного, можно сделать вывод, что у Вани Сарычева было у кого и чему поучиться. Он, конечно же, не мог заниматься лично у иеромонаха Евсевия (Рождественского), так как будущий владыка был в Данилове монастыре с конца 1917 по 1920 год, но традиция – это то, что остается и после ухода человека. По свидетельству современников, у Ивана была уникальная память, абсолютный слух, он обладал сильным и красивым альтом, знал наизусть многие мелодии церковных песнопений. Многие верующие специально приходили в монастырь послушать юного канонарха. Вот что пишет сам архимандрит Даниил: «Москвичи меня ходили слушать, отзывы были хорошие и о канонаршии, и о голосе». Служение церковному искусству стало первой ступенью в его многолетнем служении на ниве Господней. В своих воспоминаниях архимандрит Даниил пишет: «Потом у меня было другое послушание, я принимал просфоры в Троицком соборе и моим послушанием было читать благодарственные молитвы причастникам».
  


  
    В настоящее время трудно представить, что в столичной обители обязанности канонарха исполнял одиннадцатилетний деревенский подросток, почти ребенок. Если при этом принять во внимание, что в эти годы Данилов был центром духовной жизни не только столицы, но и всей России, что на службу сюда приходила «вся Москва».
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  Бог ближе к нам, чем мы к Нему

  Схиигумену Рафаилу (Шишкову) – 85 лет



  


  
    20 января 2016 года исполнилось 85 лет старейшему насельнику Данилова монастыря схиигумену Рафаилу (Шишкову). А 3 апреля этого года исполняется 15 лет со дня пострижения его в схиму. Сердечно поздравляем отца Рафаила с этими знаменательными датами.
  


  
    Многая и благая Вам лета, дорогой батюшка!
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    Павел Дмитриевич Шишков родился в Москве в православной благочестивой семье. Родители старались воспитывать детей в вере, несмотря на тяжелую атеистическую атмосферу общества того времени. Им помогала в этом схимонахиня Гавриила (Александрова), духовная дочь святого праведного отца Алексия (Мечёва). Старшим братьям Павла она иногда говорила: «Попомните, вы еще руку ему будете целовать». Такая фраза в отношении маленького Паши звучала странно, и лишь со временем смысл ее стал проясняться.
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    Павел поступил в Московскую духовную семинарию, был рукоположен во диакона, а затем и во иерея. Он был назначен священником в небольшой подмосковный сельский приход. Затем было еще несколько подмосковных храмов, где он был уже настоятелем. В это же время отец Павел работал в редакции «Журнала Московской Патриархии» в должности секретаря председателя Издательского отдела митрополита Питирима (Нечаева). Вплоть до кончины владыки отец Павел поддерживал с ним близкие отношения как со старшим духовным товарищем и наставником.
  


  
    В 1976 году отец Павел был возведен в сан протоиерея и назначен в московский храм первоверховных апостолов Петра и Павла у Яузских ворот.
  


  
    А в 1983 году, когда начала возрождаться после полувековой разрухи первая московская обитель – Данилов монастырь, отец Павел в числе первых насельников выбрал нелегкую монашескую стезю. Он принял рясофор с именем Алексий, в честь Алексия, человека Божия, а затем был пострижен в мантию – без изменения имени, но с новым посвящением – в честь святителя Алексия, митрополита Московского.
  


  
    Под покровом святого князя Даниила иеромонах Алексий смиренно нес крест служения Господу, выполняя самые различные монастырские послушания – он был ризничим, казначеем, рухольным, помощником духовника. В 1986 году его возвели в сан игумена, а в 2001 постригли в схиму с именем Архангела Рафаила.
  


  
    Несмотря на весьма почтенный возраст и любовь к уединенной молитве, отец Рафаил никогда не закрывался от мира и продолжает окормлять многочисленных духовных чад. «Если Бог дает мне время пожить, значит, жизнь моя нужна Ему пока еще здесь, на земле», – считает отец Рафаил.
  


  
    Он прожил тихую, но наполненную жизнь. Избрав с юных лет путь безраздельного служения Господу и Его Церкви, он ни разу не усомнился в вере и не свернул с избранного пути.
  


  
    Пожелаем же ему душевной крепости и телесного здравия во славу Божию!
  


  Об исповеди и молитве

  Беседы со схиигуменом Рафаилом


  
    – Отец Рафаил, как определить, готов ли ты к исповеди и причастию? С одной стороны, мы никогда не можем быть достойны соединения со Христом, с другой – именно для этого нам даны пост и молитва. Так когда мы можем считать себя готовыми к Таинствам?
  


  
    – Бог долготерпелив и многомилостив, и принимает наше стремление и расположение сердца. Одно дело, сколько ты вычитал молитв, и совсем другое – кого ты простил и помиловал. Сокрушенное сердце – главное в подготовке христианина к Таинствам, потому что Бог – сердцеведец. Порой мы чтим Его устами, а сердце наше от Него далеко. Многие, выйдя из мира и войдя в ограду монастыря, думают, что теперь ограждены от всяких искушений. Увы! Как поется в известной песне: «Каким ты был, таким остался»… Путь к Богу – это и есть человеческий путь в этой жизни, и в миру, и в монастыре.
  


  


  
    – Как часто нужно причащаться? Ведь известно, если причащаемся слишком часто – возникает привычка, и в сердце нет настоящего сокрушения о грехах.
  


  
    – Надо быть внимательным к себе, хотя это не всегда удается в должной степени. Многое мешает – занятость, суета, иной раз – послушание, которое ты исполняешь. Конечно, послушание выше поста и молитвы, но ведь Господь видит глубину нашего сердца. Что в нем? Радость от послушания или тяжесть от удаленности от Бога? Надо чувствовать это и решать для себя.
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    – А если проходит месяц, другой, а человек не чувствует необходимости в исповеди и причастии?
  


  
    – Хорошо бы всегда помнить слова Спасителя: Чтут Меня устами, а сердце же их далеко отстоит от Меня (Мк. 7, 6). Этими словами надо себя проверять. Бог ведь ближе к нам, нежели мы к Нему. И здесь от нашего движения к Нему зависит многое. Да, мы не всегда успеваем прочитать все молитвы, каноны и акафисты перед Причастием, но каково при этом состояние нашего сердца? Ведь Таинства для христианина – это его шаги на пути к Богу. Благословение и наставления духовника – тоже немалая часть в нашем духовном делании. А для этого духовник должен больше знать о нас. Ведь наше сердечное настроение не изменяется количеством молитв и поклонов. Сердце сокрушенно и смиренно Бог не уничижит (Пс. 50, 19). А если Бог принимает наше смирение, то и духовник на исповеди не поступит наперекор Ему.
  


  
    Для каждого из нас важен пример родителей. Если бы мои родители были далеки от Бога, веры, молитвы, мне бы было гораздо труднее найти тихую гавань Данилова монастыря, где я столько лет подвизаюсь. Всё происходит по Промыслу Божию. И матушка наша, схиигумения Гавриила, с которой была дружна вся наша большая семья, немалую роль сыграла и в нашем пути к Богу. Она любила нас всех, и именно через ее любовь мы у Господа обрелись.
  


  


  
    – Батюшка, мы часто осуждаем ближних, гневаемся на домашних. Дети смотрят на нас и далеко не всегда верят в подлинность нашего христианства. Как быть примером? Как не осуждать?
  


  
    – Чтобы избегать таких обстоятельств, надо потихоньку учиться молитве Иисусовой. Господь дал каждому из нас свободную волю, и если мы по своей немощи грешим, надо просить Его помощи. Именно Иисусова молитва и связывает нас с Богом, и нам становится легче нашу свободную волю направлять по Божиему произволению, а не по нашим, не всегда праведным, чувствам.
  


  


  
    – Известно, что настоящее покаяние – это изменение жизни. Но меняем ли мы свою жизнь? Ведь сплошь и рядом с одними и теми же грехами мы приходим на исповедь в течение многих лет…
  


  
    – Человеку не всегда хватает собственных сил изменить жизнь. Надо, конечно, и самому стараться, но еще – просить об этом Господа, уповать на Его милость и на заступничество Царицы Небесной.
  


  
    Почему Бог ближе к нам, чем мы к Нему? Потому что Бог внутри нас, а вот где в это время мы? Усилием воли, Иисусовой молитвой, добрыми делами мы должны стараться удерживать в себе эту память о Боге, Который внутри нас.
  


  
    Перед Богом все мы грешные. Надо это осознавать и просить помощи у Него в этой постоянной борьбе с врагом рода человеческого. И здесь всё наше богатство – Иисусова молитва, помогающая нам ходить пред Богом.
  


  


  
    – Но ведь это нелегко! Как этого достичь?
  


  
    – Стараться не забывать о Боге. Если почувствовал, что удаляешься от Него, двигаешься ко греху, надо встрепенуться и произнести Иисусову молитву, надо воззвать к Богородице. А если кто-то возмущается против вас, надо не отвечать ему тем же, а просить Бога, чтобы Он умягчил его сердце.
  


  
    Когда мы творим Иисусову молитву, враг отходит, потому что не выносит ее. А когда мы отвлекаемся, развлекаемся, то он старается овладеть нашей волей, нашим умом, старается подобраться поближе и нашептать нам свои искушения, свои злые помыслы вложить в нашу душу. И мы начинаем обсуждать, осуждать обстановку и людей, начинаем грешить, не понимая, что мы не только не лучше других, но зачастую – гораздо хуже. Потому что мы сами – ничто без Бога.
  


  


  
    – Получается, Иисусова молитва – та соломинка, за которую надо постоянно держаться?
  


  
    – И помнить о Боге, Который всегда и во всём. Как родителей человек должен чтить своим послушанием, так и Господа, Который ведь тоже – наш Милосердный Отец. Так не будем раздражать Его своими грехами! Ведь Он, как мы говорили, всегда, везде и во всём. Небо – Престол Божий, земля – подножие ног Его. И если мы научимся во всем видеть Промысл Божий, нас будет почти невозможно от Бога отвлечь.
  


  
    И не надо никогда забывать за всё в жизни благодарить нашего Спасителя. Аминь.
  


  


  
    Беседовал С.Л. Дубинкин
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  Оптинский адресат Н.В. Гоголя

  Ради Самого Христа, молитесь обо мне...

  В.А. Воропаев
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    Кажется, и биография Гоголя, и история Оптиной Пустыни изучены учеными подробно и досконально. Однако новым открытиям в науке всегда остается место. Известный гоголевед, издатель единственного на сегодняшний день Полного собрания сочинений Н.В. Гоголя в 17 томах, Владимир Алексеевич Воропаев рассказывает о переписке Гоголя с оптинским иеромонахом Филаретом (в схиме Феодотом; Кольцовым).
  


  


  
    В Оптиной Пустыни Гоголь бывал трижды: в июне 1850 года и в июне и сентябре 1851 года. Эти поездки и знакомства с оптинскими иноками оставили глубокий след в душе писателя. Спустя три недели после первого посещения монастыря он писал графу Александру Петровичу Толстому из родового имения Васильевка: «Я заезжал на дороге в Оптинскую Пустынь и навсегда унес о ней воспоминание. Я думаю, на самой Афонской Горе не лучше. Благодать видимо там присутствует. Это слышится в самом наружном служении, хотя и не можем объяснить себе, почему. Нигде я не видал таких монахов. С каждым из них, мне казалось, беседует все небесное» (из письма от 10 июля 1850 года)1.
  


  
    В самом деле, прославленные ныне в лике святых четырнадцать преподобных отцев и старцев Оптинских – это лишь малая толика того святого братства, которое подвизалось в благодатной обители. Под руководством мудрых пастырей спасались десятки, сотни монашествующих и мирян. Чьи-то имена нам известны, но большинство из них ведомо теперь одному Богу.
  


  
    Речь пойдет об одном из таких подвижников христианского благочестия – иеросхимонахе Феодоте (Кольцове), оптинском старце, духовнике братии Гефсиманского скита при Свято-Троицкой Сергиевой Лавре. Гоголь познакомился с отцом Феодотом, в ту пору иеромонахом Филаретом, во время своего первого посещения Оптиной Пустыни летом 1850 года. 19 июня Гоголь и его спутник Михаил Максимович выехали из обители в имение Ивана Васильевича Киреевского Болдино, находившееся в сорока верстах от монастыря. Отсюда Гоголь на следующий день написал письмо иеромонаху Филарету:
  


  
    «Ради Самого Христа, молитесь обо мне, отец Филарет. Просите вашего достойного настоятеля, просите всю братию, просите всех, кто у вас усерднее молится и любит молиться, просите молитв обо мне. Путь мой труден; дело мое такого рода, что без ежеминутной, без ежечасной и без явной помощи Божией не может двинуться мое перо, и силы мои не только ничтожны, но их нет без освеженья свыше. Говорю вам об этом неложно. Ради Христа, обо мне молитесь. Покажите эту записочку мою отцу игумену и умоляйте его вознести свои мольбы обо мне грешном, чтобы удостоил Бог меня недостойного поведать славу имени Его, не посмотря на то, что я всех грешнейший и недостойнейший. Он силен, Милосердый, сделать все и меня, черного, как уголь, убелить и возвести до той чистоты, до которой должен достигнуть писатель, дерзающий говорить о святом и прекрасном. Ради Самого Христа, молитесь. Мне нужно ежеминутно, говорю вам, быть мыслями выше житейского дрязгу и на всяком месте своего странствия быть в Оптинской Пустыне.
  


  
    Бог да воздаст вам всем сторицею за ваше доброе дело. Ваш всею душою Николай Гоголь»2.
  


  
    В эпистолярном наследии Гоголя трудно найти другое письмо, в котором бы так проникновенно было выражено его христианское миросозерцание, молитвенное устроение души. Долгое время адресат этого письма оставался неизвестным или указывался неверно. Но все по порядку.
  


  
    Письмо написано на полулисте почтовой бумаги большого формата, сложенного пополам, в размер почтового листа. На обороте рукой Гоголя надписано: «Отцу Филарету, иеромонаху в Оптинской Пустыне». На подлиннике имеется помета игумена монастыря преподобного Моисея (Путилова): «Получено из села Долбино помещика Ивана Васильевича Киреевского 26 июня 1850».
  


  [image: ]


  [image: ]


  
    Впервые письмо было напечатано со следующим пояснением, адресованным редактору «Домашней Беседы» В.И. Асконченскому: «В бумагах настоятеля нашей обители покойного о. архимандрита Моисея нашлось собственноручное письмо незабвенного Н.В. Гоголя, писанное им в 1850 году к одному старцу-иеромонаху. Из расспросов я узнал, что Николай Васильевич, посетив в этом году нашу обитель, слушал в церкви всенощное бдение, во время которого молился весьма усердно и с сердечным умилением, потом посетил некоторых старцев и уехал в Белевский уезд в с. Долбино, имение покойного И.В. Киреевского, одного из истинных друзей своих, откуда и написал предлагаемое письмо»3.
  


  
    Позднее И.Л. Щеглов (Леонтьев) перепечатал это письмо в статье «Гоголь в Оптиной Пустыни (Из дорожных заметок)» и задался вопросом, кто мог быть адресатом Гоголя: «Оптинские монахи, которых я расспрашивал по поводу этого письма, почему-то относят его по адресу совсем иного о. Филарета – старца московского Новоспасского монастыря, известного друга и духовника Ивана Васильевича Киреевского»4. Однако новоспасский иеромонах Филарет (Пуляшкин), умерший в 1842 году, разумеется, не мог быть адресатом письма Гоголя, о чем и говорит И.Л. Щеглов в своей статье. Но при этом строит самые невероятные предположения относительно того, кому в действительности могло быть адресовано это письмо.
  


  
    В 1901 году письмо Гоголя было напечатано в издании В.И. Шенрока без сообщения каких-либо сведений о иеромонахе Филарете5. Г.П. Георгиевский, главный хранитель Отдела рукописей Румянцевской (ныне – Российской государственной) библиотеки, в статье «Оптинские письма Гоголя» (1928), долгое время остававшейся неопубликованной, называет адресата Гоголя «одним из известных старцев Оптиной Пустыни»6. Комментируя письмо, исследователь замечает: «Когда письмо было доставлено в Оптину Пустынь из Долбина, оно по естественному порядку строгой монастырской жизни прежде всего попало в руки монастырского настоятеля отца Моисея. Игумен Моисей, ознакомившийся с содержанием письма, собственноручно сделал на нем пометку о времени получения его в Оптиной и о месте отправления его <...> Впрочем, и в желание Гоголя входило, чтобы и игумен прочитал его письмо и совершил за него молитву»7.
  


