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     От редакции 

    

    Ровно 40 лет назад, в 1983 году, советская власть возвратила Русской Православной Церкви древнейшую монашескую обитель Москвы – Данилов мужской монастырь, основанный в XIII веке святым благоверным князем Даниилом Московским и освященный в память преподобного Даниила Столпника. Это был один из первых случаев после времени 1940-х годов, когда атеистическое государство не отнимало собственность у Церкви, а возвращало ее. И конечно, этот факт породил в тогдашнем обществе надежды на духовные перемены к лучшему.

    Возрождение Данилова монастыря из руин в кратчайшие сроки было подлинным чудом того времени. Всего за пять лет были полностью восстановлены разоренные храмы обители, и в ее стенах возобновилась полноценная монашеская жизнь. А в 1988-м, в год 1000-летнего юбилея Крещения Руси, именно в Даниловом монастыре проходили поистине общемировые торжества, посвященные этому знаменательному событию, на которых присутствовали церковные и государственные лидеры со всей планеты.

    Восстановление древней Даниловской обители стало возможным благодаря бескорыстной помощи всего народа, когда простые люди со всех концов Советского Союза жертвовали в Данилов сохранившиеся в годы гонений иконы, церковную утварь, богослужебные книги и облачения, деньги на строительство.

    Этот номер целиком посвящен славному сорокалетнему юбилею. По удивительному совпадению (впрочем, верующие знают, что у Бога не бывает случайностей) журнал, посвященный сорокалетию Возрождения, имеет порядковый номер – 40! Что это, как не доказательство того, что у Господа любое духовное событие окружено особым вниманием и попечением. Тем более, если это событие связано с жизнью первого на Москве Данилова ставропигиального мужского монастыря...

    

    

    



    СЛОВО НАМЕСТНИКА 

     
 Наместник Данилова монастыря 
епископ Солнечногорский Алексий

   

   Прежде всего, монах, конечно, — это тот, кто один. Monos — один, как известно. А еще монах — тот, кто служит Богу. Но служение Богу есть у каждого из нас. И дело не в том, какой образ жизни мы изберем, а в том, как мы будем жить. Даже в чине пострига сказано: будет тебя Господь судить не по тому, что ты обещал, а по тому, что ты исполнил.

   А идеалы евангельские открыты для всех: люби Бога и люби ближнего своего. Здесь не должно быть эгоизма. Эгоизм, эгоцентризм исключает любовь, потому что где же мы дадим место Христу, где же мы дадим место ближнему, когда сердце наше занято только нами самими? Только мы там довлеем, только мы управляем, только себя видим и чувствуем. Конечно, это плохо.

   Отсюда же, из этого источника, проистекает отношение к обществу, к людям, отношение к самим себе. Блаженный Августин, обращаясь к Богу, говорил: «Ты создал нас для Себя, и беспокойно томится сердце наше, пока не успокоится в Тебе». Здесь все говорит о том, что Бог создал нас в жилище Себе, каждый из нас — чадо Божие. Но — настолько чадо, насколько оно близко к Богу; настолько мы являемся детьми Божиими, насколько мы близки к Его любви.

   Христос для нас является путем, истиною и жизнью. Причем важно, чтобы это был не отвлеченный постулат, важно, чтобы мы были христианами не только в Церкви. Есть понятия: человек церковный и человек нецерковный. Следует отчетливо понимать, что есть люди, которые признают Христа, но живут вне Церкви, и есть люди, которые признают Христа, и кажется, что они в Церкви. Они исповедуются, причащаются, молятся, но насколько в них жив Христос, насколько в них жива Церковь, насколько в них жива эта благодать — большой вопрос. Не секрет для каждого из нас, особенно для девочек — мальчики этой проблемы не имеют: вот девочка идет в церковь, она надевает платочек, она благочестивая, стоит и молится. (Мы знаем, у апостола Павла написано, что жена должна покрывать свою голову.) Но вот выходит девочка из храма, платочек свернула, положила его, всё, пошла по своим делам. Наверное, дело не в платочке, но вот что интересно: я захожу в храм и становлюсь такой, а когда выхожу — становлюсь другой? Но важно ведь, чтобы мы церковную благодать несли с собою в жизнь, чтобы каждый наш шаг, каждый поступок был проанализирован — насколько он совершен по-Божьи, по любви ко Христу, по любви к ближнему своему. А иначе все наши хождения будут напрасны. Даже если мы усвоим все церковное, это может оказаться ханжеством. А если мы еще и церковного не усвоили, это просто будет дилетантство, когда мы говорим о Христе, а на самом деле Им не живем.

   Каждый свой шаг следует приносить как бы в жертву Богу, и тогда Бог это все будет видеть. Как люди иногда говорят: у Бога все записано. И вот все наши дела, они тоже будут записаны, и когда душа пойдет по мытарствам, то там всё это будет о нас говорить: вот человек грешил, но он каялся, исправлялся.

   У Достоевского написано, как привели душу, и абсолютно ничего доброго за ней не было. Но Ангел Хранитель где-то отыскал луковицу маленькую, которую человек дал когда-то как милостыню. И может быть, эта луковица и спасла бы, поскольку стала подниматься уже душа на небо. Но увидела, что к ней цепляется еще кто-то. А поскольку любви нет, нет сострадания, локоть та душа выставила, и другая от нее отпала, а вместе с ней упала в огненное озеро и сама эта душа, уже почти спасенная своей маленькой милостыней...

    

   


   

    

   У Бога всё есть, у Бога всё помнится — это важно и значимо, что не пропадает каждый наш малый шаг... Когда мы можем помочь человеку делом — очень хорошо; можем помочь словом — хорошо; не можем ни тем ни другим — хотя бы вздохнем за него, искренне, от сердца: я не могу ему помочь, Господи, Ты Сам помоги. И конечно, это будет услышано, Бог это знает.

   И еще, и еще раз: Христос для нас — это и путь, и истина, и жизнь, и все это основывается на любви. Христос есть путь, потому что Он не только указывает человеку путь, Он ведет его по этому пути. Он всей Своей жизнью показывает нам пример, Господь наш, пример истинного Человека, образ истинного Человека.

   Вспомним, как Господь исцелил расслабленного, пролежавшего у Овчей купели в ожидании чуда тридцать восемь лет. Когда Он подошел к нему и спросил: хочешь ли быть здоров? — тот ответил: так, Господи; но не имею человека, который опустил бы меня в купальню, когда возмутится вода (Ин. 5:6-7). «Не имею человека»! — вот она, трагедия расслабленного человека. Тридцать восемь лет он не имел никого, кто бы оказал ему сострадание! И вот Господь пришел и сотворил чудо. Это одиночество (я думаю, что молодые еще не вкушают его в такой мере) — вещь страшная. Страшно человеку, когда человек один. Только Господь может ему помочь.

   Сейчас, если говорить о России, мы по-новому повернулись к Церкви, по-новому повернулись к Богу. Мы находимся здесь, нам не просто интересно: мы слушаем, познаем, и мы желаем идти этим путем. Но у нас много недостатков, следует признаться: у нас много черствости, равнодушия, апатии к чужому горю, к обездоленности человека. Нам легче пройти равнодушно мимо человека, чем отозваться на его боль, нам трудно быть активными в добре. А это участие в добре очень важно, нужно, необходимо. Сейчас многим трудно жить, и бывает, что люди более пожилого возраста говорят: в 50-е, послевоенные годы, в 60-е тоже люди жили, может быть, сложнее, труднее, в бараках где-то ютились, но они общались между собою, были добрее, заботливее друг к другу. Здесь речь не о вере, не о Церкви, а просто о людях, а также о том, как они жили, были дружны. А потом все стали разобщаться, стал уходить человек от человека. Это очень трудно, может статься, что человек с человеком станет жить как в пустыне...

   Один старец про последнее время говорил так: не бегите в горы, а бегите в город, за многоэтажными домами будет как за каменными горами. Это правда. Люди на одной площадке могут прожить много лет и не знать друг друга. Хорошо это или плохо? Любовь, наверное, каждый знает, — она общительна. Конечно, не в том дело, чтобы брататься со всеми и теперь же. Но тем не менее, разобщенность, отчуждение — это не признаки любви.

   Во II веке святой Феофил Антиохийский, полемизируя с язычником, писал: «Ты говоришь: покажи мне твоего Бога, — а я тебе отвечу: сначала покажи мне твоего человека и тогда сможешь увидеть моего Бога». Мы не можем видеть Бога, пока не вырастем в полную меру нашего человеческого роста. Мы не можем называться христианами, пока не станем настоящими людьми.

   Среди монашествующих известна такая шутка: один владыка, поздравляя новопостриженного инока, говорит: поздравляю тебя с ангельским образом, но желаю тебе при этом не потерять образ человеческий.

   Настоящий христианин, как мы понимаем, — это тот, кто готов, по слову Спасителя, положить душу за друзей своих, так же, как Господь.

   Наверное, все больше людей приходят к убеждению, что подлинной жизни не может быть без жизни в Боге. Другая жизнь может быть и интересна; в ней мы знаем много приятных, притягательных людей, знакомых, что-то читаем, видим много хорошего, но...

   Иногда возникает «неудобный» вопрос: как же так, вот человек без Бога, а он хороший? А другой — человек верующий, кажется, подлинно церковный, а не очень хороший человек? Не такой это человек, которого хотелось бы видеть, с которым хотелось бы общаться?

    

   

    

   Есть интересная мысль отца Александра Ельчанинова. В «Записях» своих он говорит, что человеческое — это любить любящих, Божие — любить ненавидящих, а диавольское — ненавидеть любящих. То есть человеческое — любить любящих. Я люблю людей, которые любят меня, и, естественно, я не люблю людей, которые меня не любят. Я не имею ненависти к любящим, у меня нет диавольского чувства, положим, но в то же время у меня нет и Божьего, я не люблю ненавидящих. А потолок человеческого — любить любящих — мы должны преодолеть, мы должны полюбить и ненавидящих.

