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   Слово отца Наместника

  Как найти духовника
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    Эта тема возникла совершенно случайно ― после двух разговоров, услышанных в храме. В одном случае мужчина средних лет, вероятно недавно воцерковившийся, спрашивал свою знакомую: «Нет, ты объясни, зачем мне нужен духовник? Я ведь и так каждое воскресенье в церковь хожу». Пожилая дама, растерянно разводя руками, только и нашлась, что сказать: «Ну а как же иначе?! Так принято». Второй разговор происходил неделю спустя между двумя пожилыми женщинами, одна из которых печально говорила своей подруге: «Мой духовник, отец Андрей, уехал куда-то в Рязанскую область. Прямо не знаю, что теперь делать? Как найти себе нового духовника? Такого же, как отец Андрей».
  


  


  
    – Отец Алексий, порой у людей, недавно пришедших к вере, возникают два наивных вопроса:
  


  
    «Зачем нужен духовник?» и «Как его выбрать?» Я понимаю, что для многих людей ответы на эти вопросы очевидны, но что можно сказать тем, кто лишь недавно вступил на свою дорогу к храму?
  


  
    – Конечно, если люди задают такие вопросы, значит надо разобраться. Прежде всего необходимо понять следующее: человек приходит в церковь получить благодать, духовную силу, чтобы созидать свое спасение. В храме он участвует в различных церковных Таинствах: Крещении, Исповеди, Причащении, Венчании... Через эти Таинства человек сподобляется соединения со Христом.
  


  
    В данном случае мы говорим о Таинстве Исповеди. Принимая в нем участие, верующий открывает духовное состояние своей души. Но исповедуется он не священнику – он приходит ко Христу и исповедуется прежде всего Самому Господу. Недаром в молитвах к исповеди сказано: «Се чадо, Христос невидимо стоит, приемля исповедование твое». Священник же является свидетелем откровенного разговора человека с Богом. Через него, священника, мы открываем Господу свои грехи и получаем прощение. Через исповедь Господь принимает наше покаяние, видит намерение исправиться, очистить свою душу. Это намерение мы должны подтвердить собственными словами. Каждый верующий, приходя в храм Божий и приступая к Таинству Причащения, может подойти к любому священнику, который в данный момент исповедует, и исповедаться в своих грехах. Если у меня нет духовника, которому я исповедуюсь, я могу подойти к любому священнику и через исповедание получить прощение грехов.
  


  
    В то же время я могу избрать одного священника и исповедоваться только ему и лишь у него одного получать духовное наставление. При этом на исповеди я не только каюсь в своих грехах, но, если батюшке позволяет время, я могу рассказать ему о своих душевных проблемах, невзгодах и выслушать его совет, духовное наставление. Такой священник становится мне духовным отцом, я избираю его своим пастырем, чтобы руководствоваться в жизни его наставлениями.
  


  


  
    – Батюшка, а как бы Вы ответили на второй вопрос – «Как выбрать себе духовника?»
  


  
    – Знаете, когда у батюшки отца Кирилла спрашивали, как выбрать духовника, он всегда говорил так: «Надо походить, посмотреть, к кому располагается моя душа, поисповедоваться разным священникам, чтобы увидеть, к кому я могу прилепиться, кого я могу считать своим близким духовным отцом».
  


  
    Выбор во многом зависит от нас самих, людей кающихся и стремящихся стать другими. В воспоминаниях владыки Питирима есть такая шутливая история. Он приводит разговор двух женщин, которые пришли в исповедальню Данилова монастыря и прикидывают, к кому бы пойти исповедаться. Одна говорит другой: «Я пойду вон к тому». «Почему? – спрашивает ее подруга. – Ты его знаешь?». «Нет, – отвечает первая женщина. – Но он такой красивый». Вот вам и решение. Может, так ей легче будет покаяться в своих грехах? Может, она думает, что если батюшка красивый, то у нее в жизни всё будет красиво? Конечно, человеческий характер имеет значение. Как говорят святые отцы, духовники бывают разные: умные, строгие, добрые, ласковые, внимательные... Но нельзя забывать, что душа человека открывается не священнику, а Христу, и человек получает именно то, что ему необходимо. Кому-то нужна ласка и внимание, и такого человека духовник должен обласкать, успокоить его страждущую душу, которая ищет сострадания не просто человеческого, а сострадания через Христа. А кому-то, напротив, нужна строгость, потому что иной человек просто не в силах сам себя собрать, и для этого ему нужна помощь духовника.
  


  
    Когда человек получит некоторый опыт в исповеди, уже можно говорить, что он стремится к тому, чтобы обрести себе пастыря. Хочется надеяться, что верующий приобретет себе духовного отца на продолжительное время или даже на всю жизнь, и, возможно, этот духовный отец не только будет наставлять его, но и, когда придет время, проводит свое духовное чадо в жизнь вечную.
  


  
    Хотя бывает по-разному, и отношения верующего со своим духовником тоже складываются не всегда одинаково. Но, повторюсь, важно помнить: мы приходим не к священнику, а ко Христу, и Христос всякий раз невидимо принимает наше исповедание.
  


  
    Когда верующий, раз за разом приходящий к одному и тому же священнику, видит, что тот по-настоящему удовлетворяет его внутренние духовные запросы, дает реальную духовную силу, вот тогда верующий и говорит этому священнику: «Батюшка, хочу быть вашим духовным чадом». Чем чаще человек приходит и открывается на исповеди, тем лучше для его души. Как говорил преподобный Андроник Глинский, «кто меня слушается, тот мое и чадо».
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    – Правильно ли я понял Вашу мысль, что человек может далеко не сразу выбрать себе духовника?
  


  
    – На поиск может потребоваться время и необходимость общения с разными священниками. Но неверным можно считать подход, когда человек говорит: «Я чувствую, что сегодня, в понедельник, надо идти к отцу Иоанну, а завтра, во вторник, я пойду к отцу Петру, а послезавтра – к отцу Сергию». Я сам слышал такое от одной женщины. Думаю, это совершенно неправильно. Та женщина полагала, что так ей подсказывает интуиция, хотя на самом деле она просто ходила от одного духовника к другому, поддаваясь своим эмоциям. Если я ищу пользу для души, то я обрету ее, независимо от того, пойду ли я к отцу Иоанну, отцу Петру или отцу Сергию. Неправильно перебирать разных священников, хотя каждый священник и исполняет свое дело, послушание от Бога – спасти человеческую душу.
  


  


  
    – Значит разница между духовником и духовным отцом в том, что одному из них верующий не просто исповедуется в своих грехах, но и рассказывает о своей жизни?
  


  
    – Нет, дело совсем не в этом. Можно и тому и другому и в грехах покаяться, и о своей жизни рассказать, и совета спросить. Дело не в разговорах, а в самой жизни. Если человек имеет намерение относиться к конкретному священнику как к духовному отцу, духовному пастырю, то он выбирает его своим постоянным духовным наставником. И он не только к нему ходит на исповедь, но и руководствуется его духовными наставлениями. В общении со своим духовным отцом, прислушиваясь к его советам, я стремлюсь стать лучше. Я прихожу к нему и рассказываю о том, что мне удалось сделать, чтобы духовно вырасти, и получаю от него новые рекомендации, чтобы сделать следующий шаг на пути к духовному росту.
  


  
    Верующие люди по-разному общаются со священниками: одни говорят о своих грехах, другие рассказывают о трудных жизненных обстоятельствах, жалуются на жизнь или просят молитв. Порой человеку надо просто выговориться, поделиться наболевшим или услышать здравый совет.
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    – Иной раз от какой-нибудь прихожанки в церкви приходится слышать: «Я к этому священнику не пойду: он очень строгий, а вот тот ласковый. Тот строгий священник в прошлый раз во время исповеди меня сильно отчитал – я так испугалась». Получается, что люди боятся строгих священников?
  


  
    – По-человечески это вполне понятно и объяснимо. Возможно, эта женщина, эта христианская душа выберет в качестве духовника ласкового священника, и, возможно, в духовном плане с ним она будет двигаться вперед. Но очень может быть, что получится совсем наоборот. Добрый батюшка будет ей всё прощать и разрешать, и в ее душе не возникнет желание исправляться. И тогда, возможно, она пожалеет, что не выбрала духовника построже. Если мне ставят пятерки, то это не всегда означает, что я знаю предмет на «отлично». Может, стоит иной раз построже к себе относиться, не бояться поработать над собой.
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    – Бывают случаи, когда прихожанки влюбляются в своего ласкового духовника и начинают требовать его внимания...
  


  
    –Да, такое явление известно. Порой одинокие женщины действительно впадают в искушение, влюбляются в духовного наставника, переносят на него те чувства, которые должны испытывать к мужу. Это происходит из-за того, что женщины просто забывают, что священник – это прежде всего наш руководитель в деле спасения души. Нехорошо, когда верующего захлестывают эмоции, когда он растворяется в умилении к своему духовному отцу или в ненужном духовном сокрушении. Поэтому в эмоциональном отношении к священнику должна быть мера. Следует помнить главное: когда я прихожу к священнику, я прихожу ко Христу. Через священника мне дается духовное исцеление, а оно может быть ласковым словом, которое врачует нашу душу, а может – строгим указанием к действию.
  


  
    На свои отношения с духовником верующий должен смотреть очень пристально, а насколько в этих отношениях он прав или не прав, пусть судьей ему будет его совесть.
  


  


  
    – Но бывает и так, что женщины привыкают общаться со своим духовником по всем, даже самым мелким или бытовым, вопросам: кошка убежала, в магазине со сдачей обманули, с соседкой поскандалила... Стоит ли такими, не очень духовными проблемами «засорять» духовное общение?
  


  
    – Кошку или сдачу в магазине, наверное, надо отложить в сторону. Это явно лишнее. А вот ссора с соседкой – об этом в беседе с духовным отцом сказать надо. Ведь если я поссорилась с соседкой и затаила на нее в душе обиду, то это вредит моему духовному продвижению. Об этом обязательно следует поговорить с духовником... А с соседкой – примириться. Духовник поможет верующему разобраться в вопросе обид, ссор и понимания, кто прав, а кто – нет.
  


  
    Я знаю, что многие привыкают все, даже самые мелкие, вопросы решать со своим духовником. Что здесь скажешь! Если священник готов всё это выслушивать, – ему решать. Но если у него нет времени обсуждать на исповеди мелкие бытовые неурядицы, прихожанка должна быть готова к тому, что священник может ее остановить. Ведь, как я уже говорил, надо понимать, какие вопросы важны для духовного роста человека, его пути к Богу, а какие – просто житейские неурядицы.
  


  
    Особое дело – благословение священника, когда верующий просит духовного отца благословить свое намерение. Но бывает и так, что прихожанка, попросив и получив благословение у духовника, потом делает по-своему. Вот это в корне неверно. Если человек берет благословение, а поступает иначе, то за это он может и потерпеть.
  


  


  
    – А на что следует просить благословения?
  


  
    – На то намерение, которое человек считает для себя важным. Скажем, если планируешь начать новое дело или совершить поездку. Благословение духовного отца входит в мою жизнь, направляет меня, собирает... Выслушав меня, духовник скажет, полезно ли мне это дело, намерение, путешествие или не полезно; стоит ли тратить на него свое время и силы или это пойдет во вред моей душе...
  


  


  
    – Отец Алексий, а может ли быть у верующего одновременно не один духовник, а два? Или это недопустимо?
  


  
    – Смотря из чего вы исходите. Если вы просто берете количеством, а не качеством, то это, конечно, неправильно. А если, допустим, вы часто исповедуетесь в одном месте, потому что этот храм близко расположен к вашему дому, но при этом у вас есть еще и другой духовник, скажем, в Лавре или в Оптиной пустыни, то это вполне нормально. Но желательно, конечно, взять благословение у старшего, или главного (я просто не знаю, как в этом случае его назвать) духовника на общение со священником в церкви, которая удобно для вас расположена.
  


  
    Помню, мы как-то паломничали по Кипру, и одна женщина-киприотка, которая была с нами в этой поездке, когда мы ехали мимо одного монастыря, сказала: «Вот сюда, в этот монастырь, я езжу зимой, потому что в другой монастырь, где у меня тоже есть духовник, зимой не доберешься. Он находится высоко в горах». Такой подход, на мой взгляд, оправдан, но я думаю, свое решение киприотка приняла не сама, а получила на него благословение у духовника.
  


  


  
    – Я знаю случай, когда верующая обратилась за советом по поводу важных вещей в своей жизни к одному священнику, а потом, когда тот дал ей наставление, которое ей не понравилось, она обратилась к другому духовнику. Тот более благосклонно отнесся к ее намерению...
  


  
    – А что в итоге?
  


  


  
    – В итоге она потерпела неудачу.
  


  
    – Значит, кто был прав? Вывод: она поступила, мягко говоря, не совсем разумно, не послушавшись своего духовного отца. Ей хотелось получить не духовное наставление, а одобрение уже принятому решению. Но тогда зачем обращаться к священнику, если уже всё решила? Зачем спрашивать его совета и благословения?
  


  


  
    – Батюшка, нередко случается, что прихожанин сдруживается, сближается со своим духовным отцом. А когда наступает время исповеди, верующему порой не хочется выставлять себя в не очень хорошем свете. Он начинает стесняться, думает: «Ну, этот грех незначительный, я, пожалуй, не стану о нем говорить»...
  


  
    –Я понял вашу мысль. То, о чем вы говорите, к сожалению, случается. Верующий оправдывает себя тем, что ему не хочется огорчать своего духовника, которого он уважает и почитает, но это ложное, крайне неправильное ощущение. Человек должен рассуждать иначе: если я стремлюсь к чистоте, я должен постараться максимально открыться перед своим духовником, ведь только таким способом я открываюсь перед Богом. Еще святой Петр Дамаскин говорил: «Когда увидишь свои грехи, как песок морской, это и есть здравие души». Каждый верующий должен понять и принять: духовник – это наш путь ко спасению, и мы не можем спастись, если не откроем свое сердце перед Господом.
  


  


  
    – Отец Алексий, в завершение беседы можете ли Вы рассказать о Вашем первом духовном отце?
  


  
    – Первым моим духовником был насельник Псково-Печерского монастыря схиархимандрит Сергий. Но мне с ним мало довелось общаться, и наше общение имело письменный характер: он присылал мне письма с наставлениями. Потом батюшка скончался. После была Троице-Сергиева Лавра, где моим духовным наставником стал духовник обители, архимандрит отец Кирилл (Павлов).
  


  


  
    – А каким он был духовником? Строгим?
  


  
    – Батюшка был очень любвеобильным духовником. Конечно, если надо было, он мог проявить уместную строгость, но никогда он не был беспричинно строг. Батюшка сам жил по Евангелию и нам (а у него исповедовалась вся братия Лавры) возвещал Евангелие. Это мы видели и в самой его жизни, и в его словах, и в его делах. Батюшка Кирилл руководил нами ко спасению, и пока мы жили в Лавре, и пока он мог с нами общаться, мы постоянно руководствовались его духовными наставлениями.
  


  


  
    – Простите, батюшка, за нескромный вопрос. А Вы сами строгий духовник?
  


  
    – Не знаю. Мне трудно об этом судить. Думаю, что нестрогий. Основная причина в том, что я ленивый и нерадивый монах... Мне кажется, что строгость должна быть уместной, хотя бы потому, что я сам человек немощной. Но, возможно, кому-нибудь я кажусь строгим.
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    – Если вернуться к началу нашей беседы, то какой совет Вы дали бы человеку, который решил найти себе духовника? Чем он должен руководствоваться?
  


  
    – Чем руководствоваться? Своим желанием идти ко спасению! Это главное. Кто-то живет в такой местности, где на сотню верст лишь один храм, а там служит один священник. Значит, у такого верующего выбор небогатый. Но, может, и не стоит в этом случае ехать куда-то за тысячу верст, чтобы искать другого священника. Прими того, кого Господь посылает тебе здесь и сейчас. А если выбор большой... Много храмов, много священников, то стоит обратиться с молитвой к Богу: «Господи, пошли мне духовного наставника, который будет мне ко спасению». И, уверяю вас, Бог услышит эту молитву.
  


  
    Беседовал Петр Селинов
  


   ДАНИЛОВЦЫ

  Письмо из ссылки

  Т.В. Петрова
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    Архиепископ Феодор (Поздеевский) о лжесоборе 1925 года, твердости митрополита Петра (Полянского) и управлении братией Данилова монастыря
  


  
    Архиепископ Феодор (Поздеевский) – одна из знаковых фигур в истории Русской Церкви начала ХХ столетия. Видный деятель духовной школы, идеолог «ученого монашества», особую известность он получил в пору гонений. В то время на владыку смотрели как на одного из самых стойких борцов в деле отстаивания подлинно церковных интересов. Его твердая позиция – в стремлении сохранить внутреннюю жизнь Церкви неприкосновенной, несмотря на угрозы и опасности, не идти на уступки властям и активно поддерживаемым ими обновленцам, – влияла на широкие круги верующих и в конечном итоге помогла Церкви выстоять в борьбе с богоборческой властью и инспирируемыми ею расколами.
  


  
    Вводя в научный оборот этот документ, предпринимается попытка всестороннего его исследования. Имена и события, в нем упоминающиеся, подробно комментируются, чему способствуют некоторые не публиковавшиеся ранее материалы следственного дела, уточняющие и дополняющие сведения, содержащиеся в письме. В результате новые детали укладываются в достаточно
  


  
    полную картину происходившего в то время. Это письмо интересно и значимо еще и тем, что впервые дает возможность узнать об отношении владыки к ряду важных событий церковной жизни тех лет, к людям, окружавшим его, – не из воспоминаний современников или каких-либо косвенных источников, а, что называется, из первых рук – от самого архиепископа Феодора (Поздеевского).
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    Архиепископ Феодор (Поздеевский).
  


  
    Фотография из следственного дела 1934 г.
  


  


  
    ***
  


  
    Письмо архиепископа Феодора (Поздеевского), предлагаемое к публикации, было обнаружено в семитомном следственном деле № Н-3677 1925–1926 годов по обвинению митрополита Петра (Полянского), архиепископов Прокопия (Титова), Николая (Добронравова), епископов Дамаскина (Цедрика), Иоасафа (Удалова), Парфения (Брянских) и других1.
  


  
    Неожиданно в пятом томе этого дела среди множества подшитых в деле (частью уже очень плохо читаемых) документов привлек внимание знакомый почерк архиепископа Феодора. Подпись в конце была больше похожа на инициалы «АД», но при более внимательном рассмотрении стало понятно, что вторая буква – фита. Архиепископ Феодор.
  


  
    

  


  
    ***
  


  
    1 мая 1917 года епископ Феодор был назначен настоятелем Даниловского монастыря Москвы, но большую часть времени ему пришлось провести в тюрьмах, лагерях и ссылках. Впервые владыку арестовали в июле 1920 года, и почти два года он был в заключении в Бутырской и Таганской тюрьмах, освободили его лишь в марте 1922 года2. Второй арест последовал через год – с марта 1923 года, правда, всего на несколько месяцев3. И вот в апреле 1924 года владыка был арестован в третий раз.
  


  
    Период 1923–1924 годов – это время тяжелейших испытаний для Русской Православной Церкви. Главными вопросами, которые стояли тогда перед Церковью, были отношение к богоборческой власти и отношение к «реформаторскому», обновленческому движению внутри Церкви. Владыка Феодор (Поздеевский) и Даниловская группа архиереев, сложившаяся вокруг него, считали, что Церковь не должна идти на какие-либо уступки богоборческим властям и пытаться встраиваться в это новое устройство государства, а должна продолжать жить по своим вековым законам и установлениям, не изменяя их на потребу власти и нецерковному обществу.
  


  
    Даниловскую группу архиереев часто называют «правой» оппозицией в Церкви, что не вполне соответствует истинному положению вещей. Владыка Феодор и архиереи-даниловцы могли быть недовольны вынужденными уступками властям, но на раскол они не шли, несмотря на все подталкивающие к этому провокации властей.
  


  
    Весной 1924 года ОГПУ была предпринята новая попытка добиться раскола Церкви – Святейшего Патриарха Тихона всеми средствами заставляли ввести в органы церковного управления обновленцев, и таким образом спровоцировать не согласных с этим архиереев отойти от Патриарха. Владыка Феодор и другие архиереи – его единомышленники – были активными противниками сотрудничества с обновленцами и постарались убедить в этом Святейшего. Патриарх согласился с их мнением и сообщил начальнику «церковного» отдела ОГПУ Тучкову, что не может единолично, без решения Собора, выполнить его требования. Власти, видя, что устроить раскол не удалось, решили «плохо влиявших» на Патриарха епископов изолировать. В результате 16 апреля 1924 года владыка Феодор (Поздеевский) и еще семь архиереев (митрополит Серафим (Чичагов), епископ Гурий (Степанов) и другие) были арестованы4.
  


  
    Формально владыка Феодор был обвинен в том, что «устраивает в управляемом им монастыре собрания духовенства и мирян, которые носят политический характер, создает антисоветские группировки»5. Неожиданно в октябре 1924 года его из-под стражи освободили под подписку о невыезде. Произошло это, видимо, в связи с тем, что в ОГПУ вернулись к плану создания «противотихоновской иерархии», которую, по их замыслам, должен был возглавить архиепископ Феодор6. Но из этого начинания вновь ничего не вышло, возглавлять раскол владыка категорически не собирался, и власти, окончательно убедившись в тщетности своих усилий, в середине декабря его снова арестовывают. На этот раз обвинили в том, что владыка «входил в сношения с иностранцами, передавал сведения о репрессиях и гонениях на церковь за границу», и 19 июня 1925 года архиепископ Феодор был осужден по статьям 59 и 73 – «измышления и распространение в контрреволюционных целях ложных слухов или непроверенных сведений» и приговорен к высылке в Киркрай на 3 года7. И именно из этой ссылки, вернее, по дороге в эту ссылку, владыка и написал найденное в следственном деле письмо:
  


  
    «Дорогой Владыка Парфений и Амвросий! Думаю, что вы оба попрежнему наши даниловцы и потому пишу вам обоим, а Вам Вл[адыке] Парфению и как возглавляющему наше братство. Все еще путешествую и не могу приткнуться на определенное место. Вместо Турткуля определили г. Чимкент и по приезде сюда посылают еще подальше в г. Аулеата, тоже на этой линии ж. д. 200 вер[ст] от Чимкента. Слава Богу, что здесь до этапа освободили из ужасной тюрьмы и я временно гощу у о. Анемподиста, хоть после 10 мес[яцев] тюрем и этапов подышу свободой и воздухом, а в Чимкенте воздух и природа прекрасны. Совсем я отстал от жизни и ничего не знаю: только читая газету радовался мужеству м[итрополита] Петра и тому, что собор беззаконников, кажется, прошел впустую. Напишите с подательницей сего все подробно о братиях епископах, о братии и жизни обители дорогой, о церковных делах и перспективах. Ведь не затем Тучков так укреплял авторитет Петра, чтобы он ему же посм[еял]ся в смысле упрямства и нежелания идти на соглашение. Благодарение Богу препо[да]вшему Петру мужеств[а]. Надеюсь, дорогой Владыко, что о. Полик[арп] с вами уже в переписке и Вы знаете о наших усмотрениях относительно братии: если Митя пострижен, то его и сделать диаконом, а некоторых прежних иеромонахами, усматривайте сами их достоинства и качества. Хотел бы я хотя бы минутку подышать даниловским воздухом, особенно богослужебным, ведь 10 м[есяцев] не был в храме. Надеюсь, и богослужение и богомольцы попрежнему. Прошу Вас – понуждайте Митю к занятиям книгой и хотя изучением ц[ерковного] устава – ведь он в общем ничего не изучал и мало знает. Если [в]ы – в[стретите] сходных по духу святителей, то целуйте их от меня и просите св. молитв. Я себя чувствую вполне сносно, хотя и уста[л]. Пусть Митя нарочито сходит к м[итрополиту] Сер[афиму] (Чичагову) и передаст ему от меня целование и привет. С любовью к Вам АФ.
  


  
    10–23 окт[ября]»8
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    Епископ Амвросий (Полянский). Фотография 1920-х гг.
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    Город Аулие-Ата. Базарная площадь. Конец XIX в.
  


  


  
    Это письмо владыки Феодора было изъято у епископа Парфения (Брянских) при аресте 30 ноября 1925 года. На первой странице синим карандашом написано – Брянских. И в Обвинительном заключении по делу о «церковно-монархической организации» сказано: «Высланный за контрреволюционную деятельность главарь этой группы («Даниловский синод». – Т.П.) епископ ФЕОДОР в своем письме, обнаруженном при обыске у епископа ПАРФЕНИЯ, прямо называет всю группу «мои даниловцы» и интересуется, насколько они остались стойки»9.
  