  
    И далее Г.П. Георгиевский делится своими соображениями по поводу гоголевского письма: «Что Филарет ответил Гоголю и вообще писал ли он ответное письмо, остается до сих пор неизвестным, так как такого письма не только не опубликовано, но, по-видимому, и не сохранилось в составе уцелевшей переписки Гоголя. Можно даже думать, что его и не было. Гоголь едва ли мог сообщить свой адрес, по которому можно было бы послать ему ответ. По крайней мере, в письме к отцу Филарету такого адреса нет. <...> Да и по существу письмо Гоголя не требовало непременного и определенного ответа. По всем этим соображениям вполне допустимо, что ответного письма от отца Филарета не последовало»8.
  


  
    Завершает свои размышления исследователь следующим образом: «Писал ли еще кому-нибудь в Оптину Гоголь одновременно с письмом к Филарету – тоже остается неизвестным, и тоже отрицательный ответ и на этот вопрос представляется наиболее вероятным. По-видимому, Гоголь, кроме Филарета, на этот раз никому не писал в Оптину Пустынь, хотя в первое свое короткое посещение Оптиной он уже успел познакомиться с другими старцами ее. В письме к Филарету он обращается и к настоятелю, и к тем, "кто у вас усерднее молится и любит молиться", и даже ко всей братии. Едва ли такие обращения были бы возможны, если бы Гоголь собирался писать еще письма в Оптину. По-видимому, письмо к Филарету имело в виду коллективного адресата и освобождало Гоголя от труда еще писать в Оптину»9.
  


  
    Эти рассуждения можно признать вполне резонными и проясняющими некоторые обстоятельства, связанные с письмом Гоголя к иеромонаху Филарету. Но в статье Г.П. Георгиевского не содержится сведений о самом адресате письма.
  


  
    В 1993 году Р.В. Багдасаров по материалам Научно-исследовательского отдела рукописей Российской государственной библиотеки напечатал избранные страницы Летописи скита Оптиной Пустыни (1845–1882), которая велась по благословению и под непосредственным наблюдением Оптинских старцев10. Публикация сопровождена комментариями, в которых, в частности, приводятся краткие сведения о насельниках монастыря и некоторых мирянах, посещавших скит.
  


  
    Комментируя запись от 22 октября 1853 года (день Казанской иконы Божией Матери, храмовый праздник в монастыре), Багдасаров среди принимавших участие в богослужении называет иеромонаха Филарета (1785–1864), который согласно «Формулярным спискам монашествующих и послушников Козельской Введенской Оптины Пустыни» по болезненному состоянию уволен по собственному прошению от должности наместника Московского Ставропигиального Новоспасского монастыря и определен в Оптину Пустынь 3 марта 1843 года11.
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    На основании этих сведений в комментариях к переписке Гоголя на протяжении двух десятилетий указывалось, что письмо Гоголя от 20 июня 1850 года адресовано бывшему наместнику Московского Новоспасского монастыря иеромонаху Филарету (Семенову)12. Однако эта атрибуция оказалась ошибочной. Адресат письма Гоголя – иеромонах Филарет (в схиме Феодот; Кольцов, 1804–1873). Препятствием для правильной атрибуции стала смена имени при пострижении в схиму. Скажем несколько слов об этом великом монахе-аскете, прозорливом духовнике и молитвеннике13.
  


  
    Феодот Захарович Кольцов происходил из государственных крестьян Тульской губернии. В Оптину Пустынь поступил в 1834 году тридцати лет. Находился под духовным окормлением сначала преподобного Льва (Наголкина), потом преподобного Макария (Иванова). 23 декабря 1842 года пострижен в монахи с именем Филарет, 30 июня 1846 года рукоположен во иеродиакона, 11 декабря 1849 года – во иеромонаха. Послушание проходил на мельнице, в разных посылках, клиросным.
  


  
    На протяжении многих лет отец Филарет исполнял обязанности сборщика (собирал деньги на обитель и записывал дарителей в особую тетрадь); при этом нисколько не изменилось его внутреннее монашеское устроение, что бывает далеко не всегда. Тем не менее, опасаясь вреда душевного, могущего произойти от общения с миром, он в апреле 1851 года перешел в Спасо-Преображенский монастырь Казанской епархии, а в августе того же года – в Гефсиманский скит при Свято-Троицкой Сергиевой Лавре. 10 декабря 1851 года отец Филарет был назначен духовником братии. 23 декабря 1854 года по благословению святителя Филарета, митрополита Московского, он принял схиму с именем Феодот.
  


  
    Схима – высшая степень монашества, соединенная со строгими обетами самоотвержения. Монах, принявший схиму, иначе – великий ангельский образ, – дает обет отречения от мира и всего мирского. Перед пострижением в схиму отец Филарет советовался со своим духовным отцом, преподобным Макарием. Вот что отвечал ему старец в июне 1854 года:
  


  
    «В письме своем от 5 мая ты, уведомляя меня о своей болезни и о том, что лекарственные пособия не приносят тебе ощутительной пользы, между прочим говоришь, что советуют тебе просить схимы. Ты же, склоняясь на предложение сие сердечным желанием, с другой стороны, колеблешься мыслию, видя, что по телесной немощи своей не в состоянии будешь исполнять схимнического правила и на таковые твои недоумения просишь моего совета»14.
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    И далее, приведя суждения святых отцов по поводу принятия схимнического образа и о правиле для немощных, старец заключает письмо следующим рассуждением: «...если желаешь оставить духовничество и принять схиму, прежде всего должен обратиться с молением к Богу, прося Его помощи, да совершится на тебе воля Его святая; и потом, отвергая свою волю и разум, предложить сие намерение свое на рассуждение начальников и поступить во всем согласно их решению, без сомнения принимая оное за определение о тебе воли Божией»15.
  


  
    Прожив семь лет в Гефсиманском скиту при Свято-Троицкой Сергиевой Лавре, отец Феодот пожелал совершенного безмолвия и уединения. По благословению наместника Лавры архимандрита Антония (Медведева) он удалился с двумя иеросхимонахами в глубину леса за пять верст от скита. Здесь схимники построили себе кельи на расстоянии друг от друга в верже́ние камня (мера длины, определяемая полетом камня средней величины) и предались безмолвию и иноческим трудам. В 1858 году на этом месте была основана Параклитова Пустынь, начальником которой был назначен иеросхимонах Феодот. После пятилетнего пребывания здесь он пожелал возвратиться в Оптину, дабы найти последнее упокоение рядом с могилами святых старцев-схимников преподобных Льва и Макария.
  


  
    В апреле 1863 года отец Феодот вернулся в родную обитель и принят был с любовью оптинским настоятелем и братией. Двери его кельи никогда не закрывались для нуждавшихся в его молитвенной помощи и совете. До конца своих дней он подавал монастырской братии пример усердием к молитве и церковному богослужению, а также смирением, простотою и нестяжательностью16.
  


  
    Отец Феодот почил мирной христианской кончиной 8 марта 1873 года; погребен между Казанским и Введенским соборами. Как сказано в его жизнеописании, «любовь некоторых духовных чад его и расположенных к нему особ воздвигла ему памятник, внутри которого день и ночь теплится лампада пред образом Спасителя»17.
  


  
    По всей видимости, Гоголь больше не встречался с отцом Филаретом. Во время его посещений Оптины в 1851 году того уже не было в обители. Но нет сомнений, что молитвенное общение между ними продолжалось. В письме к монаху Порфирию (Григорову) из Одессы от 6 марта 1851 года Гоголь передает душевный поклон «настоятелю, отцу Филарету и всей братии»18.
  


  
    Письмо Гоголя к оптинскому иеромонаху Филарету (Кольцову) и его суждения об обители стали хрестоматийными. В 1916 году Сергей Николаевич Дурылин в очерке «Начальник тишины» процитировал гоголевские строки и распространил мысль, обобщая духовный опыт многих людей: «Да, быть в Оптиной, – быть в ней всегда, когда пишешь, учишься, работаешь, страдаешь, умираешь далеко от нее – и быть все же в Оптиной <...> Гоголь сказал то, что сказали бы все, оживотворенные оптинской любовью и властью, все – от Киреевского до плачущей бабы»19.
  


  
    Ср. отмеченное А.Б. Гольдевейзером 14 августа 1909 года негативное отношение к гоголевскому письму графа Толстого: «Льву Николаевичу очень не понравилось письмо Гоголя в Оптин монастырь с просьбой, чтобы о нем молились. "Очень нехорошее письмо, – сказал Лев Николаевич. – Жалкое какое-то самоунижение и в то же время – преувеличенное значение своих писаний"»20.
  


  
    Весной 1853 года, к Троицкой родительской субботе (приходилась в этом году на 6 июня), Мария Ивановна Гоголь послала в Оптину деньги на помин души старшего сына Николая. Игумен Моисей отвечал ей 30 мая из монастыря: «Почтеннейшее Ваше письмо от 19-го сего мая и при оном пятьдесят рублей серебром от усердия Вашего имел честь получить, согласно христианскому желанию Вашему на приношение в обители нашей при Божественной Литургии выниманием частей о упокоении незабвенного и достойного памяти сына Вашего Николая Васильевича. Благочестивые его посещения обители нашей носим в памяти неизгладимо. По получении нами из Москвы печального известия о кончине Николая Васильевича, с февраля прошлого года исполняется по душе его поминовение в обители нашей на службах Божиих и навсегда продолжаемо будет с общебратственным усердием нашим и молением премилосердого Господа; да упокоит душу раба Своего Николая во Царствии Небесном со святыми, а Вам да ниспослет свыше благословение, здравие и небесное утешение в огорчительном лишении единственного сына»21.
  


  
    В наши дни поминовение Николая Гоголя на оптинских службах восстановлено.
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  Духовная биография И.А. Гончарова
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    И. А. Гончаров не относился к числу писателей-«пророков», публичных защитников Церкви, как Ф. М. Достоевский или А. С. Хомяков. Но это был человек Церкви, ее добрый прихожанин, который, избегая публичного обсуждения религиозных вопросов и своего личного духовного существования, всю свою жизнь, не изменяя с детства воспринятым правилам, просто ходил в храм и жил по Евангелию. Вопрос о роли Церкви в жизни Гончарова почти не связан с теоретическими вопросами или его публицистическими выступлениями. Скорее, это вопрос биографии частного человека, а затем и вопрос отражения Евангелия в художественном творчестве писателя.
  


  


  
    Евангелие и его высочайшие истины были восприняты Гончаровым столь же естественно и органично, сколь и глубоко. Евангельское отношение к жизни, словно тихий свет, струится в текстах Гончарова, напитывая все его поры живой водой христианства. И это при том, что, в отличие, например, от Н.В. Гоголя или Ф.М. Достоевского, он совершенно чужд полемических выпадов и нравственных поучений. В книгах Гончарова ни он сам, ни его герои не рассуждают о евангельском отношении к жизни, не витийствуют, не спорят о нем, а просто пытаются жить по Евангелию, применяя его к простейшим жизненным ситуациям частных, никому не заметных людей.
  


  
    Гончаровское отношение к Церкви характеризуется не философскими или публицистическими декларациями, а скорее, – словами его частного письма: «Я с умилением смотрю на тех сокрушенных духом и раздавленных жизнью старичков и старушек, которые, гнездясь по стенке в церквах или в своих каморках перед лампадой, тихо и безропотно несут свое иго – и видят жизнь и над жизнью высоко только крест и Евангелие, одному этому верят и на одно надеются! Отчего мы не такие? “Это глупые, блаженные”, – говорят мудрецы мыслители. Нет – это люди, это те, которым открыто то, что скрыто от умных и разумных. Тех есть Царствие Божие, и они сынами Божиими нарекутся!».
  


  
    Мог ли писатель при столь серьезном, практически подвижническом, аскетическом отношении к «кресту и Евангелию» декларировать свою веру? Конечно, нет. Отсюда его совершенная скрытность в вопросах религиозных. Еще М.Ф. Сперанский в 1913 г. писал: «Что касается внутренней религиозности, то о ней мы знаем очень мало. В эту святая святых своей души он не пускал любопытных глаз. О религии с людьми, равнодушными к ней, он говорить не любил... или отделывался мало значащими фразами... он не был способен высказывать свои задушевные мысли в этой области, и если случайно проговаривался, то сейчас же старался сдержаться, тотчас же посмеяться над собой».
  


  
    Исключительная скрытность романиста, в свою очередь, способствовала созданию до сих пор господствующего мифа о религиозном индифферентизме Гончарова, чуть ли не о мещанском характере его мировосприятия. Подобные мнения о нем высказывали люди нигилистически-атеистического склада и до революции, и в советскую эпоху.
  


  
    Между тем Гончаров, войдя в Церковь еще в детстве, никогда из нее не выходил, не проявлял сомнений, столь свойственных, например, Ф.М. Достоевскому, духовных заблуждений (как Л.Н. Толстой) или колебаний в сторону католицизма или протестантизма (как это отчасти было свойственно Н.В. Гоголю). Напряженные и декларируемые духовные искания, как правило, сопряжены с подобного рода колебаниями. Вера Гончарова была спокойна, он никогда не пытался отойти от дороги, избранной его предками.
  


  
    Церковь вошла в его жизнь еще в детские годы. Будущий писатель родился в Симбирске 6 июня 1812 г. Назвали его в честь св. Иоанна Предтечи, день памяти которого отмечается 7 июня, – Иваном. В одном из писем к Великому князю Константину Константиновичу Романову он писал: «Иоанн Креститель... мой патрон». Крещение же состоялось 11 июня. Крестным отцом был надворный советник и кавалер Николай Николаевич Трегубов, которому суждено будет сыграть немалую роль в судьбе писателя. Крестной матерью стала некая Дарья Михайловна Косолапова, купеческая вдова. Пока не совсем ясно, в какой церкви был крещен Иван Гончаров. Возможно, это была буквально примыкавшая к дому Гончаровых церковь во имя Святой Живоначальной Троицы.
  


  
    Об отце Гончарова «сохранилось известие, что он был “человек ненормальный, меланхолик, часто заговаривался, был очень благочестив и слыл старовером”»: как известно, в Поволжье традиционно было много старообрядцев. Гончаровы по отцовской линии отличались особенной религиозностью. Об этом свидетельствует, например, семейный «Летописец». Весьма заметную часть этой рукописной семейной книги занимают «Страсти Христовы». Дед писателя, Иван Иванович Гончаров, в 1720-х гг. взял на себя своего рода духовный подвиг: несколько лет переписывал (и даже, возможно, обрабатывал) средневековое сочинение «Страсти Христовы», которое особенно широкое распространение имело в старообрядческой среде. Мать писателя, Авдотья Матвеевна, урожденная Шахторина (1785–1851), судя по всему, также была женщиной набожной – и в этом духе старалась воспитывать своих детей. Известно, что даже дома она часто молилась и читала акафисты. Ее внук А.Н. Гончаров вспоминал, что «в ее комнате был большой киот и постоянно горела синяя лампада». Ежегодно, по заведенному обычаю, она присутствовала на исповеди в Спасо-Вознесенском соборе.
  


  
    Биограф Гончарова Е. Ляцкий отмечал как факт, что в доме Гончаровых «находили приют юродивые; стекались и множились рассказы о святых местах, чудесах, исцелениях». Рядом с домом Гончаровых находилось несколько храмов; храм Вознесения находился не более, чем в ста метрах от дома Гончаровых, на Большой Саратовской улице, и, конечно, по воскресным дням и православным праздникам мальчик Гончаров ходил вместе с матерью либо туда, либо на службы в храм Живоначальной Троицы. Не случайно о «всенощных», которые нужно было ему посещать вместе с матерью, упоминает он в очерке «На родине». Впоследствии это помогло ему встать на путь личного благочестия, сохранить среди различных жизненных испытаний глубокую веру в Бога, быть вполне воцерковленным человеком. Решающая роль в этом, конечно, принадлежала его матери.
  


  
    Симбирск относился к тем благодатным местам, в которых не иссякало народное благочестие. Недаром здесь одновременно с Гончаровым возрастал известный «Серафимов служка» Н.А. Мотовилов, который был старше писателя всего на три года. Были в Симбирске свои святыни и легенды, мимо которых вряд ли прошел маленький Иван Гончаров. Нельзя не упомянуть здесь известный факт явления иконы свт. Николая Угодника в селе Промзино. Это чудесное явление знали все симбиряне, да и не только симбиряне, но и жители соседних губерний. Почитание «Николиной горы» зародилось издавна и продолжается до сих пор. Были и в самом Симбирске чудотворные иконы (прежде всего, образ Смоленской Божией Матери), которые, без сомнения, почитала мать писателя. Почитание Смоленской Божией Матери в доме Гончаровых, между прочим, отразится и в романе «Обломов».
  