   Трудно, сложно осуществить это веление: любите враги ваша (Мф. 5:44). Тот человек, который в общественном транспорте встал мне на ногу, на какое-то время становится мне не совсем другом и вовсе не другом моей мозоли. Но если я буду иметь самоукорение? Один знакомый рассказывал, что ездил в Москву в переполненной утренней электричке. И когда он пытался войти внутрь вагона, его, конечно, не пускали, а когда смирялся и говорил себе: «Ладно, постою тут», — то его чуть ли не вносили туда.

   Вот, пожалуйста, пример смирения, и не надо никаких подставленных щек. Но можно и по-евангельски: ...кто ударит тебя в правую щеку твою, обрати к нему и другую (Мф. 5:39).

   Старец Макарий Оптинский бесноватых излечивал так. Ввели одного бесноватого в скит, тот ударил старца по щеке, а батюшка подставил другую. Бесноватый и рухнул на пол. А нам просто на ногу встали... Так ли важно, что будет с моей ногой, если главное — что будет с моим сердцем? С ногой ничего не случится, человек не специально ведь мне на нее наступил! А вот что случится с моим сердцем, если я разгневаюсь, да еще выскажусь? Но если я скажу себе: да я того достоин, так мне и нужно, это по грехам моим, — будет совсем хорошо. Будет хорошо, потому что это и будет проявление любви к ближнему своему. Что для христианина может быть более важным!..

   Возвращаясь к нашему «неудобному» вопросу, заметим: жизнь без веры, без религиозной мысли будет неполной, будет ненастоящей. Она, может быть, по-человечески интересна, красива, но она не будет устремляться туда, куда должно стремиться человеку по его человеческому достоинству и призванию.

   Преподобный Серафим говорил, что всякое дело, которое делается не ради Христа, не имеет цены в очах Божиих. Оно имеет цену только в глазах человеческих. Мы все оцениваем, благодарим друг друга, говорим спасибо. Но в очах Божиих, если дело не для Христа делается, если не ради высшей цели оно совершается, а просто по-человечески — ну что ж... Мы ничего не зачеркиваем, мы ничего не отрицаем, дай Бог нам хотя бы в такую меру прийти, в человеческую, но... Но должны мы стремиться все-таки к высшему, для нас самому важному, тому, что от Него, что Им установлено и одухотворено.

   Иначе может быть только внешняя оболочка, внешность, лишенная содержимого, это могут быть мехи ветхие или новые, но лишенные вина. Христос есть то вино, о котором можно сказать словами преподобного Исаака Сирина: «Вот вино, которое веселит сердце человека (Пс. 103:15). Блажен, кто испиет вина сего! Испили его невоздержные, и устыдились; испили грешники, и забыли пути преткновений; испили пьяницы, и стали постниками; испили богатые, и возжелали нищеты; испили убогие, и обогатились надеждой; испили больные, и стали здоровыми; испили невежды, и умудрились».

   И еще, о пути ко Христу. Хотелось бы, чтобы каждый, кто еще не встал на него, не пошел по нему, — все-таки сделал это. Встал на путь, который постепенно ведет ко Христу. У каждого на этой дороге свои успехи, у каждого свои ступени, у каждого свой показатель роста. Был такой момент, когда сердце без оглядки потянулось ко Христу, были такие моменты, когда, может быть, кто-то себя спрашивал: а правильно ли он поступает? зачем он здесь? почему он здесь? что ему это дает, что у него будет впереди?

   Выходя в плавание христианской веры, мы рискуем. Профессор Осипов на подобные вопросы отвечает так: положим, что человек заблудился в лесу и, встречая других, спрашивает: «Как мне выйти отсюда?» А ему говорят: «Отсюда выхода нет, бессмысленно все, здесь погибнешь». Идет он дальше, встречает других, они ему говорят: «Есть путь, очень трудный, очень сложный, очень долгий путь, но он есть».

   И вот, если он идет тем путем, он все-таки выходит. Так и во Христе: мы сами должны познать истину, познать в первую очередь сердцем. Господь нас позвал, и если мы на это отзываемся всей душой, всем сердцем своим, то, конечно, мы убеждаемся, что Бог есть для каждого из нас. Ведь источник познания — сердце наше: насколько оно реагирует, насколько оно отзывается на Его голос, настолько и мы познаем Бога. Выбирая тернистый путь любви, мы и будем со Христом.

   Нам известно такое слово, как благодать. Преподобный Симеон Новый Богослов говорит, что если мы здесь, на земле, не стяжаем благодати, если хотя бы отчасти к этой великой духовной величине, к этому возвышенному состоянию не приблизимся, — там, в будущей жизни, мы этого не сподобимся.

   Благодать нам дается в Церкви, в Таинствах церковных, дается в высоких, возвышенных чувствах. Но не всякое движение нашего сердца, может быть, экзальтированное, является благодатью. Благодать — это такое высокое, настоящее и большое чувство, когда Христос приходит и творит Себе обитель в нашей душе. Насколько возможно стремиться к этому, мы должны стремиться. Мы можем чувствовать, как мы проживаем Великий пост. Каждый в свою меру, кто хуже, кто лучше, — но все равно Пасха наступает для всех. Христос всех приглашает на эту великую Вечерю любви и Праздников праздник. Иоанн Златоуст в своем Огласительном слове на Пасху говорит: тот, кто постился и не постился, кто-то в третий, в шестой час и в другое время кто пришел, все придите в радость Господа. И вот это переживание важно для каждого из нас.

   С каждым из нас Церковь делится этой радостью, и не только в храме, но мы идем крестным ходом вокруг храма. Мы как бы всю окружающую среду стремимся наполнить благодатью, силой этой, этим ликующим возгласом: Христос Воскресе! — согреть, наполнить, очистить ею каждое человеческое существо. И каждый из нас призван к этому, если мы любим Христа, если мы стремимся к Нему...

    

   



    ЖИЗНЬ ОБИТЕЛИ

     
Игумен ИННОКЕНТИЙ (Ольховой) 
   


   В этом году Данилов монастырь, первая возвращенная Русской Православной Церкви после долгих лет советской эпохи московская обитель, отмечает 40-летие своего возрождения. В преддверии этого грандиозного события о ключевых вехах новейшей истории Данилова и его просветительской деятельности мы попросили рассказать эконома монастыря игумена Иннокентия (Ольхового).

    

   

    

   — Отец Иннокентий, какие события жизни монастыря вы бы отметили как наиболее значимые?

   — Наверное, правильнее будет сказать, что вся наша монастырская жизнь на протяжении этих 40 лет состояла из этих значимых событий — больших и малых. Они происходили чуть ли не ежедневно. Сам факт того, что нам удалось за эти годы полностью отреставрировать и возродить монастырь, — пусть даже это событие было растянуто во времени, — это самое значимое событие.

   Ну и, конечно, празднование 1000-летия Крещения Руси в 1988 году, на которое в обитель съехались представители духовенства, политические деятели и простые люди буквально со всего мира. Благодаря этому грандиозному событию, весь мир узнал и увидел, что в Советском Союзе, — а тогда Россия была еще Советским Союзом, — Православие живо, оно никуда не ушло, не исчезло, его не сумели истребить, уничтожить. Православие в нашей стране — это огромная и полнокровная «река», которая течет и вбирает в себя миллионы людей.

   В тот год в стране наступал переломный момент: Советский Союз двигался к своему закату, а Русская Православная Церковь — к своему расцвету. Литургия по случаю празднования 1000-летия Крещения Руси служилась прямо под открытым небом, потому что ни один храм не смог бы вместить столько молящихся людей. На праздник пришли десятки тысяч верующих! Поэтому было принято решение поставить на монастырской площади специальный помост. В результате вся Соборная площадь Даниловой обители превратилась в одну огромную церковь под открытым небом. Вот эту службу я могу выделить как одно из самых значимых событий в жизни монастыря за эти 40 лет.

    

   

    

   — Мы знаем о разрушенном кладбище на территории монастыря. Удалось ли его восстановить?

   — Нам повезло: в музее архитектуры имени Щусева мы обнаружили план захоронений на Даниловском кладбище. Перед закрытием монастыря один архитектор-энтузиаст от руки нарисовал план всех могил. И, кстати, благодаря этому плану, мы обнаружили могилу знаменитого архиепископа Никифора Феотокиса...

   — Расскажите, пожалуйста, подробнее.

   — Владыка Никифор Феотокис был настоятелем Данилова монастыря в конце XVIII века. По происхождению — грек с острова Корфу, он был известнейшим ученым-богословом. В Россию его пригласила сама Екатерина Великая по совету епископа Русской Православной Церкви Евгения Вулгариса, который был очень дружен с архиепископом Феотокисом.

   Как раз в то время в состав Российской империи вошли земли Новороссии: Херсон и другие города на Черноморском и Азовском побережьях. Там жили православные христиане — понтийские греки, которые плохо знали русский язык.

   Нужен был пастырь со знанием греческого языка. И Никифор Феотокис, получивший в Европе блестящее образование, подходил для этой миссии лучше всего.

    

   

    

   Поначалу он миссионерствовал в землях Новороссии, стал епископом Херсонским, потом был переведен в Астрахань, где возглавил Астраханскую кафедру, а уже позже, когда захотел уйти на покой, ему предложили стать настоятелем Данилова монастыря. Здесь владыка духовно наставлял братию и создавал ученые труды. Здесь же был и похоронен в 1800 году.

   Нам очень хотелось найти его могилу. К сожалению, на упомянутом плане захоронений могила Никифора Феотокиса, обозначена не была. Но братия духом не пали, мы пригласили археологов, провели большую научную работу, — и в итоге отыскали его могилу.

   — Как это удалось?

   — Сотрудники Московского института археологии провели большие изыскания на территории монастыря и в том месте, где сегодня располагается просфорня, обнаружили подземные арки, а под ними древние надгробия. В советское время эти надгробия были разрушены, и над ними находился бетонный пол. Когда реставрировали монастырь, мы этого не знали и оборудовали там просфорню. И вот когда в просфорне убрали печи и стали копать, то под полом нашли несколько склепов. Один из них и оказался могилой архиепископа Никифора Феотокиса. Его мощи братия поместили в новый гроб и уже в другом месте на территории монастыря положили в новую могилу. Это открытие, кстати, тоже стало знаменательным событием в истории нашей возрожденной обители. Когда в монастырь приезжают греческие делегации, они всегда служат панихиды подле его могилы.