  
    Епископ Парфений жил в это время в Даниловом монастыре. Обстоятельства изъятия переписки, в том числе и этого письма, в деле № Н-3677, в протоколе допроса епископа Парфения описаны так:
  


  
    «Я был арестован, находясь в Даниловском монастыре. Кто-то сказал во время ужина, что пришли двое людей, которые спрашивают послушника Сафонова10, кажется. Я, предполагая свой арест, прошел в комнату высланного архиепископа Федора и вынув находящиеся при мне бумаги, переписку и документы, положил их на кровать под простыню, у кровати (под коврик), около окна между стулом и зеркалом (за зеркало); зачем я это сделал – не могу объяснить. Во всяком случае, этого делать не стоило»11.
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    Епископ Парфений (Брянских). Фотография 1930-х гг.
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    Город Аулие-Ата. Базарная площадь. Конец XIX в.
  


  


  
    Видимо, арест был неожидан, и епископ Парфений не успел уничтожить переписку и предпринял неудавшуюся попытку все спрятать. Письмо владыки Феодора особенно заинтересовало следователя:
  


  
    «Вопрос: Что Вы можете сказать по поводу письма, адресованного на имя Ваше и Амвросия, датированного 10/23 и подписанного А.Ф., с содержанием о местонахождении епископа Федора, выражением его радости по поводу твердости митрополита Петра и т. д.?
  


  
    Ответ: Это письмо архиепископа Федора из ссылки, полученное мною, может быть, через почту, а, может быть, и от приехавшего из ссылки человека. Обстоятельств получения письма не помню»12.
  


  
    В письме говорится, что его принесет некая «подательница», которой следует передать и ответ: «Напишите с подательницей сего все подробно о братиях епископах...» Это может быть духовная дочь и помощница владыки Феодора во всех его ссылках – монахиня Ермогена (Каретникова)13.
  


  
    Епископ Парфений (Брянских) после ареста архиепископа Феодора выполнял по его благословению обязанности наместника Данилова монастыря. Так как официально монастырь, как и все другие, был закрыт в 1918 году и далее существовал как «группа священнослужителей при даниловской общине верующих», то вернее сказать, что епископ в это время возглавлял эту «группу священнослужителей», или, как написано в письме владыки Феодора, «вл[адыке] Парфению... как возглавляющему наше братство». Возглавлял недолго, если учесть, что владыка Феодор был арестован в декабре 1924 года, а епископ Парфений – 30 ноября 1925 года14. То есть, видимо, письмо от владыки Феодора, написанное 23 октября, пришло совсем незадолго до ареста епископа Парфения и других даниловцев.
  


  
    Епископ Парфений был одним и наиболее близких по духу владыке Феодору архиереев. Епископом он стал в 1921 году, сначала викарием Одесской епархии, епископом Новомиргородским, в 1922 году – епископом Ананьевским. Одесская кафедра к тому времени была уже полностью захвачена обновленцами. Епископ Парфений открыто обличал и не подчинялся обновленческому «священноначалию», совершал епископские хиротонии «тихоновцев». Был арестован и выслан сначала в Киев, а в октябре 1922 года в числе всех украинских епископов – с территории Украины в Россию. В Москве епископ Парфений, как и некоторые другие, также лишенные своих кафедр архиереи, проживал без права выезда при Даниловском монастыре. Владыка полностью разделял взгляды архиепископа Феодора по вопросам церковной политики, был одним из членов так называемого «Даниловского синода».
  


  
    После кончины в 1925 году Патриарха Тихона епископ Парфений был одним из епископов-даниловцев, активно сотрудничавших с Патриаршим Местоблюстителем митрополитом Петром (Полянским). Митрополит Петр, не имея опыта управления Церковью, первые месяцы своего местоблюстительства опирался в своей деятельности на даниловских архиереев. В то время многие даже считали, что митрополит Петр находился под определенным влиянием даниловцев.
  


  
    30 ноября 1925 года была арестована большая часть архиереев – участников «Даниловского синода». Следователей интересовал и сам «конспиративный синод», и его влияние на Патриаршего Местоблюстителя. Епископ Парфений на допросах пытался отрицать существование «Даниловского синода», настаивал на том, что беседы с архиепископом Феодором и епископом Амвросием «не носили совершенно никакого официального характера, будучи просто советованием по некоторым церковным вопросам, иногда даже по личным служебным делам. Определенных сроков таких бесед не было. Происходили они, когда находился какой-либо интересующий меня, архиеп[ископа] Феодора, или еп[ископа] Амвросия вопрос. Кроме меня и Амвросия у Феодора при беседах бывал иногда, очень редко, архиеп[ископ] Пахомий»15.
  


  
    Таким образом епископ Парфений пытался убедить следователей, что владыка Феодор не был руководителем «контрреволюционной организации»: «Не знаю, как другие, я же лично советовался с а[рхиепископом] Феодором, а также с Амвросием, не в целях обязательного выполнения их указаний, а просто желая иметь взгляд по тому или иному вопросу человека более опытного, чем я. К числу разрешавшихся таким образом вопросов относились, например, вопросы о хиротониях, о измене инакомыслящих, и др. вопросы, как например, о действительности таинств»16.
  


  
    Других архиереев, подозреваемых в участии в этой «контрреволюционной организации», владыка Парфений, видимо, пытаясь оградить от обвинений, называл «братией, постоянно столующейся в Даниловском монастыре»17.
  


  
    Второй человек, к которому в письме обращается владыка Феодор, – это епископ Амвросий (Полянский). Он также входил в «Даниловскую группу» архиереев. Владыка Амвросий был епископом с 1918 года – сначала Винницким, викарием Подольской епархии, затем Подольским и Брацлавским. Активно боролся с обновленческим расколом у себя в епархии, после отказа перейти в обновленчество был арестован и выслан сначала в Винницу, затем в Харьков, а в 1923 году – в Москву без права выезда, и также был принят владыкой Феодором в Даниловом монастыре.
  


  
    29 августа 1923 года епископ Амвросий был участником собрания 27 архиереев, обсуждавших в Донском монастыре вопросы, связанные с примирением с обновленцами, требовавшими, чтобы Патриарх добровольно отказался от сана, а потом он ими якобы будет «восстановлен в сущем сане»18. На это собрание был приглашен владыка Феодор, но вместо него в качестве представителя «Даниловского синода» прибыл владыка Амвросий и выступил с блестящей речью против этого плана. В результате большинство архиереев высказались против примирения с обновленцами. 30 ноября 1925 года епископ Амвросий (Полянский) также был арестован, и ему также было предъявлено обвинение, что он состоял членом так называемого «Даниловского синода». На следствии епископ Амвросий, так же, как и епископ Порфирий (Брянских), пытался убедить, что в Даниловом монастыре не было контрреволюционной организации «Даниловский синод» и архиепископ Феодор (Поздеевский) ее не возглавлял: «У нас в Даниловском монастыре беседы были в порядке обмена мнений. Вопросов, [которые] обсуждались и при Федоре, и без него, было порядочно и упомнить их все трудно»19.
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    Город Аулие-Ата. Цитадель. Конец XIX в.
  


   ЖИВАЯ ИСТОРИЯ

  АРХЕОЛОГИЯ — надежная наукаБеседа с Л.А. Беляевым
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    Беляев Леонид Андреевич – российский археолог и историк искусства, член-корреспондент РАН с 2016 года. в 1980–90-е годы вел археологические исследования в древнейшем монастыре Москвы – Даниловском. в последнее время занимается проблемами комплексного изучения сакрального пространства русского средневекового города.
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    – Многие годы вы руководили раскопками в Даниловом монастыре. Были ли неожиданные открытия?
  


  
    – Конечно. Когда мы пришли в монастырь в 80-е годы, мы увидели полуразрушенную территорию, асфальтовую пустыню. Мы чувствовали себя как слепые котята. Интересовались всем, но мало что могли понять. И вдруг открытия буквально обрушились на нас. А из-под земли начали появляться фундаменты. И это тоже было удивительно. Да, мы не нашли храмов 13-го века, как надеялись, но нашли погребения 13–15-го веков. Это то, что связано непосредственно с князем Даниилом. Но самой большой неожиданностью оказалось открытие мощного славянского поселения 10–11-го веков. И это открытие дало нам массу материала. Этот памятник до сих пор остается самым ярким славянским памятником на территории Москвы. Фактически, это первое археологическое свидетельство существования настоящей Москвы. Во всяком случае, в центре Москвы мы больше ничего подобного не имеем. Только Данилов монастырь.
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    – В 2007 году была опубликована версия, что Москва пошла именно с того места, где позже был воздвигнут Данилов, а первыми жителями этих земель были скандинавы. Это правда?
  


  
    – Если говорить о первых жителях Московской земли, то почти бесспорно, что именно это – то место, с которого началась современная Москва. А что касается скандинавов – они здесь, конечно, ни при чем. Скандинавского следа в Даниловом монастыре я не видел. Об этнической принадлежности этих людей вообще говорить трудно. Кто они – славяне, какая-то балтийская группа? Скорей всего – славяне. Здесь другое важно: монастырь основывается князем Даниилом не на пустом месте. Ведь какие бытуют представления? Монастырь – это что-то безлюдное, пустынное, отшельническое. Созданное исключительно для молитвы. Но это не всегда так. Пригородные и городские монастыри строятся на перевозах, бродах, перекрестках дорог. Почему? Да потому, что к ним должны приходить люди, они должны быть доступны. А еще это мощные культурные и хозяйственные организмы.
  


  
    И они существуют для людей. Ну да, вроде, далеко от Кремля. Но это принятая схема: в Киеве, во Владимире, в Смоленске – везде княжеский двор и монастырь находятся рядом с крепостью, но вне ее. Так легче контролировать ситуацию, и политическую, и военную, и хозяйственную.
  


  


  
    – И все-таки в 5 верстах от Кремля... Ходить молиться как-то далековато?
  


  
    – Почему именно здесь, в этом месте – нам остается только гадать. Были у князя Даниила свои резоны. Но ведь монастырь – это еще и место захоронения самого князя и его родственников. И земли, которые будут завещаны монастырю. А они по определению не могут быть в центре большого города, где идет оживленная жизнь и земля на вес золота. А что касается понятия «далеко-близко», то наши представления о труднопреодолимости расстояний в Средневековье сильно преувеличенны. Что в 12-м веке, что в 17-м средства передвижения одни и те же: верхом, на повозке, пешком, на лодке по реке. Наши цари заутреню стояли в Кремле, а к вечеру уже были в Коломенском. А после всенощной могли еще куда-то поехать. А Коломенское ведь дальше Данилова. Наши предки были мобильны, подвижны, свободны. И подчинялись только распорядку церковного дня и календаря. Думаю, что точно так же жил и князь Даниил.
  


  


  
    – Поговорим о возрождении после 200 лет запустения и почти полного забвения Данилова. Мы знаем, что Иоанн Грозный прикладывал к этому усилия (и даже хотел сделать Данилов духовным центром Руси). Алексей Михайлович построил семь каменных башен и каменные стены. Откуда такое повышенное внимание к этому месту?
  


  
    –Почему, начиная с Грозного, такое внимание оказывалось Данилову монастырю – более или менее понятно. Как раз с середины 16-го века выстраивается то, что можно назвать государственной историей и государственной идеологией. Составляются своды, летописи, родословные книги, в том числе и династические. И в таких сводах нельзя пропустить ни одного звена. А князь Даниил известен по летописям, он предок, которого надо чтить. Мало того, он – человек, который для москвичей является именно первым московским князем. Своего рода прародителем именно Московской династии Великих князей. А мы своих прародителей должны чтить особенно. По этим причинам возрождать здесь духовный центр города, как это и было при князе Данииле, было вполне обоснованно. Ну да, наверное, этот замысел до конца доведен не был: Москва уже так разрослась, так обросла крепостями и посадами, и такая жизнь кипела вокруг Кремля, что перетянуть сюда центр было уже почти невозможно. И потом, наши цари были вообще людьми благочестивыми. Данилов был не единственным таким монастырем. Достаточно вспомнить, что когда Патриарх Никон строил Новый Иерусалим (а это было в то же время), то Алексей Михайлович участвовал в этом строительстве самым активным образом. Даже, кажется, название новой обители дал. И потом, это единственное место в Москве, где в названии звучит имя первого князя. Думаю, это тоже их привлекало.
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    – Первое упоминание о Москве – 1147 год. Это считается официальной датой начала Москвы. А раньше здесь ничего не было? Что говорит археология?
  


  
    – Когда мы говорим о культуре с развитой письменностью, то первое упоминание о каком-то явлении или городе и реальное его появление, в основном, приблизительно совпадают. Во всяком случае, разница невелика. Если Москва попала в летопись, то это означает одно: она действительно стала настолько заметной, что заслужила отдельного упоминания. И тогда абсолютно справедливо, что мы привязываемся к летописной дате. Так поступают историки во всех случаях. Первое письменное упоминание (в летописи, на камне,отлитое в бронзе) – это и есть дата рождения города. Поэтому в отношении Москвы дата 1147 года вполне справедлива. Ну а что касается исторической перспективы... На территории Москвы прекрасные памятники неолита. Прекрасные памятники эпохи бронзы. Отличные памятники железного века (время существования Древней Греции и Древнего Рима). То есть здесь, в этих местах, всегда кипела жизнь. И если отсчитывать возраст Москвы от наших самых первых предшественников, то это не позже раннего железного века. Две, три тысячи лет... Что-то в этом роде. Да, история эта не непрерывна. Есть период во 2-й половине 1-го тысячелетия нашей эры (века с 5 по 9), о котором мы ничего не знаем (хотя вся Московская область хорошо изучена). Но вряд ли уже и узнаем – памятников того времени не сохранилось. Есть какие-то отдельные находки, но надежных культурных слоев, которые показали бы нам, что здесь кипела хозяйственная жизнь, скажем, в 8-м веке, – такого мы не видим. Но этот пробел не меняет основного вывода: жизнь существовала здесь с незапамятных времен.
  


  


  
    – Леонид Андреевич, вы родились 17 марта, а это дата успения святого князя Даниила. Чувствуете ли вы с ним какую-то особую связь?
  


  
    –Я очень надеюсь, что какое-то незримое покровительство князь Даниил оказывает мне достаточно давно. Ведь не мы выбираем святых, а они нас выбирают. Когда в начале 80-х я пришел работать в Данилов, я был абсолютно нецерковным человеком. И Церковь, к памятникам которой я с детства относился с уважением, была для меня совершенно неизвестным и загадочным организмом. Тогда я и не знал, что мой день рождения выпал на такую удивительную дату. И только включившись в работу в монастыре, я вдруг стал ощущать, что это, возможно, и не случайная связь, что это связь промыслительная. И этим моим приходом в монастырь князь Даниил хотел изменить мою жизнь, направить меня. И направил. Потому что за Даниловым последовали другие монастыри Москвы. И везде меня и моих товарищей ждали открытия. И научные, и человеческие. Ну и, конечно, я стараюсь оправдать это доверие князя Даниила ко мне. Поскольку понимаю, что это большая ответственность.
  


  


  
    – Может, вы хотели бы поделиться с нами тем, что еще никто не знает о Москве? Какой-то своей теорией, гипотезой? Вообще, чем-то из вашего профессионального опыта?
  


  
    – Археолог – человек с прожекторным зрением. Для него освещена узкая область – то, чем он сейчас занимается. А справа и слева от этой области – мутные темные зоны, которые он просто не видит. Да, я очень много знаю о Москве, но Москвы я не знаю. Поскольку изучаю отдельные локальные области. Но и внутри этих локальных областей так много непонятного, неизвестного, где мы тоже не знаем почти ничего. Да, я знаю довольно много мест в московских монастырях, которые бы надо изучить археологически. И даже знаю примерно, что мы там можем найти. Археология вообще очень надежная наука. То, что она открывает, она открывает по-настоящему, всерьез. Но только не надо ждать от нее каких-то невероятных чудес. Чудеса мы ждем совсем из других источников... А Данилов монастырь, конечно, один из краеугольных камней московской археологии. И таким, наверное, останется навсегда. Вообще, мне повезло, я избрал благую часть: занимаюсь монастырями, а они всегда были центрами, точками роста Москвы, источниками жизни.
  


  


  
    – А нет ли у вас планов когда-нибудь вернуться к работам в Данилове?
  


  
    – Я всегда счастлив, когда мне предоставляется такая возможность. В Даниловом огромное количество еще не проявленного археологического материала. Но все-таки, монастыри – такие благоустроенные места, в которых заниматься раскопками, прямо скажем, не всегда удобно. И поэтому археологи все время в своеобразной боевой готовности. Вдруг начнут реставрироваться стены или башни. Или строиться новое здание. И очень важно такой момент не пропустить, быть к нему готовым. И не просто раскапывать на месте фундамента, скажем, а работать целенаправленно, знать, что ты ищешь и где ты можешь это найти. Но, конечно, я очень надеюсь, что поработать в Даниловом монастыре мне еще посчастливится...
  


  
    Беседовал Сергей Дубинкин
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   РАССКАЗЫ АРХИЕРЕЯ

  Беседа с владыкой Тихоном Новосибирским и Бердским
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    Беседа с митрополитом Новосибирским и Бердским Тихоном о старцах Виссарионе и Серафиме, а также о Святой Горе Афон, греховных разделениях и других важных предметах. 18 июля 2017 г., Троице-Сергиева Лавра
  


  


  
    Митрополит Новосибирский и Бердский Тихон (Емельянов) родился 2 июня 1948 г. в Воронеже. В 1973–1974 гг. нес послушание алтарника и иподиакона митрополита Иоанна (Вендланда) в Покровском храме города Переславля-Залесского. В 1980 г., будучи студентом Московской духовной семинарии, был принят в число братии Троице-Сергиевой Лавры, 19 марта 1981 года пострижен в монашество с наречением имени в честь свт. Тихона Задонского. Окончил Московскую духовную академию. В 1976–1986 гг. нес послушание в Издательском отделе Московской Патриархии. В 1986 г. зачислен в число братии Московского Данилова монастыря, исполнял послушания помощника эконома, затем эконома, а в 1987– 1990 гг. – наместника обители. 19 августа 1990 года хиротонисан во епископа Новосибирского и Барнаульского. В 1995–2000 гг. – епископ Бронницкий, викарий Московской епархии, председатель Издательского отдела и главный редактор Издательства Московской Патриархии, настоятель храма Всех святых на Соколе г. Москвы. С 2000 г. – правящий архиерей Новосибирской епархии. В 2011 г. назначен главой новообразованной Новосибирской митрополии. 8 января 2012 г. возведен в сан митрополита.
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    Публикуемая с благословения Владыки Тихона беседа произошла прошлым летом на праздник преподобного Сергия Радонежского в Троице-Сергиевой Лавре. Духовные чада игумена Виссариона (Великого-Остапенко) попросили сестру митрополита Тихона Веру Григорьевну (матушку протоиерея Бориса Демушкина) устроить встречу с Владыкой, чтобы записать его воспоминания об известном лаврском духовнике, почившем в 2015 г. Милостию Божией, благодаря отзывчивости Владыки, нам удалось поговорить в лаврской гостинице перед Литурией в день Праздника. По ходу беседы были подняты и другие насущные темы, в том числе и о Св. Горе Афон, и о духовном подвижничестве в наше время. Откликаясь на просьбу вопрошающих, Владыка рассказал также о почитаемом старце схиархимандрите Серафиме (Мирчуке) († 2005), настоятеле Благовещенской церкви села Ожоги Липецкой области, и о других известных подвижниках благочестия и молитвенниках прошлого века, с которыми ему доводилось встречаться.
  


  


  
    Об отце Виссарионе1
  


  
    – Владыка, расскажите об отце Виссарионе.
  


  
    – Каждый человек – это неповторимая личность. Когда спрашивают о конкретном человеке, прежде всего вспоминается, когда и как наши пути в жизни пересекались. В 1969 году я закончил школу, в 1970-х работал на заводе. С отцом Виссарионом мы познакомились в 1970 году, когда он отправлялся на Афон. Батюшка жил в гостинице «Россия». Провожать его приехала Шура из Переславля2. Вера Григорьевна, сестра моя, познакомила меня и с Батюшкой, и с Шурой, сказав, что Батюшка собирается уезжать на Афон и ему надо помочь. Мы попали к нему в гостиницу и в номере с ним беседовали. Батюшка находился в возвышенном состоянии духа – он был воодушевлен тем, что едет на Святую Гору Афон. В советское время это было нереально, недоступно, даже паломники не могли туда поехать на короткое время, а тут человек едет жить на Афон. О святых местах тогда знали только по старым книгам, по открыткам. Я помню, у бабушки были дореволюционные открытки Святого града Иерусалима, который представлялся нам каким-то таинственным, загадочным, необычным. Для нас в то время побывать в святых местах было бы, наверное, то же самое, как побывать на том свете...
  


  
    Спустя несколько лет мне пришлось жить в Переславле-Залесском. Там я начинал свою церковную деятельность, – вернувшись из армии, я хотел быть при Церкви, и отец Кирилл3благословил меня в Переславль-Залесский. Там был единственный собор – Покровский. Отец Виссарион приезжал в Переславль к Шуре, поэтому его там знали...
  


  
    Потом я поступил в семинарию, затем – в академию. Со второго класса меня взяли в Издательский отдел, где я десять лет трудился у митрополита Питирима.
  


  
    Возвратившись со Святой Горы, отец Виссарион попытался вернуться в Лавру, но его долго не брали – взяли лишь спустя несколько лет. Послушание у него было водичку раздавать...
  


  
    В Сергиевом Посаде у него были духовные чада – семья из Воронежа. Мы тоже воронежские, и всегда были в курсе дел – они рассказывали нам про отца Виссариона. Да и с Шурой мы поддерживали отношения. Потом узнали, что отец Виссарион пишет стихи – особенно много было у него стихотворений о Лавре...
  


  
    В Лавру я ездил с 1964 года – тогда бабушка в первый раз привезла в Лавру нас с сестрой Верой, и с тех пор почти каждый год мы туда ездили... Впоследствии я, как и отец Виссарион, был насельником Троице-Сергиевой Лавры, и в Лавре мы с ним виделись. Сестра моя Вера Григорьевна его очень любила и всегда поддерживала с ним отношения...
  


  
    Расскажу еще один случай. В советское время мы занимались православным воспитанием детей – детей своих родственников и знакомых. Для того чтобы детишки успешно воспитывались в вере, мы устраивали тайные православные летние лагеря. В Тверской области жил игумен Арсений (Медников). У него был храм в селе Поводнево Тверской области. Там мы и устраивали наш лагерь. Село маленькое – десять домов. Постоянных жителей было лишь две семьи, да девушки незамужние. У замужних дети уезжали в город и забирали своих родителей, а незамужние оставались в селе – это и было его население. В субботу, воскресенье и на праздники приезжали прихожане из окрестных сел. Средств на ремонт храма не было, и мы помогали ремонтировать храм. А надо было и храм белить, и крышу ремонтировать, и забор делать. Территория огромная, и погост при храме, заходили животные селян – и батюшка решил сделать ограду. А отец Виссарион – он был на все руки мастер. И он приезжал с нами в Поводнево, помогал...
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    Игумен Виссарион (Великий-Остапенко)
  


  


  
    С ребятишками специально никаких занятий не было, но во время обеда и ужина мы беседовали с ними на разные темы. Ребятишек интересуют и общественные темы, не только церковные, – хотя мы и думаем, что они ничего не понимают. А поскольку все взаимосвязано, дети эти беседы хорошо воспринимали. Установили обязательный распорядок дня, обязательные утренние молитвы, вечерние молитвы. Было летнее время, ходили за грибами, за ягодами – детишки могли отдохнуть. И отец Виссарион был вместе с нами, трудился...
  


  
    Как дать характеристику человеку?.. Отец Виссарион был настоящим монахом. Он не вел разговоры о каких-то житейских проблемах. Его волновала неустроенность после Афона, то обстоятельство, что он не мог в Лавру попасть... Монах настоящий – это обычный монах, у него нет каких-то особых качеств. У нас в монастырях все монахи принимают сан. Отец Виссарион был духовником, его любили люди, приходили к нему на исповедь. А уже как он вел – трудно сказать. Это же зависит не только от духовника, но и от чад, от того, как они воспринимают слово духовника, как они его в своей жизни воплощают, насколько они углубляются в веру...
  


  
    У нас в епархии недавно был такой случай. Одна женщина говорит: «Хочу к известному батюшке-духовнику поехать». Поехала – и сразу же вернулась. Спрашиваю: «Почему так быстро?» – «А он не стал меня исповедовать». – «Почему?» – «Спросил: а ты Евангелие читаешь каждый день?» – «Да нет, батюшка, – то стираю, то готовлю...» Он и отвечает: «Тогда не о чем разговаривать»... Потому что, если ты Христа полюбила, если для тебя смысл жизни в том состоит, чтобы Царствие Небесное приобрести, – это надо искать только в Евангелии, больше нигде этого не найдешь. В стирке, в готовке ничего этого нет – надо читать Евангелие. Так и отец Виссарион. Он говорил то, чему нас учили в духовной школе, – что мы можем еще придумать? Думаю, что, конечно, не бесследно прошло для него и время, проведенное на Святой Горе Афон – это большой опыт. Даже просто побывать там – и то остается неизгладимое впечатление...
  