  
    Но главной «религиозной достопримечательностью» Симбирска был Андрей Ильич Огородников. В дни гончаровского детства нередки были поездки симбирян к великому подвижнику Русской земли преподобному Серафиму Саровскому. А тот им говорил: «Зачем это ко мне, убогому, вы трудитесь приходить, – у вас лучше меня есть, Андрей ваш Ильич...» И вправду, Андрей Ильич, в 1998 г. прославленный Церковью, был душой старого Симбирска, его заступником и Ангелом-хранителем. Это был человек великих дарований, в городе его все знали и любили. Андрей Ильич еще с раннего детства взял на себя подвиг молчальничества и объяснялся жестами. Все горожане знали о том, что каждое действие Андрея Ильича имеет потаенный смысл. Если он давал кому-то деньги, то человеку этому способствовал успех в делах или повышение по службе. Если же блаженный Андрей подавал человеку щепку или горсть земли, – то это было знаком скорой кончины. Часто предупреждал он людей о смерти, готовя их к христианской кончине, и тем, что приходил к ним в дом и, вытягиваясь подобно покойнику, ложился под образами в переднем углу.
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      Святой блаженный Андрей, Симбирский чудотворец
    


    
      (в миру Андрей Ильич Огородников)
    

  


  


  
    Блаженный не только отказался от многих условностей (от обуви, одежды) – аскеза его превосходила всякое воображение. Известны случаи, когда он мог прямо из огня вытаскивать чугунные горшки. Много раз целовал Андрей Ильич кипящий самовар, и притом, если обливался кипятком, то нисколько не страдал из-за этого. Горожане часто видели его стоящим босиком в сугробах по целым ночам. Часто стоял он почти нагой на перекрестке улиц и, покачиваясь с боку на бок, переминаясь с ноги на ногу, повторял: «Бо-бо-бо». Особенно часто простаивал он ночи в снежных сугробах перед алтарем Вознесенского собора, который находился на Большой Саратовской улице, то есть прямо около дома Гончаровых.
  


  
    Глубоко религиозная мать Ивана Александровича, несомненно, как и все горожане, почитала святого человека. Если блаженный Андрей чаще всего переминался с ноги на ногу именно у Вознесенского собора, то маленький Гончаров его, конечно, видел неоднократно. В Музее И.А. Гончарова ныне хранится портрет блаженного, написанный, очевидно, при его жизни и хранившийся в доме Гончаровых. История портрета пока не раскрыта.
  


  
    Гончаров, несомненно, много слышал о блаженном Андрее как об одной из главных живых достопримечательностей Симбирска. В письме к сестре, Анне Александровне Музалевской, от 20 сентября 1861 г. он напишет о своем племяннике В.М. Кирмалове: «По возвращении моем сюда, застал я его бледна, изнуренна, крайне лохмата местами, под мышцами более, в изодранном одеянии и при том без калош по грязи ходяща, так что если бы он выучился мерно произносить: би, би, бо, бо, бо, – так мог бы с большим успехом поступить в должность симбирского Андреюшки, которую тот с таким успехом исправлял в течение 30 или 40 лет». Помнил Иван Александрович блаженного Андрея хорошо. Так хорошо, что и называет его так, как звали большинство горожан: «Андреюшка». Есть основания предполагать, что блаженный, часто заходивший в дома симбирян, бывал и у Гончаровых. Может быть, устные воспоминания родственников Гончарова дали Е. Ляцкому основание сказать о том, что в доме Гончаровых «находили приют юродивые». В первую очередь следует предположить, что речь здесь идет о блаженном Андрее. Именно он мог посетить богобоязненных Гончаровых. Других юродивых в то время в Симбирске не было. Не отсюда ли и портрет блаженного Андреюшки в доме Гончаровых? В любом случае ясно, что еще в детстве будущий писатель не прошел мимо этого святого. Это была его первая встреча со святым человеком.
  


  
    Церковное возрастание Гончарова происходило и в годы его жизни в Москве (1822–1835). В 1822–1830 гг. писатель обучался в Московском Коммерческом училище. Нам удалось выяснить, что Закон Божий в этом училище Гончарову преподавал никто иной, как отец историка С.М. Соловьева – протоиерей Михаил Васильевич Соловьев.
  


  
    По воскресным дням будущий писатель посещал Никитский женский монастырь. Ни в период учебы в Москве, ни в годы службы в Петербурге (после 1835 г.) Гончаров не переставал посещать храм. Некоторые его мемуарные тексты показывают, что и в конце 1840-х гг., уже будучи известным литератором, он следит за церковным календарем, постится в Великий пост и встречает Пасху.
  


  
    Большое влияние в плане дальнейшего воцерковления Гончарова должно было оказать на него путешествие на фрегате «Паллада» и общение с адмиралом Е.В. Путятиным, к которому писатель был прикомандирован в качестве секретаря, с архимандритом Аввакумом (Честным), архиепископом Иннокентием (Вениаминовым).
  


  
    Как религиозная личность Путятин почти неизвестен. А между тем он был человеком горячей и даже несколько жесткой православной веры, обладал обширными познаниями в области духовной литературы. Известно, что в свободное время гардемарины читали адмиралу Путятину ничто иное, как творения Св. Отцов. Путятин был знаком со многими выдающимися религиозными деятелями своей эпохи. Он состоял в переписке с московским митрополитом Филаретом (Дроздовым). Дневники святого равноапостольного Николая, архиепископа Японского, показывают, что Путятин оказался близок этому выдающемуся святому. Неукоснительное выполнение церковного устава предполагало у Путятина буквально монастырский режим служб: как показывает дневник архимандрита Аввакума (Честного), в воскресные дни Литургию служили в 6.30 утра, в обычные дни – в 5 утра. В таком режиме Гончаров не хаживал в храм никогда более в своей жизни. Между прочим, Гончаров, по общему признанию, пользовался «бесспорным расположением Путятина».
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    Подгорная слобода г. Симбирска.
  


  
    Место жительства Андрея Ильича Огородникова
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    Адмирал Е.В. Путянин
  


  
    

  


  [image: ]


  
    И.А. Гончаров сидит (пятый слева) среди офицеров фрегата «Паллада».
  


  
    Дагерротип 1852 г.
  


  


  
    Возвращаясь в 1854 году с Дальнего Востока в Петербург через Сибирь, автор «Фрегата “Паллада”» в Якутске лично познакомился с будущим московским митрополитом, а в то время архиепископом Камчатским, Курильским и Алеутским Иннокентием (Вениаминовым). Святитель Иннокентий (1797–1879) был выдающимся церковным деятелем, миссионером, просветившим светом Евангелия народы Восточной Сибири и Русской Америки. Благодаря его стараниям, христианство распространилось по всем Алеутским островам. Двадцать семь лет длился его апостольский подвиг в Восточной Сибири. Святое Писание было переведено на якутский, алеутский и курильский языки. Нужно сказать, что Гончаров со свойственным ему чутьем осознал необычный масштаб личности Владыки. В письме к Майковым от 13 января 1855 г. он восторженно характеризует владыку Иннокентия: «Здесь есть величавые и колоссальные патриоты. В Якутске, например, преосвященный Иннокентий: как бы хотелось мне познакомить Вас с ним. Тут-то бы увидели русские черты лица, русский склад ума и русскую коренную, но живую речь. Он очень умен, знает много и не подавлен схоластикою, как многие наши духовные... Вот он-то патриот. Мы с ним читывали газеты, и он трепещет, как юноша, при каждой счастливой вести о наших победах». Готовясь к путешествию, Гончаров много читал, в том числе и о миссионерской деятельности Русской Церкви в Сибири. Прежде всего, прочел он книгу самого преосвященного Владыки, тогда еще протоиерея, «Записки об островах Уналашкинского отдела» (1840). Книгу писатель оценил высоко: «Прочтя эти материалы, не пожелаешь никакой другой истории молодого и малоизвестного края». Прочел Гончаров и ряд других книг протоиерея Иннокентия. В главе «По Восточной Сибири» он признается, что уже до личной встречи «слышал и читал много о Преосвященном: как он претворил диких инородцев в людей, как разделял их жизнь и прочее».
  


  
    Автор «Фрегата “Паллада”» сумел разглядеть всю крупность фигуры будущего святителя. Прежде всего, Гончаров вполне осознал доминанту духовной деятельности владыки Иннокентия – его апостольство. Вышедший из либеральной среды Московского университета и петербургских салонов Гончаров видел в его фигуре живой и укрепляющий дух, образец православной веры. Естественно, что более всего Гончарову запомнились события, близкие ему как писателю – перевод Евангелия на языки сибирских народов: «Я случайно был в комитете, который собирается в тишине архипастырской кельи, занимаясь переводом Евангелия. Все духовные лица здесь знают якутский язык. Перевод уже вчерне окончен. Когда я был в комитете, там занимались окончательным пересмотром Евангелия от Матфея. Сличались греческий, славянский и русский тексты с переводом на якутский язык. Каждое слово и выражение строго взвешивалось и проверялось всеми членами».
  


  
    Гончаров увидел в архиепископе Иннокентии воплощение своего идеала миссионера, начиная с внешнего вида Владыки: «Я все-таки представлял себе Владыку сибирской паствы подобным зауральским иерархам: важным, серьезным, смиренного вида. Доложили архиерею о нас. Он вышел нам на встречу. Да, действительно, это апостол, миссионер!..». Эти слова так ясно перекликаются с тем, что сказал о владыке Иннокентии святитель Московский Филарет (Дроздов): «В этом человеке что-то апостольское».
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      Иннокентий (Вениаминов),
    


    
      архиепископ Камчатский, Курильский и Алеутский
    

  


  
    

  


  
    Встреча с владыкой Иннокентием, думается, была для Гончарова по-своему очень важной: в фигуре святителя он увидел еще одного, и притом очень яркого, русского священнослужителя-подвижника, увидел необычайно трудную духовную работу самого святителя и его окружения. Жизнь и личность святителя Иннокентия сами по себе были высочайшим образцом духовного подвижничества, православного образа жизни. Так или иначе, но такая встреча не могла не отразиться на духовном настрое Гончарова.
  


  
    При скудости сведений о жизни писателя мы не можем точно сказать даже о том, какие храмы посещал Гончаров как прихожанин в течение своей жизни. Такие данные есть лишь о храме св. Пантелеимона в Петербурге. Скорее всего, Гончаров начинает посещать его, когда поселяется в доме на улице Моховой после возвращения из кругосветного путешествия. Храм располагался недалеко от дома. В приходе св. Пантелеимона служили священники, имеющие ученые степени. В списке духовенства обозначено, что в этом приходе служили, помимо Гавриила Васильевича Крылова, священники Михаил Ферапонтович Архангельский и Павел Федорович Краснопольский, а также диакон Николай Васильевич Тихомиров. Все они, судя по упомянутому списку, были людьми учеными: либо кандидатами, либо магистрами.
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    Иван Александрович любил и уважал своего духовного отца «как человека простого и доброго и прекрасного священника». После смерти отца Гавриила Гончаров избирает себе духовником протоиерея Василия Перетерского, клирика того же храма. Именно благодаря свидетельствам последнего, мы имеем наиболее объективную картину религиозной жизни писателя. В письме к М.Ф. Суперанскому 11 октября 1912 г. отец Василий вспоминал: «Я служу в приходе Пантелеймоновской церкви с 1869 г., постоянно свыше 40 лет. В этом же приходе, Моховая ул., д. № 3... всё в одной квартире свыше 30 лет жил и Иван Александрович Гончаров. Известие, что он был человек совершенно индифферентный к религии, не исполнял обрядов Церкви, не причащался et cet., думаю, кем-то выдумано и совершенно не соответствует действительности. Я могу свидетельствовать, что он был человек верующий, хотя, может быть, по обычаю времени и по светским отношениям не всегда в жизни точно соблюдал обычаи и порядки Церкви православной. В храм Божий в воскресные и праздничные дни ходил; ежегодно исполнял христианский долг исповеди и Св. Причащения в своем приходском храме, что особенно памятно нам потому, что он исповедался и причащался тогда, когда причастников в приходской церкви было уже очень немного, именно в Великую Субботу за поздней Литургией, которая начинается только в 1-м часу дня и по предположительности кончается уже в 3-м часу дня, почему причастников на ней бывает уже мало, но всегда обязательно И.А. Гончаров».
  


  
    Отец Василий был одним из немногих, знавших истинную духовную жизнь писателя, он свидетельствует об истинном христианском смирении Гончарова: «Я его и напутствовал в последней предсмертной болезни; я тогда получил от него христиански смиренную просьбу, чтобы не хоронили его как литератора, на Волковском кладбище, а чтобы похоронили как простого христианина, скромно, просто, без всяких обычно устрояющихся учащеюся молодежью при погребении литераторов помпы и намеренной пышности и шума, в Невской Лавре».
  


  
    Существует несколько свидетельств современников об этих последних днях жизни Гончарова. 27 августа 1891 года он заболел воспалением легких. В это время романист находился на даче в Старом Петергофе. 6 сентября наступило некоторое улучшение – и писатель возвратился в Петербург. Известно, что в последние дни перед своей кончиной Гончаров засыпал только с молитвой «Отче наш». Без нее уснуть не мог. С. Шпицер в своей книге пишет об этом, цитируя А.Ф. Кони: «Бывали минуты, когда, желая заснуть, ночью или днем, он то и дело просил своих близких говорить с ним “Отче наш”. Больной слабо повторял слова молитвы и только тогда спокойно засыпал...» С. Шпицер пишет о 13 сентября: «Близкие думали, что уже пришел конец, когда Гончаров выразил пожелание причаститься. Пришел священник...» А.Ф. Кони в письме к С.В. Максимову отмечал: «Старик отошел тихо и с верою». Действительно, романист умирал с христианской надеждой на прощение и вечную жизнь. Достаточно вспомнить несколько строк воспоминаний А.Ф. Кони: «Глубокая вера в иную жизнь сопровождала его до конца. Я посетил его за два дня до смерти, и при выражении мною надежды, что он еще поправится, он посмотрел на меня уцелевшим глазом, в котором еще мерцала и вспыхивала жизнь, и сказал твердым голосом: “Нет! Я умру! Сегодня ночью я видел Христа, и Он меня простил”...».
  


  
    Любопытно, что Д.С. Мережковский, писавший, как известно, о спокойной религиозности романиста, почувствовал кончину писателя именно как христианское успение. Придя домой после панихиды, он отметил в записной книжке: «Я только что с панихиды Гончарова. Я стоял в маленькой скромной прихожке... Покойный лежал в третьей комнате. И вдруг – когда я взглянул на лицо его – все исчезло: и постылые лица знакомых литераторов, и суетное настроение, и маленькая комната. Я даже не помню, во что был одет усопший, я помню только это бледное, бесконечно тихое лицо. Я видел его при жизни. Это был полуслепой дряхлый старик. Лицо его казалось тогда безжизненным, равнодушным и ленивым, выражало только суетную и скучную поверхность жизни, а свое заветное он слишком глубоко таил от людей, этот одинокий, нелюдимый художник. И вот теперь заветное и глубокое его сердца, то, что создало Веру и голубиную чистоту Обломова, выступило, освобожденное смертью, на бледном, помолодевшем и успокоенном лице. И я почувствовал вдруг, как я всегда любил этого чужого и незнакомого человека, самою чистой и бескорыстной любовью, как только можно любить на земле, не как отца, не как брата, не как друга, даже не как учителя, а как человека, чья душа открывала моей душе великое и прекрасное, и за то он был мне ближе, чем брат, отец, друг, учитель. Мне не было его жалко, не было печально, я не чувствовал страха смерти; напротив, мне было радостно за него, что тишина и примирение, которые были его творческой силою, охватили теперь все существо его. И я думал: неужели это восьмидесятилетний старик? Детская чистота, невинность и успокоение делали это мертвое лицо таким молодым и прекрасным, что нельзя было оторвать от него глаза: так тихо спят только дети».
  


  
    После смерти писателя отец Василий Перетерский служил над его прахом панихиды, провожал гроб с телом покойного романиста в Лавру и обычным порядком после отпевания в Свято-Духовской церкви предал земле на Никольском лаврском кладбище, которое в 1891 г. называлось Новым.
  


  
    Отношение Гончарова к Церкви на протяжении всей жизни было ровным: он с детства был воцерковленным человеком, жил и скончался в церковной ограде. Характер его религиозности можно определить как евангельское отношение к жизни во всех ее, даже самых мелких, проявлениях.
  


  


  
    *Владимир Иванович Мельник – доктор филологических наук, профессор, член Союза писателей России и Императорского Православного Палестинского общества, лауреат премии им. И.А. Гончарова.
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  Загадка Чайковского

  Н.Е. Двинина



  


  
    Прошедший юбилейный год, насыщенный многочисленными концертными программами, музыкальными вечерами, конференциями, посвященными музыке Петра Ильича Чайковского, дал нам удивительную возможность еще раз прикоснуться к его гению.
  


  
    Для меня всегда являлся загадкой сам феномен П.Чайковского: почему именно он и его творчество стали тем всемирным символом русской национальной музыки, которым мы не перестаем гордиться и восхищаться?
  