    

   

    

   — Вероятно, еще одним знаковым событием можно считать возвращение в Данилову обитель знаменитых колоколов, которые увезли в Америку в начале XX века. Как получилось их вернуть?

   — Да, наши колокола, действительно, чудом были сохранены в Гарвардском университете. Когда в 1930 году монастырь закрывали, большевики колокола сняли и оставили их на земле, — советское правительство собиралось их переплавить. Колокола, валяющие на земле, увидел американский предприниматель и меценат Чарльз Крейн. Он узнал, что с ними собираются сделать, выкупил их у советского правительства за 15 тысяч долларов, вывез в Америку и подарил Гарвардскому университету, поскольку сам являлся его выпускником. Там они чудом сохранились: на протяжении 70 с лишним лет находились на башне общежития студентов.

   Когда мы об этом узнали, то стали думать, можно ли их вернуть в нашу обитель...

   — А почему надо было их возвращать? Ведь у отреставрированного Данилова монастыря, наверное, были уже новые колокола...

   — Во-первых, это был очень хороший, можно сказать, уникальный набор колоколов. Он собирался и подбирался веками. Некоторые колокола были отлиты еще в XVI веке, чуть ли не во времена царя Иоанна Грозного, были в этом наборе чудесные колокола, отлитые в XVIII и в XIX веках. Колокольный звон Данилова монастыря славился на всю Москву. Во-вторых, для нас это были не просто колокола, это — наша святыня, связующая восстановленный Данилов монастырь с его прошлым, его историей.

   Поэтому у нас не было сомнений в том, что колокола надо постараться из Гарварда вернуть в их родной дом — Данилову обитель.

   Начались переговоры с Гарвардом, которые, признаюсь, шли очень трудно. Ведь, по сути, у нас не было никаких законных оснований требовать вернуть эти колокола. Чарльз Крейн выкупил их официально, и Гарвард получил их от него в дар. Выкупить их обратно? Но за какую цену? По цене металла, как это сделал американский меценат? Это, наверное, неправильно. Как произведение искусства? Но сравнить, сопоставить не с чем! Колокола как произведения искусства на аукционах не продаются.

   Когда в 1980-х годах в нашу страну приезжал тогдашний президент США Рональд Рейган, ему передали просьбу Данилова монастыря поспособствовать возвращению колоколов. Он пообещал помочь и обещание свое сдержал — обратился с этой просьбой к руководству Гарвардского университета. Но Гарвард отказал президенту Америки. И тогда мы обратились напрямую к руководству Гарварда, описали ситуацию, приехали к ним в гости, стали постепенно, маленькими шажками, с молитвой и любовью устанавливать дружеские связи. И нам удалось сделать то, что оказалось не под силу американскому президенту.

   В итоге у нас возникла идея, которую американцы неожиданно поддержали. Мы предложили обмен: пообещали, что изготовим точные копии этих колоколов в натуральную величину и с таким же звучанием и привезем их в Гарвард. А сами заберем наши исторические колокола. И случилось чудо: американцы согласились. Представьте себе: у вас есть подлинник «Джоконды» Леонардо да Винчи, а вас просят его отдать, а взамен предлагают точную копию. Кто бы согласился? Но американцы ответили согласием. И иначе как Божественным чудом это назвать нельзя.

   Всё сложилось хорошо: политическая обстановка в 2007—2008 годах нам благоприятствовала. Американцы подошли к делу очень серьезно: они прислали в Россию специальную делегацию, члены которой посетили несколько колокольных заводов, внимательно ознакомились с производством. И надо сказать: отлитые копии получились очень достойные.

   В 2008 году мы получили обратно комплект Даниловских колоколов, который здесь торжественно встречали: на акции передачи колоколов присутствовал тогдашний Президент России Дмитрий Медведев. Думаю, после празднования 1000-летия Крещения Руси возвращение Даниловских колоколов было самым великим событием в истории нашей обители.

   — И теперь родные колокола висят на Даниловской колокольне?

   — Да. Причем, что интересно: до революции самый большой колокол на колокольне не висел, — его просто не смогли туда поднять. Раньше он стоял на земле на специальном помосте.

   — А почему?

   — Колокольня не была рассчитана на такой вес и такой объем. А когда мы вернули колокола, то привлекли лучших инженеров, проектировщиков и конструкторов, чтобы они помогли укрепить колокольню. Они сделали множество очень сложных расчетов. Оказалось, что нужно подсчитать не только общий вес колоколов, но и различные динамические нагрузки. Колокол не просто висит, — он звонит и вызывает сильную вибрацию, воздушную волну, которая передается всему строению.

   Просчитать эту динамическую нагрузку оказалось сложной задачей. Но видели бы вы, каким огнем загорались глаза докторов наук и академиков, которые столкнулись с такой сложной задачей. У людей науки подобные труднорешаемые задачи всегда вызывают большой интерес. Им пришлось даже разрабатывать какие-то новые формулы, чтобы учесть все нагрузки.

   В итоге, после этих расчетов, мы усилили колокольню в определенных местах: ее фундамент и элементы конструкции, сделали специальные подвесы, которые позволяют гасить резонансные колебания. Сделали специальное устройство, полностью изолировавшее колокольню от колоколов.

   — Вероятно, это было затратное мероприятие...

   — Весь процесс возвращения колоколов был весьма затратным. Американцы люди практичные, и одним из их условий было то, что мы за свой счет снимаем колокола с гарвардской башни, создаем копии, привозим их в Гарвард, вешаем их, а если нужно, — делаем ремонт башни. Когда нас спросили: «Где вы возьмете деньги?» — мы ответили, что обратимся к народу.

   Но нам повезло еще в том, что нас поддержал известный предприниматель и меценат Виктор Вексельберг: весь колокольный проект был во многом профинансирован его фондом «Связь времен». Благодаря Виктору Вексельбергу, нам удалось и копии колоколов изготовить, и доставить в Гарвард, и поднять на башню, а также наши колокола привезти из Гарварда. По Божиему благоволению, всё очень удачно сложилось.

    

   

    

   — Мы знаем, что колокольное дело в Даниловой обители стало послушанием для одного из его насельников — отца Романа...

   — Да, для отца Романа это стало большой частью его жизни. Он давно занимался колокольными звонами. Поэтому во время всех этих событий он и в Гарвард ездил, и в России искал лучшее производство для литья колоколов. А позже отец Роман открыл школу звонарей. Теперь он у нас главный эксперт по колоколам. Американцы — люди дотошные — во всё хотели вникнуть: как колокола выплавляются, из какого металла, в каких формах... И отцу Роману пришлось изучить эту тему.

   Зато теперь у старшего звонаря обители есть своя мастерская по отливке колоколов. И он не только учит будущих звонарей, но и делает колокола на заказ. На сегодняшний день в Даниловом монастыре действует первый и пока единственный в России колокольный монастырский центр, где желающих обучают колокольному делу. И колокола у нас заказывают со всей России и даже из-за рубежа. Кроме того, ежегодно в сентябре в Даниловой обители на монастырской площади проходит фестиваль колокольного искусства, на который приезжают лучшие звонари.

   — Колокола это важная часть монастырской жизни, но при Даниловом монастыре активно развивается и сельское производство. Мы имеем в виду хозяйство «Можары» в Рязанской области. Зачем оно монастырю?

   — А что вас удивляет? Во все времена монахи держали скот, засевали поля, стремились сами себя прокормить. В голодные годы монастыри делились своими запасами с крестьянами. Поэтому сельское хозяйство вполне традиционное дело для монахов. Хорошо, если монастырь может обеспечить себя пропитанием.

   И когда нам предложили взять разоренный колхоз под Рязанью, мы подумали и решили попробовать. Правда, поначалу у меня эта идея большого энтузиазма не вызвала. Дело сложное и лично для меня совершенно незнакомое. Но поскольку я — эконом обители, то мне и пришлось, по благословению нашего наместника, непосредственно заниматься организацией сельского хозяйства.

   — Трудно было?

   — Признаюсь, очень трудно... Особенно на первых порах. Пришлось вникать во все тонкости сельскохозяйственного производства, много ездить по разным хозяйствам, общаться с профильными институтами по поводу разных аспектов выращивания сельхозпродукции. Зато, в конечном итоге, нам удалось наладить сельское хозяйство — сначала в одном колхозе, потом — в другом, который к нам попросился, и мы его присоединили. Два бывших колхоза мы объединили в одно большое хозяйство, которое назвали «Можары» — по названию ближайшего села.

   На сегодняшний день «Можары» — одно из самых успешных сельских производств в Рязанской области. Конечно, это не какие-то там большие деньги, но для Данилова монастыря необходимое подспорье. В «Можарах» у нас есть свои мельницы, так что мука для монастырского хлеба и просфор у нас собственного производства. А директор нашего хозяйства, светский человек, даже получил высокую награду — звание заслуженного работника сельского хозяйства.

    

   

    

   — Как интересно получается. Данилов монастырь известен своим великолепным мужским хором, своим издательством, где ежегодно выпускаются сотни духовных книг, своей просфорней, где пекутся лучшие в Москве просфоры и артосы. Как получилось, что Данилова обитель стала, как говорилось в прошлые века, «первым монастырем на Москве» не только по времени возвращения Церкви?

   — Я думаю, здесь очень многое удачно совпало. В первые годы возрождения нашей обители в Данилов монастырь были привлечены очень большие и лучшие силы Церкви. Сюда приходили талантливые люди, и многие из тех начинаний, которые они стремились воплотить в жизнь, благословил Господь. Очень важно, что дела, которые начинались с молитвы князю Даниилу, были подкреплены его помощью. Мы знаем, что и чудеса в нашей обители происходят по его молитвам.

   Не могу сказать, что мы первые и лучшие прямо-таки во всем, но тем не менее, действительно многое получается неплохо, и первая открывшаяся после атеистического периода жизни нашей страны обитель дает пример того, что начинаниям, которые имеют благословение Божие и человеческое, сопутствует успех.