  


  
    О Святой горе Афон и греховных разделениях
  


  
    Помню, первый раз мы приехали на Афон на память святого великомученика Пантелеимона, в августе. Богослужение – всенощное бдение и литургия – началось в шесть часов вечера по афонскому времени (там время византийское – когда солнце садится и наступает темнота, тогда и начинается всенощное бдение) и длилось семнадцать часов подряд. Жара – 36 градусов ночью. Днем – 40 градусов, все прогревается. А в храме вообще невозможно находиться, потому что на улице хотя бы есть движение воздуха, а в храме сразу обливаешься потом, становишься весь мокрый, одежда прилипает к телу. Помню, я вышел из храма, думая: воды бы немножко холодненькой. Включил кран, а вода – как парное молоко, все прогрето... Служба особая. На престольные праздники поют, в основном, сербы – они изучают византийское пение. Становятся по трое, и каждое новое песнопение поет новая троица. «Богородице, Дево, радуйся» поют полтора часа. И спать хочется, и темно, и усталость. Стоять можно – стасидии с подлокотниками, – а посидеть невозможно, потому что сиденье – дощечка узенькая. В нашей делегации был один протоиерей, отец Сергий. Он говорит: «Надо до утра вытерпеть – может, раз в жизни придется так помолиться с монахами». Утром я у него спрашиваю: «Отец Сергий, как Вы себя чувствуете?» – Он отвечает: «Как будто через меня трактор переехал». Все кости ломит, все болит. Здесь мы приходим на службу – литургия час идет, и то тяжело стоять грешному человеку. А там, на Афоне, – вот такой опыт... В Пантелеимоновом монастыре хорошая библиотека – и рукописи, и книги. В то время, когда мы приехали в первый раз, все было в безобразном состоянии. А сейчас наш монастырь – самый благоустроенный, все отремонтировали на деньги правительства, все в идеальном состоянии. Жемчужина Афона – это наш Пантелеимонов монастырь...
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    Свято-Пантелеимонов монастырь на Афоне
  


  


  
    Когда мы первый раз приезжали, нам показывали помещение полное бандажей. Я удивлялся: «Откуда бандажи?» – А оказывается, их использовали при строительных работах – всё строили своими руками, никаких подъемных кранов не было, каждый камушек надо было на себе поднять. А здания пятиэтажные – братские корпуса. И сколько же там построек! До революции на Афоне было 5000 русских монахов... А в послевоенные годы монахов было очень мало. Братия нашего Пантелеимонова монастыря стала пополняться лишь с 1960-х годов, а особенно с начала перестройки. Когда мы приехали в 1988 году, в Пантелеимоновом монастыре было 24 монаха. И присылали-то не самых лучших, да и не все ехали, а кто соглашался, те были не всегда лучшими монахами. Но все равно молитвенный опыт сохранялся, молитва шла, Покров Матери Божией – Игумении Святой Горы – остается, святынь много в каждом монастыре – ковчеги с мощами, иконы чудотворные...
  


  
    В будние дни выполняется суточный круг богослужения. Придешь в келью после службы, часа два отдохнешь – и снова колокол звонит, опять на службу надо идти. Когда заканчивается служба, одна только мысль – прийти в келью, упасть ничком и заснуть. Литургия закончилась – чин о Панагии. Пришли в трапезную, пообедали – и уже нисколько не хочется спать, наоборот, чувствуешь прилив сил, бодрость.
  


  
    Море рядом – такие красоты. Действительно, это место для монашеской жизни. Человек отвлекается от мирской суеты и услаждается красотой богозданного мира. Это не искусственная цивилизация, созданная человеком грешным, а природа, созданная Богом. Общаясь с красотой видимого мира, человек укрепляется, земной рай тоже дает силы для молитвы. На Афоне много мест, которые побуждают к духовной жизни. Можно общаться и с греческими старцами. Вот недавно (1994 г.) умер отец Паисий Святогорец. В 1988 году, когда мы были на Святой горе, он там подвизался. Правда, мы не попали к нему. Но кто жил на Святой горе постоянно, тот мог общаться с греческими старцами. У греческих монахов свои огородики – когда есть время, монахи работают на огородах. В монастырях монахи несут каждый свое послушание – кто в трапезной, кто на стройке. Сейчас уже и дороги строятся, а раньше только на мулах ездили...
  


  
    Красивые места. Особенно удивительны они для тех, кто родился на равнине, – горы, море теплое... Где глубина – море фиолетовое, а где мелко – лазоревое. Можно поехать в Грецию. Дафни – это на Афоне таможня. Там большие магазины, можно купить все церковное. А если есть нужда в каких-то продуктах, едут в Грецию.
  


  
    Батюшка отец Виссарион, будучи на Афоне, познакомился со многими греками, греческий он знал, мог общаться. Батюшка рассказывал, что он был знаком с разными греками – и с коммунистами, которые только и думали, как им прийти к власти, и с благочестивыми... И зарубежники на Афоне были в то время – им принадлежал Ильинский скит. Русских келий и скитов было много, но все это находилось в запущенном состоянии. Сейчас все приводится в порядок – такая красота везде... Батюшка был на Афоне в то время, когда духовная жизнь там была не особо на высоте, но духовные люди были. А сейчас все отремонтировано, в греческих монастырях хорошо налажена духовная жизнь...
  


  
    В нашем монастыре вся беда в чем? – все время было напряжение между русскими и украинцами. И я думаю, что этот раскол на Афоне повлек за собой и раскол между нашими государствами. Потому что трещина вначале всегда проходит в духовном плане, а потом уже материализуется и в нашей земной жизни. Это непонимание между единокровными и единодушными братьями на Афоне всегда всех шокировало, все удивлялись. А оказывается, это было предзнаменованием того, что раскол произойдет и между государствами. Батюшка отец Виссарион сам был с Украины, и думаю, с этой проблемой он обязательно столкнулся...
  


  
    Я жил в братии Троице-Сергиевой Лавры много лет, здесь принимал постриг у мощей Преподобного Сергия, здесь, в академическом храме, меня рукополагали в иеромонаха. У нас в братии Лавры не было такого разделения, как на Афоне, но все равно было видно, что не все в порядке. Со стороны семинаристов с Западной Украины чувствовалось националистическое высокомерие... Сейчас сама жизнь все это выявила, и проблема становится все острее.
  


  
    Видно, нужно так, чтобы мы понимали, как важно Православную веру сохранять, как важно сохранять единство и духовность. Ведь националистические чувства отчего обостряются? – От того, что теряется чувство братской любви. А оскудение любви – от оскудения благодати. Господь сказал: «По причине умножения беззакония, во многих охладеет любовь» (Мф. 24, 12). Умножается беззаконие – любовь теряется. И в человеческом обществе из-за этого происходят разрывы, разломы. Трудности ведь имеются не только в отношениях между Россией и Украиной, но и в семьях – мы знаем, что там творится, –и внутри страны. Слава Богу, что возродились монастыри, – и на Украине, и у нас, – молитва идет. На Украине жалуются, что много расколов. Раньше были секты, а теперь еще и расколы. Уврачевать это всегда гораздо труднее, чем разойтись...
  


  


  
    Об отце Серафиме (Мирчуке)4и о подвижничестве
  


  


  
    – Владыка, Вы были знакомы с отцом Серафимом из Ожоги. Не могли бы несколько слов сказать о нём?
  


  
    – Об отце Серафиме кратко не расскажешь...
  


  
    – Говорят, это человек очень высокой духовной жизни, един от древних...
  


  
    – Отец Валерий, в схиме Серафим, – это особая духовная страница в истории нашей Церкви. Он был человеком Церкви, человеком уникальным. У него был энциклопедический ум, он знал всё о Церкви – где какие монастыри, в каком монастыре какие старцы подвизались, какие подвижники благочестия жили. Он жил этим. Келья у него была вся в иконах, очень много было икон с мощами. Он сам мощевики делал все время, особенно когда болел, – в это время обязательно делал мощевики. Сделают ковчежец, а отец Валерий заливает воск, укладывает частицы мощей, подписи делает и дарит эти мощевики для храмов.
  


  
    В духовной жизни он был как хирург – аккуратно вел свою духовную жизнь, старался все скрывать, ничего лишнего от него и не услышишь, и не узнаешь. И в то же время – сама простота. Это то, что всех подвижников духа объединяет – простота. Они говорили даже так: если простоты нет, не получишь благодати, потому что обязательно «уедешь» или в гордыню, или в тщеславие. Отец Валерий был подвижником высокой духовной жизни, а с виду никогда бы не подумал – обычный, простой человек. Придешь к нему – он участливо с тобой побеседует. Конечно, он чувствовал людей. Если приходил чужой человек, он всегда говорил: «Покормите и проводите, скажите, что я болею». Но обязательно – «покормите». И если матушки кого не покормят, он расстраивался, выходил из себя: «Почему не покормили?!» Садимся за стол – человек шестьдесят. Я говорю: «Батюшка, вы жалуетесь, что работать некому, а за стол-то...» – «А за стол-то есть кому!»... Матушки какие у него жили – шестьдесят схимниц! Я говорю: «Как же Вы их воспитываете, Батюшка? Что Вы им говорите?» – А он так отвечает, немного с украинским акцентом: «Да я этим бабам говорю: вы, бабы, не спасетесь»... Очень любил всяких убогеньких – хромых, кривых, горбатых, – собирал их. Почему? – Потому что они ближе к Богу, и он это понимал. Если человек красивый, у него и грехов много – потому что и сам он куда зря смотрит, и на него смотрят. Отец Валерий любил убогеньких, потому что они усерднее к Церкви...
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    Схиархимандрит Серафим (Мирчук)
  


  


  
    Говорил: «Я все делаю, как в Почаеве». Он же, оставшись сиротой, в скиту Почаевской Лавры жил, и в самой Лавре жил. «Вот как было в Лавре, так все и делаю, даже туалет делаю как в Лавре». Все знал, все понимал – и как за животными ухаживать, и все по хозяйству... Последнее, что он спешил сделать, – это скважину. Раньше воды у них не было, а когда сделали скважину, стали воду давать и для колхоза... И печку сложить – чтобы самим хлеб печь, просфорки печь. А потом – баню. Перед кончиной спешил, старался...
  


  
    Моя сестра Вера Григорьевна всех старцев знала. В 12 лет стала ездить по всем пустыням и знала абсолютно всех подвижников. Самый великий – это был, конечно, отец Исаия5. Она познакомилась с ним в горах Абхазии. Сейчас вышла книга о нем. Я тоже лично знал отца Исаию. Удивительный человек. Отец Макарий6видел о нем видение. «Сижу, – говорил он, – молюсь: “Матерь Божия, покажи мне, каким должен быть монах”. И вижу отца Исаию и от него столп света до Престола Божия. И Матерь Божия говорит: “Монахи должны быть как отец Исаия”». Он – как Ангел. И здесь он, и нет его... Я удивлялся. Мы с ним несколько раз пересекались в жизни.
  


  
    При Хрущеве хотели закрыть монастыри на присоединенных территориях Украины. Закрыли много семинарий, оставили только Одесскую, Московскую и Ленинградскую. А Почаев держался. Там было очень много молодежи – их или в армию забирали, или выгоняли. Отец Валерий рассказывал: «Мне старец сказал: “Если тебя в армию заберут, то тебе это на пользу не пойдет, прикинься блаженным”. И вот вызывают нас в военкомат, нескольких иноков. Я сижу, чешусь – то тут, то там, ловлю что-то. Поверили даже наши иноки, отсели. Военком говорит: “Тебя наверное в армию не возьмем”. А я, – говорит, – как заплачу: “Почему?” Слезы – откуда они взялись, льются: “Нет, возьмите”. – “А что ты будешь делать там, в армии?” – “Борщ варить буду солдатам”. – А потом как захохочу. Военком говорит: “Дурачок. Выпишите ему военный билет, пусть идет”. Но потом их, молодых иноков, все равно выгнали из обители – просто отвозили за несколько десятков километров и высаживали из машины. И вот они, три молодых иеромонаха, прибыли в Воронежскую епархию – отец Власий (Болотов), отец Валерий (Мирчук) и еще с ними был отец Евгений. Сестра моя их знала, говорит: «К нам в Воронежскую епархию приехали три молодых старца». Их нигде не брали – все архиереи боялись. А Владыка Сергий (Петров)7взял их. Они познакомились с отцом Митрофаном (Мякининым)8. Это был великий старец Валаамский, жил у нас в Воронежской области в селе Девица. Вера к нему туда ездила – там храм в честь Веры, Надежды и Любви. И село называлось так – Девица. И к отцу Макарию ездила, и к отцу Валерию, рассказывала про них.
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    Благовещенский женский монастырь. Село Ожога Липецкой области
  


  


  
    Пришло время, и мне надо было решать, жениться или не жениться – я заканчивал академию. А отец Кирилл9молчал, ничего не говорил. Я говорю маме: «Надо что-то делать». А она: «В Задонск приезжает отец Власий» (отец Власий служил раньше в Задонске, а потом его перевели в село Бурдино), – на память святителя Тихона10он всегда приезжал в Задонск. Я отвечаю: «Поехали». В Задонске жил мамин земляк, у него в доме мы остановились. Вечером к батюшке не попали, а утром встретились на клиросе. Я говорю: «Батюшка, мне надо решать, жениться или не жениться...» А он: «У нас архиереи не женатые. Ты будешь архиереем, подавай прошение на монашество». Я говорю: «Надо же волю Божию знать». – «А воля Божия есть. Ты ее узнаешь по столам. Куда приедешь – стол накрыт». Я стал ездить к отцу Власию в Бурдино, и он первый раз повез меня к отцу Валерию. Потом и к Владыке Зиновию11взял с собой в Тбилиси. Впоследствии Владыка Зиновий приезжал в Ожогу. Ходили вокруг храма крестным ходом. Бывало, мы и у отца Власия [в Бурдино] встречались, и в Ожогу ездили. У Владыки Зиновия я и познакомился с отцом Исаией. После кончины отца Власия [† 2001 г.] стал я ездить к отцу Валерию. Ездил регулярно – раз или два в год, бывало и чаще...
  


  
    Это был великий старец, великий подвижник. У него диабет был. Просыпается ночью – жажда, надо воды попить: «Матушки, читайте утренние молитвы». Прочитают, и тогда только он попьет воды. Строго себя держал – во всем. Вот это как раз характеризует истинных подвижников – они всегда строги к себе и очень милостивы к людям. Это явный признак истинного подвижника. Многие сейчас ищут старцев. Говорят: «Не ищите святых, ищите кротких». Вот Владыка Зиновий – он был всепрощающая любовь. Всех прощал, что ни натворят. Так же и Батюшка отец Серафим...
  


  
    Какой он был монах? – Насколько он любил Бога, настолько был строг к себе. Мы узнаём по плодам. Если видим у кого-то качества святого человека: простоту душевную, любовь к молитве, любовь к людям, – по этим качествам узнаем, что перед нами духовный человек. Если кто любит Господа, он любит и людей. А там, где говорят о себе, – как вот я вам все рассказал о себе, – там ничего нет...
  


  
    – Батюшка отец Виссарион всегда себя укорял в самых разных грехах, и некоторые смущались: как же, такой старец...
  


  
    – Один человек пришел к отцу Валерию и говорит: «Отец Валерий, а вот говорят, что Вы не так разговаривали, Вы не так то или то делали...» А он: «Да вы же всего не знаете, у меня гораздо больше грехов».
  


  
    – Батюшка отец Виссарион в конце сказал: я не знаю, люблю ли я Бога или нет...
  


  
    – Да, это так... Грех-то точно мы любим, а вот Бога-то любить сложнее. Ведь как любовь проявляется? Вот – как супруги живут? Почему в Библии любовь к Богу часто сравнивается с супружеской любовью? Потому что любовь проявляется в верности. А мы любим грех. Если бы мы верны были Богу, мы бы не грешили. А мы неверные, потому что грех нам ближе. Он живет в нас. У нас есть зависимость от греха. Как святые отцы учили? – грех прощается на исповеди. Вот я украл, соблудил – на исповеди грех простился, и он не воспомянется на Страшном Суде. Но остается навык греха. И мы согрешаем не только тогда, когда физически совершаем грех, а и тогда, когда лишь посмотрим, вспомним. Мы живем в навыке, в зависимости от греха. А зависимость искореняется только подвигом. Почему все старцы были подвижниками благочестия? Они во всем себя самоограничивали. Они во всем себя принуждали. Кто нудит себя, тот получает Царство Небесное. Благодать дается подвижникам. Не тем, кто лежит на боку и думает, что он спасается, а тем, кто себя ущемляет. Что такое духовная жизнь? Это самоограничение, это бодрствование, это воздержание, терпение, внимание...
  


  
    – Это строгость к себе...
  


  
    – Это нам кажется, что строгость, а на самом деле это нормальная жизнь. Вот спортсмен – он строг к себе или нет? Да если он не тренируется, то он не спортсмен, а обычный человек. А чтобы быть спортсменом, он должен все время тренироваться. То же и в отношении нас, христиан. Поэтому нужен подвиг. А когда отцы втягивались в подвиг, они понимали, что чем больше подвиг, тем больше благодати, тем они ближе к Богу. Ведь грех – он любит дебельство плоти, грех – он любит, чтобы мы себя жалели, чтобы мы себя кормили хорошо, чтобы отдыхали хорошо. Чего нам хочется? – да как раз вот этого всего и хочется. А подвижники себя держали в строгости все время. Почему? – Потому что грех боится подвижничества – уходит сразу. А любит тех, кто расслабляется, кто утешается все время. Отцы всегда говорили: «Кто ругает, тот душу кормит, а кто хвалит, тот вонзает стрелы тщеславия в сердце»...
  


  
    Если мы просто прочитали книги о духовной жизни, этого еще не достаточно... Важно исполнять. Вот отцы – они исполняли заповеди в своей жизни. И если я в своей жизни не исполнял, мне и сказать нечего. Ведь слово должно быть с солью, а соль – от подвига. Хорошо, если мы причащаемся, но если нет подвига, грех из сердца не уходит. Вот мы причастились, благодать коснулась сердца – а место не готово, и она уходит. Подвиг очищает сердце. Отцы говорили: вот есть сосуд сердечный, его сначала омыть надо, потому что иначе благодать туда не будет наливаться, залатать его надо, чтобы дыр там не было. А потом уже начинается собственно молитва – духовный рост. Бесстрастие – это чистый сосуд. А потом уже – благодать на благодать, тогда начинается собственно молитва, начинается спасение, соединение с Богом. А сначала – то, что вот мы сейчас делаем, – приобретение чистоты, бесстрастия. Бесстрастие высоко, но это еще не святость. Святость – это боговселение. Отцы, они стремились стяжать благодать, они знали законы духовной жизни и исполняли их. Какой человек нас привлекает? – тот, который какие-то плоды приобрел, который сам в своей жизни что-то исполнил. Такой человек может и другим сказать что-то нужное и важное. Если мы даже просто общаемся с духовным человеком, то он за нас молится, и наш духовный путь будет более успешным...
  


  
    – Владыко, благодарим Вас...
  


  


  


  
    1Игумен Виссарион (Великий-Остапенко), монах Троице-Сергиевой Лавры, духовник (19 марта 1924 – 12 марта 2015).
  


  
    2Александра Петровна Опарина, духовная дочь отца Виссариона.
  


  
    3Архимандрит Кирилл (Павлов), старец, духовник Троице-Сергиевой Лавры (8 октября 1919 – 20 февраля 2017).
  


  
    4Схиархимандрит Серафим (Мирчук, в монашестве Валерий) (15 мая 1936 – 11 января 2005), с 1978 года – настоятель Благовещенского прихода села Ожоги Липецкой области, ныне преобразованного в женский монастырь.
  


  
    5Схиархимандрит Исаия (Коровай) (10 июня 1926 – 6 марта 2011).
  


  
    6Схиархимандрит Макарий (Болотов, в монашестве Власий) (12 сентября 1932 – 26 мая 2001).
  


  
    7Сергий (Петров), митрополит Херсонский и Одесский (5 октября 1924 – 4 февраля 1990), в 1961–1963 г. – епископ Воронежский и Липецкий.
  


  
    8Схиигумен Митрофан (Мякинин, в монашестве Серафим) (14 сентября 1902 – 25 декабря 1964).
  


  
    9Архимандрит Кирилл (Павлов).
  


  
    1013/26 августа.
  


  
    11Зиновий (Мажуга, в схиме Серафим), митрополит Тетрицкаройский (14 сентября 1896 – 8 марта 1985), ныне прославлен в лике святых.
  


  


  
    Беседовала И. Быкова
  


   ПРАВОСЛАВНАЯ ОЙКУМЕНА

  Народ, не потерявший своего лица, или о том, чему может научить командировка в Грузию

  Е.П. Орлова
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    По тому узнают все, что вы Мои ученики, если будете иметь любовь между собой.
  


  
    Ин. 13, 35
  


  


  
    Так сложилось, что я не успела побывать в Грузии, когда она была одной из пятнадцати республик СССР. Хотя, как и многим моим сверстникам, в юности мне очень хотелось увидеть необыкновенные пейзажи, вдохновлявшие Пиросмани и Данелию, пообщаться с людьми, чья искренность стала узнаваемой чертой в героях произведений грузинских художников и писателей, «живьем» послушать многоголосное пение, надышаться горным воздухом, вдоволь наесться настоящих хачапури...
  


  
    Что еще могли знать о Грузии советские подростки? Оставим в стороне геополитику, о ней в СССР знали и говорили так много, что, живя в столице, казалось, не было необходимости ехать за тридевять земель, чтобы открыть для себя что-то новое.
  


  
    Грузия привлекала тогда даже не своей историей, хотя, несомненно, ее стоило бы узнать получше, а именно духом – радостным и гостеприимным, щедрым и бодрым. И еще, пожалуй, своим непостижимым, неистребимым и необычным для нас уважением к традициям. Хотя дети страны Советов периода развитого социализма в основной своей массе мало чем отличались друг от друга, всегда было что-то таинственное у приятелей-грузин в их особом отношении к старшим, семейному укладу и даже к тебе, когда ты являлся в их дом, подчас без особого приглашения, но в статусе гостя.
  


  
    Союз Советских Социалистических Республик потерпел поражение в информационной войне с западной цивилизацией, огромная страна рухнула, как будто и не было ее вовсе, а потом начались цветные революции в бывших республиках, повлекшие за собой внутренние кровавые конфликты, и мечта побывать в Грузии была не то чтобы забыта, но отложена, как выяснилось, до поры.
  


  
    Моя командировка в ушедшем 2017 году была связана с посещением древних монастырей Иверии. Возрождающаяся на просторах бывшего СССР духовная жизнь и общая вера русских и грузин, конечно же, не могли не предполагать восстановления духовной связи между Поместными Церквями: обмена опытом монастырской жизни, изучения подвига новомучеников, пострадавших в годы гонений, и подлинной церковной истории. Как-то за делами забылись детские мечты о Грузии, и вполне определенная цель поездки заслонила собой романтику путешествия и давнишнее желание увидеть своими глазами мир, который казался таким привлекательным.
  


  
    За несколько дней до нашего отлета икону преподобного Гавриила (Ургебадзе) привезли в Храм Воскресения Славущего, что рядом с Даниловым монастырем, и перед работой я стала заходить туда, чтобы помолиться о предстоящем путешествии. Возможно, благословение старца стало причиной того, что мы увидели Грузию именно такой, какой она и оставалась в наших мечтах.
  


  
    

  


  
    ***
  


  
    В аэропорту Тбилиси нас встретило яркое солнце, всегда желанное для уставших от серой хмари жителей мегаполисов. Оно ли или наш дружелюбный водитель, заговоривший с нами по-русски, сразу повысили градус радостного восприятия окружающей реальности, который не опускался уже до самого дня отъезда.
  


  
    «Народ, не потерявший своего лица» – хочется написать о собратьях по вере, населяющих Грузию. Каждый день пребывания в этой стране Господь словно посылал подтверждение тому, что отношения между людьми, в которых есть любовь, не могут разрушить никакие политические или иные силы. Слыша русскую речь, местные жители не раз спрашивали нас, откуда мы приехали. И узнав, что из Москвы, благодарили за решение посетить Грузию. На протяжении всего путешествия в разных уголках этой необыкновенно красивой и гостеприимной страны мы слышали слова «спасибо вам за то, что приехали в Грузию». Где-то в глубинах подсознания рождался вопрос: часто ли мы, русские, благодарим гостей за то, что они приехали в Россию? Эту тему я оставила для дальнейших размышлений. Как, впрочем, и вопрос, адресованный больше к себе, чем к кому бы то ни было: а способны ли мы предложить столько душевного тепла тем, кто приезжает в Россию, чтобы люди почувствовали себя у нас не «понаехавшими», а дорогими и долгожданными гостями.
  