  
    Да, несомненно, в памяти сразу всплывают и «Русский танец» («Трепак») из балета «Щелкунчик», и «Русский танец» из «Лебединого озера», и финал Первого фортепианного концерта на теме песни «Выйди, выйди, Иванку», и финал Четвертой симфонии на теме песни «Во поле береза стояла», и другие незабываемо-прекрасные «русские» страницы его творчества, но...
  


  
    Вспомним, как захлестывает тему русской народной песни «Во поле береза стояла» весь поток драматического симфонического развития, лишь только на гребне штормовой волны блеснет она своим очертанием; да и сама музыкальная фраза, кажется, настолько прорастает своим тематизмом в оркестровую ткань, что полностью утрачивает свою фольклорную природу. А прихотливый ритмический рисунок темы финала фортепианного концерта делает песенную тему столь инструментальной, столь мало похожей, собственно, на свой прототип, что только очень чуткое ухо может уловить в этой обрывистой, дискретной музыке отголосок мелодичной народной песни.
  


  
    Да и жемчужина русской музыки – «Русский танец» из балета «Лебединое озеро», отданный щемяще-трогательной скрипке solo, с его чарующей красотой и какой-то изысканной простотой – не аллюзия ли на русский танец? Или это тот самый, знакомый нам по фотографиям, задумчивый взгляд автора на народные гулянья и какие-то свои сокровенные думы великого художника о русском народе?
  


  
    Другое дело – к примеру, блещущая своим национальным колоритом, песня Варлаама «Как во городе было во Казани» из «Бориса Годунова» М.П. Мусоргского! Что за русская удаль, что за мощь! И как хороша, в частности, диатоника фригийского минора... Да и сами образы у «кучкистов» говорят за себя: это полные драматизма страницы русской истории в «Хованщине» и «Борисе Годунове» у М. Мусоргского, или прекрасные сказочные образы – Снегурочка, Садко, исчезающий в чудесном покрове град Китеж – у Н. Римского-Корсакова.
  


  
    Ан нет, сердце подсказывает, что музыка П.И. Чайковского проникает гораздо глубже, в какие-то самые потаенные уголки нашей души, трогает самые тонкие струны нашего сердца! Да, в ней нет прямого обращения к фольклору, но, значит, есть нечто другое, что не лежит на поверхности нашего восприятия, но спрятано глубоко внутри.
  


  
    Подсознательно мы чувствуем, что за каждым персонажем всегда просматривается личность автора, оплакивающего своего Германа, или «стыдом и страхом» замирающего вместе с Татьяной. Это всегда речь от первого лица. Нет дистанции между героем, народом, природой и композитором. Все мы слышим через призму восприятия автора. Это монолог человеческой души, а чаще – крик этой души, восторженной или страдающей, крик от первого лица.
  


  
    И последний ее «лебединый» крик будет Шестой симфонией, где вновь (как в финале концерта) рваная, дискретная тема, похожая на обрывки человеческой речи.
  


  
    «Си-до-ре’–до, си-ми-ре-си-ре’–до» – что стоит за этим? Будто оркестр что-то хочет сказать...
  


  
    «Сча-стье встре-чи
  


  
    Мо-жет быть, да-ле-че...»
  


  
    Душа-христианка рвется в свою обитель и живет чаяниями о возвращении домой – в Царствие Небесное. И предвкушает покой и восторг, и боится за свою судьбу грешной души.
  


  
    Возможно, символично последней оперой композитора стала полная страстного стремления к свету опера «Иоланта». Героиня оперы одновременно жаждет и боится увидеть свет, и уверена, что только через муки и страдания («Нет, назови мученья, страданья, боль», – поет она в своей арии) она обретет любовь, счастье и бесконечную радость и наслаждение лицезрения света, величайшего творения Божиего, которого она всю свою жизнь была лишена!
  


  
    Помимо обращения к живительному источнику русской народной певческой культуры и глубоких традиций романтизма, необходимо осознать первый и главный исток творчества великого русского композитора, это, несомненно, – русское духовное песнотворчество. Первостепенная значимость слова, его главенство над музыкой; комбинаторика мотивов-попевок – по горизонтали; особый род гармонии – модальность, где каждое созвучие может стать временной тоникой, – по вертикали; особый склад фактуры – гетерофония – и, наконец, общий эпический склад формы – вот только самые скупые и обобщенные характеристики тех музыкальных сокровищ, которые еще предстояло открыть мировой музыкальной культуре.
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    П.И. Чайковский не скупится на резкие прямые высказывания в адрес состояния русской церковно-певческой культуры того времени: «От столицы до деревни раздается слащавый стиль Бортнянского и увы! – нравится публике. Нужен мессия, который одним ударом уничтожил бы все старое и пошел бы по новому пути, а новый путь заключается в возвращении к седой старине и в сообщении древних напевов в соответствующей гармонизации. Как должно гармонизовать древние напевы, надлежащим образом не решил еще никто...». Эти слова ярко свидетельствуют, что П. Чайковский не только глубоко знал и изучал церковное пение, но и остро переживал эту утрату для современного ему церковного богослужения, и предпринимал попытки реабилитировать древние церковные песнопения для слушателя своего времени.
  


  
    Всенощное бдение, Литургия и другие духовные произведения П.И. Чайковского стали этапными сочинениями, тем «краеугольным камнем», на котором возрос цвет нашей богослужебной музыки – Синодальная школа: Александр Кастальский, Николай Данилин, Павел Чесноков.
  


  
    Если сравнить 103-й псалом греческого распева, начинающий Всенощное бдение, в следующих нотных примерах композиторов XVIII–XIX веков: Д. Сарти (1729–1802), Д. Бортнянского (1751–1825), А. Львова (1798–1870), П. Чайковского (1840–1893), Н. Римского-Корсакова (1844–1908), А. Кастальского (1856–1926), С. Рахманинова (1873–1943), П. Чеснокова (1877–1944), то откроется весьма интересная картина.
  


  
    Подобно тому, как икона Пресвятой Троицы святого Андрея Рублева была зарисована несколько раз в угоду модным для своего времени живописным веяниям, в том числе палехской росписи, и темными провалами ликов чернела из-под металлических «риз», и только усилиями реставраторов, снявших «ризы» и бережно очистивших многослойный живописный «мусор», предстала перед нами в своей первозданной чистоте и святости – так и древний распев Предначинательного псалма проходит множество гармонизаций разных композиторов, прежде чем мы услышим его таким, как он есть – одноголосным или возрожденным в творчестве композиторов конца XIX века.
  


  
    Первая заслуга принадлежит перу Дмитрия Бортнянского, снявшего «позолоченные ризы» итальянской школы екатерининского времени: тактовые черты и симметричные размеры, и освободившего от них метроритмически свободный греческий распев.
  


  
    Вторая принадлежит Алексею Львову, «вытащившему гвозди» (один из гвоздей, вколоченных в икону Андрея Рублева, был из чистого золота!) традиционной дублировки сопрано в терцию, но все еще не представляющего распев вне автентических оборотов и централизованной тональной системы.
  


  
    И только с П.И. Чайковского начинается «очищение» распева от наносного европейского стиля. Впервые распев гармонизуется согласно его диатонической природе. Композитор также делает попытки замены стандартной хоральной фактуры на фактуру широкого дыхания, насыщенную проходящими мелодическим оборотами, приближаясь к подголосочной фактуре русского песенного склада. Прямое обращение к гетерофонии с ненормированным количеством голосов, подчас с аккордовыми гроздьями, выразительными подголосками будет значительно позже – в творчестве С. Рахманинова и особенно – у П. Чеснокова. Поиски фактуры, где каждый голос является вариантом основного голоса (согласно одному из признаков гетерофонии), можно будет проследить в изложении А. Кастальского.
  


  
    Имея в виду малочисленность клироса и зачастую весьма скромную музыкальную образованность певчих провинциальных церковных хоров, можно было бы предположить ориентацию регентов на образцы 103-го псалма в гармонизации П. Чайковского и, пожалуй, не уступающего ей по своим модальным принципам, – изложения Н. Римского-Корсакова, открывшего, по его собственному признанию, «всем глаза на правильную и естественную гармонизацию напевов...». Однако приведенные выше сетования Петра Ильича на испорченный вкус современных ему руководителей церковных хоров следовало бы повторить, так как до сегодняшнего момента мало кто из регентов обращается к этим высокохудожественным образцам Предначинательного псалма, не желая выходить за рамки столь привычного обихода.
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    Разрушенные храмы восстанавливаются, иконы вынимаются из «прокрустова ложа» металлических «риз», реабилитируется старинная техника деревянного зодчества и росписи по камню, но почему такой застой наблюдается в церковном певческом искусстве, объяснить трудно. Прежде всего это связано с нашей привязанностью к рутине, нашей музыкальной «толстокожестью» и элементарной ленью, с тем, с чем так яростно боролся Петр Ильич Чайковский. Строки его писем ясно свидетельствуют об этом: «Нужно подогревать себя, иначе далеко не уйдешь», или другое высказывание: «Нужно, необходимо побеждать себя, чтобы не впасть в дилетантизм»..
  


  
    Хочется привести здесь и любопытное предисловие к переведенному Петром Ильичем с французского языка учебного пособия «Руководство к инструментовке» выдающегося бельгийского музыковеда и композитора Франсуа Геварта: «Настоящий перевод сделан в видах пользы той части русского юношества, которая посветила себя всестороннему изучению искусства в наших двух, покамест единственных, консерваториях. Ученики этих благодетельных учреждений, долженствующих рано или поздно избавить наше родное искусство от язвы дилетантизма, снедающей юное произрастание русской музыки, найдут в книге Геварта здравый и дельный взгляд на оркестровые силы вообще и индивидуальность каждого инструмента в особенности».
  


  
    В Клинских предместьях композитором был создан целый ряд крупных произведений в изумляюще кратчайшие сроки: в Майданово – симфония «Манфред», опера «Чародейка», музыка к пьесе А.Н. Островского «Воевода», «Думка» для фортепиано, «Правоведская песнь» к юбилею родного ему Училища правоведения, несколько романсов; во Фроловском – Пятая симфония, увертюра-фантазия «Гамлет», балет «Спящая красавица», инструментовка четырех последних картин и завершение оперы «Пиковая дама». Так, «Пиковая дама» была написана всего лишь за сорок четыре дня! Музыкальный критик Николай Дмитриевич Кашкин вспоминает: «П.И. Чайковский работал постоянно и неустанно; изо дня в день известные определенные часы неуклонно посвящались композиторскому труду... В занятиях каких бы то ни было он не знал лености, его добросовестность и строгое отношение к себе исключали в нем всякую возможность того вида нравственной распущенности, которая называется ленью». «Работа есть для меня величайшее и ни с чем не сравнимое благо. Для меня бросить сочинение равносильно лишению себя жизни», – писал П.И. Чайковский Н.Ф. фон Мекк.
  


  
    Вновь поселясь в Майданово, П. Чайковский создает балет «Щелкунчик», оперу «Иоланта», балладу «Воевода». И наконец, в доме в Клину, если скрупулезно подсчитать все дни, когда он работал, и исключить гастрольные, артистические поездки, то окажется, что на написание Шестой симфонии, Третьего концерта, восемнадцати пьес для фортепиано, шести романсов, вокального квартета «Ночь» и Военного марша было затрачено всего сорок шесть дней! Восхищающее и поражающее нас изобилие творческих мыслей подтверждают следующие слова самого композитора: «Как только набросан у меня эскиз, я не могу успокоиться до тех пор, пока не исполню его, а как только готово сочинение, я тотчас испытываю непреодолимую потребность приняться за новое. Для меня труд (т. е. этот именно труд) необходим как воздух».
  


  
    Не являясь хронологически последним произведением, Шестая симфония стала итогом и завершением всей творческой жизни и деятельности великого композитора. Мы, клинчане, можем гордиться фактом того, что Шестая симфония целиком и полностью, от первого до последнего такта, написана здесь, у нас – в Клину. Сам Петр Ильич называл ее «наилучшей, в особенности наиискреннейшей».
  


  
    В письме к великому князю Константину Романову в ответ на предложение написать вокальное сочинение на стихотворение «Реквием» Алексея Апухтина П. Чайковский отвечает: «Общее настроение этой пьесы, конечно, подлежит музыкальному воспроизведению, и настроением этим в значительной степени проникнута моя последняя симфония (особенно финал)».
  


  
    В письмах к друзьям прослеживается неподдельный трепет и жажда вложить все мастерство композиторской техники и совершенство концептуальной мысли в свое новое творение: «Инструментовка чем дальше, тем труднее мне дается. Двадцать лет тому назад я валял во все лопатки, не задумываясь, и выходило хорошо, – пишет он брату. – Теперь я стал труслив и неуверен в себе. Сегодня сидел целый день над двумя страницами – все что-то не выходит, чего бы хотелось». О том же говорят и строки письма к любимому племяннику, Владимиру Давыдову, которому симфония была посвящена: «Я очень доволен ее содержанием, но не доволен или, лучше сказать, не вполне доволен ее инструментовкой. Всё что-то не так выходит, как я мечтал». Глубокое понимание своего призвания и тревогу за творческую неудачу мы слышим и в письме к знаменитому пианисту Александру Ильичу Зилоти: «...Инструментую симфонию, и, странное дело, ужасно трудно как-то дается, т. е. всё я недоволен, всё хочется как-то получше сделать – а как, не знаю!».
  


  
    Концепция жизни, облеченная в симфоническую музыкальную форму – что может быть сложнее и одновременно ближе каждому человеку, задумывающемуся хотя бы иногда о смысле своей жизни?
  


  
    Помимо внешней сонатной формы, сочинение несет в себе признаки формы высшего порядка – центрической композиции. Это несомненная параллель с 3-й главой Бытия – «...в поте лица твоего будешь есть хлеб, доколе не возвратишься в землю, из которой ты взят, ибо прах ты и в прах возвратишься». Тема вступления – четырехнотный мотив у первого фагота и нисходящий шеститактовый полутонный ход контрабасов divisi – то зерно, тот «прах», из которого родится жизнь главной и побочной партии, а также тема финала. Симметрия восходящей темы вступления и нисходящей темы финала очевидна: «И создал Господь Бог человека из праха земного, и вдунул в лице его дыхание жизни, и стал человек душею живою», – так говорится в Священном Писании. Прототип темы вступления – вызволенный из юнговской прапамяти мотив, близкий многим примерам из древнего церковного пения. Приведу в пример малый знаменный распев «Да исправится молитва моя» из рукописи начала XVIII в., «Блажен муж» напева Троице-Сергиевой Лавры, «Святый Боже» самого Петра Ильича – все они демонстрируют общие мотивные характеристики: восходящее тоно-полутоновое движение с остановкой на третьем звуке и возвращение. «Это своеобразная исповедь души композитора, рассказывающего о своем чувствовании мира, в котором быстротечность времени неумолимо приближает конец жизни, а вместе с тем и конец страданиям», – слова Леонида Сидельникова, автора одной из лучших монографий о П. Чайковском.
  


  
    Удивительно, сколь далеко расходятся пути двух великих симфонистов: П.И. Чайковского и Рихарда Вагнера. Не разделяя взгляды Р. Вагнера на оперное искусство, П. Чайковский не упускает случая побывать в Байрейте на представлении очередной новой оперы немецкого композитора и преклоняется перед его симфоническим «гением», хотя и «следовавшим по ложному пути». Однако стремлению Р. Вагнера к сверхоркестру, особенно в последние годы жизни, смелым высказываниям последнего о замене струнной группы оркестра как маломощной на акустически-сильную группу духовых, П. Чайковский противопоставляет совершенство композиторской техники и редкое уникально-тонкое слышанье традиционного состава оркестра. Так тему главной партии шестой симфонии начинает divisi альтов и виолончелей – тембр наиболее близкий тембру, интонации и тесситуре человеческого голоса, полный тепла, искренности и некой выразительной простоты. Штрихи и динамические оттенки – ровно вздохи трепещущей души (маленький штрих, но трудно вообразить себе подобный эффект, если бы, к примеру, первый мотив начинался вниз смычком...). Рассмотрим вертикаль: первые альты повторяют тему вступления, вторые альты и вторые виолончели – усиливают «страстно-стремительным» полутоновым ходом вверх начальную интонацию, первые виолончели повторяют скорбное нисходящее движение, завершающее вступление. В результате тема «de profundis» («из глубины воззвах к Тебе, Господи») приобретает новое качество – юношескую порывистость, взволнованность и удивительную живую, человеческую наполненность. И это только первый такт. Анализируя симфонию и в крупном плане, и подробно, окунаешься в океан интереснейших деталей с точки зрения формы, фактуры, гармонии, ритмического рисунка, мелодизма и, наконец, собственно, стиля Петра Ильича Чайковского.
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    П. Чайковского часто называют последним романтиком. Такие приметы романтизма, как тоска по идеалу, ощущение раскола мира на две части, где в реальной действительности художник-романтик не может найти себя, отсюда – обращение к внутреннему миру человека, обращение к гармонии человека и природы, – весьма свойственны творчеству П. Чайковского. Однако мир фантасмагорий, в который удаляется герой Г. Берлиоза или Ф. Листа, или вагнеровское воспевание слияния любви и смерти, или шумановский «давидсбюндлерский» вызов обществу, весьма далеки от мироощущения П. Чайковского.
  