   Хор Данилова монастыря действительно входит в число лучших церковных хоров России. Издательство Данилова монастыря возглавляет лауреат Патриаршей литературной премии 2021 года. Насчет просфор и артосов я с радостью соглашусь с тем, что они у нас и в самом деле лучшие. Это не моя оценка, об этом говорят многие церковные люди. Возможно, потому, что у нас большой опыт. Просфорня Данилова монастыря работает с момента открытия обители, и наши просфорники приобрели необходимые навыки и знания в своем деле и стали прекрасными профессионалами.

   — Надо вспомнить и еще одну сферу. Неотъемлемой частью жизни Даниловой обители является работа с молодежью. Педагогический талант игумена Иоасафа (Полуянова) тоже хорошо известен не только педагогам и учащимся Патриаршего центра духовного развития детей и молодежи при Даниловой обители. Но что дает монастырю эта деятельность? Зачем монахам заниматься детьми?

   — Деятельность отца Иоасафа и возглавляемого им Центра очень важна. Дети, которые ходили в воскресную школу при монастыре, выросли, стали студентами, а потом сами начали преподавать в нашем молодежном Центре... Сегодня здесь занимается уже третье поколение. Усилиями наших педагогов образовались известный на всю страну лагерь «Звезда Вифлеема», волонтерское движение «Даниловцы», работают более двадцати разных кружков и секций. И все это — плоды жизни людей при монастыре.

   Не правы будут те, кто скажут, что дело монахов лишь молитва. Хотя воспитание детей и не совсем традиционная деятельность для мужских обителей, но воскресная школа при Даниловом работала и до революции. И это тоже своего рода духовная помощь, которую монастырь оказывает молодому человеку. Мы помогаем детям ощутить себя своими в православном мире. Ведь если православный ребенок начинает заниматься в светской среде, скажем, спортом или творчеством, он может столкнуться с насилием, руганью, насмешками. А у нас он попадает в среду таких же, как и он сам, верующих людей, где никто не стесняется носить крестик, молиться, посещать богослужения. В такой атмосфере ему комфортно и легко.

    

   

    

   Тем более, что в молодежном Центре есть и свой храм. Здесь же формируется и молодежная среда для общения: люди не только развивают свои таланты, занимаются любимым делом, но и знакомятся друг с другом, женятся, венчаются, крестят детей...

   Кроме того, мы надеемся, что, занимаясь педагогической деятельностью, воспитанием молодых, обитель вносит посильный вклад в будущее России. Ведь воспитываясь в церковной среде, в атмосфере дружелюбия и любви, человек опытно познает, что можно жить полнокровной жизнью, будучи православным человеком. Можно жить и заниматься любым делом, не вступая в противоречие с христианской совестью.

   А если с Божией помощью нам удастся, наконец, достроить новое здание молодежного Центра, то возможности наши еще умножатся: дети тогда смогут заниматься и спортом, и искусством, и творчеством, — всем тем, чем обычно хотят заниматься молодые люди. И все это они смогут делать, образно говоря, в церковной ограде.

   — Отец Иннокентий, в канун 40-летнего юбилея Даниловой обители мы с вами вспоминаем различные направления деятельности, которые курируют насельники монастыря. Взять, к примеру, иеромонаха Иону (Займовского). Он активно помогает людям, страдающим различными зависимостями: алкоголизмом, наркоманией, игроманией... Он создал программу помощи зависимым «Метанойя» («Изменение сознания»), написал и издал несколько книг о проблеме зависимости, курирует работу нескольких групп самопомощи, которые работают при Даниловом монастыре. Но из каких побуждений занимается этим отец Иона? И главное: зачем это Данилову монастырю?

   — Давайте разберемся. Мы в обители рассматриваем деятельность игумена Ионы как помощь зависимым людям в борьбе с их страстями. А в этом как раз и заключается прямая обязанность монахов — помочь человеку победить свои страсти. Есть методы церковные — покаяние, причастие, соборная молитва, а есть психотерапевтические, и наша задача — помогать людям использовать все имеющиеся для борьбы со страстями средства.

   Отец Иона делает очень важную часть нашей общей работы: зависимых людей много, и они часто не знают, как справиться со своим недугом. А отец Иона сумел совместить знаменитую программу помощи зависимым «12 шагов» с возможностью получать духовную помощь в лоне Русской Православной Церкви. В его группах самопомощи человеку помогают справиться с зависимостью те, кто сами сумели ее преодолеть. А кроме того, надо помнить, что среди алкоголиков и наркоманов есть православные, и им особенно важно, что на пути выздоровления рядом с ними есть священник, который занимается их духовной жизнью и всегда их поддержит.

   Важна деятельность отца Ионы и для монастыря. Когда человек обращается за помощью к Богу и при этом занимается по 12-шаговой программе, у него, несомненно, появляется больше шансов освободиться от зависимости. С годами это стало очевидно для всех. Мы предоставили возможность группам собираться на нашей территории, и стали свидетелями того, что многие люди исцелились. Для нас значимо и то, что именно отец Иона адаптировал программу помощи алкоголикам для православного человека. Очень важно в борьбе со страстями заручиться поддержкой Церкви. Православное вероучение определяет любую зависимость как страсть. Алкоголизм и наркомания — болезни души, а мы знаем из аскетики, болезни души происходят от наших страстей. Монастырь помогает тем, кто ими страдает.

   — Батюшка, хотелось бы вспомнить еще одного насельника Данилова монастыря — игумена Петра (Мещеринова) и его грандиозную и сложнейшую работу по переводу кантат Иоганна Баха со старонемецкого на русский. Но кто-нибудь может сказать: «Зачем монахам кантаты Баха?» Что на это можно ответить?

   — Действительно, до игумена Петра на русский язык были переведены лишь некоторые духовные произведения Баха, а отец Петр перевел то, что еще не было переведено, весь корпус произведений великого немецкого композитора собрал в своей книге, которая была издана при участии Библиотеки иностранной литературы.

   Дело в том, что игумен Петр — музыкант по первому образованию, он окончил Московскую консерваторию. Как известно, бывших музыкантов не бывает, и любовь к музыке, творчеству жива в нем.

   Выдающийся немецкий композитор Иоганн Себастьян Бах был человеком верующим и писал свои произведения для церковных служб. В них отражены сцены евангельских событий. У всех сочинений Баха есть свои уникальные номера, по которым можно найти музыкальное произведение. И теперь, благодаря колоссальной работе отца Петра, текст ко всем кантатам Баха есть не только на немецком, но и на русском языке. И мы рады тому, что отец Петр своим трудом и своим талантом внес вклад в сокровищницу мирового искусства.

   Игумен Петр занимался переводами текстов на высоком профессиональном уровне. Ему пришлось не только хорошо выучить современный немецкий язык, но и овладеть языком, на котором разговаривал композитор, живший в XVIII веке. Отца Петра консультировали лучшие знатоки немецкого языка в России и Германии.

   — Наш следующий вопрос касается напрямую вас, точнее той сферы, что связана с глубоководными погружениями, в которых вы принимаете участие, — поиску советских кораблей, затонувших в годы Великой Отечественной войны. Дело это, несомненно, благородное. Но иной светский человек может удивиться тому, что насельник московского монастыря занимается дайвингом, пусть даже и с такой благородной целью. Как дайвинг связан с монашеством? И пристало ли насельнику древней обители заниматься столь опасным делом вместо молитвы?

   — Да, любое погружение связано с риском для жизни. Правда, в нашем случае риск не так велик хотя бы потому, что наша команда состоит из профессионально подготовленных людей. Мы работаем с хорошим оборудованием и стараемся свести любой риск к минимуму.

   Насколько это сочетается с монашеской жизнью? Да, не очень сочетается. Для монаха все-таки главное — это келья и церковь. Именно там мы должны находиться, чтобы пребывать в монашеском делании.

   Но дело в том, что до монашеской жизни у меня был опыт, связанный с длительным пребыванием в водной среде, так как я бывший пловец. Когда Господь привел меня к членам подводно-разыскной команды «Поклон кораблям Великой Победы», то поначалу я ездил в экспедиции в качестве священника — служить панихиды.

   Но для ребят оказалось важным, чтобы я начал нырять вместе с ними, потому что каждый корабль, лежащий на дне, по сути, подводная могила. И хорошо, когда батюшка может служить по погибшим морякам прямо в том месте, где они нашли свое упокоение. Все это позволяет команде получать молитву и помощь Божию во время экспедиции, чем они очень дорожат.

   Наместник Данилова монастыря тоже рассудил, что такая деятельность не препятствует моей духовной и монашеской жизни и не сильно отвлекает от моих прямых обязанностей. Для меня оказалось возможным сочетать монастырские послушания с экспедициями, которые, я полагаю, полезны многим людям и нашей стране.

    

   

   В наших экспедициях мы находили подводные лодки, десятилетиями пребывавшие в полной безвестности, а потом разыскивали родственников погибших моряков. Вы даже не представляете, каково видеть на их лицах радость и слезы благодарности, когда они узнавали, что обнаружено место, где погиб их дед или отец. Дочь одного командира, погибшего во время Великой Отечественной войны, прямо сказала нам, что всю жизнь мечтала о том, чтобы хоть что-то узнать об отце, о местонахождении подводной лодки, которая оказалась местом его гибели, получить хоть малые сведения о том, как и где она затонула. И когда мы привезли ей грунт из-под лодки, морскую воду, мы видели, как глубоко она переживала это событие. Мне как священнику стало очевидно, что мы должны заниматься этим важным делом.

   — А что вы чувствуете, уходя в холодные воды на 100-метровую глубину?

   — Чувствую, что участвую в большой и нужной работе, которая не просто вызывает интерес у меня и моих собратьев-аквалангистов, а которая нужна множеству людей — тем, кто многие годы живет с надеждой что-то узнать о своих пропавших родственниках-героях — отцах, дедах, прадедах...

   Наши погружения и поиск затонувших кораблей — деятельное проявление любви к своей стране, реальный вклад в почитание памяти погибших героев. Ведь героические страницы, которые мы видим на морском дне, — живая часть нашей истории. Быть участником открытия героических страниц важно для меня не только как священника, но и как гражданина, который видит радость людей, узнавших, где почил их родственник-герой, обретших возможность по-новому посмотреть на Великую Отечественную войну.

   И еще могу сказать, что если это не сделаем мы, этого не сделает никто. В подводно-поисковой команде Константина Богданова нас всего пять человек. Уберите одного, и остальным сразу станет труднее. Поэтому, как мне кажется, я стал необходимым звеном в цепи.