  
    После всего пережитого за период смены формации меньше всего мы ожидали увидеть в Грузии не изменившимся со времен СССР отношение к русским. Такой вывод едва ли можно сделать, читая грузинские СМИ на русском языке, но вот тут-то и становится очевидным, насколько сильно отличается медийное пространство от той жизни, которой живут обычные люди.
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    На красивом особняке одной из центральных улиц Тбилиси я читаю название из больших золотых букв: «Информационный центр НАТО и Евросоюза». Помысел говорит мне: «Как много было затрачено средств, времени и усилий на информационную работу с населением!» Но вспоминая людей, поблагодаривших нас за визит в Грузии, переживаю смешанные чувства иронии и удивления от того, что все остается как прежде, как и должно быть между христианами.
  


  
    Отдельной страницей в рассказе о Грузии стоят ее монастыри и храмы. Не мной замечено, что православный человек, оказавшийся в другой стране, никогда не будет чувствовать себя чужим, если может молиться в тех же храмах, в которых молятся местные жители. Ведь как бы ни отличались архитектура, богослужебный язык и иконопись, почти сразу узнаваемое «Господи, помилуй!», произнесенное на языке, которого ты никогда не учил, обязательно отзовется радостью в сердце.
  


  
    Мцхета, Самтавро, Бодби, Вардзия, Атени Сиони – все это названия грузинских монастырей, в которых обязательно надо побывать православным соотечественникам. И не только в них. Мы пропустили что-то очень важное, пока шла эта затянувшаяся информационная война, разделяющая наши народы. И теперь наступило время узнать получше, что именно объединяло Россию и Грузию на протяжении веков.
  


  


  
    ***
  


  
    В 1798 году грузинский царь Георгий XII попросил российского императора Павла I принять Грузию в состав Российской империи, опасаясь, что из-за распрей между грузинскими князьями государство может быть порабощено Персией. 22 декабря 1800 года Павел I подписал Манифест о присоединении Грузии к России. В 1828 году русские войска освободили Джавахетию от турок. В том числе и благодаря этому обстоятельству, например, в разоренный турками-османами и почти на двести лет опустевший монастырь Вардзиа стали возвращаться православные монахи. И в 1854 году сбежавший из османского плена грек Хаджи Георгий Попондопуло получил от экзарха Грузии разрешение на восстановление Вардзийского монастыря. В 1857 году экзарх Исидор освятил обновленную обитель, и некогда величественный монастырь Вардзиа вновь стал действующим.
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    Пещерный монастырский комплекс Вардзиа
  


  


  
    После длительного периода запустения указом русского императора Александра III была возрождена и Бодбийская обитель. Такое решение царь принял, посетив монастырь. Первые насельницы (обитель была возрождена как женская) приехали сюда из России. А в 1906 году по указу императора Николая II монастырю было присвоено звание первоклассного. Трудами настоятельницы, игумении Ювеналии (Ловенецкой) и ее духовной дочери схиигумении Фамари (Марджанишвили), ныне прославленной Церковью в лике святых, обитель была выведена в число процветающих женских монастырей. Хотя, конечно, с утратой автокефалии количество монастырей Грузинской Церкви (как и в синодальный период истории Русской Православной Церкви) сильно сократилось, все же есть и славные страницы в истории отношений России и Грузии.
  


  
    К 1901 году в Грузинском экзархате были открыты 485 приходских и 200 общеобразовательных школ, в которых обучались 26 763 человека. Государство восстанавливало разрушенные храмы древнегрузинского зодчества и монастырские здания; были открыты семинарии и духовные гимназии, женские училища; священство получало заработную плату и пенсии. Так в 1903–1905 годах из казны на эти нужды было выделено 124 000 рублей. Грузинский народ с благодарностью вспоминает архиереев, служивших в Грузии, среди которых были и экзархи: архиепископа Моисея (Богданова-Платонова), митрополита Исидора (Никольского), архиепископа Иоанникия (Руднева), архиепископа Палладия (Раева); священномученика, епископа Сухумского Серафима (Чичагова). Много положительного было сделано при архиепископе Владимире Богоявленском (впоследствии митрополите Киевском, священномученике), в семинарии при архимандрите Гермогене (Долганеве), также священномученике, и др.*
  


  
    В богоборческий период нашей общей истории верующие претерпевали гонения от власти как в России, так и в Грузии. Иверия, получившая автокефалию для своей Церкви после революции 1917 года, приютила у себя многих священников и монахов нашей Церкви, прошедших лагеря и ссылки. Нельзя не вспомнить хотя бы о Глинских старцах, которые на протяжении многих десятилетий служили в Грузинской Церкви и возлюблены всей Грузией.
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    Бодбийский монастырь святой равноапостольской Нины
  


  
    

  


  
    Можно было бы еще долго перечислять исторические факты, о которых с благодарностью вспоминают наши люди как в Грузии, так и в России. Их много даже и в советском прошлом. Но самое главное как в прошлом, так и в настоящем для нас – это общая вера наших народов.
  


  
    Народ, который силен своей верой и верным отношением к традициям, обязательно останется в книге Жизни. У наших народов не только общее прошлое, но и общее будущее или по крайней мере надежда на такое будущее. А значит, и в настоящем нам необходимо помнить о том, что мы есть друг у друга. Помнить и обязательно предпринимать усилия для того, чтобы и дети наши имели возможность благодарить друг друга за гостеприимство и желание лучше узнавать культуру и историю России и Грузии, в которых так много общего.
  


  


  
    ***
  


  
    В аэропорту Тбилиси мы по очереди ставим на весы свои чемоданы и понимаем, что платить за перевес придется всем троим. Грузинское вино попросили привезти, кажется, все, кто знал, куда мы едем. Понурыми направляемся к окошку информации, чтобы узнать, сколько именно надо будет доплачивать. Европейского вида юноши и девушки на хорошем русском языке наперебой советуют нам переложить часть вещей из чемоданов в ручную кладь, распределить все вещи равномерно на троих участников путешествия. Мы исполняем все в точном соответствии с их рекомендациями, и бегущие цифры на электронном табло весов останавливаются только чуть-чуть выше критического уровня. Но симпатичная служащая, будто не заметив этого, желает нам счастливого пути и уже приглашает следующего пассажира. «Слава Богу!» – облегченно выдыхаем мы и радостно поздравляем друг друга. Ведь нас ждут дома с подарками любимые люди!
  


  
    «Вы приедете еще в Грузию?» – улыбаясь, и тоже по-русски спрашивает нас сотрудник аэропорта, ответив на какой-то не очень умный вопрос суетливых путешественников. «Обязательно приедем! И детей обязательно привезем! И друзей!» – отвечаем мы. Потому что и они тоже должны увидеть, какой может быть любовь, по которой будут узнавать христиан.
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    Фото: Владимир Ходаков,
  


  
    Екатерина Орлова
  


  


  
    *Из доклада митрополита Горийского и Атенского Андрея (Грузинская Православная Церковь). «Краткие сведения о положении монастырей и монашества в Грузии с начала первого десятилетия и до конца 80-х годов XX столетия», прочитанного на пленарном заседании направления «Древние монашеские традиции в условиях современности» ХХV Международных Рождественских образовательных чтений.
  


   Касымов Самир (Павел)

  Крещение



  


  
    Православная ойкумена может быть разной. Но она везде, где есть православные люди, а значит, и в Азербайджанской Республике. Ведь это тоже каноническая территория Русской Православной Церкви. И хотя подавляющее большинство жителей Азербайджана исповедуют Ислам (его шиитскую ветвь), православные христиане здесь тоже есть. А встречаются и такие сравнительно редкие люди, которые, будучи азербайджанцами по рождению, выбирают православную веру. Как это происходит? Чтобы это понять, послушаем рассказ именно такого редкого человека...
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    Потому что тесны врата и узок путь, ведущие в Жизнь, и немногие находят их.
  


  
    Евангелие от Матфея
  


  


  
    Наша семья не была православной. И честно говоря, в то время я и не слышал о таком имени. В городе Баку было три действующие христианские церкви, и две мы называли русскими, а третью – армянской.
  


  
    Мы – это наша дружная азербайджанская семья, где нам с сестрой с детства объясняли, что есть Святые Небеса, на которых живет Бог, Который создал и нас, и все вокруг. И Бог внимательно наблюдает за всеми, записывая не только их поступки, но и сказанные слова. И мало того, что записывает дословно, так еще записывается и интонация, и мимика при высказывании, и даже наши мысли. Для детского разума этого было достаточно, чтобы научить себя и сдержанности, и выбору сказанных слов.
  


  
    Как говорила моя покойная бабуля, Бог должен быть у тебя в сердце. А ей вторила мама: Разговаривай со всеми так, как хочешь, чтобы разговаривали с тобой.
  


  
    Не подумайте, что наша семья была такой уж верующей. Отнюдь нет. Я не помню, чтобы родители посещали храмы, будь то церковь или мечеть. И дело даже не в коммунистическом строе, «отменившем» само понятие религии. Мы жили, зная, что Бог есть – и этого было достаточно.
  


  
    Впервые в церковь меня привела моя старшая сестренка и несмотря на то, что с того дня прошло уже около пятидесяти лет, этот день навечно запечатлелся в моей памяти. Огромный храм. Сотни горящих свечей. Мерцающие лампады. А сверху раздается прекрасное песнопение. «Что это?» – спрашиваю я. «Дом Бога» – отвечает сестра и прикладывает палец к моим губам, давая понять, что сейчас не время и не место для разговора. Но я продолжаю вертеть головой, пытаясь увидеть все вокруг, чтобы ничего не упустить. Увидев это, сестренка ласково обняла меня и, прижав к себе, прошептала: «Мы будем часто приходить сюда». Это произошло в Соборе Рождества Пресвятой Богородицы города Баку, и знал ли я тогда, что придет время и этот храм станет для меня вторым домом?
  


  
    Прошло некоторое время, и однажды я нашел на улице серебряный нательный крест на цепочке, который тотчас надел на себя. Честно говоря, уже не помню, где и при каких обстоятельствах поднял крестик, но факт остается фактом, это было. Но тут вмешалась мама, да и как ей было не вмешаться, когда у сына вся грудь нараспашку, а на груди красуется крест! На вопрос мамы – откуда он, я не смог дать вразумительный ответ, но запомнил ее слова о том, что нельзя надевать найденный крест, и главное, необходимо быть христианином, чтобы носить эту святыню. Крест был снят, несмотря на мои слезы и просьбы, и только по прошествии многих лет я понял, насколько была права мама.
  


  
    Не смею сказать, что с детства был набожным человеком. Так же как и многие другие, я совершал не очень, мягко говоря, правильные поступки, за которые даже теперь испытываю стыд и угрызения совести. Мне кажется, нет страшнее судьи, чем наша совесть, которая не дает возможности смягчить и оправдать наши ошибки. И даже через много лет это чувство не утихает и продолжает настойчиво напоминать о грехе. Жизнь трудна и напоминает полигон, на котором всех нас испытывают, оставляя за нами право выбора. И только от тебя зависит, по какому пути ты пойдешь.
  


  
    Время от времени я посещал Божий храм, а также и мечеть. Что это было? Выбор? Сравнение? Не знаю. Но в церкви мне было намного уютней и спокойней.
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    Храм святителя Николая в Хамовниках
  


  
    

  


  
    Прошли годы. Я переехал в Москву и первую работу получил в виде кафетерия, расположенного у станции метро Парк Культуры. Если вы жили в Москве, то должны знать о стоящей чуть ниже этой станции метро церкви Святого Николая Чудотворца. Надо ли говорить о том, что я стал постоянным посетителем святого храма. Не зная молитв – я молился. Не имея никаких познаний – покупал свечи и зажигал их перед иконами. Я настолько примелькался в храме, что свечницы, узнав меня, ласково здоровались со мной. А я настолько обнаглел, что стал брать со стола кусочек просфоры и запивку для прихожан после Причастия, и женщина, выдававшая их, с улыбкой наблюдала за мной. Это теперь я знаю, что по канону не имел права даже на запивку, но знали бы вы, как я благодарен той женщине за ее молчаливое согласие. Храни ее Господь за эту доброту!
  


  
    Очень часто я видел, как прихожане, выстроившись в цепочку и скрестив руки на груди, подходят к священнику, а он чем-то кормит их из ложечки. Но вот что странно. Как бы ни было мне это интересно, ни разу у меня не возникло мысли присоединиться к прихожанам. Впрочем, что тут странного? Это Господь не позволил мне. Так же, как и не позволил другим вывести меня из Храма после пения: Изыдите оглашенные, изыдите.
  


  
    Жизнь шла своим чередом. Я настолько привык к святому храму Николая Чудотворца, что не было и дня, чтобы я не посетил его. Да и теперь первое, что я делаю по прибытии в Москву – это, бросив вещи в гостинице, – быстренько в храм. Поздороваться с Божьим Угодником, а потом уже все остальное. Но даже в то время у меня ни разу не возникло мысли о Святом Крещении. Не подумайте, что я считаю себя праведным. Грехов у меня немало. И до сих пор невыносимо стыдно за два из них, но как бы я мысленно ни молился перед этими людьми с просьбой о прощении, на душе не становится легче. Время не стирает камни. Оно их увеличивает. Меня успокаивает только то, что Господь не покинул меня и, несмотря на мои грехи, продолжает оберегать. Видимо я еще для чего-то нужен на земле, раз Всевышний сохранил мою жизнь. Дважды пережить клиническую смерть? А ведь пережил. Но по молодости воспринимал это как везение, или же как случайность. Жаль, в те годы я не был знаком с изречением Святого Амвросия Оптинского о том, что в мире нет ничего случайного, но все происходящее является звеньями единой цепи.
  


  
    Но вот однажды я увидел по ТВ передачу о сошествии Благодатного Огня в Иерусалиме, и услышал, что принимать эту Святыню имеют право только православные священники. Тогда у меня впервые мелькнула мысль о принятии Святого Крещения. Но только мелькнула. До самого Крещения еще было далеко. В то время мои дела в Москве настолько пошатнулись, что единственным выходом осталось уехать обратно в Баку. И мы, я, моя супруга, моя дочь, вынуждены были покинуть любимый город.
  


  
    Любовь моя – моя печаль,
  


  
    Восторг мой – но и огорченье,
  


  
    Быть не с тобою очень жаль,
  


  
    Но не унять к тебе влеченье.
  


  
    Люблю тебя, но понимаю,
  


  
    Что получу в ответ лишь холод,
  


  
    Но в мыслях нежно обнимаю
  


  
    Мою Москву, любимый город...
  


  
    Жаль, конечно, но не всегда мы выбираем. Возвращение было мучительным и, честно говоря, не только для меня. Но что поделаешь. Жизнь продолжается, и нам ли оспаривать это? Это не оптимизм. Это констатация факта.
  


  
    Я редко вижу сны, но уже с детства понял, что каждое мое сновидение несет с собою какой-то знак или предупреждение. И вот однажды вижу я сон, будто стою на крепостной стене, а за стеной гул людей, проходящих мимо и несущих какие-то знамена и Кресты. Не понимая, что происходит, я оглядываюсь по сторонам и замечаю сидящих на земле трех старушек, и обращаюсь к ним с вопросом, чем вызвано такое шествие? «Так сегодня День Рождения Матери Божией. Вот люди и празднуют». «А мне что делать?» «А вытащи из кармана ключи и потряси над головой». Неожиданно в моем кармане оказывается огромная связка ключей, а я почему-то не могу поднять их над головой и вновь обращаюсь за помощью к старушкам. И одна из них говорит: «Дай мне ключи, и я покажу тебе». Я протягиваю ключи, но другая старушка бьет меня по руке и говорит, что нельзя отдавать свои ключи другому. Вот такой был сон. Вы что-нибудь поняли? Я тоже не понял.
  


  
    Утром я рассказал сон маме, а она посоветовала поехать в церковь и, рассказав сон священнику, получить ответ. Что я и сделал. Приезжаю в Собор Рождества Пресвятой Богородицы как раз аккурат после окончания службы. В храме много людей. Выискиваю взглядом священника и вижу: стоит пожилой мужчина в рясе. Огромный крест на груди. Что-то раздает людям из кармана. Точно, он. Вот тот, кто мне нужен. Подбегаю к нему и начинаю свой рассказ: «Батюшка, ночью я видел странный сон, не подскажете, что он означает и что мне надо сделать?» И со всеми подробностями рассказываю ему о ночном видении. Он внимательно выслушивает меня, не перебивая, затем вытаскивает из кармана какую-то склянку и выливает содержимое мне на голову, после чего невозмутимо развернувшись, уходит. Куда?! Постойте! А как же я? Бегу за ним. Но тут из толпы прихожан меня окликает женщина и требует прекратить безобразие, так как грешно приставать к глухому человеку. Глухому? Так это я для него здесь целый час растрачивал свое красноречие? Это потом я познакомился с этим удивительным старцем, ныне покойным, отцом Григорием, Царствие ему Небесное. А тогда... Тогда для меня наличие креста уже означало святость человека.
  


  
    Наконец-то я увидел священника, но, наученный горьким опытом, подойдя к нему, не постеснялся задать вопрос: священник ли он? Видимо я был не первым таким непонятливым, так как он спокойно ответил, что является не только священником, но и настоятелем этого храма. Выслушав мой рассказ, он кратко ответил, что не занимается отгадыванием снов, но из всего очевидно только, что Господь и Матерь Божия призывают меня. А выбор за мной. Принять это или отвергнуть. И признаюсь, в тот момент я не был готов. Да, честно говоря, и теперь считаю себя не готовым. Ибо мирского во мне намного больше, чем духовного. Нет во мне полного смирения. Драться? Дрался. И теперь могу, если понадобится. Отвечать на хамство? Отвечал и буду. Но самое главное, нет возможности, чтобы не лгать. И пусть эта ложь и будет во имя чьего-то спасения, но она все же присутствует.
  


  
    Настал день и моя родственница, которая за время моего отсутствия успела принять Святое Крещение, обратилась ко мне с просьбой о помощи в реконструкции храма Святых Жен-Мироносиц в Баку. Что требовалось от меня? Да ничего трудного. Имея свой автомобиль, я должен был возить по делам местного священника. Вот с этого-то все и началось. Я счастлив, что благодаря этому познакомился с отцом Серафимом. Так звали того священника. Прекрасный. Бескорыстный. Полный веры Человек с большой буквы. В начале мы как бы присматривались друг к другу, но потом этот невидимый барьер незаметно исчез, и очень часто мы стали беседовать на религиозные темы, и мне были приятны его высказывания о моих познаниях. Но на вопрос, почему я до сих пор не принял Крещение, я отвечал, что не могу представить себя, подставляющим другую щеку для повторной пощечины.
  


  
    «Батюшка, все понимаю. Верю в Господа. Знаю, что даже то, что беседую с Вами, происходит благодаря Его милости. Но... Как представлю, что мне кто-то оплеуху закатывает, а я на это мало того что молчу, но еще поворачиваю вторую щеку, сразу дрожь по телу. И еще надо улыбаться при этом. Да ни за что».
  


  
    «Не говори чепухи. В Писании также сказано: “Не убий”. И что? Во время войн надо было сдаваться?»
  


  
    Это была любимая фраза отца Серафима. Не говори чепухи. И все, тема исчерпана.
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    Кафедральный Собор Святых Жен-Мироносиц. Баку
  


  
    

  


  
    Наши беседы становились все более продолжительными, и мне нравилось, что в этом нет доминирующего давления на меня со стороны отца Серафима. Это походило на беседу отца с сыном, в которой отец пытается вразумить своего нерадивого отпрыска, то есть меня.
  


  
    Время шло. Святой храм Жен-Мироносиц, благодаря большой помощи покойного мецената Айдына Курбанова, становился все более прекрасным, и реставрация постепенно близилась к завершению. Был июль месяц, когда отец Серафим вызвал меня к себе и сказал, что вопрос о моем Крещении уже обговорен с нашим владыкой, епископом Александром и никакие разговоры типа готов или не готов, не принимаются. Дата Крещения назначена на 26 июля, в день святого Архангела Гавриила.
  


  
    «При Крещении тебя нарекут Павлом».
  


  
    «Почему Павел? Я хотел Николаем».
  


  
    «Нет. Павлом».
  


  
    «Батюшка, это что, намек? Разве и я притеснял христиан?»
  


  
    «Не мели чепухи. Павел – значит Павел».
  


  
    И 26 июля, рано утром, мы с супругой приняли Святое Крещение в Каспийском море. Это было настолько чудесно и прекрасно, что даже при богатстве моего словарного запаса я не смогу подробно рассказать об этом Таинстве. Представьте утреннее море. Мелкие волны создают рябь. И, стоя по грудь, в воде находимся мы. Батюшка. Наши крестный отец и крестная мать. И вот начинается Таинство Крещения. Батюшка читает молитвы и окунает Крест в море. И чудо! Море, до этого плескавшее в нас свои волны, мгновенно затихает. Вокруг нас образовалась некая округлая площадь полного штиля. Поверьте мне, метрах в пятнадцати от нас волны продолжали так же нестись к берегу, но вокруг нас было полное спокойствие. С днем рождения, раб Божий Павел. А через несколько лет пришло и осознание того странного сна. Теперь я работаю в храме Рождества Пресвятой Богородицы города Баку. А по долгу службы в моей руке большая связка ключей...
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    Собор Рождества Пресвятой Богородицы. Баку
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    Касымов Самир Паша оглы.
  


  
    Родился 16 июля 1961 года в г. Баку, Азербайджан.
  


  
    С 1968 по 1978 года обучался в школе № 8 г. Баку.
  


  
    С ноября 1980 по декабрь 1982 года служил в рядах Советской Армии.
  


  
    С 1983 по 1989 года учился в Политехническом институте г. Баку по специальности «Автомобиль и автомобильный транспорт».
  


  
    Работает с 1978 года по настоящее время.
  


  
    Женат. Супруга Гамидова Гюльнара Ахад гызы.
  


  
    Дочь Гамидова Эльнара.
  


  


  
    Несколько стихотворений Самира (Павла) Касымова.
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    НАСТОЯТЕЛЬ
  


  


  
    Отцу Антонию Долинину
  


  
    Мы, стены пресвятого храма,
  


  
    Стоим безмолвно долгий век.
  


  
    Нет в нас ни должности, ни сана,
  


  
    Есть только память, человек.
  


  


  
    Мы слышим каждую молитву,
  


  
    Мы видим взгляды прихожан –
  


  
    Всю многоцветную палитру
  


  
    Пришедших к Богу горожан.
  


  


  
    Мы помним, как и ты впервые
  


  
    Переступил святой порог,
  


  
    Перед иконами пугливо
  


  
    Шептал с надеждой: Это Бог?..
  


  


  
    Тебя тянуло к стенам храма,
  


  
    Ты жил любовью с малых лет.
  


  
    Твой путь к Христу – большая драма,
  


  
    Но Бог отвел тебя от бед.
  


  


  
    Так длилось долгие года,
  


  
    Из мальчика ты вырос в мужа
  


  
    И, верным Богу быв всегда,
  


  
    Преодолел людскую стужу.
  


  


  
    Ты выстоял в борьбе, не сдался,
  


  
    Смиренно ожидал свой час,
  


  
    По Заповедям жить старался –
  


  
    И вот теперь ты возле нас...
  


  


  
    Мы молчаливы, стены храма,
  


  
    Живем в спокойствии свой век.
  


  
    Нет в нас ни должности, ни сана,
  


  
    Но память есть в нас, человек!
  


  


  
    ДОБРО ПОЖАЛОВАТЬ!
  


  
    Добро пожаловать, мой друг, в безумный мир!
  


  
    Здесь ждут тебя большие испытанья.
  


  
    Здесь алчность, злость, измена правят пир.
  


  
    И Правда есть, но сослана в изгнанье.
  


  


  
    Добро пожаловать, мой друг, в безумный мир!
  


  
    Ты с первых дней узнаешь горечь бед.
  


  
    Для многих здесь предательство – кумир,
  


  
    И даже близкий даст дурной совет.
  


  


  
    Добро пожаловать, мой друг, в безумный мир!
  


  
    Ведь, хоть безумен он, но уникален.
  


  
    Борись с судьбой, мой юный ювелир,
  


  
    Ведь кто не борется и гаснет – то бездарен...
  


  


  
    ПРИТЧИ
  


  


  
    Безумен тот, кто обвиняет
  


  
    В своих ошибках лишь других,
  


  
    И в поражениях своих
  


  
    Своей вины не принимает...
  


  


  
    Легко друзей своих теряем
  


  
    И, обвиняя в этом их,
  


  
    Мы рвемся в поиски других,
  


  
    А свой конец – одни встречаем...
  


  


  
    Коллекцию грехов создали,
  


  
    Но к покаянью не спешим.
  


  
    А как покаяться решим,
  


  
    Узнаем вдруг, что опоздали...
  


  


  
    ПОЛУСТАНОК
  


  


  
    Ночь. Полустанок. Пустые вагоны.
  


  
    Старый обходчик и тусклый фонарь.
  