  
    Пожалуй, никто из композиторов не уделяет так много внимания именно внутреннему миру личности. Скорее, от «первого романтика» – Франца Шуберта – и через творчество Роберта Шумана – можно провести мостик к пониманию этого гения великого русского композитора. Эстетизм Р. Шумана, желание во что бы то ни стало не мириться с рутиной, пошлостью, мещанством, обывательщиной, П. Чайковский обращает внутрь себя самого. Он сам для себя – поле битвы за знамение высокого искусства. И здесь он одерживает великую победу. Величайшая трудоспособность, колоссальный отбор музыкальных средств выразительности, постоянная внутренняя (как известно, Петр Ильич даже на прогулку не выходил без блокнота для записи и корректировки музыкальных мыслей) и внешняя работа великого художника как педагога, дирижера, музыкального деятеля. Мало кто помнит, что именно П. Чайковским создано первое российское учебное пособие по гармонии – «Руководство к практическому изучению гармонии», ряд методических работ, несколько переводов, в том числе и Роберта Шумана – «Жизненные правила и советы молодым музыкантам».
  


  
    Но еще более роднит музыку П. Чайковского с Р. Шуманом некий за гранью человеческих возможностей эмоциональный накал сопереживания. «В цветах белоснежных лилий я укрою душу мою, чтоб лилии спели милой, как нежно ее люблю...» Разве после такой музыки возможно не плакать, не хотеть стать чище, лучше, отбросить от себя всю пыль обыденности, всю шелуху суетного мира? Заимствуя шумановский возвышенный камертон сопереживания человеческим чувствам, то же катарсическое воздействие несет в себе и музыка П.И. Чайковского.
  


  
    Никто из композиторов с такой искренней любовью и нежностью не писал о детях и для детей, оставив нам два шедевра фортепианной музыки: цикл «Детские сцены» – Роберт Шуман и «Детский альбом» – Петр Ильич Чайковский!
  


  
    От «первого романтика» – Франца Шуберта П. Чайковский наследует простоту и безыскусность тематизма (оговорюсь: кажущуюся простоту, и кажущуюся безыскусность, вспомнив блокнот Петра Чайковского и обрывки бумаги, на которых Франц Шуберт записывал свои музыкальные мысли, так как у него, в отличие от Петра Ильича, не было в достатке даже нотной бумаги, и инструмента своего тоже не было, простенькое пианино он сумел приобрести только перед самой своей кончиной). Несмотря на трудности и лишения, на полосы полного безденежья, оба композитора своим титаническим самозабвенным трудом оставили потомкам настоящую сокровищницу музыкальных тем, узнающихся буквально по первым нотам. Чего стоят хотя бы такие бриллианты музыкального искусства, как «Фантазия фа-минор» для фортепиано в четыре руки с ее темой – простой, мудрой, интровертной, монологичной, похожей на обрывистые слова человеческой речи, «Музыкальный момент фа-минор» или «В путь» из цикла «Прекрасная мельничиха»!
  


  
    Обращение героя к ручью как к другу, персонификация природы в вокальном цикле Ф. Шуберта также находит параллель в знаменитых романсах П. Чайковского: «Благословляю вас, леса...» на стихи Алексея Толстого, «Растворил я окно» на стихи Константина Романова, «Я ли в поле да не травушка была» на стихи Ивана Сурикова и др.
  


  
    Анализируя вокальное творчество П. Чайковского, приходишь к мысли о некоей «категории слова» в его лучших романсах, имея в виду не только множество упоминаний о речи как таковой, но слово как категорию высшего, невербального порядка: «Хотел бы в единое слово я слить мою грусть и печаль и бросить то слово на ветер...», «Ни слова, о друг мой...» (из одноименных романсов), «Я вижу печальные очи, я слышу веселую речь...» («Средь шумного бала»), «В этих звуках на жаркие слезы твои кротко светит улыбка любви...» («Уноси мое сердце»), «Очей немые разговоры...» («Забыть так скоро»).
  


  
    Не приоткрылась ли нам завеса тайны, так волновавшей меня в самом начале моих раздумий о творчестве великого композитора Чайковского: почему именно он и его творчество стали всемирным символом русской музыки?
  


  
    По моему глубокому убеждению – это некий божественный дар, тот новый, одиннадцатый талант, которым одаривает Господин своего раба в притче о талантах. Это непредвиденная, нежданная, но желанная награда композитору за то «смутное стремление к музыке», которое по его словам было образно отражено в главной партии Шестой симфонии. Трудоспособность, ответственностью за творчество, самоотверженность, глубокий патриотизм, эмоциональное сопереживание – это те пять малых талантов, которые композитор приумножил и получил похвалу: «В малом ты был верен, над многим тебя поставлю...», «Ибо всякому имеющему дастся и приумножится; а у неимеющего отнимется и то, что имеет» (Мф. 25, 23, 29).
  


  
    Повторюсь, обобщая сказанное выше:
  


  
    – во-первых, это глубокое осознание своего таланта как дара Божия, который композитор обязан совершенствовать и созидать каждую минуту своей жизни;
  


  
    – во-вторых, колоссальная трудоспособность. Недаром знаменитая фраза: «Вдохновение такая гостья, которая не любит посещать ленивых» принадлежит именно П. И. Чайковскому;
  


  
    – третье, чрезвычайно строгое отношение к себе, к своему призванию и чувство ответственности перед потомками, перед наследниками своего творчества за каждую написанную ноту; будучи уже прославленным композитором, П.И. Чайковский пишет брату Анатолию Ильичу: «...Работа моя идет очень хорошо, но я уже не могу теперь писать так скоро, как прежде, но не вследствие старческого упадка сил, а вследствие того, что я стал бесконечно строже к себе и уже прежней самоуверенности нет»;
  


  
    – четвертое, некая «шубертовская» самоотверженность, готовность претерпеть любую нужду, любые невзгоды ради искусства;
  


  
    – пятое, изучение образцов русского духовного песнотворчества;
  


  
    – шестое, обращение к неисчерпаемому источнику русской народной песенной культуры, бережное, благоговейное отношение к нему;
  


  
    – седьмое, пристальное внимание художника-романтика к внутреннему миру человеческой личности, эмоциональное сопереживание такой степени, когда композитор вкладывает «без преувеличения всю свою душу»(П. Чайковский о Шестой симфонии),
  


  
    – восьмое, чистота и выразительность тематизма, восходящая к человеческой речи;
  


  
    – девятое, совершенство оркестровки; редкое слышание оркестровой фактуры, «кристально-прозрачной», без тени лишних дублировок; непреходящая влюбленность в каждый инструмент оркестра; редкая перенасыщенность какой-либо партии всегда обусловлена особым эмоциональным состоянием;
  


  
    – наконец, последний, десятый, талант – всеобъемлющая широта русской души, души человека, родившегося здесь, в России, на захватывающих дух просторах русских полей, лесов, дубрав, впитавшего запахи мяты и полыни, небесную синеву васильков, лучистую солнечность ромашек, белоснежную нежность любимых композитором ландышей и всю ту красоту, которую и описать невозможно словами, а можно только увидеть и навсегда запечатлеть в своей памяти, а услышав музыку великого композитора, закрыть глаза, улыбнуться и вспомнить.
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    Недаром такую всемирную любовь завоевали музыкальные зарисовки русской природы и русского быта – лирические фортепианные пьесы цикла «Времена года»!
  


  
    «Прогулка летом в России, в деревне, по полям, лесу, вечером по степи бывало приводила меня в такое состояние, что я ложился на землю в каком-то изнеможении от наплыва любви к природе, – от всех неизъяснимо-сладких и опьяняющих ощущений, которые навевали на меня лес, степь, речка, деревня вдали, скромная церквушка, словом, всё, что составляет убогий русский родимый пейзаж». Во время поездки на Женевское озеро в Швейцарию он с сокрушением пишет в своем дневнике: «Среди этих величественно прекрасных видов и впечатлений туриста я всей душой стремлюсь в Русь, и сердце сжимается при представлении ее равнин, лугов, рощей. О милая родина, ты во сто крат краше и милее...».
  


  
    В воспоминаниях племянника Петра Ильича – Юрия Львовича Давыдова – есть строки о том, что одним из самых любимых маршрутов постояльца дома в Клину был маршрут вдоль реки Сестры, а в зимнее время – прямо по льду! Письма к Надежде Филаретовне фон Мекк изобилуют описаниями природы наших мест, это настоящие шедевры эпистолярного жанра. Только вслушайтесь! О весне: «...Какое волшебство наша весна своей внезапностью, своею роскошною силой! Как я люблю, когда по улицам потекут потоки тающего снега и в воздухе почувствуется что-то живительное и бодрящее! С какой любовью приветствуешь первую зеленую травку! Как радуешься прилету грачей, а за ними жаворонков и других заморских летних гостей!», «Теперь, с наступлением весны, и здоровье мое стало превосходно. Чем ближе подвигаешься к старости, тем живее чувствуешь наслаждение от близости к природе. Никогда еще я так не упивался прелестью весны, просыпающихся произрастаний, прилетающих птичек и всего вообще, что приносит русская весна, которая у нас, в самом деле, как-то особенно прекрасна и радостна». О лете: «...Раз навсегда я решился летом избегать работы, а странствовать и отдыхать». Об осени: «Любите ли Вы такие серенькие деньки, как сегодня? Я их люблю ужасно. Да и вообще начало осени по прелести можно сравнить только с весной. Мне кажется даже, что сентябрь с его нежно-меланхолической окраской природы имеет преимущественное свойство наполнять мою душу тихими и радостными ощущениями... Я просидел около часа сейчас на этом месте и испытал одну из тех минут, когда всякие заботы и треволнения куда-то скрываются». О зиме: «Обожаю я эти светлые, с легким морозцем дни...», «После нескольких дней жестокого ветра с вьюгой, заставившего даже меня сидеть безвыходно дома, сегодня наступила дивная зимняя погода, один из тех зимних солнечных дней, которые своей невыразимой прелестью могут заставить забыть, что где-то на юге солнце, цветы и почти вечное лето ...сегодняшний день воскресил меня совершенно, и я опять здоров и полон энергии к работе».
  


  


  
    Дорогой Петр Ильич! Передать Вам хочется
  


  
    Низкий поклон наш с Сестры-реки.
  


  
    Мы не только наследники Вашего творчества,
  


  
    Но и чуть-чуть земляки.
  


  
    Обо всех ушедших помолим Господа:
  


  
    Только кажется нам, что они далеки.
  


  
    Не забудем, братья, и Петра Чайковского,
  


  
    Мы – родные ему, мы – почти земляки!..
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  Андрей Петрович Шестов

  Н.С. Шапошникова



  
    В прошлых выпусках нашего Альманаха мы рассказывали о трех братьях Куманиных, внесших значительные средства на строительство Троицкого собора нашего монастыря. Сегодня мы расскажем еще об одном жертвователе – Андрее Петровиче Шестове.
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    Андрей Петрович Шестов – потомственный почетный гражданин, коммерции советник, купец 1-й гильдии, Московский городской голова родился в 1783 году в городе Боровске. Его отец – известный в свое время местный купец – торговал бакалеей и вел оптовую гуртовую торговлю чаем из Кяхты. Дела его шли хорошо, и в начале XIX века он переселился с семьей в Москву, где продолжил торговлю. После смерти отца Андрей Петрович совместно с братьями Викулой и Петром создали фирму «В., А. и П. Шестовы». Кроме чайного дела, фирма имела сахарный завод в Петербурге (закрыт в 1835 году).
  


  
    Жил Андрей Петрович в Лаврушинском переулке, в доме своих родителей. (Этот тихий замоскворецкий переулок получил свое название во времена императрицы Екатерины II по имени владелицы дома – купеческой вдовы Анисьи Матвеевны Лаврушиной.) История же дома Шестовых прослеживается с конца XVII в. Уже тогда здесь были возведены каменные палаты, которые перестраивались владельцами на протяжении последующих веков, в том числе Шестовым в 1835–1839 годах.
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    Дом Шестовых в Лаврушинском переулке
  


  


  
    Ныне этот адрес известен всему миру. Здесь находится гордость нашей страны – знаменитая Третьяковская галерея, богатейший музей русской живописи и графики. В 1851 году у «администрации по делам купцов Шестовых» это здание было приобретено купцами Третьяковыми. В 1855 году его владелицей указывается «московская купчиха вдова Александра Даниловна Третьякова». В 1873 году П.М. Третьяков прикупил для галереи еще один участок в Лаврушинском переулке и построил для нее особое здание, а с 1881 года открыл доступ для осмотра галереи всем желающим. В дальнейшем галерея неоднократно перестраивалась и расширялась.
  


  
    

  


  
    Андрей Петрович Шестов придерживался раз и навсегда установленного порядка: утром шел в храм на раннюю обедню, затем выпивал три стакана чая и лишь после этого приступал к работе. Прекрасный знаток купеческого быта Александр Сергеевич Ушаков (1836–1902) в своем сборнике «Наше купечество и торговля с серьезной и карикатурной стороны» так характеризовал Андрея Петровича: «Широкий размах и нерасположенность к мелочам были его прямой потребностью. Ему не жилось иначе. Но вместе с тем его нередко рискованные предприятия не были следствием удовлетворения личного расположения к роскоши, к открытой жизни, к излишествам. Напротив, он был нетребователен и крайне умерен, даже скуп». Образ жизни Шестова соответствовал его характеру, который отличали строгость, деятельность, постоянный труд.
  


  
    Во время войны 1812 года братья понесли значительные утраты. Когда после изгнания французов жители вернулись в Москву, то нашли свои хранилища разграбленными и сожженными.
  


  
    Архивные дела упраздненной Управы благочиния того времени показывают, какие миллионы потеряли москвичи из-за пожаров лавок и амбаров. В делах Управы было зарегистрировано множество заявлений с просьбой отыскать разграбленное или выдать вознаграждение за утраченное имущество. По данным Управы, братья Шестовы оценили свои потери в 770 338 руб. 84 коп.: чай, сахар и дома.
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    Третьяковская галерея. Фото нач. ХХ в.
  


  


  
    В 1822–1826 годах Андрей Петрович был московским гласным, входил в Комиссию для изыскания доходов Москвы и уменьшения ее расходов, с 1834 года – попечителем Московского Коммерческого училища. В 1834–1838 годах А.П. Шестов – товарищ директора московской конторы Государственного коммерческого банка. В 1835 году избран почетным членом его совета.
  


  
    С 1843 по 1845 год он занимал должность городского головы. Он всецело посвятил себя городским делам, вследствие чего торговля, которая до этого успешно шла благодаря его энергии и умению начала падать. Он занимался городскими делами охотнее, чем своими собственными. «В руках его все кипело и клеилось, – заметил один из мемуаристов, – хотя везде он был деспотом в хорошем смысле этого слова».
  


  
    В бытность его городским головой мещанское и ремесленное сословия получили самостоятельность и независимость, о которых они раньше не могли и думать. При нем были значительно снижены городские налоги. В Москве в эти годы велось большое строительство, заключались более выгодные для города сделки. На этой почве возникали злоупотребления, с которыми Шестов энергично боролся, ему удалось добиться права участвовать в работе Московской строительной комиссии, что позволило контролировать расходование городских средств.
  


  
    Всей Москве было известно дело о поставке в армию партии бумажных касок вместо кожаных. Только решительное вмешательство городского головы помогло раскрыть эту махинацию (он лично взламывал в комиссариате каски и обнаруживал внутри бумагу).
  


  
    Боролся он не только с казнокрадством в городском хозяйстве, но и с самоуправством полиции. В те годы ни один московский купец и мещанин, задержанный полицией, не мог быть окончательно обвинен или оправдан без приговора общества и его головы. За свою особенную правдивость, честность и разумную основательность в делах он заслужил большое расположение и любовь москвичей, к нему часто обращались за решением споров, и одного его слова было достаточно, чтобы прекратить тяжбу.
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    Московское Императорское коммерческое училище, арх. И.Д. Жилярди. 1908 г.
  