   — Мы с вами говорили о разнообразной внешней деятельности, которой занимаются насельники древнейшего московского монастыря. Но вся эта деятельность — просветительская, творческая, терапевтическая, социальная — не могла бы осуществляться без благословения наместника обители, епископа Солнечногорского Алексия. Владыка, образно говоря, дает возможность раскрыться каждому «цветку» из «букета», который составляет братия Данилова. Ощущаете ли вы молитвенную и духовную помощь наместника? Какое значение она имеет для вас лично и для братии?

   — Огромное значение... Все мы, живущие в Даниловой монастыре, ежечасно благодарим Бога за то, что во главе обители стоит такой руководитель, как наш владыка. Очень многое из того, что делается в обители, не получилось бы, если бы не его руководство — мудрое, тонкое, не авторитарное, а именно направляющее и поддерживающее. Настолько гармонично сочетаются в нашем наместнике духовная зрелость и умение понять, скорректировать человека, направить его волю в нужное русло. Не запретами или угрозами, а именно рассуждением и молитвой. Он — любящий и мудрый отец, и это великая милость Божия для монастыря — то, что он руководит обителью уже 31 год. Наши хозяйственные и иные дела делаются благодарю тому, что нами так мудро руководит владыка Алексий.

   — Примечательно, что в Даниловой обители, находящейся в центре столицы, братией руководит человек, который много лет сам несет старческое послушание. Означает ли это, что городском монастыре, в центре огромного мегаполиса, можно, следуя монашеской традиции, пребывать в послушании у старца? Получается ли у братии учиться духовности у своего наместника?

   — Конечно, мы стараемся учиться у владыки, понимая при этом, что всему научиться невозможно. Каждый человек по-своему уникален, и духовное устроение нашего наместника — плод всей его жизни, его молитв и трудов, влияния того круга общения, который сложился в годы становления епископа Алексия как монаха в Троице-Сергиевой лавре, результат того духовного пути, который был пройден владыкой. У каждого человека он свой. Я думаю, что научиться духовности, как это происходит, скажем, в спорте, искусстве или светской науке, невозможно. Но можно и нужно попытаться впитать духовность, которая есть у твоего наставника. Сложность заключается, как говорит апостол Павел, в том, что доброго, которого хочу, не делаю, а злое, которого не хочу, делаю (Рим. 7:19). Или делаю, но не до конца. Поэтому не до конца и впитываем все то, что необходимо впитать ради собственного спасения.

   Находясь рядом с владыкой в первые годы его наместничества практически постоянно, — я был его келейником, — я внимательно наблюдал за тем, как он общается с людьми, что он говорит, как поступает в разных ситуациях. И тогда, и потом, на протяжении всех последующих 30 лет жизни рядом с ним, у меня всегда было желание поступать так же. Но некоторые особенности нашего наместника, конечно, неповторимы. Как, например, чистота его души. Научиться этому невозможно, можно лишь попытаться идти тем же путем, но для каждого это будет своя дорога.

   — Отец Иннокентий, в Церкви не принято спрашивать о планах. И все же, как будет развиваться Данилов монастырь? К чему будете стремиться?

   — Стремиться надо прежде всего к небу, ко спасению. Будем стараться совершенствовать и развивать все то, что мы уже имеем. Про что-то новое говорить трудно, потому что все новое возникает само собой. Выросли дети, которые учились в воскресной школе, и захотели создать молодежный центр. Вернули колокола, и образовалось колокололитейное дело... То же можно сказать и об остальном. Нам ничего придумывать не приходится, достаточно лишь внимательно смотреть за тем, что нам предлагается. Господь Сам посылает дела, которые мы должны делать.

   Беседовали Екатерина Орлова и Петр Селинов



    ДУХОВНАЯ ИСТОРИЯ РОССИИ 

     

   

   Святой благоверный князь Даниил — четвертый, младший, сын святого благоверного Великого князя Александра Ярославича Невского и праведной Вассы, родился в 1261 году во Владимире-на-Клязьме, столице могущественного княжества Владимирского.

   Он рано осиротел, ему было около двух лет, когда, возвращаясь на Русь из Орды, в ноябре 1263 года умер его отец — князь Александр. Время преставления его матери в летописях не указано, известно только, что погребена она в церкви в честь Рождества Христова в Успенском Княгинином монастыре города Владимира, и у окрестных жителей почиталась праведной.

   При разделе отеческого наследства князю Даниилу достался самый малый удел — выделенная из состава территории Великого княжества Владимирского Москва с относившимися к ней волостями. Естественно, что двухлетний Даниил не мог править самостоятельно, в лучшем случае он мог признаваться номинальным главой Московского княжества. Забелин писал, что Даниил «по малолетству и с своим городом находился под опекой дяди, Ярослава Ярославовича Тверского, занявшего Великокняжеский стол по кончине князя Александра Невского... Тверская опека над Москвой продолжалась 7 лет, и город управлялся тиунами Ярослава до его смерти в 1271 г., когда уже 10-летний Даниил Александрович основался в своем городе самостоятельным князем. С этого времени (1272 г.) и настало быти уже непрерывное Княжество Московское». Следует отметить, что Москва позднее других Владимиро-Суздальских городов могла стать городом особого княжества, в продолжение большей части XIII века в ней не было постоянного княжения: князья появлялись там лишь на короткое время.

   Получив столь скромное наследство, князь Даниил не возроптал, но и этим уделом оставался доволен, не домогаясь большего. Господь даровал князю Даниилу иные богатства — сердечную кротость, миролюбие и нестяжательность. И благодаря этим добродетелям, — по словам историка Данилова монастыря архимандрита Дионисия (Виноградова), — «из малого соделалось великое: из бедной деревушки на берегах реки Москвы выросла первопрестольная столица Москва; скудный московский удел угодника Божия Даниила еще при жизни его сделался Великим княжеством Московским, а сам кроткий и смиренный пред лицом Господа, без кровопролития и междоусобных браней, стал первым Великим князем Московским».

   Историк Дмитрий Иванович Иловайский писал, что «всю свою энергию он [князь Даниил] употребил на увеличение, округление собственного Московского удела... поэтому и может быть назван “первоначальником” собирания русских земель под главенством Москвы».

   Уверенностью русских государей в том, что «не в силе Бог, но в правде», была сильна Россия на протяжении многих веков. Свое княжеское достоинство и власть святой Даниил понимал не как честь, но как жертвенное служение Богу и Отечеству, этому принципу следовали и его благочестивые предки.

   Отец князя Даниила — Великий князь Александр Ярославич Невский (в монашестве Алексий; 1221—1263) — второй сын Великого князя Ярослава Всеволодовича — принадлежит к числу тех выдающихся людей в истории нашего Отечества, чья деятельность не просто оказала влияние на судьбы страны и народа, но во многом изменила их, предопределила ход русской истории на многие столетия вперед.

   Князь Александр Невский хорошо известен всем своими воинскими победами (он не проиграл за свою жизнь ни одного сражения). Но не все помнят о других его заслугах: он не пошел на союз с латинянами, его стараниями в Золотой Орде была создана православная Сарская епархия, его трудами проповедь христианства распространилась на север — в земли поморов.

   Достаточно привести слова известного историка Сергея Соловьева, который говорил о нем: «Соблюдение Русской земли от беды на востоке, знаменитые подвиги за веру и землю на западе доставили Александру славную память на Руси и сделали его самым видным историческим лицом в древней истории от Мономаха до Донского».

    

   

    

   Великий князь Александр Невский канонизирован Русской Православной Церковью в лике благоверных при митрополите Макарии на Московском Соборе 1547 года.

   Но вернемся к князю Даниилу. Годы его правления — трудное для Руси время: татаро-монгольское иго, княжеские междоусобицы. Самым редким для правителя качеством было миролюбие, и князь Даниил сполна обладал им. Он был известен не только как мудрый правитель, но и как праведник и миротворец, всегда появлялся там, где назревала беда, опасность братского кровопролития — и останавливал ссору. Имея духовное превосходство над другими князьями, он не только увещевал и советовал, но и повелевал. Будучи меньшим из братьев, он удостоился чести как старший. В новгородской грамоте князь Тверской именует его «братом своим старейшим». За тридцать лет своего правления князь Даниил не только ни разу не пытался расширить свои владения силой, более того — многократно примирял враждовавших князей. Однако если опасность угрожала Московскому княжеству, он предпринимал и военные действия для защиты своей земли.

   Когда князь Рязанский Константин собрался напасть с помощью одного из татарских ханов на Московские земли, князь Даниил, благоразумно предупредил вторжение врагов в свои пределы. Он выступил в поход и, напав внезапно, разбил татарский отряд у Переяславля Рязанского, а самого князя Константина взял в плен. Но не воспользовался победой, как это обычно делал победитель, — чтобы захватить чужие земли и взять богатую добычу. Архимандрит Дионисий отмечает, что святой князь явил удивительный пример истинного христианского братолюбия: «будучи великодушным и сострадательным, и сего враждебного пленника содержал в Москве с честью, как гостя, и тем примирил его с собой». Князь Даниил понимал, что самый надежный и крепкий мир заключается не силой и не на бумаге, а в сердце человека, и давал возможность даже поднявшим на него меч не только подчиниться его силе, а еще и полюбить его, примириться с ним в сердце своем.

   Святой князь Даниил никогда не пытался захватывать чужие земли ни силой, ни коварством. И за эту добродетель Господь Сам расширил границы его владений. В 1302 году Переяславский князь Иоанн, племянник князя Даниила, любивший и почитавший своего дядю, умирая бездетным, передал ему свои владения. Переяславское княжество было в то время вторым после Ростова Великого по числу людей и укреплению главного города (ныне Переславль-Залесский). Будучи нестяжательным, князь Даниил встретил весть о наследстве смиренно и кротко, помня слова псалмопевца Давида: богатство, аще течет, не прилагайте сердца (Пс. 61:11), но узнав, что его старший брат Андрей пытается незаконно захватить Переяславль, послал на защиту города своего сына Юрия, дав ему «множество воинов». Князь Даниил защищал не свои личные интересы, а великое дело начавшегося государственного строительства. Он остался верен Москве и не стал переносить столицу. Присоединение Переяславских земель к Москве выдвинуло Московское княжество в число наиболее значительных, чем было положено начало объединению Русских земель вокруг Москвы в единую, мощную державу.