  
    Ржавых рессор еле слышные стоны,
  


  
    Рельсы, призывно бегущие вдаль.
  


  


  
    Сцепщик, снующий один по перрону.
  


  
    Он как начальник со множеством прав.
  


  
    А на путях, как большую персону,
  


  
    Ждут проходящий транзитом состав.
  


  


  
    Что мне здесь надо? Кого ожидаю?
  


  
    Просто сижу, сам не зная, зачем.
  


  
    Просто сижу и за всем наблюдаю,
  


  
    И размышляю над тем и над сем...
  


  


  
    Рельсы зовут. Только два направленья?
  


  
    Нет, есть и третий – уйти навсегда!
  


  


  
    ...Некому дать в этот миг наставленья –
  


  
    Здесь только я и мой путь в никуда...
  


  


  
    ПУТЬ НА ЭШАФОТ
  


  


  
    Господь мой, знаю: будет Суд,
  


  
    Где от ответа нам не скрыться.
  


  
    За ложь, предательство и блуд,
  


  
    Веками моясь – не отмыться.
  


  


  
    Мы знаем это – и грешим...
  


  
    Абсурдно разум наш устроен:
  


  
    Мы с покаяньем не спешим,
  


  
    Мечтая, может, что-то скроем...
  


  


  
    И вот ведь странно – понимаем
  


  
    Безумность прошлого деянья,
  


  
    Но, как и прежде, продолжаем
  


  
    Грешить без страха наказанья.
  


  


  
    Так и идем мы добровольно,
  


  
    Безвольно, словно глупый скот,
  


  
    С улыбкой, гордо и привольно,
  


  
    Прямым путем на эшафот...
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   РУССКАЯ КУЛЬТУРА

  Гоголь и славянский мир

  В.А. Воропаев
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    Нужно любить Россию
  


  
    Где-то на перепутьях европейских дорог, в 1844 году, Гоголь писал своему другу графу Александру Петровичу Толстому, чьи душевные устремления были направлены монашеству: «Без любви к Богу никому не спастись, а любви к Богу у вас нет. В монастыре ее не найдете; в монастырь идут одни, которых уже позвал туда Сам Бог. Без воли Бога нельзя и полюбить Его»1. И далее, сказав о том, что трудно полюбить того, кого никто не видал, Гоголь замечает: «Один Христос принес и возвестил нам тайну, что в любви к братьям получаем любовь к Богу. <...> Идите же в мир и приобретите прежде любовь к братьям».
  


  
    «Но как полюбить братьев, как полюбить людей? – вопрошает Гоголь. – Душа хочет любить одно прекрасное, а бедные люди так несовершенны и так в них мало прекрасного! Как же сделать это?» И сам отвечает: «Поблагодарите Бога прежде всего за то, что вы русский. Для русского теперь открывается этот путь, и этот путь есть сама Россия. Если только возлюбит русский Россию, возлюбит и все, что ни есть в России. К этой любви нас ведет теперь Сам Бог. Без болезней и страданий, которые в таком множестве накопились внутри ее и которых виною мы сами, не почувствовал бы никто из нас к ней состраданья. А состраданье есть уже начало любви»2.
  


  
    Это письмо, названное Гоголем «Нужно любить Россию» и включенное в книгу «Выбранные места из переписки с друзьями» (1847), было запрещено цензурой и не печаталось при жизни автора. Оно и сегодня, к сожалению, не так широко известно. Да и сама книга, о которой много написано, едва ли понята в своей сути. В ней Гоголь во всеуслышание высказал свои взгляды на веру, Церковь, царскую власть, Россию и слово писателя. Основная идея книги видна уже в названиях глав, которые поражают обилием национальных акцентов: «Чтения русских поэтов перед публикою», «Несколько слов о нашей Церкви и духовенстве», «О лиризме наших поэтов», «Нужно любить Россию», «Нужно проездиться по России», «Чем может быть жена для мужа в простом домашнем быту, при нынешнем порядке вещей в России», «Страхи и ужасы России», «В чем же наконец существо русской поэзии и в чем ее особенность». В десяти из тридцати двух глав книги национальная идея вынесена в заглавие. Однако и в тех главах, где имя ее отсутствует в названии, речь идет о России, а в предисловии Гоголь просит соотечественников прочитать его книгу «несколько раз» и «всех в России» помолиться о нем. Можно сказать, что главным содержанием «Выбранных мест...» является Россия и ее духовная будущность.
  


  
    Из всех русских писателей никто, кажется, так сильно, как Гоголь, не обнажил язв русской души, указав и на источник их – роковую отделенность большей части общества от Церкви. Вся неправда суетного и мелочного существования, которая гнездилась в культурной среде и соседствовала с устремленностью к материальным благам и развлечениям, является следствием этой убивающей душу отделенности. Единственным условием духовного возрождения России Гоголь считал воцерковление русской жизни. «Есть примиритель всего внутри самой земли нашей, который покуда еще не всеми видим, – наша Церковь, – пишет он. – Уже готовится она вдруг вступить в полные права свои и засиять светом на всю землю. В ней заключено все, что нужно для жизни истинно русской, во всех ее отношениях, начиная от государственного до простого семейственного, всему настрой, всему направленье, всему законная и верная дорога» («Просвещение»)3; «Владеем сокровищем, которому цены нет, и не только не заботимся о том, чтобы это почувствовать, но не знаем даже, где положили его» («Несколько слов о нашей Церкви и духовенстве»)4.
  


  
    Гоголь указал на два условия, без которых никакие благие преобразования в России невозможны. Прежде всего, нужно любить Россию. А что значит – любить Россию? Писатель поясняет: «...тому, кто пожелает истинно честно служить России, нужно иметь очень много любви к ней, которая бы поглотила уже все другие чувства, – нужно иметь много любви к человеку вообще и сделаться истинным христианином во всем смысле этого слова» («Авторская исповедь)5.
  


  
    Не должно также ничего делать без благословения Церкви: «По мне, безумна и мысль ввести какое-нибудь нововведенье в Россию, минуя нашу Церковь, не испросив у нее на то благословенья. Нелепо даже и к мыслям нашим прививать какие бы то ни было европейские идеи, покуда не окрестит их она светом Христовым»6.
  


  
    В своей книге Гоголь выступил в роли государственного человека, стремящегося к наилучшему устройству страны, установлению единственно правильной иерархии должностей, при которой каждый выполняет свой долг на своем месте и тем глубже сознает свою ответственность, чем это место выше («Занимающему важное место»). Отсюда разнообразие адресатов писем: от государственного деятеля до духовного пастыря, от человека искусства до светской женщины.
  


  
    Но это – только внешняя сторона дела. Гоголевская апология России, утверждение ее мессианской роли в мире в конечном итоге опираются не на внешние благоустройства и международный авторитет страны, не на военную мощь (хотя и они важны), а главным образом на духовные устои национального характера. Взгляд Гоголя на Россию – это прежде всего взгляд православного христианина, сознающего, что все материальные богатства должны быть подчинены высшей цели и направлены к ней.
  


  
    Здесь – основная гоголевская идея и постоянный момент соблазна для упреков писателю в великодержавном шовинизме: Гоголь будто бы утверждает, что Россия стоит впереди других народов именно в смысле более полного воплощения христианского идеала. Но, по Гоголю, залог будущего России – не только в особых духовных дарах, которыми щедро наделен русский человек по сравнению с иными народами, а еще и в осознании им своего неустройства, своей духовной нищеты (в евангельском смысле), и в тех огромных возможностях, которые присущи России как сравнительно молодой христианской державе.
  


  
    Эта идея ясно выражена в замечательной концовке «Светлого Воскресенья»: «Лучше ли мы других народов? Ближе ли жизнью ко Христу, чем они? Никого мы не лучше, а жизнь еще неустроенней и беспорядочней всех их. “Хуже мы всех прочих“ – вот что мы должны всегда говорить о себе. <...> Мы еще растопленный металл, не отлившийся в свою национальную форму; еще нам возможно выбросить, оттолкнуть от себя нам неприличное и внести в себя все, что уже невозможно другим народам, получившим форму и закалившимся в ней»7.
  


  
    Все вопросы жизни – бытовые, общественные, государственные, литературные – имеют для Гоголя религиозно-нравственный смысл. Признавая и принимая существующий порядок вещей, он стремился к преобразованию общества через преобразование человека. «Общество образуется само собою, общество слагается из единиц, – отвечал он В.Г. Белинскому. – Надобно, чтобы каждая единица исполнила должность свою <...> Нужно вспомнить человеку, что он вовсе не материальная скотина, но высокий гражданин высокого небесного гражданства. Покуда хоть сколько-нибудь не будет он жить жизнью небесного гражданина, до тех пор не придет в порядок и земное гражданство»8.
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    В последние годы жизни Гоголь задумал написать книгу по географии России для юношества. В набросках официального письма (июль 1850 года) одному высокому лицу он излагает свои соображения по этому поводу: «Нам нужно живое, а не мертвое изображенье России, та существенная, говорящая ее география, начертанная сильным, живым слогом, которая поставила бы русского лицом к России еще в то первоначальное время его жизни, когда он отдается во власть гувернеров-иностранцев <...> Книга эта составляла давно предмет моих размышлений. <...> В успехе ее я надеюсь не столько на свои силы, сколько на любовь к России, слава Богу, беспрестанно во мне увеличивающуюся, на споспешество всех истинно знающих ее людей, которым дорога ее будущая участь и воспитанье собственных детей, а пуще всего на милость и помощь Божью, без которой ничто не совершится...»9.
  


  
    С этим замыслом связаны и предполагаемые поездки Гоголя по монастырям. П.А. Кулиш, первый биограф писателя, рассказывает со слов Михаила Максимовича: «Ему хотелось совершить путешествие по всей России, от монастыря к монастырю, ездя по проселочным дорогам и останавливаясь отдыхать у помещиков. Это ему было нужно, во-первых, для того, чтобы видеть живописнейшие места в государстве, которые большею частию были избираемы старинными русскими людьми для основания монастырей; во-вторых, для того, чтобы изучить проселки Русского царства и жизнь крестьян и помещиков во всем ее разнообразии; в-третьих, наконец, для того, чтобы написать географическое сочинение о России самым увлекательным образом. Он хотел написать его так, “чтоб была слышна связь человека с той почвой, на которой он родился“»10.
  


  
    На написание этого труда Гоголь испрашивал благословение Оптинских старцев. Иеросхимонах Макарий преподал его, но предупредил сочинителя, чтобы тот ждал препятствий: «В благом вашем намерении об издании полезной книги Бог силен даровать вам Свою помощь, когда будет на сие Его святая воля. Но, как пишут святые отцы, что всякому святому делу или предыдет, или последует искушение, то и вам предложится в сем деле искус, требующий понуждения» (из письма преподобного Макария (Иванова) к Гоголю от 21 июля 1851 года)11. Этого замысла писатель осуществить не успел.
  


  
    Письмо «Нужно любить Россию» Гоголь заключает следующими словами, обращенными не только к графу Толстому, но и ко всем нам: «Нет, вы еще не любите Россию. А не полюбивши России, не полюбить вам своих братьев, а не полюбивши своих братьев, не возгореться вам любовью к Богу, а не возгоревшись любовью к Богу не спастись вам»12.
  


  


  
    Молитва Гоголя к Пресвятой Богородице
  


  
    Хорошо известно, что Гоголь был глубоким знатоком устного народного творчества. При этом он знал не только русский и малороссийскийфольклор, но и польский, и сербский. Так, например, в течение полугода (с осени 1848-го до весны 1849 года) он брал уроки сербского языка у своего земляка, известного слависта Осипа Максимовича Бодянского, для того, чтобы понимать красоты песен, собранных Вуком Караджичем.
  


  
    Однако Гоголь не только черпал материал из фольклора – его сочинения сами становились органической частью народной культуры. В этом отношении самая поразительная судьба у его стихотворной молитвы «К Тебе, о Матерь Пресвятая...», широко распространенной в рукописной традиции под названием «гоголевская молитва» и ставшей едва ли самым известным его произведением в славянских (и не только) странах. Вот эта молитва.
  


  


  
    К Тебе, о Матерь Пресвятая!
  


  
    Дерзаю вознести мой глас,
  


  
    Лице слезами омывая:
  


  
    Услышь меня в сей скорбный час,
  


  
    Прийми теплейшие моленья,
  


  
    Мой дух от бед и зол избавь,
  


  
    Пролей мне в сердце умиленье,
  


  
    На путь спасения наставь.
  


  
    Да буду чужд своей я воли,
  


  
    Готов для Бога все терпеть.
  


  
    Будь мне покровом в горькой доле –
  


  
    Не дай в печали умереть.
  


  
    Ты всех прибежище несчастных,
  


  
    За всех Молитвенница нас!
  


  
    О, защити, когда ужасный
  


  
    Услышу судный Божий глас,
  


  
    Когда закроет вечность время,
  


  
    Глас трубный мертвых воскресит,
  


  
    И книга совести все бремя
  


  
    Грехов моих изобличит.
  


  
    Стена Ты верным и ограда!
  


  
    К Тебе молюся всей душой:
  


  
    Спаси меня, моя отрада,
  


  
    Умилосердись надо мной!13
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    Впервые эта молитва напечатана в 1894 году (без имени Гоголя) в типографии Киево-Печерской лавры на отдельном листе большого формата под названием «Песнь молитвенная ко Пресвятой Деве Марии Богородице» (хранится ныне в мемориальном центре «Дом Гоголя» в Москве). Без имени Гоголя молитва печаталась также в общедоступных церковных изданиях (см., например, «Собрание листков для душеполезного чтения» (Благословение Свято-Афонского Ильинского скита). Одесса, 1896. № 66). В 1897 году историк А.А. Третьяков напечатал ее в журнале «Русский Архив» (№ 8) с примечанием, что молитва сообщена ему иеромонахом Гефсиманского скита Свято-Троицкой Сергиевой лавры Исидором (Грузинским), родом из села Лысково, брат которого был камердинером в доме графов Толстых (на Никитском бульваре), где умер Гоголь. В юбилейном 1909 году молитва Гоголя была перепечатана, с некоторыми исправлениями, в газетах «Московские Ведомости» (20 марта), «Русское Знамя» (30 апреля) и «Сибирская правда» (14 июня), а затем помещена как приложение в книге Гоголя «Размышления о Божественной Литургии» с 17 рисунками академика Федора Солнцева, наглядно изображающими всю Божественную Литургию (СПб., 1910).
  


  
    В 1917–1918 годах, во время заточения царской семьи, молитва Гоголя была переписана страстотерпицей Императрицей Александрой Феодоровной в записную тетрадь (впервые опубликована в эмиграции в 1928 году; уже в наше время эта тетрадь переиздана Российским отделением Валаамского православного общества Америки в 1999 и 2003 годах). В год 100-летия со дня смерти Гоголя молитва была напечатана в сборнике его памяти, изданном Российской колонией в Аргентине (Буэнос-Айрес, 1952).
  


  
    Молитва Гоголя ко Пресвятой Богородице широко распространена в массовой рукописной религиозной книжности восточных славян, хорошо известна среди православных верующих Польши, переведена на английский язык. Ее включают в различные поэтические антологии (см., например: Молитвы русских поэтов. ХI– ХIХ: Антология (М., 2012). Возможно, именно эту молитву имел в виду Гоголь под названием «Моя Молитва» в «Оглавлении <к сборнику стихотворений>», написанном в конце 1840-х или в начале 1850-х годов.
  


  
    Как установили современные ученые в ходе многолетних экспедиций в Беларуси, Литве, Польше, России и Украине, молитва Гоголя «К Тебе, о Матерь Пресвятая...» получила широчайшее распространение в народной среде: «...молитва эта, возможно, самый распространенный оригинальный гоголевский текст во всем православном мире, включая и южнославянские народы. Текст, который близок и понятен всем и не нуждается в переводе»14. Исследователи пришли к сенсационному выводу: «У восточных славян “гоголевская молитва” стала особенно популярной уже в самом начале ХХ в. Ее очень активно переписывали в течение всего прошлого века. Причем сохранившиеся в отдельных частных архивах рукописания принадлежат учащимся церковно-приходских школ, то есть сделаны они столетие и даже более столетия назад. Долгое время текст этой молитвы в народной литературной среде оставался почти неизменным, лишь в отдельных случаях он оказывался вдохновителем тех или иных авторов на создание определенных вариаций на его основе. В целом же “гоголевская молитва” – редкий пример некоей достаточно строгой каноничности оригинала, какая и может быть в пространстве народной литературы, где все тексты, кроме святоотеческих, анонимны, в том числе и этот “гоголевский”»15. Стихотворная молитва Гоголя ныне известна во множестве рукописных, машинописных и электронных копий.
  


  
    Такая необыкновенная, не имеющая аналогов популярность произведения русского классика (которое переписывалось от руки и учащимся церковно-приходской школы, и Императрицей Александрой Феодоровной) со всей остротой ставит вопрос о происхождении, так сказать, творческой истории стихотворной молитвы Гоголя. На сегодняшний день единственным источником всех известных ее публикаций является иеромонах Исидор (Козин-Грузинский), старец Гефсиманского скита Свято-Троицкой Сергиевой лавры. Известно, что один из его братьев был камердинером у графов Толстых и присутствовал при смерти Гоголя. Главным источником сведений об отце Исидоре служит книга его духовного сына священника Павла Александровича Флоренского «Соль земли»16. Скажем несколько слов об этом великом подвижнике христианского благочестия, благодаря которому молитва Гоголя стала известна миру.
  


  
    Иеромонах Исидор (в мире Иоанн Андреевич Козин, или Грузинский) родился 19 июля 1833 года в селе Лысково Макарьевского уезда Нижегородской губернии, имении князя Георгия Александровича Грузинского. Родителями его были дворовые крестьяне князей Грузинских Андрей и Параскева Козины. Свою фамилию отец Исидор впоследствии называл то Грузинский, то Козин, но обычно – Грузинский. По этому поводу отец Павел Флоренский заметил: «Следует, кстати, упомянуть, что, судя по некоторым данным, а именно по фамилии “Грузинский”, которую носил и которою называл себя Иоанн, по тонкому сложению его тела, наконец по его несколько восточному носу и лицу можно подозревать непростое происхождение Иоанна. Не невероятно, что и он был княжеского рода»17.
  


  
    Когда мать Иоанна еще носила его в своем чреве, она ходила в Саров к старцу Серафиму; святой вызвал ее из громадной толпы народа, поклонился ей при всех до земли и предсказал, что от нее «произойдет великий подвижник и что имя ему будет Исидор». Отец Павел Флоренский вспоминает, как незадолго до смерти отец Исидор рассказывал о запомнившемся ему разговоре с матерью в день преставления преподобного Серафима. «Распространилось, – говорил он, – чудное благоухание. Я спросил у матери, от чего оно, а мать мне говорит: старец Серафим скончался»18. Через два-три дня пришло известие o смерти преподобного. До конца своих дней отец Исидор почитал Саровского чудотворца, а жизнь во многом строил по примеру его жития. Он часто и подолгу молился коленопреклоненно на большом камне, уподобляясь великому святому. От схимы, которую ему предлагали, отец Исидор отказался по своему смирению и, по воспоминаниям преподобного Германа (Гомзина), схиигумена Зосимовой пустыни близ Свято-Троицкой Сергиевой лавры, сказал при этом: «Нет, потому не постригусь, что преподобный Серафим не имел схимы»19.
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    Иеромонах Исидор (Козин-Грузинский),
  


  
    старец Гефсиманского скита Свято-Троицкой Сергиевой лавры
  


  


  
    В ноябре 1852 года 19-летний Иоанн Козин поступил в число неуказанных (то есть принятых до получения указа о зачислении) послушников Гефсиманского скита Свято-Троицкой Сергиевой лавры. Здесь он встретился со своим земляком, учеником преподобного Серафима, наместником лавры преподобным Антонием (Медведевым), сводным братом графини Анны Георгиевны Толстой (рожденной Грузинской), у которого был некоторое время келейником. Отец Павел Флоренский так рассказывает об этом: «Сперва наместник Антоний был очень дружен с братом Иоанном; быть может, этой дружбе содействовала и родственная связь. Но впоследствии их дружба охладела. Наместник приблизился к митрополиту Филарету и предал свой ум честолюбивым помыслам. А брат Иоанн говорил о. наместнику чересчур много правды и, главное, самим собою напоминал ему о прошлом, – о том времени, когда Антоний был крепостным фельдшером у князя Грузинского. Наместник стал тяготиться своим земляком и говорил: “Он слишком тяжел для меня”»20.
  


  
    В августе 1857 года Иоанн Козин получил отпускную грамоту от графини Анны Георгиевны Толстой; в июле следующего года был принят на испытание в Гефсиманский скит Свято-Троицкой Сергиевой лавры; в марте 1859 года зачислен в число послушников; 21 июня 1861 года пострижен в монашеский сан с именем Исидор; 7 октября 1862 года рукоположен в иеродиакона святителем Филаретом, митрополитом Московским и Коломенским. С июня 1863-го по февраль 1866 года отец Исидор подвизался в Параклитовой пустыни близ Гефсиманского скита. 25 апреля 1865 года он был рукоположен в иеромонаха тем же митрополитом Московским Филаретом. По этому поводу отец Исидор рассказывал следующее: «Нас явилось ко владыке трое для рукоположения: меня – во иеромонахи и еще двух монахов – во иеродиаконы <...> и тогда спросил меня [святитель Филарет]: “А ты чем надеешься спастися?” Я ответил: “Крестными страданиями и смертию Спасителя нашего Господа Иисуса Христа”. Владыка перекрестился и сказал: “Вот, запомните этот ответ и помните его всегда”»21.
  


  
    В 1868 году отцу Исидору удалось осуществить свое давнее желание – посетить Святую Гору Афон. Здесь он провел один год. За неимением средств приобрести себе келлию22(как это принято в афонских монастырях) он вынужден был вернуться в Россию и снова поселился в Параклитовой пустыни, затем перешел в Гефсиманский скит, где подвизался безвыездно до своей блаженной кончины 4 февраля 1908 года.
  


  
    По свидетельству П.А. Флоренского, молитву Гоголя отец Исидор очень любил и усиленно распространял, даже посылал ее Государю Александру III, Гладстону и Бисмарку. По всей вероятности, от него она попала и на Афон. Говоря о литературных пристрастиях старца, Флоренский заметил: «Но чаще всего он с большой теплотой отзывался о Н. В. Гоголе и наизусть говорил составленную Гоголем стихотворную молитву к Пресвятой Богородице. Всякий раз сперва произнесет быстро эпиграф: “Никтоже притекаяй к Тебе, посрамлен от Тебе исходит, Пречистая Богородице Дево, но просит благодати и приемлет дарование к полезному прошению” <Богородичен 6-го гласа по тропаре святому>. Затем же начинал и самую молитву...»23.
  


  
    В приложении к книге Флоренский поместил листки, которые раздавал отец Исидор и среди них молитву Гоголя с примечанием: «Молитва, составленная Гоголем к Пресвятой Богородице; молитву эту любил читать о. Исидор. Она не помещена в Полном собрании сочинений Н.В. Гоголя, но со слов о. Исидора была напечатана в “Русском Архиве”, 1899 (следует: 1897. – В.В.), кн. 8, А.А. Третьяковым и в “Московских Ведомостях“, 1909, № 65, К-им. Отец же Исидор знал ее от своего брата, камердинера в доме гр. А.П. и А.Г. Толстых (Москва, Никитский бульвар, ныне дом Катковых), где жил в последние годы и где скончался Гоголь»24.
  


  
    До сих пор не проясненными остаются многие обстоятельства жизни отца Исидора, например, его духовные связи с другими старцами Свято-Троицкой Сергиевой лавры – в частности, иеросхимонахом Феодотом (Кольцовым), духовником братии Гефсиманского скита, основателем и первым начальником Параклитовой пустыни, которому адресовано известное письмо Гоголя в Оптину Пустынь (село Долбино, 20 июня 1850 года). Эти обстоятельства могут пролить новый свет на историю создания и обнародования молитвы Гоголя.
  


  
    Известно также, что в семье Василия Ивановича Рудакова, управляющего домом графа А.П. Толстого, хранилось письмо протоиерея Матфея Константиновского к Гоголю от 12 февраля 1852 года. Это единственное дошедшее до нас письмо отца Матфея к Гоголю впервые опубликовано С.Н. Дурылиным с примечанием, где, в частности, говорится: «Письмо о. Матфея печатается нами с подлинника, принадлежащего Е.Ф. Рудаковой, жене управляющего домом гр<афа> А.П. Толстого, где умер Гоголь, – В.И. Рудакова. Спустя несколько времени после смерти Гоголя, комната, в которой он умер, была отведена под квартиру управляющего, и там было найдено письмо о. Матфея. Оно занимает две странички почтовой бумаги, мелко исписанные со всех четырех сторон и сложенные втрое. Письмо было отослано Гоголю не по почте, так как конверта не было: перегнутое втрое, письмо было запечатано сургучом...»25.
  