  


  
    18 декабря 1845 года мещанское общество поднесло ему Адрес с выражением благодарности за все, что он сделал для города, и просило гражданского губернатора И.В. Капниста опубликовать его. Приводим лишь выдержку из этого адреса: «Он [А.П. Шестов] с первого дня вступления в должность градского головы начал употреблять все зависящие от него средства не для удовлетворения мелкого честолюбия, но на пользу собратий и в особенности обратил все свое отеческое попечение к многочисленному и стесненному в промыслах мещанскому сословию. Не оставляя весьма обширных и многотрудных занятий на должности, он во всякое время был готов предупреждать всякие полезные желания не только целого Мещанского общества, но и, в частности, каждого лица, к сему сословию принадлежащего. И кроме предметов, служащих к облегчению всего сословия, по коим употреблял свое ходатайство перед правительством, он всегда с христианским участием предпринимал все способы к обеспечению участи вдов и сирот и наставлениями религиозной нравственности изгонял возникающие в семействах распри и всякого рода междоусобные неудовольствия. Полная доверенность к мудрости Отца Небесного, чувство добра в сердце и отчет совести за каждый день и каждую мысль были, во всяком случае, отличительные черты его. Он не имел врагов, потому что, боясь Бога, боялся и закона Божия, повелевающего любить врагов. Всё это, взятое в совокупности, составляло источник тех благ и того счастья, которые видимо изливались на мещанское сословие, чему единственным виновником был представитель и заступник Андрей Петрович Шестов. При таком положении дела, можно сказать, небывалого в летописях городских обществ, искренняя благодарность всех и каждого была самой ничтожной данью и даже едва ли уместна...» Андрей Петрович дорожил этим подношением более, чем какой-либо другой наградой. Этот Адрес висел у него в доме в спальне над кроватью.
  


  
    Скончался А.П. Шестов 30 июля 1847 года. От церкви святителя Николая в Толмачах (на которую щедро жертвовали братья Шестовы), до Данилова монастыря его провожала многолюдная процессия москвичей. Шествие продолжалось несколько часов. Среди провожающих можно было услышать такие слова: «Кабы каждый из нас жил, как дедушка Андрей, дело шло бы поспорей». Как писал один из его современников, «в общественную деятельность, как в частное дело, он внес присущий ему свет; с его выходом из службы все потемнело».
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    Храм святителя Николая в Толмачах. Лит. 1871 г.
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    Андрей Петрович был похоронен в подклете Троицкого собора Данилова монастыря, где незадолго до этого была похоронена его супруга Ульяна Федоровна Шестова (в девичестве Вишнякова; † 24 июля 1847 г.). В упомянутой ранее диссертации иеромонаха Августина (Пиданова) «Некрополь Свято-Данилова московского монастыря» упомянуты восемь членов семьи Шестовых, захороненных в Даниловом монастыре.
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  Для жизни вечной...



  


  
    Анемоны, цикламены, ирисы, бугенвилии, полевые ромашки и еще несколько сортов простых и скромных цветов растут в окрестностях Иерусалима. Святая Земля, куда тянет, пожалуй, всякого христианина, очень скудна растительной и животной жизнью. Большая часть Израиля – это суровая каменистая пустыня Негев, пересыхающие летом реки, страшный смертоносный ветер хамсин и изматывающая сезонная жара. Спустившись с восточных склонов гор в сердце Иудейской пустыни – к Мертвому морю – попадаешь, казалось бы, вовсе в безжизненные места.
  


  
    Но это только кажется. Недалеко от места, где Иордан впадает в Мертвое море, стоит монастырь Герасима Иорданского. Цветущий оазис обители, преизобилующий жизнью, побеждает здесь небытие. Скромные полевые цветы Палестины сменяются буйством разнообразной тропической растительности, а диковинные птицы оглашают окрестности торжествующим пением. Смерти нет. Она посрамлена. Такова сила преображающей деятельности человека, если он работает для Бога. Если он с усердием выполняет первую, данную Господом после вселенской катастрофы грехопадения Заповедь – «возделывать землю». Землю своего сердца и окружающий мир.
  


  
    

  


  
    Сергей Дмитриевич Соколов – известный московский архитектор, более тридцати лет работавший в области церковной реставрации и современного храмоздательства. он стоит у истоков воссоздания традиций строительства и реставрации возвращенных русской Православной Церкви исторических культовых зданий.
  


  
    

  


  
    Каждому христианину абсолютно необходимо убедиться в том, что смерти нет. Жалко только, что после этого придется умереть. Дмитрий Сергеевич Соколов – воплощение жизни – умер внезапно для нас. Казалось, что человек с такой улыбкой умереть не может, да и зачем ему умирать? Есть силы, есть гигантский опыт, есть желание отдавать Богу и Церкви свой талант, который он по пустякам никогда не тратил. Но что-то, наверное, ощущалось им самим, иначе зачем Дима Соколов, как он сам назвал себя в совсем недавно вышедшей в свет журнальной статье, задался вопросом: «Что я наделал?» И совсем кратко, конспективно рассказал: «Как архитектор построил 38 храмов и вместе с А.И. Коровиным – памятник князю Даниилу на Даниловской площади в Москве. Как настоящий архитектор не построил два храма. Отреставрировал 16. Оставил после себя архитектурную мастерскую в Троице-Сергиевой Лавре и в Даниловом монастыре. Как человек издал четыре книги слов и убедился в существовании вечной жизни». Что это – отчет? Рассказ? Исповедь? Как это понять человеку, которому кажется, что финишная прямая пока не видна? Итоговые интуиции, если конец уже приближается, доступны далеко не всем. Кто же может их заслужить и сделать свое сердце способным различить тихий голос вечности в кичливом шуме мира? Кто способен размять свою душу как чернозем в огрубевших от покаянной работы руках и услышать призыв, адресованный только ему? Кто способен заслужить откровение? Кажется, Дмитрий Сергеевич смог услышать многое и не только о себе.
  


  
    Что, как ни интуиция, как ни откровение – стих написанный им и приуроченный к 100-летию Бориса Григорьевича Бархина? Преподавателя, Учителя с большой буквы. Было это совсем недавно, чуть больше чем за год до неминуемой встречи.
  


  


  
    Созиждешь дом, коснешься сути
  


  
    И тронешь сердце старика,
  


  
    В архитектурном институте
  


  
    Пройдешь сквозь дверь как сквозь века.
  


  
    Преподаватель твой любимый,
  


  
    Твои сокурсники, друзья
  


  
    Пройдут возвышенно и мимо,
  


  
    Ведь перейти из жизни в жизнь нельзя...
  


  
    ...Так что же выпустил в итоге
  


  
    Архитектурный институт?
  


  
    – Свою мечту о небе, Боге, –
  


  
    Вот из нее деревья и растут!
  


  
    Созиждешь дом, коснешься сути,
  


  
    Затронешь струны бытия,
  


  
    В архитектурном институте
  


  
    Прошла по жизни лития!
  


  


  
    Наверное, МАРХИ – очень хороший институт. Здесь студент Дмитрий Соколов встретил таких подвижников духа, как герой этого стихотворения или как будущий протоиерей Геннадий Огрызков. И еще многих глубоких и достойных людей. Да и сам он оказался там далеко не случайно. Господь готовил его к необходимейшей для обескровленной страшными гонениями XX века Русской Церкви деятельности. Работы был непочатый край. Как только узы государственного воинствующего атеизма дали небольшую слабину и Церкви, в связи с празднованием 1000-летия Крещения Руси, был возвращен Данилов монастырь, молодой архитектор активно включился во всероссийский проект восстановления этой святыни. Реставрационные работы в Троицком Соборе и в храме Воскресения Словущего Данилова монастыря были осуществлены по его проекту.
  


  
    

  


  [image: ]


  
    

  


  
    Во время работы в объединении «Росреставрация» Д.С. Соколовым были созданы проекты реставрации таких шедевров русской архитектуры города Вязьмы как храмы Одигитрии Смоленской (XVII в.), Вознесения Господня Иоанно-Предтеченского монастыря (XVII в.), Екатерининской церкви (XVIII в.). По его проекту была отреставрирована Казанская церковь города Гагарин (Гжатск, XVIII в.).
  


  


  
    В 1990 году Дмитрий Сергеевич создает архитектурную мастерскую Троице-Сергиевой Лавры, где он как главный, а с 1995 года и как федеральный архитектор продолжил реставрационную деятельность на объектах главного русского монастыря, храмах Сергиева Посада и других городов России.
  


  
    С этого момента творческая деятельность Дмитрия Сергеевича приобретает несколько иную направленность. Акцент с реставрации храмовых зданий переносится на создание новых церквей. Его кипучая деятельность в этой сфере дала внушительные результаты: по всей стране им были спроектированы десятки новых храмов и приходских зданий. Перечислять все эти сооружения нет смысла, но упомянуть хотя бы некоторые стоит:
  


  
    Храмовый комплекс Собора Преображения Господня с домом причта и крестильным храмом Святого Иоанна Предтечи (г. Тольятти, Самарская область);
  


  
    Храмовый комплекс Знаменского собора с крестильным храмом Святого Георгия Победоносца (Кемерово);
  


  
    Собор Иконы Божией Матери «Взыскание погибших» (г. Ефремов, Тульская область).
  


  
    Собор Преображения Господня (г. Сургут, Ханты-Мансийский автономный округ);
  


  
    Троицкий собор (г. Магадан);
  


  
    Храм-памятник святых апостолов Петра и Павла (с. Прохоровка, Белгородская область) на месте величайшего в истории танкового сражения Курской битвы.
  


  
    Храм Иконы Божией Матери «Державная» (Курахово, Донецкая область, Украина);
  


  
    Храм Иконы Божией Матери «Утоли моя печали» (с. Можары, Рязанская область).
  


  
    Памятник и часовня благоверного князя Даниила Московского на площади Серпуховской заставы (Москва).
  


  
    Обычно подобные списки оканчиваются словами: «и многие другие». В нашем случае количество построенных Архитектором храмов хорошо известно. 38 – огромное число.
  


  


  
    Друзья
  


  
    Христиане не знают, что такое одиночество. Даже если у человека нет семьи и родственников, Господь может быть ему не только Отцом, но и Другом. Господь может быть всем. Другое дело, что человек не может до конца вместить в свое сердце не только Бога, но и ближнего. Поэтому так редка на земле дружба. Настоящая дружба доступна только людям великодушным и является свидетельством бескорыстия, все-таки возможного в человеческих отношениях.
  


  
    Дмитрий Сергеевич умел дружить так же, как умел дружить отец Геннадий. Поэтому они были близкими друзьями. Коллегами. Соратниками. Людьми, сердца которых часто бились в унисон. Они не могли не стать христианами, несмотря на то, что в пору их молодости этот выбор «не приветствовался». И отдали Богу все до конца, до последней капли дарованного им таланта.
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    Дмитрий Сергеевич Соколов был удостоен 16 наград и благодарностей. Самые значимые из них следующие:
  


  


  
    Орден преподобного Сергия Радонежского III степени, май 2002 г.
  


  
    Орден преподобного Сергия Радонежского III степени, август 2002 г.
  


  
    Медаль преподобного Сергия Радонежского I степени, март 2006 г.
  


  
    Патриаршая грамота Патриарха Московского и всея Руси Пимена, апрель 1986 г.
  


  
    Патриаршая грамота Патриарха Московского и всея Руси Алексия II, июль 1994 г.
  


  
    Орден преподобного Серафима Саровского III степени, октябрь 2012 г.
  


  
    Нагрудный знак «Почетный архитектор России» Министерства Регионального развития РФ, июль 2011 г.
  


  


  
    Дмитрий Сергеевич считал, что о. Геннадий выше его, всегда признавая первенство своего друга. На такое способны немногие по-настоящему талантливые люди. Когда батюшка умер, не дожив до пятидесяти лет, многим это казалось какой-то ошибкой и даже нелепостью, как будто Господь может ошибаться. Лишь через какое-то достаточно продолжительное время чада, друзья, прихожане, родственники смогли принять этот факт и попытались его осмыслить.
  


  
    Так появилась книга воспоминаний. Дмитрий Сергеевич писал: «Не знаю, воспоминания это или размышления, но первое, что приходит: отец Геннадий всегда выше и впереди. Ближе к цели, к людям, к радости. И сейчас, когда он ушел, я в растерянности: значит скоро. Ведь он всегда – первый.
  


  
    Урок смерти: каково ему было в предутреннем пятичасовом мраке, в собачьем вое и одиночестве уходить, задыхаясь. Страшно... Урок: теперь жить для смерти. Для вечной ее жизни. Готовиться, ведь теперь все серьезно, и шутки кончились. И как это в один год – он (еще нет пятидесяти), отец, брат, друг...»
  


  
    Господь дал время – 18 лет прошло с того страшного и великого момента. Сейчас друзья наверняка вместе. А здесь еще остались его верная супруга, Ирина Ивановна, его дочь – матушка Елизавета, его зять – настоятель храма Василия Исповедника (который Дмитрий Сергеевич реставрировал с 2006 года) протоиерей Олег Егоров и его внучата. Им сейчас трудно. Их потерю не сравнить с нашей, хотя она и одна на всех. На всех, кто его знал, любил, помнил, на всех, кто служит и молится в построенных и отреставрированных им храмах, на всех, кому он отдал свое сердце.
  


  
    

  


  
    Что Тебе я, Россия, оставлю, –
  


  
    Сорок храмов Твоих на крови,
  


  
    Просинь далей вокруг Переславля
  


  
    И комок безответной любви.
  


  


  
    А еще стон седеющей ивы
  


  
    С антрацитом скворца посреди,
  


  
    Его перьев и крыл переливы
  


  
    И гул неба в тщедушной груди.
  


  


  
    Я оставлю, Россия, Тебе
  


  
    Крики чаек, бурун за кормой,
  


  
    Красный угол в старинной избе
  


  
    И дорогу на небо, домой.
  


  


  
    А в четыре утра синий холод
  


  
    И полуденный белый зной,
  


  
    В красном знамени серп и молот,
  


  
    И в крестах золотых мир иной.
  


  


  
    Что оставлю Тебе я, Россия,
  


  
    Что мне дорого с малых лет, –
  


  
    Как кулич мы на Пасху носили
  


  
    На весенний распахнутый свет!
  


  


  
    Мамы руки, улыбку отца,
  


  
    Старший голос родного брата,
  


  
    Я оставлю Тебе сердца,
  


  
    Мной возлюбленные когда-то.
  


  


  
    А еще ширь и крепь океанов,
  


  
    Ледоходы идущих к ним рек,
  


  
    Златоглавых великих Иванов
  


  
    И нагих одиноких калек.
  


  


  
    Между этой эпохой и мной –
  


  
    Лишь Спаситель на срамном кресте,
  


  
    Слизь и кровь, и аспидистый гной,
  


  
    И народ, как всегда в нищете.
  


  


  
    Чем Тебя я, Россия, прославлю,
  


  
    Хотя это не мой уж удел? –
  


  
    Хоть одно сердце словом расплавлю,
  


  
    Сокрушаясь, как лес поредел.
  


  


  
    Это поэтическое завещание было написано 8 мая 2015 года. За семь месяцев до неизбежного для каждого человека дня.
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    * * *
  


  
    В стихах бывает гул.
  


  
    Его не всякий слышит.
  


  
    Как будто ветер дул,
  


  
    И вдруг затих под крышей.
  


  
    Так первая листва,
  


  
    Прошелестеть не смея,
  


  
    Уже таит слова,
  


  
    В сияньи зеленея.
  


  
    Так детская душа
  


  
    Во взрослом одиночестве
  


  
    Замрет вдруг, не дыша,
  


  
    И выразится в зодчестве.
  


  
    Воздушные селения
  


  
    Словесного строительства –
  


  
    Души озеленение
  


  
    С листвой по месту жительства.
  


  
    В песочницы дворовые
  


  
    Вмещаются дворцы,
  


  
    Отечеству дарованы
  


  
    Курносые творцы.
  


  
    Веснушки конопатые,
  


  
    Прищур на левый глаз –
  


  
    Строительными штатами
  


  
    Давно прозвать бы вас.
  


  
    В отечестве и зодчестве
  


  
    Есть место пацанам,
  


  
    Младенческое творчество
  


  
    Подмигивает нам.
  


  


  
    20.05.08
  


  


  
    * * *
  


  
    Этот полдень медового Спаса
  


  
    В этой жизни и в этом краю
  


  
    Из какого даны мне запаса,
  


  
    Если знаю, что это – в раю?
  


  
    Эти райские рдяные кущи,
  


  
    Этот синий лугов перелив,
  


  
    Этот ветер, о чем-то поющий,
  


  
    Из сияния шелесты свив,
  


  
    Это пиршество полного лета
  


  
    От каких же дано нам щедрот?
  


  
    – От свечи, от лампады, от света,
  


  
    От молитвы всю ночь напролет.
  


  


  
    14.08.08
  


  


  
    * * *
  


  
    Дождь – это слёзы рая,
  


  
    Снег вызревает в полночь.
  


  
    Помнишь, с тобой играя,
  


  
    Мать тебе пела, помнишь?
  