   Благочестие святого князя Даниила проявлялось в особом попечении о строительстве в своем уделе храмов Божиих. На Боровицком холме, внутри деревянного тогда Кремля, был построен храм «Спас-на-Бору». Не позднее 1282 года на берегу Москвы-реки в пяти верстах от Кремля святой князь воздвиг церковь во имя своего небесного покровителя преподобного Даниила Столпника и основал при ней «первый на Москве» мужской монастырь, испросив благословение на учреждение в ней архимандритии. Это был обдуманный шаг государственного деятеля, свидетельствующий о том, что князь сознательно упрочивал достоинство Москвы. В то время архимандрития была редким явлением во Владимирской Руси, и ее наличием статус Москвы повышался, а княжеский монастырь делался центральным среди будущих московских обителей. Архимандрит был первым лицом в церковной жизни княжества после архиерея и помощником князя в его трудах. Так было начато созидание Московского государства в единстве двух властей — светской и церковной.

   В 1296 году благоверный князь Даниил основал еще один монастырь в Москве — Богоявленский. В 1300 году на Крутицах был построен архиерейский дом и храм в честь Первоверховных апостолов Петра и Павла. Этот задел, продолженный его наследниками, привел к окончательному официальному перенесению церковной верховной власти в Москву.

   Государственный подвиг святого Даниила неотделим от подвига духовного. Неслучайно он единственный среди русских князей был прославлен Церковью в двух чинах — как преподобный и благоверный князь. Особенные его достоинства — смирение, миролюбие, отвержение своей воли и всецелое послушание воле Божией — это качества монашеские. Он и умирает князем-иноком, и завещает похоронить себя не как князя, а как монаха — на братском монастырском кладбище.

    

   

    

   Как инок он до конца жизни несет свой крест и следует за Христом.

   Как князь он благоустраивает свое княжество на твердом основании исполнения заповедей Божиих.

   Божие благоволение лежит на всех делах князя Даниила: росла и превратилась в первопрестольную столицу Православной Руси Москва, Московское княжество стало великой Российской державой.

   Правление князя Даниила стало поворотным в судьбе Русской земли. За тридцать лет княжения он подготовил Москву к великому служению — быть центром нового государства. Надежда о единой Руси, чаяния о сильном централизованном государстве, можно сказать, витали тогда в воздухе — необходимость объединения понимали лучшие князья и святители, понимал народ.

   Стоит отметить, что лучшие русские государи всегда воспринимали свое служение как послушание от Бога, которое нужно нести до последнего часа своей земной жизни. Как и князь Даниил, его потомки отличались глубоким личным благочестием. Власть как служение — принцип, которым руководствовался и князь Даниил, и его потомки, к этому призывала их и Святая Церковь.

   Вот что писал преподобный Иосиф Волоцкий (1439—1515): «Итак, слушайте и разумейте, цари и князья... и бойтесь Вышнего, да не внидет в мир смерть из-за вашего небрежения... Бог посадил вас вместо Себя на престолах ваших. Цари и князья должны всячески заботиться о благочестии и охранять своих подданных от треволнения душевного и телесного. Получив от Бога царский скипетр, следи за тем, как угождать Давшему его тебе, ведь ты ответишь Богу не только за себя...»

   История Московского царства, управляемого потомками князя Даниила, освещена светом его праведной жизни. Все Московские государи были храмоздателями и устроителями монастырей. Многие храмы и обители были основаны великими князьями по обету, в знак благодарности Богу.

   Среди заветов князя Даниила нам, современным верующим людям, можно и правильно будет назвать и терпение, и смирение, и христианскую кротость. Но, может быть, сегодня особенно надо подчеркнуть и выделить один княжеский завет: любовь к своей Родине.

   «Церкве Христовы похвала высокая, града Москвы стено необоримая, державы Российския Божественное утверждение...» — так обращается в своих молитвах Русская Церковь к святому благоверному князю Даниилу, почитая его как небесного покровителя не только основанной им обители и града Москвы, но и всей державы Российской.

   И это воистину так. Потому что именно князь Даниил заложил основание будущего величия Москвы, вокруг которой объединились Русские земли. Он стал родоначальником династии Великих князей Московских, а затем и Царей Российских. Святой князь Даниил высотой своей жизни, устроением монастырей и храмов на многие века вперед определил духовное предназначение будущей державы Российской — быть хранительницей Святого Православия.

    

   



    ПОДВИЖНИКИ XX ВЕКА  

     
Наместник Данилова монастыря 
епископ Солнечногорский АЛЕКСИЙ
   

   Данилов ставропигиальный мужской монастырь — старейший в Москве. За свою более чем семисотлетнюю историю он пережил годы расцвета и забвения, разрухи и возрождения. Именно Даниловой обители в годы страшных богоборческих гонений было суждено сыграть важнейшую роль в истории Русской Православной Церкви. В суровых условиях тех лет ее насельники сумели сохранить полнокровную монашескую жизнь. Это было, несомненно, связано с тем фактом, что 1 мая 1917 года настоятелем Данилова был назначен епископ (с 1923 года архиепископ) Волоколамский Феодор (Поздеевский). По воспоминаниям современников, это был монах строгой, по-настоящему аскетической жизни, вызывающий у хорошо знавших его людей глубокое уважение и любовь. До назначения в Данилов на протяжении восьми лет, с 1909-го по 1917-й год, владыка Феодор был ректором Московской духовной академии. Одной из главных своих задач он считал привлечение в монастырь ученых иноков и создание братства монахов-подвижников, подлинных защитников Православия, способных противостоять натиску всевозможных «революционных» и «реформаторских» течений в Церкви. Вслед за учителем в Данилов пришли многие его бывшие студенты, помощники и единомышленники. Здесь нашли пристанище и многие архиереи, лишенные властями своих кафедр.

    

   

   Архиепископ Феодор (Поздеевский)

    

   С самого начала своего существования новая власть в России занялась насаждением воинствующего безбожия. Уже с августа 1918 года было развернуто полномасштабное наступление на московские монастыри [1]. Когда в двадцатые годы обновленческий «епископат» с помощью властей захватил большую часть храмов, верующий народ перестал в них ходить — они пустовали [2]. В то же время храмы Данилова монастыря всегда были полны народа. Именно в эти годы монашеская жизнь в Данилове достигла необычайной духовной высоты. Обитель стала центром духовной жизни столицы, да и всей православной Руси. Верующие шли сюда помолиться на уставной монастырской службе, исповедоваться у опытных духовников, получить молитвенную поддержку, утешение и совет.

   Самые известные из даниловских духовников — архимандрит Георгий (Лавров); архимандрит Симеон (Холмогоров); архимандрит Поликарп (Соловьев); архимандрит Стефан (Сафонов); архимандрит Серафим (в схиме Даниил, Климков); иеромонах Павел (Троицкий). О них известно главным образом благодаря воспоминаниям их духовных чад, а также из следственных дел 1920—1930-х годов, которые в наши дни стали доступны для исследователей. С первых лет восстановления Данилова монастыря братия и сотрудники работают в архивах, стараясь по крупицам восстановить историю обители и ее насельников.

   * * *

   Одним из самых любимых даниловских батюшек тех лет был архимандрит (прославленный ныне преподобноисповедник) Георгий (Лавров), который почитался как московский старец. Постриженик Оптиной Пустыни, в 1915—1918 годах он был последним перед закрытием настоятелем Мещовского Георгиевского монастыря Калужской губернии. В 1918 году о. Георгий был арестован и приговорен к расстрелу, но чудесным образом спасся. Находясь в заключении в Таганской тюрьме в Москве, освоил основные медицинские навыки и помогал другим арестованным как санитар, а главное — тайно исповедовал заключенных.

    

   

   Архимандрит Георгий (Лавров)

    

   В это же время в Таганской тюрьме находились многие архиереи, например, митрополит Кирилл (Смирнов), настоятель Данилова монастыря епископ Феодор (Поздеевский) и другие. Митрополит Кирилл, увидев в отце Георгии явный дар Божий к утешению страждущих, благословил его на старчество. Владыка Феодор после своего освобождения в 1922 году взял его «на поруки» в Данилов монастырь. Отец Георгий по послушанию принимал исповеди прихожан. Слух о нем быстро облетел всю Москву. В будни в маленькой церковке на первом этаже храма Святых Отцов Семи Вселенских Соборов, а в праздники — в Троицком соборе, около раки с мощами преподобного князя Даниила Московского, он принимал «скорбный московский люд, текущий рекой в заветный уголок утешения» [3].

   По воспоминаниям монахини Екатерины (в миру Елены Владимировны Чичериной), отец Георгий «имел дар утешения и прозорливости. К каждому человеку у него был особый подход. Он как бы видел указываемый Богом жизненный путь человека и направлял его на этот путь. Многие, приходя к нему в беспросветной скорби, уходили облегченными. Часто можно было слышать: “От батюшки выйдешь — как на крыльях полетишь...” Помнится, в юности придешь к нему с огромным списком грехов, недоумений, вопросов. Все это смешано, неясно для самой себя. Смотришь, после первого же разрешенного греха или недоумения в списке уже почти ничего не остается, как-то сразу несколькими словами он ликвидируется, и вся эта длинная хартия становится ни к чему. И так станет легко и беззаботно, да батюшка и скажет, бывало: “У тебя, деточка, все хорошо”. И вполне и надолго успокоишься, и порхаешь себе пташечкой...» [4].

   У отца Георгия окормлялись и монашествующие, и миряне — простой народ и интеллигенция. На каждой службе к нему на исповедь стояла большая очередь. Особенное внимание он уделял молодежи. «Путь человека складывается смолоду, и потом трудно его изменить», — говорил отец Георгий. Из числа его духовных детей вышли видные деятели науки и культуры. Батюшка привлекал к себе людей своим добрым и простым отношением ко всем, душевной теплотой, умением утешать в скорбях и жизненных невзгодах.