  
    Василий Иванович Рудаков – брат Александра Ивановича Рудакова (также служившего дворецким у графа Толстого), сын Веры Гавриловны Рудаковой (рожденной Медведевой), сводной сестры преподобного Антония (Медведева), наместника Свято-Троицкой Сергиевой лавры. В семье Рудаковых хранились также кресло, принадлежавшее Гоголю, и кушетка – на ней он лежал «уже совсем больной, почти накануне своей смерти»26.
  


  
    Молитва Гоголя, обнаруженная после его кончины, как и письмо протоиерея Матфея Константиновского, сохранены для потомства дворовыми людьми (и одновременно дальними родственниками) графов Толстых. Остается неизвестным, имели ли отношение к этому сами хозяева дома, где умер писатель. Роль семьи Толстых в судьбе Гоголя освещена в современном литературоведении довольно обстоятельно, и потому мы на этом не останавливаемся. Заметим только, что Гоголь, по всей видимости, был знаком с князем Георгием Александровичем Грузинским (и знакомство это могло состояться только в Лысково, нижегородском имении Толстых). О том можно судить по строкам его письма к графине Анне Георгиевне Толстой от 30 августа 1850 года из Васильевки: «Князю, если увидите его, передайте мой глубочайший поклон»27.
  


  
    Автограф стихотворной молитвы, традиционно приписываемой Гоголю, неизвестен. Однако у нас нет оснований не доверять свидетельству иеромонаха Исидора; в пользу авторства Гоголя говорят и некоторые факты его житейской и творческой биографии.
  


  
    Широко известно семейное предание, согласно которому брак родителей Гоголя был благословлен Божией Матерью. В 1791 году, когда Василий Афанасьевич Гоголь-Яновский ездил на богомолье к чудотворной Ахтырской иконе Божией Матери (явлена 2 июля 1739 года в городе Ахтырка Харьковской губернии), во сне ему явилась Царица Небесная и указала на дитя, сидевшее на полу у Ее ног: «...вот твоя жена». Через некоторое время в грудном младенце, дочери соседей по имению Косяровских, он вдруг узнал те самые черты ребенка, которые видел во сне. Спустя тринадцать лет, на протяжении которых Василий Афанасьевич не переставал наблюдать за своей суженой, видение повторилось, и он просил руки девушки. Молодые были помолвлены, через год была назначена свадьба28.
  


  
    В 1852 году Степан Петрович Шевырев, друг и душеприказчик Гоголя, записал это предание со слов Марии Ивановны Гоголь-Яновской в несколько иной интерпретации: «Сновидение Василия Афанасьевича Гоголя перед браком. В церкви отворяются Царские двери, и выходит Царица в порфире, и выносит дитя. – В доме тетки Марьи Ивановны Василий Афанасьевич узнает это дитя на руках у няни. Это была Мария Ивановна. Позднее видит он, как в церкви же прекрасная девица указывает на девушку 13 лет, сидящую за рабочим столиком»29.
  


  
    Из творческой биографии Гоголя известно, что начинал он как поэт. Первыми его печатными произведениями стали стихотворение «Италия» и поэма «Ганц Кюхельгартен». Впоследствии в «Авторской исповеди» он вспоминал: «Первые мои опыты <...> были почти все в лирическом и сурьезном роде»30. Причем эта склонность к стихотворству, согласно семейному преданию, проявилась еще в детстве. «Пяти лет от роду Гоголь, по словам его матери, вздумал писать стихи. Никто не помнил, какого рода стихи он писал. У его домашних осталось воспоминание, что известный украинский литератор <В.В.> Капнист, заехав однажды к отцу Гоголя, застал его пятилетнего сына за пером. Малютка Гоголь сидел у стола, глубокомысленно задумавшись над каким-то писанием. Капнисту удалось, просьбами и ласками, склонить ребенка-писателя прочесть свое произведение. Гоголь отвел Капниста в другую комнату и там прочел ему свои стихи. Капнист никому не сообщил о содержании выслушанного им. Возвратившись к домашним Гоголя, он, лаская и обнимая маленького сочинителя, сказал: “Из него будет большой талант, дай ему только судьба в руководители учителя-христианина!”» (воспоминания Г.П. Данилевского)31.
  


  
    Гоголь сказал однажды, что «человек со временем будет тем, чем смолоду был»32. Обращение его к молитвенной поэзии в конце жизни выглядит естественным и закономерным. В каком-то смысле его последняя «Песнь молитвенная ко Пресвятой Деве Марии Богородице» стала исполнением долга поэта, о котором он говорил в письме к Василию Андреевичу Жуковскому (от 15 июня 1848 года): «Умереть с пеньем на устах – едва ли не таков же неотразимый долг для поэта, как для воина умереть с оружьем в руках»33.
  


  
    Итак, подводя предварительные итоги, можно заключить, что из всех произведений Гоголя самым известным и востребованным в народной среде стала его стихотворная молитва к Пресвятой Богородице. Как «гениальный выразитель народного сознания»34он не только вышел из народной культуры, органично усвоив традиции украинского, русского и общеславянского фольклора, но и стал неотъемлемой частью этой культуры в своем творчестве, был принят ею. В этом проявилась его гениальность, неразрывная связь с народом. Подобных примеров не знает мировая литература.
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    Преемственность Православия в Крыму в период позднего Средневековья
  


  


  
    Княжество Феодоро – самое известное и мощное воплощение «византийского проекта» в Северном Причерноморье. Суть этого проекта не в жестком имперском администрировании северных окраин Византии, а во включении этих территорий и его населения в число христианских народов, принявших духовную составляющую Православия как основу своей жизни. Как уже отмечалось, несмотря на враждебные действия многочисленных кочевников и завоевателей, приходивших на крымскую землю в разные исторические периоды, православное население полуострова сохраняло в тяжелейших условиях этих нашествий свою религиозную и культурную идентичность.
  


  
    Филипп Карлович Брун (18.09.1804 г. – июнь 1880 г.), российский ученый, профессор Новороссийского университета, высказал мнение, что средневековое православное княжество Феодоро связано со страной Дори и крепостью Дорос, упоминающейся в источниках VII–VIII вв. Это предположение Ф.К. Бруна, подтверждаемое археологическими данными, прочно вошло в современную науку как наиболее обоснованное и поддержанное рядом ученых, изучавших эту тему. Таким образом, Православие на полуострове исповедовали не только греки и римляне, бежавшие туда от гонений императоров-язычников, но и готы, и аланы, переселившиеся в Северное Причерноморье в III–IV вв., принявшие позже Христианство и вступившие в союз с Империей.
  


  
    Современный исследователь Крыма А.Г. Герцен описывает многочисленные опасности, существовавшие в Северном Причерноморье, следующим образом: «Процесс градообразования на периферии византийского мира определялся целым рядом факторов, из которых важнейшим была степень и продолжительность внешней военной угрозы. Для византийских владений в Таврике это обстоятельство было наиболее актуальным. Готские походы III века, гуннское нашествие в 70-х гг. IV в.; возвращение части гуннов на Керченский полуостров во второй половине V в.; соседство Тюркского каганата со второй половины VI в., а со второй половины VII в. – Хазарского каганата; опасность вторжений со стороны мадьяр – вторая половина IX в.; печенегов – конец IX – середина XI в.; команов – середина XI – начало XIII в.; сокрушительный удар монголов в 1223 г.; повторный приход татар в 1236 г.; кровавые усобицы в Золотой Орде, бывшие причиной военных рейдов противоборствующих группировок татарской знати на земли соперников. Особенно разорительными для оседло-земледельческого населения приморских и горных районов были походы эмиров Ногая в 1299 г. и Тамерлана в конце XIV в. Конец существованию “последнего осколка Византии на Черном море”, как называл Крым А.А. Васильев, был положен турецкой экспансией в 1475 г.»1.
  


  
    «Последним осколком» было средневековое княжество Феодоро, которое пережило и Константинополь, и Трапезунд, став единственным оставшимся бастионом Византийской империи, до конца сопротивлявшимся нашествию во много раз превосходящих численностью турецких войск. В 1475 году Гедик Ахмед-паша – полководец Османской Турции во главе многотысячной армии, поддерживаемой вассалами Стамбула, крымскими татарами, осадили плато Мангуп – укрепленное городище феодоритов. Но, несмотря на многократное превосходство, отборные подразделения османов в течение пяти месяцев не могли взять эту горную крепость. Взять Феодоро удалось только хитростью, после чего в Таврике на долгие 299 лет воцарились Османы.
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    Мангуп – древняя столица княжества Феодоро
  


  
    

  


  
    Но история Православия в Крыму на этом далеко не закончилась. Россия юридически не являлась правопреемницей Константинополя, но тем не менее упадок Византийской империи и ее конец практически совпал с возвышением Московского царства, и наше государство естественным путем приняло на себя бремя центра православного мира. Некий вакуум в Крыму православного имперско-административного влияния продлился с 1475 по 21 июля 1774 г. До того момента, когда генерал-поручик князь Николай Васильевич Репнин подписал от имени Российского государства Кючук-Кайнарджийский мирный договор с Османской империей, за что впоследствии был произведен в чин генерала-фельдмаршала.
  


  
    Договор, составленный по результатам окончания русско-турецкой войны, фиксировал следующие изменения:
  


  
    1. Крым и сопредельные татарские области признавались независимыми.
  


  
    2. Россия становилась владельцем крепостей Азов, Керчь, Еникале и Кинбурн с землями между Днепром и Бугом.
  


  
    3. К территории Московского царства присоединялась Большая и Малая Кабарда (современная Кабардино-Балкария).
  


  
    4. Русские торговые суда получали выход к Черному морю и право беспрепятственно проходить через Черноморские проливы.
  


  
    5. Молдавия и Валахия перешли под протекторат Российской империи.
  


  
    Один из пунктов договора непосредственно касался судьбы православного населения, сохранившегося не только в Крыму, но и в самом Константинополе, где Россия получила право построить храм и содержать его и весь клир. А Порта (правительство Турции) обязывалась обеспечивать «твердую защиту христианскому закону и церквам оного». Договор определял также, что канцелярия великого визиря и дивана распространит амнистию на Грузию и Мегрелию (область в Западной Грузии, населенная мегрелами), не будет больше брать с них дань и выведет оттуда свои гарнизоны.
  


  
    Таким образом, Россия взяла на себя роль защитника православного населения всего Северного Причерноморья, приняв почти через три столетия безвременья эстафету у покоренной Византийской империи.
  


  


  
    Страна Дори и ее зищитники
  


  
    Но вернемся в VI столетие, когда при Юстиниане I началось активное крепостное строительство во всей Таврике и, в частности, на плато Мангуп и в его окрестностях. Эти сооружения представляли собой пещерные города и крепости, построенные византийцами и отождествляемые обычно со «страной Дори», упомянутой Прокопием Кесарийским, самым знаменитым историком ранневизантийского времени. Описания автора восьмитомной «Истории» приобрели в средние века особый авторитет, поскольку, по свидетельству современников, Прокопий всегда находился в гуще освещаемых им событий.
  


  
    Вот что он пишет в начале VI века об этих местах и его населении: «Есть там одна страна на морском побережье по имени Дору, где издавна жили готы, которые, не последовав за шедшим в Италию Теодорихом2, но добровольно там оставшись, еще в мое время являются союзниками римлян, они вместе с ними ходят на войну против их (римлян) врагов, когда этого пожелает император. Числом до трех тысяч, они прекрасные воины, а также деятельные, искусные земледельцы и отличаются наибольшим гостеприимством между всеми людьми. Самая же область Дору лежит высоко; однако она не дика и не сурова, но приятна и богата наилучшими плодами. В этой стране император нигде не строил ни города, ни крепости, потому что тамошние жители не терпели, чтобы их запирали в каких-нибудь стенах, но всего более всегда любили жить в полях»3.
  


  
    Свидетельство Прокопия Кесарийкого о не любивших города готах устарело буквально через несколько десятилетий. Этому народу пришлось поменять свои многовековые привычки под действием неблагоприятных обстоятельств. Любезные сердцу готов поля стали слишком опасны для жизни в изменившихся условиях, что привело к вынужденному переселению на изолированное известковое плато Мангуп, максимальная высота которого над уровнем моря составляла около 600 метров. Здесь и была построена знаменитая крепость, давшая укрытие готам от вторжения степняков Тюркского каганата. Впрочем, до того как была построена Мангупская крепость, подходы к ней в долине были перегорожены другими оборонительными сооружениями, которые Прокопий Кесарийский назвал «длинными стенами».
  


  
    Этот комплекс выполнял функцию защиты не только мангупского городища и всей «страны Дори», но и главного города Византийской Таврики – Херсона (Херсонеса), расположенного на берегу моря приблизительно в 20 километрах от плато.
  


  
    По мнению ученых, локализация так называемой страны Дори строится по оси Мангуп – Инкерман, о чем свидетельствуют недавние археологические находки. Вот что говорит об этом А.Г. Герцен: «В последние годы на территории между Мангупом и Инкерманом в дополнение к известным, выявлен еще целый ряд некрополей. Очевидно, они отмечают основное ядро области, заселенной федератами Византии, совпадающей со страной Дори. Именно здесь наиболее интенсивно проходила аккультурация и религиозная трансформация варварского окружения византийского Херсона, приведшая в конечном итоге к формированию этнокультурного облика населения Таврики, характерного для периода зрелого средневековья»4.
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    Херсонес Таврический
  


  


  
    Но «аккультурация и религиозная трансформация варварского окружения» была бы попросту невозможна, если бы Византийская и позже Российская империи не были бы в состоянии защитить православное население Таврики, ее формировавшийся на глазах этнокультурный конгломерат. Решение имперских задач в Северном Причерноморье было невозможно без армии, роль которой чрезвычайно возрастала в условиях враждебного Православию воинственного контркультурного окружения.
  


  
    Военное строительство, таким образом, находилось в числе главных задач обеих православных Империй.
  


  


  
    1А.Г. Герцен. Дорос – Феодоро (Мангуп). От ранневизантийской крепости к феодальному городу.
  


  
    2Теодорих Великий (около 454–526 гг.) – с 493 г. король остготов, основатель остготского государства в Италии, пришедший к власти после убийства правившего там Одоакра. Его господству была подчинена обширная территория в Западной Европе.
  


  
    3Цит. по: Haury j. Procopii Caesariensis Opera Omnia, Vol. III, Lipsiae in aedibus B.G. Teubneri MCMLXIII, p. 63
  


  
    4А.Г. Герцен. Дорос – Феодоро (Мангуп). От ранневизантийской крепости к феодальному городу.
  


  
    

  


  
    Продолжение. Начало в № 33, 2017 г.
  


  
    Продолжение следует.
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    Дорогами княжества Феодоро
  


   А.Н. Григоренко

  Исповедные росписи как формализация духовной жизни в синодальный период*
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    Алексей Николаевич ГРИГОРЕНКО родился в 1955 году в Нижнем Новгороде (Горьком), в семье инженеров-автомобилестроителей. В 1958 году семья возвращается на Украину. После службы в армии А. Григоренко работает на заводе КрАЗ слесарем. воинскую службу проходил в 1974–1976 гг. в г. Красноярске. В 1982 году закончил литературный институт им. Горького. До 1988 года перебивался случайными заработками. С 1988 по 1993 гг. работал редактором в альманахе «Памятники отечества», других издательствах, в соавторстве снял документальные фильмы «Сокровенный Валаам» и «Сказание о горе Почаевской». В начале 1990-х годов издал 2 сборника прозы – «Дела на октябрь» (М.: Молодая гвардия, 1990) и «Лето смуты и гнева» (М.: Современник, 1990) и историческое исследование «Уния в истории Украины-Руси» (Новосибирск: Паритет, 1991). Печатался в периодических изданиях. член союза писателей России с 1992 года.
  


  


  
    Размышления о катастрофе 1917 года в архивах г. Ростова Великого и Ярославля над бумагами и документами сельца Гуменец, ныне не существующего
  


  


  
    Следует нам немного поговорить и прояснить вопрос о так называемых Исповедных росписях и их роли в духовной жизни русского общества в давние годы. Неизвестно в точности, когда на Руси утвердился такой образ некоего контроля за умонастроением каждого отдельного человека и в целом – крестьянской общины или церковного прихода в городе. По мнению историка и искусствоведа А. Мельника, – только в середине 18 столетия. Но политическая и гражданская польза от этой меры была, несомненно, значительная. Духовная польза оказалась сомнительной.
  


  
    Чем являлась Россия даже еще в не столь далеких 15–16 веках? Государственное ее тело было еще не вполне сформировавшимся. Всюду виднелись следы недавней феодальной раздробленности. Удельные князья, уже утратившие реальную власть на местах, все еще пользовались непререкаемым авторитетом, и великие князья на Москве вынуждены были весьма считаться с ними. Народности русской как таковой еще не существовало. Весьма ощутимы были племенные особенности на местах – со специфическими диалектами, отголоски которых дошли и до нашего времени, с остатками языческих верований и обрядов. На Ростовской земле до сей поры известны «Синие камни», на которых не так давно приносились человеческие жертвоприношения, – и в наши дни со всех весей едут сюда люди за «энергетической подпиткой»: так, под Переславлем на тамошнем Синем камне на берегу Плещеева озера устроен целый аттракцион с мелким торговым бизнесом; под Шурсколом близ Ростова в середине 19 столетия графом Уваровым были раскрыты около 200 курганов захоронений народности меря, совершенных по особому полному чину с сожжением тел и жертвоприношениями птиц и животных; жития ростовских святых исполнены рассказов о неустанной борьбе православных церковников с язычниками, о беспрестанном сокрушении идолов, о разрушении капищ, – ну и об «асимметричном ответе» язычников: убийстве епископов, изгнания их из Ростова и прочем в подобном духе. Топография Ростовского княжества пронизана чисто мерянскими наименованиями: Шурскол, Пужбол, Сулость, Шулохма, Пулохма, Шугорь, Согилы...
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    Синий камень. Ростовская область
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    Синий камень. Плещеево озеро
  


  


  
    На месте одного из идольских капищ – неподалеку от нашего летнего дома – построена была церковь Покрова Божией Матери, а капище так и прозывалось в веках: Поклоны. Церковные власти верно рассудили: народ привык приходить сюда «поклоняться» своему божку, – посему – быть храму здесь должно, – так, смотришь, по привычке будет народ здесь поклоняться и Единому Богу, – дорожка-то проторена... Кроме местных – на каждой из земель своих особенностей – обычаев и обрядов, репьем прицепившихся из темных дохристианских веков, сотрясаема была время от времени юная Московская Русь и привнесенными ересями: жидовствующих, русских антитринитариев, происками папистов (чего одна Ферраро-Флорентийская уния 1438– 1442 годов стоит? А ведь акт о «присоединении к Риму» подписал не кто-нибудь, а сам первосвятитель Московский и Киевский митрополит Исидор, – шутка ли? Так и с ересью жидовствующих – без первосвятителя митрополита Зосимы там дело тоже не обошлось. Если уж так колеблемы были самые верховные люди русского общества, то что же о низах говорить?..). Это я не говорю о спорадических войнах, которые вело молодое восточнославянское государство, не поминаю о 300-летней эпохе так называемого татарского ига золотоордынцев... Словом, отовсюду были теснимы как государство, слагающееся из разрозненных лоскутов удельных земель, так и Православная церковь, во всем еще зависимая от Константинополя, – и у тогдашнего священноначалия много было работы. Интересующимся вопросом во всей неисчерпаемой глубине могу порекомендовать почитать о тех временах многотомный труд митрополита Макария «История Русской Церкви».
  


  
    Моя же задача скромнее и у́же: обозначить роль и значение Исповедных росписей в контексте обыденной жизни русского человека.
  


  
    Итак, не имея возможности (да и необходимости тоже) отыскать начало этой «духовной практики», обратимся к тому, что имеем.
  


  
    Исходные данные таковы: русский человек мог быть по народности кем угодно: мерей, весью, чудью белоглазой, черемисом или чувашом, но обязательно быть православного исповедания веры, т. е. членом господствующей в Руси Церкви. При этом категорически нежелательно было уклоняться в различные толки, как то папизм и поразивший папизм в самое сердце протестантизм (в Западной Европе уже вовсю пылали религиозные войны по этому поводу). Категорически невозможно было открыто исповедовать старую веру дониконовского извода – в 18-м веке события века минувшего еще живы были в памяти, – ведь необходимые и назревшие в недрах Церкви реформы, осторожно проводимые патриархом Никоном, после его удаления с первосвятительской кафедры и последующего заточения в Ферапонтове, а затем бесславного и неканонического лишения его патриаршего сана на вполне разбойничьем соборе 1666 года, были грубо и безапелляционно перехвачены безжалостной и слепой административной государственной машиной – с привлечением стрелецких отрядов и казнями непокорных, с эпидемией коллективных самосожжений, с осадой Соловецкого монастыря и прочим непотребным и постыдным, что можно было бы назвать войной с собственным народом, имевшей последствием исход значительной части населения, распропагандированной даровитыми «златоустами», былыми участниками кружка «любомудров» Аввакумом Петровым да Нероновым, в сибирские и зауральские дебри. Великий патриарх Никон понимал, что к середине 17 столетия церковное тело окостенело прямо у него на глазах, и Буква в нем начала главенствовать над созидательным и животворящим Духом. В 19 веке началась (или все же продолжалась? – как тут ответишь словом единым?) та же болезнь окостенения и выхолащивания церковного духа. И наши Исповедные росписи – непосредственное свидетельство этого. Забегая вперед, скажу, чем чревата такая болезнь – если ее не лечить: злосчастными 1905 и 1917-ми годами, массовым молчаливым отходом народа от веры и Церкви, равнодушным взиранием на то, как пришлые иностранцы – латыши, китайцы и поляки – обдирают серебро и золото с вековых образов, оскверняют святыни, рушат построенные предками храмы, рушат всю русскую государственность, уничтожают экономику, за гроши – за карандашную фабрику – продают разным международным авантюристам типа Хаммера (которому было в то время чуть более 20-ти лет, – но не с кем было Советам больше дела иметь...) полотна Рафаэля и Да Винчи... Когда еще такая пожива? – Только на сломе эпох. А потом – неисчислимые гекатомбы человеческих жертвоприношений, в которых уничтожались лучшие люди, основа государственного строения. А что – дальше? А дальше то, что мы сегодня видим везде и повсюду: одичание как человека, так и природы. Исчезновение и растворение в инфернальной бездне какой-то русского человека, – и совсем уже скоро придут на место это, которое мы не сохранили и не уберегли, совсем другие народы: желтые ли, как в начале 20-го века предсказывали Андрей Белый и Александр Блок, или черные, или белокожие даже, но с другим языком и иными задачами: владеть, как сырьем, некогда великой Россией...
  


  
    Итак, вернемся все же к исходным параметрам, к тому лекалу, по которому церковные власти минувшей поры пытались кроить тогдашнего русского человека.
  


  
    Русский человек – принадлежит к господствующей Церкви; не раскольник, не протестант, не католик; один раз в год он обязан (как правило, Великим постом) исповедоваться в своей приходской церкви и причаститься Святых Христовых Таин. Какова суть исповеди – нам неведомо, как неведома и практика исповедной дисциплины той поры. Труд профессора С. Смирнова «Древне-русский духовник» (М., 1913) мало проясняет картину. Почтенный ученый преимущественно рассказывает об исповедной практике допетровской Руси, но древняя жизнь в Ростовских пределах, о которых и идет речь здесь, практически и документально нам неизвестна и зачастую мифологизирована. Однако отметим одно: с реформами Петра I покаянная дисциплина, покаянный обычай и всё, что с ними связано, несомненно, видоизменяются и деградируют. Консисторский архив наполняется административными делами о нарушениях, воровстве, пьянстве и всяческих непотребствах как мирян, так и духовенства, – все это, несомненно, признаки все той же болезни, о чем я писал выше.
  


  
    «Петровское законодательство не остановилось перед тайной исповеди, – пишет профессор Смирнов. – Известно определение Духовного Регламента, по которому священник, узнавший на исповеди об умысле на честь и здоровье государя, о намерении произвести бунт и измену или о произведенном уже в народе соблазне сообщением ложного слуха о небывалом чуде, обязан немедленно донести на виновного. Справедливо отмечается, что духовный отец превращался этим требованием в полицейского агента; патриархальность отношений между ним и (духовными) детьми исчезала; между духовенством и народом становится государственная власть, которая берет на себя исключительное руководство народной мыслью. Но данное определение лишь одно из звеньев в цепи петровских мероприятий, проникнутых системою доносов, в которую впутывалось и духовенство.» (Древне-русский духовник. С. 239–240).
  


  
    Именно тогда, в пореформенную церковную пору – примерно с 1722 года, и были разработаны принципы Исповедных росписей. В чем они заключались?
  