  
    Пела про Русь Святую,
  


  
    И божий её народ,
  


  
    Который в страну златую
  


  
    Родина-мать зовет.
  


  
    Нас созывает, братцы,
  


  
    Не погибать, не биться,
  


  
    В храм пойти, постараться,
  


  
    Боженьке помолиться.
  


  
    Дождь – это слёзы рая,
  


  
    Слёзы как в детстве, помнишь?
  


  
    Разве, на нас взирая,
  


  
    Он не придет на помощь?
  


  
    Дождь – это слёзы рая,
  


  
    Ночью светло от звезд,
  


  
    Слёзы нам вытирая,
  


  
    Снег серебрит мороз.
  


  


  
    08.11.08
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    * * *
  


  
    Образ Христа долог.
  


  
    Образ Креста дорог.
  


  
    Всюду восста ворог.
  


  
    Я жду, чтобы свет бил,
  


  
    Не жду, чтобы грех был.
  


  
    Жажду своих крыл,
  


  
    Чтоб изо всех дорог
  


  
    Дорог стал Бог.
  


  
    Чтобы дивен стал свет,
  


  
    Чтобы ливень смыл след,
  


  
    А иного пути нет.
  


  


  
    04.08.08
  


  


  
    * * *
  


  
    Всем скорбящим – радости,
  


  
    Всем болящим – благости,
  


  
    Всем творящим – бдения,
  


  
    Всем молящим – пения,
  


  
    Ну, а мне – терпения.
  


  
    Всем погибшим – жалости,
  


  
    Всем живущим – смелости,
  


  
    Всем усопшим – милости,
  


  
    Всем успевшим – спелости,
  


  
    Всем талантам – гения,
  


  
    Ну, а мне – терпения.
  


  
    Всем, зовущим в старости,
  


  
    Господи, дай сладости,
  


  
    В их скорбящем бдении –
  


  
    Ко Христу молении.
  


  


  
    05.06.11.05
  


  


  
    * * *
  


  
    Это зелень пронзительных листьев,
  


  
    Это ветвь, искривлённая вкось,
  


  
    Это небо, как пушечный выстрел,
  


  
    Гулом света разорвалось.
  


  
    Это взмыли над лесом деревья,
  


  
    Это вширь раздались небеса,
  


  
    Это бедная наша деревня,
  


  
    Про которую Чехов писал.
  


  


  
    17.07.04
  


  
    Семхоз
  


  


  
    * * *
  


  
    Люди отсюда уходят
  


  
    В город земной и небесный.
  


  
    Быть бы поближе к природе – Д
  


  
    а этот ливень отвесный.
  


  


  
    Хлещет, не зная разбора,
  


  
    Так по живым и по мертвым,
  


  
    Что ни двора, ни забора,
  


  
    Только канавы да версты...
  


  


  
    * * *
  


  
    Я в деревне с вечностью
  


  
    На один.
  


  
    Зелены подсвечники
  


  
    По краям картин.
  


  
    Пусть уходят люди
  


  
    Только в небеса.
  


  
    Покажи Иуде,
  


  
    Боже, чудеса.
  


  
    Научи бороться,
  


  
    Жертвовать собой.
  


  
    Научи уродца
  


  
    Дали голубой.
  


  


  
    11.05.03
  


  


  
    * * *
  


  
    Этот запах светлый леса
  


  
    Выше елей и берез
  


  
    Нас, не знавших будто веса,
  


  
    До небес вознёс.
  


  
    И качает над полями, над полями
  


  
    и снегами,
  


  
    Нас качает ввысь и вширь,
  


  
    Будто вверх летим ногами
  


  
    Мы в Данилов монастырь.
  


  


  
    16.01.02
  


  


  
    * * *
  


  
    Вот и я знаменитым не стал,
  


  
    Не признали родимые дали,
  


  
    Не вскарабкались на пьедестал
  


  
    Ордена вы мои и медали.
  


  
    Нет, масштаб мой, конечно, не тот,
  


  
    Да и нравственность не в порядке,
  


  
    И огромная доля пустот
  


  
    В бело-розовой школьной тетрадке.
  


  
    А уйти – так уж лучше туда,
  


  
    Где развеивается, как дым,
  


  
    Голубая до боли беда
  


  
    Над простором до неба седым.
  


  


  
    30.11.07
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  Учебная практика певческого искусства

  И.М. Варапаева



  
    В течение многих веков Данилов ставропигиальный мужской монастырь осуществлял широкую благотворительную и просветительскую деятельность. Он был и остается духовным, интеллектуальным и культурным центром. С первых дней возрождения монашеской жизни (1983 г.) братия монастыря начала большую работу в области духовно-нравственного просвещения и культурного развития юного поколения.
  


  
    В этом непростом деле главная роль принадлежит Воскресной школе, организованной в 1989 году. В 1992 году наместник монастыря архимандрит Алексий (Поликарпов), испрашивая благословение на создание при обители катехизических курсов, обратился к Патриарху Московскому и всея Руси Алексию II. Курсы начали свою работу в том же 1992 году и существуют по сей день.
  


  
    С 1995 года сотрудники курсов начали вести преподавательскую работу в московских ВУЗах: МГУ им. М. В. Ломоносова, Московском Физико-Техническом Институте, Российской Академии музыки им. Гнесиных, Военном университете. В связи с расширением деятельности Катехизические курсы в 1999 году были преобразованы в Центр духовного развития молодежи (ЦДРМ), руководителем которого был назначен насельник монастыря игумен Иоасаф (Полуянов). В марте 2004 года указом Святейшего Патриарха и всея Руси Алексия II Центр получил статус Патриаршего.
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    Воскресная школа Данилова монастыря начала свою деятельность еще в конце XIX века (в 1892 году), однако была закрыта по известным причинам в 1930 году и продолжила свою работу, как уже было сказано, в 1989 году.
  


  
    Сегодня занятия в Воскресной школе проводят как насельники монастыря, так и приглашенные преподаватели высокого профессионального уровня. Изначально в Воскресную школу набирали только мальчиков, однако со временем возможность заниматься в ней получили и девочки. Наряду с Законом Божиим, историей Церкви, основами православного воспитания, разными творческими мастерскими в процессе обучения большое внимание уделялось занятиям по хоровому классу.
  


  
    Пение на клиросе, как известно, является особым служением Богу – возношением молитв «едиными усты и единым сердцем». Хор создает особое молитвенное состояние, не сравнимое ни с какой иной исполнительской деятельностью. Это налагает особую ответственность на организаторов и участников этого процесса и, особенно, в направлении воспитания будущих певчих и регентов.
  


  
    За долгие годы лихолетья опыт преподавания общемузыкальных и церковных предметов в области клиросного пения был утрачен. Теперь же во всех городах России при храмах и монастырях создаются разного рода курсы и Воскресные школы, в которых производится обучение церковному пению. Так, и при Даниловом монастыре образовались: Детский хор мальчиков (1989 г.), Регентско-певческие курсы (1998 г.), Молодежный хор (2005 г.) при Патриаршем Центре духовного развития детей и молодежи. Каждое из этих учреждений имеет свое функциональное предназначение. Вкратце расскажем о деятельности каждого.
  


  
    Хор мальчиков был организован сразу же, как только начала свою деятельность Воскресная школа. В него набирали детей в возрасте от 7 до 15 лет. Хор разделили на две группы и с каждой группой занимались два раза в неделю, в воскресные же дни проводились совместные занятия сводного хора. В состав программы входило изучение ритмики, сольфеджио, постановка голоса, обучение церковно-славянскому языку. Учащиеся два раза в год сдавали экзамены по всем предметам, в том числе и партии музыкальных произведений. В результате хор мальчиков стал петь на детских Литургиях, специально проводимых один раз в месяц в воскресный день в храме Святых Отцов Семи Вселенских Соборов. На Троицу хор мальчиков пел совместно с мужским хором в Троицком соборе монастыря.
  


  
    Детский хор принимал участие не только в богослужениях: участники много ездили в паломнические поездки и пели водосвятные молебны на местах. Кроме того, большой сводный хор мальчиков из 35–40 человек участвовал в фестивале духовной музыки «Звезда Вифлеема», в Рождественских концертах в Российском фонде культуры и в Концертном Зале им. Чайковского. В разное время хором мальчиков руководили выпускники РАМ им. Гнесиных: с 1997 по 2006 гг. и с 2010 по 2012 гг. главный регент Данилова монастыря Георгий Леонидович Сафонов, с 2006 по 2010 гг. – Александр Васильевич Конев, а с сентября 2013 года и по сей день – Анастасия Вершинина. В какой-то момент количество участников стало уменьшаться, что повлияло и на качество исполняемого репертуара. Было принято решение включить в хор девочек, что дало начало смешанному детскому хору.
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    Регентско-певческие курсы при Даниловом монастыре занимают центральное место в церковно-певческом образовательном процессе. Организованные в 1998 году, они включают в свой состав учащихся как москвичей, так и выходцев из других городов и регионов страны. Как показывает практика, выпускники наших курсов активно участвуют в церковной жизни, «неся послушания» регентов, певчих, преподавателей церковного пения в православных гимназиях и Воскресных школах. Руководители курсов, сменяя друг друга, формировали единый подход к процессу обучения и исполнительства. С 1998 г. по 2004 г. курсы возглавлял Г.Л. Сафонов, с 2004 г. и по сей день – выпускница РАМ им. Гнесиных И.М. Варапаева, с первых дней основания курсов преподававшая сольфеджио и руководившая учебным хором.
  


  
    Регентско-певческие курсы при Даниловом монастыре имеют строго дифференцированную структуру, оправдавшую свою эффективность за годы своего существования. Обучение проводится в составе двух отделений – регентского и певческого, причем в певческом отделении, состоящем из двух групп, обучаются учащиеся как с музыкальным образованием, так и без него. Это способствует привлечению широкого состава исполнителей, включая любителей хорового пения.
  


  
    Учащиеся Регентского отделения в основном имеют среднее специальное или высшее, но не всегда дирижерско-хоровое, музыкальное образование, что составляет некоторую сложность при обучении. К этой категории учащихся относятся, во-первых, те певчие, которые поют на клиросе и желают стать регентами, зачастую в силу нехватки соответствующих кадров, особенно в сельских храмах; во-вторых, – те, которым не хватает знаний по богослужебному уставу и церковному обиходу, необходимых для управления хором.
  


  
    На Певческое отделение приходят учиться люди как с музыкальным образованием, так и без него. Образование учащихся в этой группе, как правило, ограничивается музыкальной школой, так что в процессе обучения приходится не только вспоминать забытые основы музыкальной теории и грамоты, но и заново развивать и отрабатывать навыки сольфеджирования. Сложнее всего приходится учащимся без музыкального образования: за два года им необходимо освоить не только курс сольфеджио в рамках программы музыкальной школы, но и приобрести навыки, необходимые для пения в церковном хоре, воспитать музыкальный слух.
  


  
    Для освоения всех тонкостей богослужебного пения и управления церковным хором на Регентско-певческих курсах изучаются следующие предметы:
  


  
    – обиход церковного пения,
  


  
    – богослужебный устав,
  


  
    – сольфеджио,
  


  
    – хор,
  


  
    – вокальный ансамбль,
  


  
    – дирижирование (для регентов),
  


  
    – анализ хоровых произведений (для регентов),
  


  
    – история богослужебного пения,
  


  
    – хороведение,
  


  
    – гармония (для регентов).
  


  
    Все предметы неразрывно связаны друг с другом, обучение распределено на два учебных года. Помощь в освоении столь сложных дисциплин оказывают высококвалифицированные кадры – регенты с высшим музыкальным образованием и большим преподавательским опытом работы.
  


  
    Со второго курса учащиеся проходят регулярную практику на клиросе храмов монастыря. Самыми ответственными службами для них являются, несомненно, престольные праздники в честь преподобного и благоверного князя Даниила и, конечно же, ночное Пасхальное богослужение праздника праздников – Воскресения Христова.
  


  
    Хор Регентско-певческих курсов, основанный в 2012 году из выпускников разных лет, в 2015 году принимал участие в международном конкурсе «Музы мира», неоднократно давал концерты для ветеранов разных боевых действий, военных пенсионеров и инвалидов детства, принимал участие в праздничных Рождественских и Пасхальных концертах, а также мероприятиях, посвященных Дню города.
  


  
    Регентско-певческие курсы активно сотрудничают с издательством монастыря. Для учащихся уже изданы «Богослужебный сборник», «Учебный обиход» и «Избранные песнопения Божественной литургии». Готовятся к изданию и другие учебные пособия, которые, как мы надеемся, помогут «курсантам» освоить обширную образовательную программу.
  


  
    В 2005 году из Школы Молодежного Служения образовался Молодежный хор. Изначально он состоял из молодых людей и девушек без музыкального образования, но имеющих желание петь в церковном хоре. Руководителем этого коллектива стала выпускница ПСТГУ Екатерина Букриева. Хор насчитывал примерно 30 человек. Первые два года Молодежный хор принимал участие в благотворительных концертах перед ветеранами и инвалидами войны, пенсионерами тех учреждений, которые окормляет Данилов монастырь и непосредственно ЦДРМ.
  


  
    Участие в богослужениях Молодежный хор начал с нескольких песнопений, исполнив их на молодежной Литургии совместно с Праздничным хором Данилова монастыря. Первую Литургию Молодежный хор самостоятельно спел 15 апреля 2006 года. Из-за большого количества желающих петь в Молодежном хоре было принято решение разделить хор на две группы – подготовительную и основную. В 2008 г. в подготовительную группу был приглашен выпускник ПСТГУ, регент Александр Дедух. В этом же году была приглашена педагог по хоровому сольфеджио, преподаватель ПСТГУ М.Ю. Удальцова, а в 2009 г. в старшую группу была приглашена регент, выпускница ПСТГУ Ксения Могильникова.
  


  
    Молодежный хор принимает активное участие в различных конкурсах и фестивалях. Так, в 2008 и 2010 гг. хор принимал участие в конкурсе «Пою Богу моему дондеже есмь», продолжая петь в молодежных Литургиях . В 2009 г. из основного состава хора была выделена часть способных ребят, из которых образовался Камерный хор. Художественным руководителем обеих ветвей хора (как Камерного, так и Молодежного) стал выпускник ПСТГУ и РАМ им. Гнесиных Никита Сергеев. С 2013 года проводятся индивидуальные занятия по постановке голоса со старшим преподавателем ПСТГУ Е.В. Пономаревой.
  


  
    На сегодняшний день репертуар Камерного хора состоит из произведений духовной и светской хоровой музыки. Особое предпочтение отдается редко исполняемым и малоизвестным хоровым песнопениям И.А. Гарднера, А.С. Танеева (троюродного племянника С. И. Танеева), Н.Н. Кедрова-сына, Е.И. Евеца, С. Мокраняца, М. Говедарица. В репертуаре Камерного хора также присутствуют произведения современных композиторов. Это – А. Микита, Б. Феоктистов, прот. Михаил Фортунатов, Е. Садикова, мон. Иулиания (Денисова), А. Федоров, В. Пономарев.
  


  
    В 2012 г. Камерный хор стал Лауреатом II степени во Всероссийском конкурсе духовной музыки им. Хомякова в г. Туле. В 2013 г. принял участие в VI Всероссийском фестивале духовной музыки «Сретение» в г. Красноармейске Московской области. В 2014 г. принял участие в IX Епархиальном хоровом фестивале имени священника Василия Зиновьева, на родине композитора в п. Борисоглебский Ярославской области. В ноябре 2014 г. хор принял участие в фестивале-конференции, посвященной памяти педагогов-гнесинцев А.А. Юрлова и С.З. Трубачева в РАМ им. Гнесиных. В июне 2013 и 2015 гг. Камерный хор принимал участие в традиционном празднике в Государственном историко-литературном музее-заповеднике А.С. Пушкина Большие Вяземы – Захарово, приуроченном ко дню рождения поэта.
  


  
    Камерный хор регулярно выезжает с духовно-просветительскими концертами за рубеж. В марте 2013 г. – Израиль, в ноябре 2013 г. – Франция, Германия, Бельгия, Люксембург, сентябрь 2014 г. – Сербия. В 2014 г. Камерный хор имел возможность участвовать в мастер-классе Сербского Патриаршего хора «Первое Белградское певческое общество», который регулярно поет в кафедральном соборе Архангела Михаила под руководством Светланы Вимы.
  