   Агроном Игорь Константинович Фортунатов, духовный сын батюшки, позже сам прошедший за веру тюрьмы и лагеря, писал в своих воспоминаниях, что «отец Георгий учил внимательно относиться к людям и усердно исполнять свои семейные и служебные обязанности. Он требовал от духовных детей постоянства в вере и ежедневной молитвы, пусть краткой по необходимости, но внимательной и искренней, и доказательства веры добрыми делами. Всегда говорил, что нужно и можно быть подвижником в повседневной жизни. Батюшка советовал жить трудовой, размеренной, мирной и благочестивой жизнью. Не поощрял пустой болтовни о религии за увеселительным чаем и говорил, что веру нужно утверждать в себе, семье и окружающих постоянными добрыми делами, соединенными с молитвою» [5].

   В 1928 году, еще до окончательного закрытия монастыря, архимандрит Георгий был вновь арестован. Обвинили его в том, что он якобы «играл роль “старца” в черносотенном Даниловом монастыре». Сообщалось, что «обслуживаемый им контингент состоял главным образом из интеллигентов, бывших людей, торгашей и т. д.», а также о том, что количество «духовных детей Георгия Лаврова достигало тысячи человек, причем они собирались у него большими массами, до трехсот человек и Лавров вел среди них антисоветскую пропаганду» [6].

   Архимандрит Георгий был выслан в Казахстан сроком на три года. За ним последовали некоторые его духовные дети. Чтобы облегчить батюшке тяготы ссылки, его навещали московские чада, хотя путь был не близок и опасен. В тяжелых условиях отец Георгий заболел раком гортани и, возвращаясь из ссылки, скончался после Причащения, с Чашей в руках, в Нижнем Новгороде, 4 июля 1932 года.

   Духовные семена, посеянные отцом Георгием в душах своих пасомых, принесли обильные плоды. И после смерти батюшки его чада держались вместе, стараясь друг друга поддерживать. Через полгода многие из них были арестованы и высланы из Москвы, но даже эти испытания не поколебали их веры, не заставили отойти от Церкви. Преподобный Георгий воспитал по-настоящему верующих православных людей, стойких воинов Христовых.

   В 2000 году архимандрит Георгий был причислен Архиерейским Собором к лику святых. Святые мощи преподобноисповедника Георгия почивают в Покровском храме Данилова монастыря.

    

   

   Рака со святыми мощами преподобноисповедника Георгия

    

   * * *

   Трагична судьба еще одного Даниловского исповедника, архимандрита Симеона (Холмогорова), духовного друга и соученика владыки Феодора по Казанской духовной академии. В 1906 году отец Симеон был назначен на должность ректора Тамбовской духовной семинарии, а 7 апреля 1907 года был тяжело ранен одним из взбунтовавшихся семинаристов. Пуля попала отцу Симеону в поясной позвонок, вследствие чего нижняя часть тела осталась парализованной. Долгое время он мог только лежать. Впоследствии его поднимали, сажали в кресло и возили в церковь. Однако всякое движение было сопряжено с мучительными болями, которые не покидали его всю жизнь. Когда в 1917 году архиепископ Феодор был назначен настоятелем Данилова монастыря, отец Симеон последовал за ним.

    

   

   Архимандрит Симеон (Холмогоров) в больнице после ранения

    

   Архимандрит Симеон пользовался всеобщей симпатией и уважением богомольцев. Трудно было определить, что являлось причиной этого, но совершенно бесспорно, что расположение к нему рождалось как-то самопроизвольно, с первого взгляда, — вспоминал прихожанин Данилова монастыря того времени Михаил Михайлович Макаров.

   Сохранились воспоминания духовной дочери отца Симеона, игумении Иулиании, о том, как он принимал исповедников.

   «Вся обстановка исповеди и самая исповедь у батюшки была особенная. Когда вы приходили, он надевал, лежа на своей кровати, епитрахиль и тушил электричество. Вы становились, по обычаю монастырскому, на колени у его кровати. Горела одна лампадка в киоте. Отец Симеон читал молитвы перед исповедью всегда наизусть, и начиналась исповедь с того, что он перечислял все те грехи, которыми он был грешен перед вами как духовник, и просил прощения. Потом он обычно сам начинал спрашивать, но спрашивал так, что вы, конечно, во всем были грешны. Батюшка не спрашивал никогда, как многие другие духовники и старцы: “Не оклеветали ли кого-нибудь?” А спрашивал: “Не обидели ли кого-нибудь, хотя бы выражением своего лица”. Не спрашивал: “Не лгали ли?” А ставил вопрос так: “Не прибавили ли, когда говорили, или в свою пользу, или чтобы было интереснее?” Если вы были больны, не спрашивал: “Не роптали ли на Бога?” А: “Вы были больны? А Бога благодарили?”

   Всё перечислить нет возможности. В конце исповеди у вас оказывалось такое множество грехов, что все ваше самомнение, какое у вас было, исчезало, и вы вдруг вспоминали еще куда больше своих грехов, чем перечислил батюшка» [7].

   Одно из требований отца Симеона своим духовным чадам заключалось в том, чтобы никогда и ни в чем не было елейности: чтобы не было никаких разговоров о чудесах, если они случались или с ним, или с кем-либо из них, и вообще, чтобы не было никаких попыток показать свою якобы праведность [8]. Келейник отца Симеона, Михаил (Карелин), отмечал, что отец Симеон всегда был снисходителен к человеческим немощам, считая, что человек — одно, а немощи его — другое. Он мог даже в самой незначительной мелочи проявить большую любовь к человеку [9].

   29 декабря 1936 года отец Симеон был арестован. В сентябре 1937 года осужден как «руководитель подпольной контрреволюционной организации церковников и монашества “Иноческое братство князя Даниила”». По материалам дела, он был расстрелян 9 сентября 1937 года во Владимирской тюрьме, но есть подозрения, что он умер в тюрьме задолго до этого.

   *  *  *

   Сохранились воспоминания еще об одном даниловском духовнике, преданном ученике епископа Феодора (Поздеевского) в Московской духовной академии — архимандрите Поликарпе (Соловьеве).

   После того как в 1917 году владыка стал настоятелем Данилова, за ним в монастырь перешел и отец Поликарп, который некоторое время был иеродиаконом в Оптиной Пустыни. С 1920-го по 1927 год он был фактически наместником Данилова монастыря, так как владыка Феодор, начиная с 1920 года, почти постоянно находился под арестом или в ссылках и назначал наместников из числа братии.

   Отец Поликарп был необыкновенно добрым человеком. Он выделялся среди братии особенной сдержанностью, скромностью, молчаливостью, сосредоточенностью. Казалось, что он постоянно молится про себя. Его духовные дарования сочетались с блестящей богословской образованностью.

   Братия и прихожане монастыря уважали и любили его. «Это была светлая личность, — вспоминал об отце Поликарпе архимандрит Даниил (Сарычев), почивший уже в наше время, в 2004 году, а в те годы бывший послушником и регентом в Данилове. — Кротость — необыкновенная, никогда никому вслух замечаний не делал. Заметит оплошность, подзовет человека и кротко с ним поговорит. И человек исправляется».

   Каким отец Поликарп был духовником — мы узнаем из воспоминаний Михаила Ивановича Макарова: «Отец Поликарп обладал особым даром совершения исповеди. Те, кого он исповедовал, говорили, что у него необыкновенно легко исповедоваться, хотя он часто накладывал на исповедующихся епитимии. Но неоднократно приходилось слышать, что его духовные дети освобождались от закоренелых тяжких грехов и греховных привычек и, раскаявшись в них, никогда уже к ним не возвращались. Такова была благодатная сила совершения им исповеди и его молитв за духовных детей» [10].

    

   

   Архимандрит Поликарп (Соловьев)

    

   О том, какое влияние оказывал отец Поликарп как монах, как духовный руководитель на окружающих, какую светлую память оставил он о себе в душах людей, причем на долгие годы, можно судить еще по одному рассказу Михаила Макарова:

   «Как-то после войны, году в 1946-м, я случайно встретился с Анатолием, бывшим монастырским звонарем-любителем.

   В разговоре вспомнили о Даниловом монастыре, закрытом в 1930 году. На мой вопрос, известно ли что-либо об отце Поликарпе, Анатолий отвечал:

   — Мне ничего не известно. Я ведь как поступил в МГУ, так навсегда отошел от монастыря.

   Потом Анатолий помолчал, раздумчиво посмотрел на меня и сказал:

   — Миша, ты знаешь, я атеист. Но каждый раз, когда я вспоминаю Поликарпа, мой атеизм начинает рушиться, и я тут же стараюсь забыть Поликарпа, чтобы не стать снова верующим» [11].

   Таким остался отец Поликарп в памяти знавших его людей.

   Архимандрит Поликарп (Соловьев) неоднократно в 1920—1930-е годы был в заключении и ссылках. В 1937 году был вновь арестован, проходил по одному делу с владыкой Феодором и в октябре, почти в один день они были расстреляны.


   *  *  *

   Самым молодым духовником в Даниловом монастыре в 1920-е годы был иеромонах Серафим (Климков). Он родился в 1893 году в Галиции, принадлежавшей в то время Австрии (ныне Львовская область, Украина). Хотя в крае было сильно влияние католичества, семья Климковых исповедовала православие. С 1915-го по 1919-й год учился в Московской духовной академии, был учеником владыки Феодора, оказавшего решающее влияние на всю его жизнь. В 1921 году принимает монашество и поступает в Данилов монастырь. В обители его послушанием было принимать исповедь прихожан. В Данилов в то время ходило много народа. На исповедь выстраивались длинные очереди, и, пожалуй, одна из самых длинных — к отцу Серафиму. Батюшка был очень строгим духовником, но число окормляющихся у него с каждым днем все увеличивалось. Великим постом он мог исповедовать до трех часов ночи, часто доходил до полного изнеможения, а уходя — уносил с собой пачку тетрадей и листков, это были подробные исповеди, откровение помыслов и вопросы духовных чад. И каждому он потом письменно отвечал на все вопросы и недоумения. Отец Серафим требовал от своих пасомых полного откровения и послушания, и на себя брал ответственность за них перед Богом. Такой способ общения сохранился у отца Серафима на всю жизнь. Когда он скрывался от преследований и чада не могли приезжать к нему, он вел с ними переписку. Кто-нибудь из доверенных людей привозил ему письма, и батюшка обязательно отвечал каждому.