  
    Священник в течение года вел подробный учет: из какой деревни, имя, отчество, родство с другими исповедниками «дома», количество лет, исповедовался и причастился – т. е. отметка ставилась «был», если «не был» – по какой же причине: за отлучкою, за нерачением, и вот уже интересные причины фиксируются: «за охлаждением к вере». (Это те самые ростки, из которых в течение грядущего века произрастет тотальный атеизм, ставший чумой и проклятием для России.) В начале следующего календарного года такой подробный отчет по каждому прихожанину, а таковых при храме на Гуменце в разное время насчитывалось от 600 до 1000 человек разного пола и возраста, сдавался в Духовное правление. И там отчет, предполагаю, неким специалистом пристально анализировался (это – в лучшем, конечно же, случае, – но скорее всего, все просто подшивалось в пухлые папки столоначальниками и писарями и навсегда водворялось в пыльный архив), – особенно, конечно, интересовали его те лица, которые «не были» – по причине некоей, так сказать, неблагонадежности и сомнительности поведения. И в будущем некоторые аспекты таковых данных – при необходимости – учитывались где надо, вплоть до полицейской части. Так, к примеру, формальной причиной отказа крестьянину из Ломов Автоному Сикачеву в венчании было его двухлетнее «не бывание» на исповеди и у Святых Христовых Тайн». Завершалась исповедная роспись любого года и любого прихода следующей вполне бюрократической формулой (но и с полицейским оттенком):
  


  
    «Сверх вышеписанного в том нашем Гуменском приходе прописных и утаенных ничьих дворов не имеется и в означенных дворах кроме выше (упомянутых) никого тутошних жителей и пришлых ни какого чина и возраста людей под укрывательством не обретается и противящихся Святой Церкви, кои и показаны за противностию, а записных раскольников нет, и как в сей росписи показано, так подлино споведались и Святых Таин приобщились, буде же из онаго показания нашего по какому (неразб) доносу хотя мало что ложное, никакая утайка и прикрытие, за то повинны мы все положенному по правилам и указам штрафованию»
  


  
    Обратите внимание на фразу «противящихся Святой Церкви, кои показаны за противностью» – т. е. некий духовный люфт, или священническая недоработка все-таки допускается – некоторая «противность», – ну и в самом деле, не за шиворот же волочь настоятелю к исповеди и причастию некоторых упорных и жестоковыйных сельчан? Но главное здесь вот что: «а записных раскольников нет». «Записными» таким образом считались те люди, которые открыто исповедовали свою приверженность к «древлему благочестию». Ну, с ними и разговор у власти был другим, но мы не о том ныне толкуем. Таким образом, священник той поры был своего рода глазом и ухом государства на местах, через которого власти вполне успешно контролировали население любого, даже самого отдаленного, уголка Русской земли. И здесь вовсе не идет речь о нарушении тайны исповеди, – нет, но сами по себе эти ежегодные списки Исповедных росписей много чего могут поведать заинтересованным лицам. «Для надзора приходского священника и его отчетности это было удобно», – констатирует профессор С. Смирнов. И даже в 20 веке прежние Исповедные росписи весьма пригодились: так Исповедные росписи Ростовского духовного правления после 1861 года были перемещены в Ярославский архив. Спрашивается: зачем? На мой взгляд, ответ очевиден: для все того же контроля за людьми, – но теперь уже губернским ВЧК. Ведь к 20-м годам 20-го века многие из былых исповедников во всей Ярославской губернии еще были живы, и дореволюционные Исповедные росписи при необходимости предоставляли чекистам дополнительный материал для разработок. Понятно, что 99% этого «сырья» так никогда и не использовались, но и 1% – было уже достаточно, чтобы аккумулировать дореволюционные священнические отчеты под одной крышей.
  


  
    Можно по-разному относится к этой – конечно же – формализации и бюрократизации духовной жизни России. В этом есть насилие над свободой личности? – Несомненно. – В этом чувствуется главенство пресловутой Буквы над Духом? – Конечно. – Это плохо? – Ну, это смотря с какой стороны подойти к делу. Соблюдение постов, постных дней, чтение ежедневного молитвенного правила, посильное соблюдение Божественных заповедей, участие в двунадесятых праздниках Церкви, посещение храма в воскресные и в праздничные дни – разве это плохо? – Хорошо и желательно. И: всего 1 (один) раз в год приступить Великим постом к вполне себе формальной исповеди и причастию – разве это сложно и тяжело? Нет, и не плохо, и не тяжело, и не сложно. Напротив, некая церковная и духовная дисциплина, даже более жесткая – на мой взгляд, необходима, как фундамент для здания. Но тут-то мы и ступаем на зыбкую почву того, что в середине 20 века западные философы назовут заумным термином «экзистенциального выбора». Все исчисленное – желательное, не тяжелое, полезное для души и даже для тела – в некотором смысле деформировалось этой пресловутой обязательностью. Ну вот обязан ты раз в год притащиться через силу в храм, что-то там сообщить перед крестом и Евангелием – ребра батогом жене посчитал, к примеру, или еще нечто подобное, а потом батюшка покроет тебя епитрахилью и что-то там скажет, – а ты и понять своим крестьянским умом не можешь: что батюшка говорит, а расслышишь, так и потом не поймешь: «властью, данной мне Богом, разрешаю и прощаю тебя от грехов...» А потом – приступить к Чаше. А что ты знаешь о Евхаристии? О преложении хлеба в Тело, а вина – в Кровь? Да не просто – в тело и в кровь, что само по себе трудно понять и представить, а – в Тело и Кровь Самого Бога!.. И куда это все вместить? Но тут ведь главное не то, что тебе не понять, а то, что батюшка запишет тебя в некую «книгу жизни»: «был»... И долг христианский – ты исполнил. Иди с Богом на все четыре стороны – и приходи через 365 дней снова... Вот и вся, получается так, духовная жизнь. И ты – достойный член православной сельской общины, и духовный отец твой исполнил перед властями свой долг... Конечно, поправить дело могли проповеди после литургии. Или устроение при храме церковно-приходской школы (что и было к концу 19 века сделано на Гуменецком холме) – в любом случае, священник должен был и даже обязан прилагать определенные усилия к нравственному и духовному просвещению простого народа. Но сословная вековая приниженность рядового сельского духовенства, великая сила человеческой инерции, обыденность и монотонность церковного обихода и сельского уклада делали свое дело, и то, что в ком-то когда-то было живым, выхолащивалось, остывало и окостеневало.
  


  
    А ведь некогда – в древней Руси еще – господствовал принцип иной: «Покаяние вольно есть»...
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    Я отнюдь не хочу осудить гуменецкое – и шире – русское духовенство в том, что к началу 20 века в народных глубинах до критической массы накопились инфернальные и разрушительные силы, будто бы из вулкана вырвавшиеся в годину страшной кровавой революционной смуты, – но каждый из членов русского мира вносил в это страшное будущее свою лепту, – десятилетиями и веками.
  


  
    Но – не повернуть нам уже вспять.
  


  
    Мы же все-таки отыщем в Росписях и положительные моменты, а именно: благодаря Росписям мы имеем возможность краешком глаза заглянуть в обыденную жизнь людей, которые жили здесь полтора века назад, услыхать их имена и фамильные прозвища – ведь еще на нашей памяти некоторые из носителей этих фамилий были еще живы и осязаемы и не оставили по разным причинам холм, на котором раскинулась деревня Ломы. И именно благодаря этим гуменецким анналам храма Покрова Пресвятой Богородицы, составленными, может быть, вполне равнодушной десницей священников, которые не сделали прежних людей православнее, чем они были по сути своей, мы можем услыхать их имена и представить их жизнь.
  


  
    Вот, к примеру, часть Росписей за 1843-й год (конечно, я не буду приводить их полностью и целиком):
  


  
    Крестьяне села Гуменец:
  


  
    Иван Никитин – 68 лет, жена его Варвара Борисова – 68 лет, дети их Параскева девка – 41 год, Александр – 38 лет, жена его Настасья Николаева – 38 лет, дети их Михайло – 16 лет, Клитикия – 15 лет, Иван – 11 лет, Петр – 7 лет, Евлампий – 3 года;
  


  
    Вдова Ольга Никитина – 69 лет, дети ее Фома Андреев – 44 года, Кондрат – 39 лет, Лазарь (холост) – 19 лет, Фомина жена Параскева Тихонова – 44 года, дети их: Матрона (девка) – 21 год, Ольга – 11 лет, Кондратова жена Агрипена Данилова – 37 лет, дети их: Филипп – 10 лет, Иван – 5 лет.
  


  
    Крестьяне деревни Ломы:
  


  
    Иван Григорьев – 62 года, жена его Матрона Степанова – 58 лет, дети их : Федор – 24 года, жена его Фекла Григорьева – 22 года, Иоаннова сноха родная – солдатка Марина Михайлова – 26 лет, брат его родной Гаврила Григорьев, холост – 40 лет;
  


  
    Димитрий Саплин, вдов – 56 лет, дочь его Матрена девица – 29 лет;
  


  
    Андрей Семенов, вдов – 71 год, сын его Евстафий – 47 лет, жена его Неонила Киприанова – 44 года;
  


  
    (...)
  


  


  
    А вот и наши Подгорновы, потомков которых мы знали:
  


  
    Иван Андреев Подгорный, 54, жена его Ирина Федорова, 53, дети их Михайло – 30, Матфий – 29, Трофим – 24, – холосты, Аглаия – 22, Стефанида – 18 – девки, Тихон, 15, Иван – 12, Михайлова жена Евгения Андреева – 30, дочь их Евдокия – 4.
  


  
    (...)
  


  
    Заключение Росписей:
  


  
    Крестьян и бобылей – 118, за нерачением не причащались – 42, по охлаждению к религии – 1, за отлучкою – 3, за расколом – 1.
  


  
    Жен их и вдов – 142.
  


  
    И заканчивая рассказ о принципах Исповедных росписей, благодаря которым, я повторяю, нам известны многие и многие имена людей, которые некогда населяли окрестную землю и без коих сегодня немыслима никакая архивная работа, никакие розыски по своему семейному древу и по любой генеалогии, я приведу как пример отрицательный – в прямой цитате из Журнала по секретным делам с 1818 по 1836 гг. под № 230-113111 Ярославской духовной консистории – следующую историю:
  


  
    «1830 года майя 5 дня слушали: Репорт Угличской округи с. Никольского что на Молокше священника Стефана о признании ему при исповеди дворовым человеком графа Орлова Григорием Тимофеевым в убивстве жены своей. Приказали: Как 11 пунктом прибавления Духовного регламента назначено чтоб духовники объявляли намерение и нераскаяние исповедующегося Законопреступление. Как то воровство или злое умышление на высочайшую власть, которое он (...) грех открывает духовнику, не желая окончанием (? – А.Г.) его токмо утвердитися в злонамерении, а 13-м повелевается духовнику в случае ненадежного (? – А.Г.) и неудоборазрешительного греха, испрашивать от своего архиерея разрешения, не именуя лица кающегося, то репортующего священника в присутствии Консистории вразумить и строго подтвердить ему, чтоб впредь поступать согласно означенным правилам, но не противное по сему представлять в копии на благорассмотрение Его Преосвященству» (выделено мной, – А.Г.).
  


  
    То есть, говоря простым языком, священник Стефан поспешил исполнить одно из пожеланий начальства, высказанное в разборе происшествия с убийством священника на льду озера Неро, а именно: «Да предадут (духовные) руку помощи и для предохранения общей безопасности земскому исправнику», и Консистория вразумляет своего ревностного «не по разуму» собрата: надо было о преступлении дворового человека Григория Тимофеева прежде всего известить Ярославского Высокопреосвященного архиерея, а он бы уже принял решение, как быть и что делать, а не «репортовать» о тайне исповеди при всех членах Секретной комиссии, и тем более – не бежать к исправнику. Непорядок...
  


  
    Окончание следует.
  


  
    

  


  
    *Данный отрывок взят из историко-публицистического исследования А.Н. Григоренко «Розыск о том, чего больше нет. Приход и люди сельца Гуменец в Ростовских пределах».
  


   АРХИВНЫЕ ОТКРЫТИЯ

  Духовный дневник*

  сентябрь–октябрь 1948 года

  Архимандрит Тихон (Баляев)
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    28 октября
  


  
    Св. муч. Параскевы
  


  


  
    Помни наставления Владыки Игнатия Брянч. о том, что не следует смущаться, недоуменно скорбя и малодушно унывая при возстании плотских движений (см. конец статьи «О чистоте» в I томе). Борьба необходима, даже полезно, чтобы произрастали эти плевелы – да потребятся во век века. Они побуждают инока бороться и бодрствовать, и взывать от сердца к Богу о помощи, тогда он опытно познает на себе падение человеческое и плен врага, и страсти насилие. А ты как малодушен, как мучаешься от этого не имея к тому должного отношения. Допустив смущение в душу и омраченный плач, надолго лишаешься света умиления и от сего еще более скорбишь. Что-то мешает душе молиться, хоть и плачет, и болезненно припадает, а какой-то помысл отводит ея от Господа. Это недостаток смирения, как пишет старец Макарий Оптинский. Дразнишь врага молитвой, а не имеешь должного смирения, не в силах совсем его прогнать от себя. Но и тогда надо не переставать взывать ко Господу. Тот же старец Макарий Опт. называет усердием в молитве то, когда кто не имел желания молиться, а когда нудишь себя паче желания – (усердие, значит, имеет волевое происхождение, где и любовь имеет основу, а не чувство, которое очень переменчиво).
  


  
    Вчера сетовал, не имея молитвы, а ныне рад бы был, имея и то, что вчера чувствовал, болезненно с плачем припадая ко Господу.
  


  
    Вспоминай труд и смирение св. подвижников – тогда живее почувствуешь свою нищету и эту любовь и искание смирения, жажду иметь сие богатство, как называет его старец Макарий Опт., что несколько заменяет недостаток смирения, и душа, плача о сем, самим плачем молится ко Господу, и питается этими крупицами, падающими от богатой трапезы Св. Отец. С терпением и самоотречением пребывай при закрытых дверях покаяния – ожидая милости Бога, хотящего всем спастися и в разум истины приидти. Богу нашему слава во веки веков. Аминь.
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    29 октября
  


  
    Преподобномуч. Анастасии Римл. и преп. Авраамия-отшельника
  


  


  
    Какое сокровище имеем мы в книгах и писаниях Св. Отец. Слава Богу за все и за эту пищу и богатство духовное. Во всю жизнь душа жаждет питаться этой нетленной пищей и живою водою (см. у Игнатия Брянч. «О чтении Евангелия и Св. Отец»). А от бесед с человеками оскудевает беседа души с Богом и молитва совсем исчезает, и такое изнеможение чувствуется в душе и теле. Видно, не твоей это меры, раз душе больше не хватает сил. Утрачиваешь и то малое, что с трудом и скорбью приобрел в уединении. Преп. Серафим Саровский говорит о том, как многословие охлаждает сердце, все равно как в дырку уходит все тело. Такая пустота и нищета душу удаляет от Бога, исполняя ее великой скорби, которая только и может разрешиться в молитвенном плаче пред Господом. Ибо инаго прибежища не имеет душа. «Излейте пред Ним сердца ваша, яко Бог помощник наш», говорит Св. Давид – пророк. И если и нет утешения в такой молитве от подавления души скорбью, продолжай взывать к Нему и припадай болезненно, потому что скоро Он утешит и приблизится к скорбящей душе. Сетую об удалении от Него, как беспомощное дитя, не могущее приблизиться к матери своей (см. о сем у преп. Макария Египет.). А если бы жил один в нестяжании и безмолвии, то смирение скоро бы осенило душу (см. у преп. Феодорита о сем). Вот видимое бесплодие такой скорбной молитвы и плача, но не слушай его, потому что Сердцеведец Господь знает, и Он лишь Судья наших молитв. По мере скорби Он судит о сокрушении, и по мере усердия и смирения, а усердие есть в понуждении себя, а не в услаждении (как пишет старец Макарий Оптинский). Душа чувствует укрепление и от сих несовершенных слез. Помалу, помалу будет со слезами растворяться утешение, говорят Св. Отцы (см. учение о плаче). Есть и плач сердца ранее излитых слез, как пишет преп. Исаак Сирин, и слезы умиления есть, и стоны радости, и признак того, что душа прошла поле страсти и вступила в равнину чистоты, где ея встречает милость Божия, а до сего труд и терпение. Сегодня читал у преп. Макария Египет. 50 слово, как надо душу знать и струпы гнилостныя души своей, с одной стороны, а с другой стороны помощь и заступление, и утешение Божией благодати.
  


  
    Недостаток того или другаго равною опасностию грозит душе, и держит ея во тьме неведения и отчуждения от Бога и Духа Божия. Путь к сему: долгий опыт и различение добра и зла – познание опытом всех сплетений и козней вражиих, и всех дивных явлений явнаго и скрытаго заступления Божией благодати, а сие скоро не бывает. Тот тягостный плач, о котором Исаак Сирин говорит, что он сожигающий и приносит некоторый вред уму – он делает душу тихой и присмиревшей, и склонной к душевной любви и желанию заступничества святых (прочитай в «Душеполезном чтении» поучение со слов преп. Серафима Саровского о том, как побеждать уныние молитвою к угодникам Божиим).
  


  
    Читал службу Св. преподобномученице Анастасии. Душа чувствует особую любовь к ней. И стремится беседовать с нею, если бы не была слепа и нема, и глуха для небесных впечатлений. Но природную любовь к святым чувствуешь сильно после плача. Их дивная красота и мужественный подвиг, слава, которую они получили у Христа и вечное блаженство привлекает душу, а любовь к ним побуждает желать сего же блага, к миру же и ко всем его благам чувствуешь хладность и равнодушие, и отреяние. Для чего-то дает Св. Писание их жития и каноны в честь и память их – значит это постоянная пища и питание души, орошение для свежепосаженных растений.
  


  
    По поводу описания нравов животных и птиц у Брэма: есть польза знаний о сем. Господь все создал премудро во славу Свою, в пользу и наставление не знавшим истину, или в утешение людям, чтобы усладить несколько скорбный путь жизненного течения. И польза некая птиц, их виды безчисленныя. Св. Василий Великий и другия Св. Отцы широко пользовались натурой и естествознанием для преподнесения духовных истин, когда учили о творении мира, премудрости и Промысле Божием – природа есть откровение, понятное для всех (см. о сем слово о. Иоанна Кронштад. «О животных»). У Святит. Тихона Задонского. Про огромныя материалы современной натуралистической науки: какия только можно там открывать неизсякаемыя истинныя назидания. Не сравнить науку эту в древнее время и в теперешнее. Премудрый Соломон знал все: от недр до ископаемых, и до маленьких животных, и во всем этом пребывала данная ему от Бога премудрость, – только надо иметь подход духовный. Пример сему сокровищу Духа, собираемому от мира, в Шестодневе Св. Отец. Хочется даже купить это собрание «Жизни животных», некоторым теплом веет от них, с любовью написан этот огромный труд, а если осветить духовной идеей, то будет превосходное руководство «Естественное Богопознание» и «Естественныя правила закона», т. е. совести, потому что человек должен жить так, как он создан Творцом и не быть как животное. Все великое и плохое людей есть и у животных, но чего нет у животных, так это духовнаго знания Бога, они не ищут общения с Ним и не имеют жажды вечной жизни. «Человек в чести сый и в разуме, и приложися скотом несмысленным и уподобися им».
  


  
    Богу нашему слава во веки веков. Аминь.
  


  


  
    30 октября
  


  
    Чудотворныя иконы Божией Матери Озерянская, Мучч. Зиновия и Зиновии
  


  
    Старайся духом соединяться с Великими Оптинскими старцами, совместное изображение коих тебе дали. Они святыми своими молитвами помогут тебе. Когда томится душа от бесплодия и сухости, и не имеет дерзновения ко Господу – то живое воспоминание их смирения, их обильных дарований от Господа и их любви и сострадания, особенно же их дерзновенныя молитвы за весь мир – все это умиляет душу и обращает ея с плачем испрашивать у Господа милости ради ходатайств сих избранников. Также сокрушается бедная душа, видя свое сиротство и крайнюю бедность. Вот Св. Отцы, как добрыя купцы, совершили свое странствие по бурному морю житейскому и уже в пристани вечнаго брега и ликуют, и радуются, ожидая вечнаго воздаяния, хотя вся та радость, которую они теперь получили, ни с чем не сравнима. Изучай их жития и пытайся проникнуться духом их смирения, терпения, любви, чтобы их мудрости и разсуждению быть причастному. Какого великаго блага лишены мы – последния иноки, не живя в послушании. С послушанием ты имел бы молитву, – молитва всегда действовала бы в тебе, и с нею прошел бы весь лик добродетелей, а облако тьмы пороков, недоумения и грехов скрылось бы. Но видно сего стоим и должны спасаться скорбями, уповая на милость Божию, ради веры и покаяния нашего. В земной жизни поспеши войти в духовное общение со святыми и в их дух, чтобы и по смерти войти в пристань жизни, и в их радость, да приимут они, по слову Спасителя, тебя общником в вечныя кровы свои. Потому что сильны их молитвы, как и Апостол Иоанн Богослов говорит: «да молятся о согрешившем и Господь даст ему жизнь, согрешившему не к смерти» (См. Послание I-е).
  


  
    Заметь, как враг старается с утра засыпать в жернова свои гнусныя семена, чтобы на весь день испортить твою работу – будто никак не было бы у тебя молитвы. Не жди ея и не считай себя достойным умиления, тогда ближе будет оно. И Господь не оставляет уповающих на Него, а сама эта скорбь и ведет к молитве, как пишет Владыка Игнатий Брянч. в статье «О чистоте», что возстание страстей нужно для нашего самопознания, для живаго познания Бога, для поддержания чувств покаяния и сокрушения.
  


  
    Читал канон Озерянской иконе Божией Матери. Так опечалилась вновь душа, что нисколько нет к Божией Матери у меня молитвеннаго умиления и дерзновения, и плача. Но заметь, как это самое и исполняет душу чувством крайней своей нищеты и греховности, и с плачем болезненным побуждает как бы невольно (иначе эта скорбь не разрешится) обратиться ко Господу. Не есть ли и сие дар Пресвятой Девы. Ведь Она посылает кому что полезно. Тебе полезно сокрушение и плач, и смирение. Вот Она и учит тебя сему. Как не смириться тебе, видя свою греховность и нечистоту. Ведь Господь вверяет девственную Матерь Свою чистоте и девству. Надо потрудиться и тогда будешь иметь сие духовное счастье. А если бы теперь мог свободно молиться Ей, то это был бы конец всем моим скорбям. Теперь же, не видя в себе ничего доброго, а видя такое растление и недостоинство, с плачем жалуется душа Господу на себя, что и очей не имеет воззреть на небо, по крайней греховности и нечистоте нет никакого дерзновения к Нему и этим плачем приближается душа ко Господу, воспоминая Его милость, что Он знает скорбь мою, и как всех подвижников утешает, так не оставит и Своего последняго послушника.
  


  
    И до молитвы и после враг усиливается смутить душу, внушая всякое помышление и колебля мысленную силу, по выражению преп. Симеона Новаго Богослова. Все это для смирения, а правило такое – если есть хоть малое смущение от какой-нибудь мысли, то знай, идут иноплеменники и ты будь к ним совершенно невнимателен, нисколько не обращая на них внимания, и не вступая в беседу и в спор. Для гордаго духа это невнимание как бы, вместе со смирением и призыванием имени Иисуса Христа прогоняет и делает тщетными все его козни и коварства. Если будешь проводить плачевную жизнь, то враг ничего не возможет тебе сделать. Пребывай в плаче и смирении и будешь свободен от его петлей, отрекись от мира в самом сердце и душа будет вне его разставленных сетей, как учит Св. Иоанн Златоуст, в слове «Познавай, яко посреде сетей ходишь».
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    Сегодня случайно открыл слово святителя Митрополита Филарета Московского «О нищете и нестяжательной жизни Божией Матери». И это же прочел в службе Озерянской иконе (см. седален по I-й кафизме, что Матерь Божия более всего любила нищету Христа ради и потому чудотворную икону Свою открыла бедному труднику и его обогатила, как Апостолы, ничего не имея, всем обладали). Запомни сие слово Митрополита Филарета, очень трогательно.
  


  
    Запомни совет аввы Дорофея, что смирение приобретается трояким способом: 1. Считать себя худше, последнее всех (это противоречит 1-й мирской гордости); 2. Всегда молиться – это противоречит 2-й гордости, когда человек себе, а не Богу приписывает дела и успехи, и труды свои, и 3. Труд телесный, потому что тело, смиряясь трудом – смиряет и душу в силу их взаимодействия. (Все слова 2-го Поучения о смирении, весьма замечательны – его изучить надо).
  


  
    «Виждь смирение и труд мой». Потому трудом исполнен сей мир в изнеможении, дабы удобнее смирялись люди и избавлялись от яда смертнаго, т. е. от гордыни, столь противной Богу, и закрывающей от человека небо и все духовное.
  


  
    Богу нашему слава во веки веков. Аминь.
  


  
    

  


  
    *Окончание. Начало см. «Даниловский благовестник» №№ 30–33.
  