  
    По просьбе православных христиан в Ирландии совместно с прот. Павлом Карташевым Камерным Хором впервые был записан диск «Акафист равноапостольному Патрику Просветителю Ирландии». На Рождество 2015 г. по приглашению Русской Духовной Миссии в Иерусалиме хор принимал участие в праздничных богослужениях и концертах с участием Святейшего Патриарха Иерусалимского и всея Палестины Феофила. Молодежный хор ЦДРМ два раза в год дает отчетный концерт в Даниловом монастыре и принимает участие в богослужениях не только в стенах обители, но и на подворьях монастыря, а именно: в храме свт. Николая в Измайлове, в храме святых мучениц Веры, Надежды, Любови и Софии при ФНКЦ им. Д. Рогачева. Участники выступают с концертами в подшефных организациях и ЦСО Бирюлёво-Восточное, Орехово-Борисово, Сабурово. Традиционным стало для хора выступление на Пасху в ЦКБ им. Святителя Алексия. Последние три года для Молодежного хора регулярно дает мастер-класс заслуженный артист России, хормейстер Большого Театра, профессор ПСТГУ Н.Н. Садиков. Таким образом, в обители возник целый ряд певческих коллективов, каждый из которых получил свою функцию и, соответственно, свой репертуар.
  


  
    В апреле 2004 года напротив монастырской ограды по благословению святейшего Патриарха Алексия II было начато строительство обширного архитектурного комплекса, в котором будет осуществляться деятельность Патриаршего Центра духовного развития детей и молодежи, Воскресной школы и Регентско-певческих курсов. К сожалению, работы по завершению строительства не окончены по сей день. Однако уже сейчас ясно, что с окончанием столь масштабного проекта широкая и разнообразная деятельность певческих коллективов обители получит дополнительный стимул к своему творческому развитию.
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  Удивительные истории Петра Петровича...

  В.Ю. Малягин



  
    В издательстве «Даниловский благовестник» готовится к печати сборник рассказов «Удивительные истории Петра Петровича, рассказанные им самим и записанные Владимиром Малягиным». Ниже мы публикуем главу из будущей книги.
  


  


  
    Столбики
  


  
    Даже спустя десять лет, стоило только в разговоре с Петром Петровичем напомнить ему об этой истории, как менялся его внешний вид – он как-то сжимался, уходил в себя, и видно было, что черная птица нездешней, грозной тоски накрывала его своим горячим крылом.
  


  
    А начиналось всё вполне безобидно и даже естественно: сосед Михаил предложил Петру Петровичу как-нибудь съездить в лес с прицепом (благо, и прицеп у Петра Петровича имелся) и забрать валяющиеся там уже с полгода полтора десятка двухметровых сосновых столбиков. На вопрос Петра Петровича, точно ли эти столбики никому не принадлежат, Михаил Васильевич заверил, что точно. Иначе бы не валялись они там, на старой вырубке, абсолютно никому не нужные. А для двух соседей эти столбики могли очень даже пригодиться: их покосившиеся штакетники, когда-то бывшие хорошими заборами, уже давно таковыми не являлись, и новые заборы ну точно бы не помешали.
  


  
    Ехать решили под вечер, после работы. И вот выбран день, прицеплен прицеп и соседи отправились в деловую поездку. Ехать было совсем недалеко, каких-нибудь пять километров.
  


  
    Столбики действительно лежали на том месте, где их нашел Михаил. И даже не лежали – валялись, раскиданные на довольно большой территории. Вообще, место старой порубки выглядело крайне неопрятно: что-то увезли, что-то сложили в штабель, а что-то, как эти самые столбики, просто бросили где придется. Очевидно, за ненадобностью.
  


  
    Погрузить четырнадцать двухметровых столбиков на прицеп двум мужчинам труда не составило. Делали они это легко и даже весело – под несмолкающую пальбу десятков охотничьих ружей и перекличку охотников, наводнивших лес по случаю начала весеннего охотничьего сезона. Да, именно в этот день, а точнее – вечер, охотничий сезон был открыт.
  


  
    И именно это событие, столь радостное для всех охотников, подвело наших незадачливых добытчиков. Они совсем не учли, что вместе с охотниками лес наводнили во множестве и представители нашей славной милиции. У них тоже было открытие сезона, только несколько другого: в лесу во множестве обретались люди с ружьями, которые или забыли, или принципиально не помнили о том, что для охоты (любой охоты!) нужны лицензии. Этих-то забывчивых людей милиционерам предстояло найти, выявить, задержать, а дальше... А дальше, как получится. Как удастся договориться.
  


  
    И вот, когда все четырнадцать столбиков лежали в прицепе, а Петр Петрович и Михаил собирались сесть в машину, возле них вдруг остановился милицейский «Уаз». Вышел капитан, вышли его помощники-сержанты. Капитан поинтересовался, куплены ли эти столбики, поднятые на территории местного лесхоза. Увы, столбики были не куплены. Значит, украдены?
  


  
    На все уверения наших добытчиков, что эта дрянь просто никому не нужна, поскольку валяется здесь уже давно, а потому она не украдена, а просто подобрана, капитан пояснил, что все-таки придется составить протокол о хищении государственного имущества. Тут-то до наших интеллектуалов и гуманитариев начало доходить, что, собственно, они сделали и в какую историю попали. До Петра-то Петровича уж точно!..
  


  
    В процессе составления протокола капитан задал странный вопрос, который был абсолютно не понят новоиспеченными «преступниками». А именно: одного человека указывать в протоколе (то есть владельца транспортного средства, на котором произведено хищение, то есть Петра Петровича!) или обоих. Представив, что он один будет за всё отвечать, Петр Петрович ощутил холод, бегущий по спине. Но Михаил Васильевич был великодушен и не бросил соседа одного в беде: вместе попались – вместе нас и пишите!
  


  
    Конечно, с точки зрения советских пионерских фильмов так и надо всегда отвечать, поскольку один за всех – все за одного. Да вот только не с точки зрения Уголовного кодекса. Уже спустя долгое время Петр Петрович оценил, насколько благородно вел себя этот капитан. Ведь он давал им возможность пройти не по второму пункту любой статьи Кодекса («совершенное группой лиц в сговоре»), а по первому, без отягчающих обстоятельств! Но чтобы оценить, что тебе протягивают руку помощи, надо понимать хоть что-то в законах. Ясно, что опытному милиционеру стало просто по-человечески жаль двух великовозрастных олухов; ясно, что он сразу, по одному слову, понял, насколько они не из этого мира – но у них и принять протянутую руку не хватило ума...
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    Протокол составлен в двух экземплярах и подписан, милицейская машина уехала. Незадачливые грабители постояли несколько минут, почесали в затылках. И что теперь делать? Пришли к общему выводу: теперь, когда уже попались и протокол подписали – не выбрасывать же злополучные столбики! Это уж и совсем будет обидно. А если отвечать (все равно ведь придется) – так уж хотя бы за дело!
  


  
    Еще раз почесав в затылках, сели в машину и поехали домой. Со столбиками (все равно ведь отвечать, ну и т. д.). И вдруг, выезжая из леса на шоссе, увидели, что милицейский «Уазик» никуда не уехал, а стоит как раз на выезде. И наряд в полном составе тоже стоит рядом с машиной. И смотрит в шесть глаз в прицеп наших злополучных путешественников. А в прицепе лежат столбики. С которыми наши нарушители закона ну никак не захотели расставаться...
  


  
    Позже у Петра Петровича именно в этом месте слезы всегда наворачивались на глаза, а сердце, по его признанию, обливалось кровью и стыдом. Потому что он ясно, всем сердцем, понял: если бы они выбросили столбики туда, где недавно их взяли, если бы они ехали с пустым прицепом – капитан бы точно порвал протокол и отпустил раскаявшихся нарушителей с миром. Итак, вторая возможность, предоставленная милосердным представителем власти, была упущена.
  


  
    ...Прошло какое-то время – может, две недели, может, месяц. История стала как-то потихоньку забываться. Да ладно, мало ли у милиции работы – не заниматься же им всякой ерундой, когда в стране такой разгул преступности! (О наивные, глупые люди! Да чем же в такое время и заниматься, как не всякой ерундой? Может, посоветуете ловить тех, кто ездит на самых дорогих машинах, убивает без всякой лицензии и входит без стука в самые высокие кабинеты?)
  


  
    Но в один прекрасный день (день был, правда, прекрасный, солнечный, субботний, к Свечкиным даже приехали из Москвы добрые приятели) Петру Петровичу вдруг передали повестку. И прекрасный день померк. На повестке было сказано: явиться к следователю в районную прокуратуру Подольского района. Число, время, номер кабинета. Так значит, о нас не забыли? Конечно, нет. Просто машина правосудия ехала медленно, никуда не торопясь. Да и куда ей было торопиться? Если дело касалось тех, кто убивает без лицензии – спешить тут было совсем некстати, и спешка могла выйти себе же дороже. А если дело шло о вот этих – неопытных законопослушных олухах, которые, поддавшись духу криминального времени, решили слегка, по мелочи обойти закон – тут уж тем более некуда спешить. Куда они могут деться, они, обремененные семьями и своим законопослушанием, наконец?
  


  
    Но час пробил, и срок был назначен. В этот назначенный час незадачливые расхитители государственного имущества сидели в кабинете следователя и давали показания. Следователь был довольно молодым и, на первый взгляд, вроде порядочным и даже интеллигентным человеком: разговаривал вежливо, смотрел внимательно, время от времени кивал головой, как бы подтверждая правильность того, что говорили подследственные (а они, прошу заметить, с момента начала следствия стали именно подследственными!).
  


  
    Петр Петрович и Михаил Васильевич повторили всё то, что уже говорили патрульному капитану – им ведь скрывать было нечего! Так они, во всяком случае, считали. Следователь поинтересовался – а может, они взяли не готовые столбики, а сами спилили живое дерево в лесу? Возмущение приятелей было искренним и горячим: да разве бы они могли покуситься на живое государственное имущество?! Да им бы такое и в голову никогда не пришло! Это просто потому, что столбики валялись там никому не нужные – ну и т. д.
  


  
    (Это уже потом Петр Петрович узнал, что если бы они действительно самовольно спилили дерево в лесу – им грозил бы максимум штраф, поскольку это считается административным нарушением. А за валяющиеся брошенные столбики грозит ответственность уголовная – такие вот выверты нашего Уголовного кодекса...) Следователь всё внимательно записывал. Потом спросил, сохранились ли у подследственных эти столбики. Подследственные с готовностью подтвердили, что столбики лежат у них перед домом, и вообще они их берегут как зеницу ока! (Скажи они, что сейчас этих столбиков нет и в помине, что они их выкинули, оставили в лесу догнивать – и дело сразу рассыпалось бы за отсутствием вещественных доказательств!.. Но... Кажется, в середине девяностых таких людей как Петр Петрович уже называли лохами – впрочем, за точность не ручаюсь.)
  


  
    Тогда следователь спросил, а нельзя ли прямо сейчас проехать в Рогожино из подольского кабинета и на месте убедиться в существовании этих самых столбиков. Конечно же, законопослушные подследственные и это восприняли с радостью – ведь если идти навстречу всем пожеланиям следователя, то, наверное, это засчитывается тебе в плюс?..
  


  
    Поехали на машине Петра Петровича. Это был «сорок первый» Москвич, купленный всего год назад. Следователь сидел на переднем пассажирском сиденье и интересовался машиной: сколько она расходует бензина, какую скорость развивает... Вообще, машина Петра Петровича ему понравилась. Он пожаловался, что Волга, на которой он ездит сейчас, совсем не такая приемистая, да и вообще, как-то не очень ему нравится.
  


  
    Приехали. Анна Ивановна, конечно, сразу посадила всех пить чай – в доме Свечкиных всегда и всех поили чаем, даже если человек и не мог претендовать на статус гостя. Потом осмотрели столбики, следователь обмерил их и сфотографировал. А потом Петр Петрович отвез его обратно в Подольск – не на автобусе же возвращаться государственному человеку!..
  


  
    Но именно после этого визита Петр Петрович что-то заподозрил. А конкретно – что положение их вовсе не такое безоблачное, как они представляли. Был найден Уголовный кодекс, была найдена и статья (пункт 2, в составе группы, вы помните?). И по этой статье выходило, что транспортное средство, на котором было совершено преступление, подлежит конфискации в пользу государства! Так неужели отсюда этот неподдельный интерес следователя к Москвичу Петра Петровича?
  


  
    Надо было срочно что-то делать. А тут еще сон приснился: в корзине масса каких-то кошек и котят. Петр Петрович запускает туда руку – и вся эта кошачья свора буквально в нее впивается когтями – и не выпускает, не отпускает!.. Он не может вырвать свою руку из этого кошачьего клубка!..
  


  
    При этом сосед Михаил всё так же пребывал в состоянии своей обычной невозмутимости – по крайней мере, внешне. Петр Петрович понимал, что на него, такого бывалого и такого невозмутимого, надежда сегодня плохая. А конкретно – ее и просто нет. Правда, Михаил договорился о встрече с каким-то своим приятелем из деревни Юдино (!), они даже съездили туда, но ветеран МВД Подольского РОВД заломил какую-то такую несусветную цену за закрытие дела, что приятели даже обсуждать ее не стали: не было никогда и не могло у них быть таких денег.
  


  
    А тем временем следователь вызвал их еще раз и предъявил статью – ту самую, которую для себя подобрал и Петр Петрович. Кажется, от двух до пяти лет с конфискацией транспортного средства. Всё шло именно в том, самом абсурдном, самом невероятном – и самом опасном направлении.
  


  
    Ночами Петр Петрович и Анна Ивановна брали икону Божией Матери и с молитвой вдвоем обходили два соседних злополучных дома. Бросились к отцу Геннадию. Он позвал знакомого прокурора (был и такой среди прихожан храма). Прокурор мрачно выслушал Петра Петровича и так же мрачно заявил: нечего было воровать! А машину заберут, это как пить дать!.. Помощи при этом не пообещал. Петр Петрович лишний раз убедился, что прокурорские мозги устроены и думают не совсем так, как мозги остальных обычных людей.
  


  
    Тем временем до подследственных дошли слухи, что следователь, к которому знакомые знакомых соседа Михаила обратились, чтобы как-то договориться и облегчить участь, пообещал: я их все равно посажу, и машину конфискуем. Для кого конфискуют машину и кто на ней, такой приемистой, будет ездить, у Петра Петровича больше сомнений не было.
  


  
    Тень тюрьмы (или как там – лагеря, зоны?) встала над двумя благонамеренными лохами вполне конкретно и осязаемо. Петр Петрович не мог спать, Анна Ивановна плакала не только по ночам. Но надо же было что-то делать!..
  


  
    Помощь пришла с неожиданной стороны. Точнее – сразу с нескольких сторон. Оказалось, что у тестя Петра Петровича есть кто-то среди милицейского начальства Подольска. Были сделаны звонки. Они подействовали. Дело передали другому следователю, на этот раз – женщине, внешне несколько напоминающей певицу Аллу Пугачеву. Она, не стесняясь, назвала предыдущего козлом, сказала, что он достал такими вот расследованиями буквально всю их контору и посетовала, что у нарушителей нет квитанции об оплаченном штрафе в пользу лесхоза. А была бы такая квитанция – и дела бы никакого не было! А теперь, к сожалению, уже поздно, поскольку в процессе следствия никакие штрафы оплачивать нельзя...
  


  
    В этот же день, спустя час или полтора, Петр Петрович уже был в лесхозе. Правдами или неправдами, но квитанция на 800 тысяч штрафа (в ценах 1995 года) была получена. При этом в лесхозе сказали, что вряд ли ему удастся оплатить этот штраф – никакой банк его не примет. Спустя пять минут Петр Петрович уже летел в Подольск. Он до сих пор помнит тот банк, в котором у него приняли его штраф. Причем приняли за несколько минут до закрытия банка.
  


  
    Квитанция об оплаченном штрафе была на руках! На следующий день квитанция была у следователя. Женщина, похожая на Пугачеву, удовлетворенно кивнула и сказала, что дело фактически распалось и надо просто немножко подождать. Петру Петровичу где-то в эти дни приснился еще один сон, и тоже кошачий: большая, в человеческий рост, белая кошка вонзилась в его руку своими когтями и внимательно смотрит на него человечьими глазами. Он пытается вырвать руку, кошка не пускает. Но он настойчиво тянет руку. И вот она с неохотой разжимает когти, и нарушитель на свободе!..
  


  
    Еще через несколько дней дело было закрыто за возмещением ущерба, нанесенного государственному предприятию. Свечкины служили благодарственные молебны за избавление от такого страшного (по-настоящему страшного!) испытания казенным домом.
  


  
    ...А что же столбики, спросите вы?
  


  
    А столбики пролежали еще год или два на том самом месте, где их фотографировал и обмерял следователь, сгнили и были выброшены (или сожжены в костре, Петр Петрович через некоторое время даже забыл подробности).
  


  
    И их (столбиков!) судьба лишний раз доказала известную мысль, что неправедно приобретенным богатством не разбогатеешь. Даже если это неправедное богатство – всего лишь четырнадцать двухметровых столбиков, брошенных работниками местного лесхоза за ненадобностью на месте вырубки.
  


  
    И напомнила их судьба, что заповедь «Не укради» написана, конечно, для всех, но особенно – для верующих...
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