   ТВОРЧЕСТВО

  Пленительная АБХАЗИЯ

  Николай Кокухин
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    Горный сад в дождливый день
  


  
    Накрапывает дождь, а я гуляю по саду. Большая ягода смоквы раскрылась от дождя; выемка с розовыми зернами похожа на пасть хищного зверя.
  


  
    Виноградная кисть; на кончике каждой ягоды – дождевая капля; капли сверкают; от них в саду светлее, и пасмурный день уже не кажется пасмурным.
  


  
    Ветви хурмы, отягощенные плодами, склонились к земле. Я качнул одну ветку. Она тяжело закачалась, а вместе с нею и другие ветви.
  


  
    Листья хурмы похожи на ладони; в них скапливается вода, а потом выливается. Дерево из ладошек поит землю. А земля поит его.
  


  
    Один плод хурмы макушкой вниз, а другой – макушкой вверх; последний уже наполовину оранжевый.
  


  
    Зеленовато-желтые плоды айвы; их так много, что... неизвестно, где их больше, на дереве или на земле. Чтобы дерево не упало, Андрей подпер его старой телевизионной антенной с большой поперечиной.
  


  
    Лист смоковницы так широк, что похож на аэродром. На него и спланировал лист каштана.
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    Лунная ночь
  


  
    Где мне найти нужные слова, верные краски, точные детали, чтобы описать лунную ночь на Кавказе? Наверно, нужен талант Пушкина или Лермонтова, чтобы картина получилась яркой, сочной, выразительной.
  


  
    Полная луна льет свой свет на притихшие хребты и плоскогорья, на сонные долины, на редкие селения, разбросанные на склонах холмов, на каменистые дороги, взбирающиеся к подножию Главного Кавказского хребта, на густые рощи карагачей. Светло, как днем. Я иду по дороге и вижу каждый камешек, каждую выбоину, каждую лепешку, оставленную проходившими недавно коровами. Оступиться невозможно; заблудиться тоже нельзя; фонарик лежит у меня в кармане, но в нем нет надобности.
  


  
    Сияющий диск луны полновластно царит на необъятном небосклоне; он похож на яркий-преяркий прожектор или раскаленный газовый шар. Смотреть на него можно, но недолго, – ведь он собрат солнца.
  


  
    А можно ли раскрыть книгу, чтобы прочитать назидательный божественный псалом?
  


  
    Конечно.
  


  
    «Коль возлюбленна селения Твоя, Господи сил! Желает и скончавается душа моя во дворы Господни, сердце и плоть моя возрадовастася о Бозе живе. Ибо птица обрете себе храмину, и горлица гнездо себе, идеже положит птенцы своя, олатри Твоя, Господи сил, Царю мой и Боже мой. Блажени живущии в дому Твоем, в веки веков восхвалят Тя... Господи Боже сил, услыши молитву мою, внуши, Боже Иаковль... Яко лучше день един во дворех Твоих паче тысящ: изволих приметатися в дому Бога моего паче, неже жити ми в селениих грешничих. Яко милость и истину любит Господь, Бог благодать и славу даст, Господь не лишит благих, ходящих незлобием. Господи Боже сил, блажен человек уповаяй на Тя».
  


  
    В лунной ночи много таинственности: кажется, кто-то о ком-то печалится, кто-то к кому-то стремится, кто-то хочет высказать заветную сокровенную мысль, но она никак не укладывается в слова; но ведь впереди целая ночь, и мысль наверняка созреет.
  


  
    Мне пора идти спать, но я не ухожу; остановившись на вершине холма, я не в силах расстаться с потоками света, изливающимися на горный ландшафт, с доро́гой, которая взбегает на склон, а потом исчезает за поворотом, с густыми тенями деревьев, с запахами ночных цветов, с трелями цикад, с бездонным, светлым небом...
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    Рассвет в горах
  


  
    Встал в пять часов утра. Ковш Большой Медведицы миновал ущелье реки Псоу и повис над хребтом, почти упираясь «ручкой» в его вершину. Звезд на небе было гораздо меньше, чем вечером. Над хребтом, вдоль его ломаной линии, едва проступала светлая полоска. Ночь доживала свои последние мгновения. Еще сияли звезды, еще месяц светил полно и ярко, еще долины и ущелья были погружены в сонное забытье, еще склон хребта отливал темной синевой, но день уже начинался, и ничто не могло этому помешать.
  


  
    Шум реки стал тише и невнятнее; природа замерла в каком-то трепетном ожидании.
  


  
    Между тем полоска над хребтом стала светлее и шире; звезды побледнели; месяц, словно боясь наступающего рассвета, отодвинулся подальше от хребта; контур хребта четко обозначился на фоне светлеющего неба; деревья и кустарники, растущие на перевале, незаметные днем, сейчас ясно проступали, пронизанные лучами еще невидимого солнца; сияние охватывало все большую и большую часть неба; темнота таяла на глазах.
  


  
    Звезды почти исчезли, только одна звезда, соревнуясь с солнечными лучами, не хотела потухать, но скоро и она испарилась. Ковш Большой Медведицы, уж на что большой, и тот исчез.
  


  
    Высветилась вершина противоположного хребта; солнце приближалось к перевалу; в то место, где оно должно было вот-вот появиться, уже невозможно было смотреть; было такое ощущение, что из-за хребта вырывается пламя гигантского костра, отблески которого весело плясали на небе. Еще секунда – и над хребтом показался краешек солнца! Его сияющие лучи брызнули на холмы и деревья, на реки и дома, на дороги и ущелья. И на море, которое стало похоже на зеркало.
  


  
    Прошло совсем немного времени, и горящий, золотой, сверкающий шар выкатился на хребет и остановился на нем; но только на одно мгновение, а потом покатился дальше – все выше и выше по небосклону.
  


  
    Стало тепло. Ветер, долетавший из ущелья, приутих, согретый ласковыми лучами. Каждый листочек, каждая травинка, каждая букашка и каждая птаха ликовали, воздавая хвалу Создателю.
  


  
    Небо с каждой секундой наполнялось нежной голубизной.
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    Ураган
  


  
    Андрей живет в маленьком кирпичном доме (здесь же была кухня), а нас поселил в старом большом деревянном доме, который требовал серьезного ремонта: с потолка обвалилась почти вся штукатурка (но на стенах еще держалась). В доме было четыре комнаты, из них две жилые, а остальные хозяин приспособил под кладовые. Я поселился в большой комнате, а Людмила – в маленькой. Утром меня разбудил петух, который орал во все горло. К счастью, вскоре он угомонился. В комнату через открытое окно вливался свежий горный воздух, и я снова уснул.
  


  
    Через пару часов я вышел на улицу. Над горным хребтом клубились темные тучи.
  


  
    – Наверно, будет дождь, – сказала Эмма.
  


  
    Рано утром Андрей уехал вниз, на базар, чтобы продать четыре ведра спелого инжира, который он вчера собрал. Сурен уехал с ним. Тучи между тем заняли почти все небо; стало сумрачно; пошел дождь; с каждой минутой он становился все сильнее и сильнее. Ветер налетел на деревья и согнул их почти вдвое. В одну секунду так помрачнело, что, казалось, наступила ночь. В одном метре ничего не было видно. На землю обрушился океан воды. Перед глазами стояла сплошная водяная стена.
  


  
    Порыв ветра распахнул створку окна, которую я недавно закрыл, и в комнату хлынул водный поток. С большим трудом я снова закрыл створку, но изрядно вымок.
  


  
    Мы с Людмилой, не переставая, пели тропарь и кондак праздника Воздвижения Животворящего Креста Господня.
  


  
    Гроза достигла своего апогея. Шум стоял такой, как будто большой табун молодых лошадей мчался по гравийной дороге.
  


  
    – Светопреставление, да и только! – сказала Людмила, накидывая на плечи шаль.
  


  
    Вскоре шум стал затихать. Не прошло и нескольких минут, как наступила тишина. Мы вздохнули с облегчением. С некоторым опасением вышли на улицу. Всюду текли обильные ручьи. Тучи таяли на глазах; небо посветлело.
  


  
    Гроза повалила большое ореховое дерево; вывороченные корни обнажили влажную землю; громадный сук упал на изгородь.
  


  
    – Виноград уцелел, – сообщила радостная Эмма. – Я думала, ветер его унесет.
  


  
    – А инжир? – спросил я.
  


  
    – От него бы уж точно ничего не осталось.
  


  
    Хорошо, что Андрей собрал.
  


  
    В полдень с базара вернулись Андрей и Сурен. На них не было сухой нитки. Прежде всего они переоделись в сухую одежду.
  


  
    – Еле живы остались, – рассказывал Андрей о своем путешествии. – Это был настоящий ураган. Деревья вырывало с корнем и уносило неизвестно куда. Деревянные сараи и бытовки разнесло в щепки. В нескольких местах была повреждена линия электропередачи. Река Псоу сделалась, как бешеная! Ужас, что творилось!
  


  
    – Инжир продал?
  


  
    – Я понес первые два ведра, когда началась буря. Я промок до нитки. Вода доходила почти до колен. Но инжир все же продал, по семнадцать рублей за килограмм. Купить ничего не успел, только прихватил две буханки хлеба... Обратно ехали... кругом поваленные деревья... за всю свою жизнь я такое вижу всего второй раз...
  


  
    – Слава Богу, что вернулись живыми, сказала Людмила. – Мы за вас все время молились. Между тем выглянуло солнце. Природа повеселела.
  


  
    В течение дня дождь принимался еще несколько раз, но к вечеру он, кажется, выдохся.
  


  
    Андрей пошел собирать грецкие орехи с поваленного дерева.
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    Иверская гора
  


  
    Быть в Новом Афоне и не подняться на Иверскую Гору совершенно невозможно – это одна из величайших святынь Божией Матери. Я был на этой Горе, если не ошибаюсь, два раза – в прошлые приезды. Сначала я хотел подняться на Гору во второй половине дня, когда солнце освещает Симоно-Кананитский монастырь с западной стороны, и тогда удобно его фотографировать. Но меня пугала ужасная жара: сто потов сойдет, пока поднимешься на вершину.
  


  
    По некотором размышлении я изменил свои планы и решил подниматься рано утром, по холодку. А снимать монастырь я буду уже около полудня, когда солнце будет светить сбоку.
  


  
    Вышел (чуть не сказал: из дому) из монастыря в семь часов двадцать минут. Не жарко; идти в одной рубашке в самый раз. Перешел через мост, миновал главный туристический объект – Ново-Афонские пещеры и по асфальтированной дороге стал медленно подниматься в гору. Сначала было трудновато, но когда втянулся в равномерную ходьбу, дело пошло лучше – идешь, идешь, идешь и не хочется останавливаться, чтобы отдохнуть. Один поворот следует за другим, я поднимаюсь все выше и выше; на секунду-другую останавливаюсь, чтобы оглянуться: панорама становится все шире и шире, все интереснее и интереснее.
  


  
    На дороге позади меня появились две пожилые женщины-паломницы; они идут в таком же темпе, что и я – расстояние между нами нисколько не сокращается и не увеличивается.
  


  
    Асфальтированная дорога заканчивается. Здесь, у крутого обрыва, смотровая площадка, откуда открывается прекрасный вид на море и прибрежные селения. Рядом – стоянка для автомобилей. И еще одно небольшое сооружение, похожее на торговый ларек. Молодой человек, сидящий за прилавком, приветствует всех паломников. И не зря: за вход на Гору надо платить. Раньше такого не было. В России за вход к святыням плата нигде не берется. А вот в Израиле берется на каждом шагу. Ну и здесь тоже решили подзаработать. Кстати, за въезд на автомобиле к Симоно-Кананитскому монастырю тоже берется плата, в два раза больше, чем здесь, на Горе. Правда, своих, то есть абхазов, пропускают бесплатно.
  


  
    Иду дальше. Дорожка каменистая, очень неудобная для ходьбы, надо постоянно смотреть вниз, чтобы не упасть или не вывихнуть ногу. Впереди двенадцать галсов. На каждом повороте читаю тропарь иконе Божией Матери Иверской (так меня научили бывалые паломники в первый мой приезд). На последних двадцати-тридцати метрах появилась некоторая усталость. Она прошла, как только я оказался на вершине Горы. Подъем занял один час сорок пять минут.
  


  
    Прежде всего я набрал в кружку воды из источника, попил и умылся. Потом зашел в храм (тут ничего не изменилось, узкий проход вдоль полуразрушенных стен, множество бумажных дешевеньких икон, множество горящих свечей реставрацией храма никто не занимался).
  


  
    В храм вошла группа паломников, стало тесно. Я вышел наружу, нашел укромное местечко напротив источника и прочитал акафист Божией Матери в честь Ее иконы Иверской. А потом помолился Царице Небесной о самом главном – о спасении России.
  


  
    Между тем к святыне прибывали и прибывали группы паломников и туристов, туристов было больше. Все без исключения набирали в бутылки и канистры святую воду. На вершине год назад построили башню. Такая башня была здесь много веков назад, она являлась центром крепости. Правители Абхазии спасались здесь во время нападения врагов. На верхнюю площадку башни вели четыре крутые деревянные лестницы. Я поднялся наверх, чтобы полюбоваться чудной панорамой, которая открывалась отсюда.
  


  
    Ну, а теперь пора в обратный путь. Иду очень осторожно, гораздо осторожнее, чем во время подъема – спускаться труднее, чем подниматься. В середине одного из галсов остановился, сделал три поясных поклона и поблагодарил Царицу Небесную за посещение великой святыни.
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    Утренняя молитва
  


  
    Установилась чудеснейшая погода: солнце сияет весь день, ни единого облачка, тепло, почти жарко. Наверно, это бабье лето.
  


  
    Утром я выхожу на край обрыва помолиться. Солнечные лучи заливают сияющим светом горы, ущелья, долины рек. Хребты высятся, словно гигантские крепости. Ниже разбросаны холмы, одетые густой буйной растительностью. Они похожи на огромные водяные валы. Тишина такая, какой не бывает больше нигде. Москва с ее беспрерывным надоедливым шумом далеко, Адлер тоже далеко, до центральной абхазской дороги двадцать километров – ничто не мешает мне наслаждаться тишиной.
  


  
    Передо мной такой простор, такие манящие дали, что хочется взмахнуть руками и полететь, как птица, над этими зелеными холмами, над купами каштановых деревьев, над источниками, спрятавшимися под скалами, над птичьими гнездами и козьими тропами; хочется ощутить упругость горного ветра, теплоту солнечных лучей, услышать крики перепелов, которые совершают перелет в дальние южные страны, увидеть новые горные отроги и тени облаков, которые медленно скользят по их склонам.
  


  
    Вдали, у основания одного из холмов, из гущи деревьев, появился синеватый колеблющийся дымок – это охотники развели костер, чтобы приготовить себе завтрак.
  


  
    Если посмотреть направо, то далеко, между невысоких холмов, можно увидеть треугольник моря. Воздух замер, прислушиваясь к чему-то.
  


  
    Солнце поднимается все выше. Главный хребет окутывается маревом, оно постепенно сползает ниже, на зеленые холмы. Даже здесь, в горах, день по-летнему жаркий.
  


  
    Я иногда прерываю молитву, чтобы воздать хвалу Господу Богу за Его дивные красоты. Если здесь, на земле, такая красота, то что ожидает нас там, на Небе, в сияющих нерукотворных Чертогах?!
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    Охота
  


  
    После полудня я выхожу на охоту. Я охочусь за спелыми плодами хурмы. Каждый день поспевает шесть-семь плодов, то есть столько, сколько мне и нужно. Некоторые плоды я просто спасаю: если их сегодня не сорвать, то завтра они упадут на землю и пропадут. Эти плоды самые сладкие и вкусные. От спелости они трескаются, трещинка покрывается нежной коричневой пленкой. Хорошо, если плоды находятся на нижних ветвях – их легко сорвать; многие – наверху. Тогда я беру «ловушку» (разрезанная пополам пластмассовая бутылка насажена на бамбуковую палку). С помощью «ловушки» легко сорвать любой плод, как бы высоко он ни находился.
  


  
    Винограду в саду так много и его так легко срывать, что это на охоту, конечно, не похоже. Всякий раз, как меня одолевает жажда, я набираю полную тарелку виноградных веточек – сорт «изабелла» больше всего подходит для этого.
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    Развалины
  


  
    Совершил прогулку в сторону старого Дживанова дома. В прошлые мои приезды я бывал в этих местах. Мне хотелось еще раз увидеть развалины заброшенного дома, который находился на склоне холма. Я без труда нашел тропинку, ведущую к развалинам. Эту тропинку протоптали коровы. Вот и ступеньки, выложенные из плит: надо же, до сих пор сохранились. Я прошел несколько метров вниз, раздвинул кусты и увидел дом, вернее, то, что осталось от него. А осталось немного, каменные стены четырехугольником, внутри которых росли высокие, даже очень высокие деревья. Дом был небольшой, всего из двух комнат; наверху, рядом с крышей, сохранилась площадка для отдыха с невысоким металлическим ограждением; отсюда открывался вид на долину; с площадки вниз вела лестница с двумя пролетами (она тоже сохранилась). Надо же, как надежно был построен дом, если до сих пор кое-что сохранилось!
  


  
    Я прошел в сад, раскинутый за домом. Сад был роскошный: инжировые деревья, хурма, виноград, груша, фундук, грецкий орех. Особенно много было хурмы. На всех деревьях было полно плодов. Я поразился: в течение многих десятков лет человеческая рука не прикасалась к этим деревьям, не ухаживала за ними, а они плодоносят (да еще как!) до сих пор! Срывай и кушай и хурму, и виноград, и инжир (выборочно), и орехи. Я поднял с земли спелую грушу (она чудесно пахла), решив съесть ее дома.
  


  
    «Райский уголок! Когда-то здесь жили люди и наслаждались жизнью; каждый день они выходили в сад, занимались своими крестьянскими делами, доили коров, готовили сыр, сливочное масло, сметану; осенью собирали виноград и давили его, готовили домашнее вино; жизнь шла своим чередом, день за днем, год за годом, десятилетие за десятилетием. Они, крестьяне, довольствовались тем, что давала им щедрая южная природа и благодарили Господа Бога за каждое прожитое мгновение».
  


  
    Я вернулся на дорогу. На повороте росло большое дерево грецкого ореха. Под ним я увиделсвинью и шесть довольно больших поросят. Они громко хрумкали орехи, которые созрели и упали на землю. Завтра они снова придут сюда и снова будут лакомиться дарами природы.
  


  
    

  


  [image: ]


  
    Утро и вечер
  


  
    Утро было теплое, но пасмурное. Иногда накрапывал дождь. Один раз он припустил как следует, но быстро одумался, утих, и снова водворилась тишина, нарушаемая лишь небольшой капелью с листьев шелковицы и яблонь.
  


  
    После полудня над морем пробилось солнце, и у нас, в горах, засияла дивная, редкая по красоте радуга. Она сияла на фоне хребта, один ее конец покоился в ущелье реки Псоу, а другой – в ущелье реки Троицкая. Над хребтом, словно нимб, светилась корона белоснежных облаков.
  


  
    В ущелье реки Псоу блуждали туманы, контуры самого дальнего – по ходу ущелья – горбатого хребта едва угадывались.
  


  
    Вскоре радуга растаяла. Откуда она пришла – неизвестно, и куда ушла – тоже неизвестно. На склон хребта легли легкие, чистые, сияющие облака; они медленно, едва заметно, продвигались на юг.
  


  
    Было попрежнему тихо, изредка доносились крики редких птиц. Пахло чабрецом и мятой. Солнце опустилось к морю. Хребет окутался пышными ватными облаками, как будто ему стало холодно.
  


  
    День угас плавно и незаметно.
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    Колыбельная песнь
  


  
    На горы Абхазии опустилась нежная пленительная ночь. На небе, словно ангельские светильники, зажглись звезды. Все затихло, – не пролетит быстрая птица, шумя крыльями, не дрогнет лист на карагаче, не пробежит волк, преследуя свою добычу, не зашуршит ежик в траве. Ни один звук не нарушит чуткую тишину.
  


  
    Бледная луна, совершая плавание по небосводу, то освещает прозрачным светом долины и крутые склоны горных хребтов, то прячется за редкие облака, и тогда тени от дубов, лип и эвкалиптов исчезают.
  


  
    Воздух посвежел, и вдруг от легкого, едва заметного дыхания ветра шевельнулась макушка кипариса, затрепетали тоненькие листики кизилового дерева, пригнули головки тонконогие ромашки и сиреневые колокольчики.
  


  
    От подножия Главного Кавказского хребта донесся говор густой дубравы. Порыв свежего ветра пробежал по самшитовым и бамбуковым рощам, заставив их очнуться от неглубокого сна, за ним последовал еще один, он стремглав пронесся по эвкалиптовой аллее и затерялся в ней, а вслед за тем смелый вихрь, вырвавшись из узких ущелий, ударил по морской глади, сделав ее похожей на кудри русского молодца.
  


  
    Порывы ветра становились все сильнее, темные дубравы заговорили разными голосами, звезды опустились ниже, заглядывая в томные очи горных озер, цикады начали свой нестройный концерт.
  


  
    Ветер, играя, то убегал в широкие привольные долины, то поднимался к самому перевалу, то тормошил заснувшие инжировые и сливовые деревья, то на какое-то мгновение затихал, чтобы потом снова убежать неизвестно куда, – южная ночь, перебирая струны, пела свою колыбельную песнь свободолюбивому народу Абхазии.
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    БОРИС ВАСИЛЬЕВИЧ СЕРБИНОВИЧ (1959 –2018)
  


   


  
    3 февраля 2018 года завершил свой жизненный путь помощник эконома Данилова монастыря Б.В. Сербинович.
  


  
    Среди насельников и сотрудников нашей обители не было человека, который не знал бы Бориса Васильевича. И дело не только в том, что он отвечал за многие, весьма важные, области монастырского хозяйства, но главным образом в том, что его отношение к людям, нуждающимся в помощи, было по-настоящему человечным и христианским. Его слова поддержки, добрую шутку, вовремя рассказанную притчу помнят очень многие даниловцы. Его внимание к сотрудникам, забота о них оставили в сердцах самую светлую и теплую память.
  


  
    Борис Васильевич начал свою работу в монастыре летом 1992 года.
  


  
    Почти сразу он стал исполнять обязанности заведующего гаражом, а спустя год был назначен помощником эконома, которым тогда являлся архидиакон Роман (Тамберг). Деловые и производственные отношения между экономом и его помощником со временем переросли в крепкую человеческую дружбу отца Романа со всем многодетным семейством Сербиновичей. И дружба эта продолжалась до самой смерти отца Романа.
  


  
    Ровно четверть века своей жизни отдал Б.В. Сербинович Данилову монастырю, получая в ответ духовную поддержку святого князя Даниила, ощущая небесную помощь по молитвам даниловской братии.
  


  
    На панихиде в девятый день по кончине Бориса Васильевича наместник обители архимандрит Алексий сказал: «Он трудился ради Бога, он трудился ради Церкви, ради обители князя Даниила. К нему можно было прийти с любой проблемой; он запомнился всем нам словами: “Если вам что-нибудь будет надо – я всегда рядом”. И мы сегодня молимся о том, чтобы Господь простил ему все прегрешения, которые есть у каждого из нас, даровал ему Царство Небесное и вечную жизнь!»
  


   


  
    Упокой, Господи, душу усопшего раба Твоего Бориса и сотвори ему вечную память!
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    19 ноября 2017 года отошла ко Господу одна из старейших сотрудниц Данилова монастыря схимонахиня Матрона, долгие годы известная прихожанам обители как монахиня Филита.
  


  
    Схимонахиня Матрона (в миру Галина Ефимовна Арлюк) родилась 9 января 1933 года в Одессе. Окончила Московский Станкоинструментальный институт, получив специальность «инженер». Тридцать лет отработала на Московском заводе «Тизприбор». В 1990 году пришла на работу в Свято-Данилов монастырь, чтобы полностью посвятить свою жизнь Церкви. На своей, казалось бы, незаметной должности (она была уборщицей храмов) матушка снискала признательность и любовь многих даниловских прихожан. Одна из прихожанок вспоминает:
  


  
    «Матушка отличалась внимательным и трепетным отношением к любому делу: будь то ухаживание за подсвечником, принятие приношений на каноне, поминовение живых и усопших. К матушке приходило огромное количество людей, и со всеми она была приветлива, обходительна, умела поддержать в скорбях, ласково пожурить или ответить шуткой, советовала человеку разрешить свое недоумение с батюшкой. Меня всегда удивляло ее знание людей, ее всеобъемлющая любовь ко всем, кто к ней обращался.
  


  
    Многих она помнила по именам, на ее глазах выросли дети, появились внуки. Часто мы слышали, как она говорила человеку, что помнит его маленьким, дарила подарки, интересовалась жизнью, приглашала в храм, поддерживала и вдохновляла».
  


  
    Упокой, Господи, душу усопшей рабы Твоей схимонахини Матроны!
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