    

   

   Архимандрит Серафим (Климков)

    

   К отцу Серафиму ходило очень много молодежи. Бывало, что, попав к нему на исповедь случайно, как правило, становились его духовными чадами на всю жизнь. Как, например, Прасковья Емельяновна Мачкина (в схиме Даниила, † 1999), даниловская прихожанка того времени, одна из немногих доживших до возобновления монастыря. Матушка рассказывала, как она стала духовной дочерью отца Серафима. Семья Мачкиных жила недалеко от Данилова, однажды юная Паня с мамой пришла на исповедь и попала именно к отцу Серафиму. Батюшка сразу велел ей неделю говеть и в следующий раз написать полную исповедь. Паня сначала решила, что всё это слишком тяжело для нее, но очень скоро стала одной из самых усердных и преданных чад. Это изменило всю ее жизнь — она стала активной прихожанкой, помогала даниловской братии в тяжкие годы гонений. В их доме под Каширой несколько месяцев жил, скрываясь от новых арестов, архиепископ Феодор, хотя это было опасно и для самой Пани.

   В 1927 году архимандрит Серафим был впервые арестован и сослан на пять лет на Север, в город Обдорск (ныне Салехард). После освобождения жил под Москвой, в 1936 году поселился вместе с другими даниловцами в городе Киржач под Владимиром. В 1937 году чудом избежал ареста и расстрела вместе со всеми. Батюшка, скрываясь от «органов», нелегально жил у своих духовных детей под Москвой, переходя от одного к другому. В первые месяцы войны оказался на оккупированной территории, пешком добрался до родных мест на Львовщине и там всю войну служил в храме. В 1945 году мог уехать к родственникам за границу, но ради своих пасомых остался. Вскоре был арестован, осужден на 10 лет лагерей. После освобождения в 1956 году жил в Москве, по-прежнему окормляя многочисленных духовных чад.

   Как и все даниловские насельники, отец Серафим пострадал за веру, но ни аресты и допросы, ни годы ссылок и лагерей, ни десятилетия гонений и скитаний не сломили его. Начав свой пастырский подвиг в Даниловом монастыре в 1920-е годы, он самоотверженно продолжал его на протяжении полувека. Скончался отец Серафим 14 февраля 1970 года; похоронен на Котляковском кладбище в Москве.

   Как и все священнослужители в нашей стране, даниловская братия не избежала репрессий конца двадцатых — начала тридцатых годов и кровавого 1937 года.

   После окончательного закрытия Данилова монастыря монашествующие, несмотря на все трудности, несмотря на то, что постоянно подвергались арестам и ссылкам, и в миру старались по возможности держаться вместе, жить хотя бы небольшими общинами, поддерживать общение между собой (и лично, и через переписку), чтобы была возможность совместной молитвы, помощи и поддержки друг друга, чтобы продолжал существовать Данилов монастырь, чтобы продолжалась монашеская жизнь. И конечно же, были преданные чада, даниловские прихожане, которые не оставляли своих духовных отцов в это трудное время. Продолжала существовать не только даниловская братия, но и даниловская община верующих.

   Общение монашествующих между собой, их контакты с окормляемыми создавали удобный повод для того, чтобы власти смогли сфабриковать фальшивые следственные дела, по якобы «разоблачению» контрреволюционной организации «Всероссийское иноческое братство».

   В 1937 году почти все насельники монастыря, около двадцати человек, проходившие по «делу о даниловском братстве» и другим делам, вместе со своим настоятелем архиепископом Феодором (Поздеевским) приняли мученическую кончину. Несколько десятков преданных даниловских прихожан также были осуждены и отправлены в лагеря и ссылки. Но даниловская духовническая традиция не была прервана, она хранилась в сердцах выживших даниловцев и, благодаря их воспоминаниям и рассказам, дошла до нашего времени.

    

   

   Архиепископ Феодор (Поздеевский). Фотография из архива КГБ. 1937 г.

    

   

    

   И в заключение хотелось бы привести воспоминания монахини Анны (Тепляковой), даниловской прихожанки тех лет. Она рассказывала, что в годы испытаний люди тянулись к крепкой молитве. В Даниловой монастыре был именно монашеский дух, была сильная духовная настроенность монахов и мирян. В Данилов шли молиться и молились так, что не было суеты, не было мирского духа — как будто все, кто стоял в большом соборе, были монахами. Огромно было влияние насельников на мирян, — многие, кто ходил в то время в Данилов монастырь избрали монашеский путь [12].

   И этот даниловский молитвенный дух, эту верность Церкви, эту несгибаемую веру помогли пронести через годы тяжелейших гонений даниловские духовники. Эти светильники духа воспитали целое поколение верующих людей, готовых на лишения и испытания ради веры. Именно благодаря им не прервалась нить настоящей веры. И эта вера ведет все новых и новых людей в Царство Небесное.
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   Панихида по новомученикам и исповедникам Даниловским



    ВОЗРОЖДЕНИЕ  

     

Митрополит ЕВЛОГИЙ (Смирнов)
   

   Пока есть монастыри, пожертвования людей никогда не кончатся. Ими и стоят наши храмы, святые обители, не столько, может быть, в материальном отношении, сколько в нравственном. Все зависит от человека: он строит, он же и разрушает. Как печально бывает при виде уничтоженных святынь нашей земли; но как радостно становится, когда они снова оживают. Говоря о жертвователях, невозможно не упомянуть о тех, кто отдавал в монастырь то, что для православного человека всегда было особенно дорого — святые иконы.

   После северной зимы весна всегда прекрасна и благоуханна. Так и возрождение Данилова монастыря стало воистину теплой солнечной весной. Люди потянулись в обитель со всех сторон, приезжали из разных областей страны, из других стран и даже с других континентов. Казалось, еще не на что смотреть: все черно и неустроенно. Но душой верующие чувствовали другое — святость, благодать монастырских молитв, красоту завтрашнего дня.

   Вскоре после того как распространилась весть об открытии Данилова, хлынул поток пожертвованных икон. Это были и храмовые, старинные, в ценных окладах, и небольшие, простые. Наряду с хорошо сохранившимися иконами попадались и такие, что нельзя было разобрать, кто на них изображен. Приносили совсем простенькие, деревенские — выцветшие фотографии в окладах, украшенных искусственными цветами. Мы не смели отказываться и от таких: пред ними когда-то искренне молились. Нам иногда казалось, что старые люди просто спасали свои иконы, которым не могло найтись места даже на чердаках домов. Однако наряду с обычными появлялись иконы, которые жертвовались в монастырь как чудотворные, родовые и семейные святыни. О, здесь у меня немеет язык: как выразить невыразимое — саму благодать Божию, обильно изливаемую через святые иконы!

   Одна старушка из Подольска, древняя годами, бережно вручила мне свою родовую икону Иерусалимскую:

   — Батюшка, это чудотворная Матерь Божия! Весь род мой молился Ей. Скольких знамений и чудес Она сподобила нас, грешных. Вот тетрадочка, уж как могла, описала про икону. Живу я одна. Боюсь не столько за себя, сколько за нее. Не пропала бы, когда умру. Сохраните ее, она святая!

   Душой я плакал вместе с ней. Незабываемый момент!

   Хотя икон приносили очень много, в их появлении, как мы все заметили, был, скажем, богослужебный порядок: святые иконы приходили в обитель почти всегда к предстоящему церковному празднику. Это мы воспринимали как дар Божий. Бог печется обо всем! Он велик и дивен в Своем промышлении о людях! Такие иконы, как Успения и Рождества Божией Матери, Казанская, Иверская, «Знамение», Покрова, Архангела Михаила, Святителя Николая, и другие пришли буквально накануне этих праздников.

   Но об иконе Пресвятой Троицы мне хочется сказать особо. Это, по определению специалистов, редкая икона XVI века. Ныне она находится в Троицком соборе на самом видном месте. Так просили о ней жертвователи. Она украсила и, можно сказать, освятила монастырский собор. Без страха Божия и внутреннего благоговения на нее нельзя смотреть. Это настоящее созерцание!

   Незадолго до освящения Троицкого собора ко мне подошел мужчина средних лет, москвич, и сказал:

   — Мы хотим отдать вам из семейного собрания лучшую икону — «Троицу». Она в хорошей ризе, с художественной чеканкой.

   В разговоре выяснилось, что размер ее точно совпадает с размером киота, который мы готовили для своей иконы, тоже Пресвятой Троицы. Я увидел в ее появлении Промысл Божий: икона Пресвятой Троицы чудесно пришла для Троицкого собора. Благодарю, как могу, дарю маленький образок преподобного Даниила Московского, спрашиваю:

   — За кого мы будем молиться?

   Мужчина, как будто ждал самого главного вопроса, тут же ответил:

   — Мы бы хотели отдать икону в память нашего младшего брата Николая, умершего совсем недавно.

   — А он был крещен?

   С большой болью и скорбью мой собеседник поведал эту трагическую историю:

   — Брат все собирался креститься, но откладывал с году на год. А тут окончательно решил и в тот день, когда поехал в храм... автомобильная катастрофа...

   Теперь эти люди видели утешение для своей семьи в большой бескорыстной жертве.

   — Если ваш брат ехал с такой святой целью — креститься, — ответил я ему, — то веруйте, что Господь принял его доброе намерение. Не убивайтесь скорбью. Ваша жертва принесет радость вам и особенно умершему брату. Царство ему Небесное!

    

   

   Живоначальная Троица.Икона XVI в. Троицкий собор

    

   На праздник Святой Пасхи я увидел эту семью около их иконы, и это меня тронуло. Образ Пресвятой Троицы сроднил их с монастырем.

   Всякий раз меня поражала вера русской души в святость и благодатную силу икон. Православные люди, воспринимая их умом и сердцем, беседовали со святыми, излагая все свои духовные и телесные нужды. Пример такой живой веры я увидел в одной старушке, жившей в Загорске в очень ветхом, как и она сама, вросшем в землю доме. К ней я заглянул по письму, в котором она просила меня зайти. С глубоким уважением называю ее имя — Лидия Федоровна. Москвичка, прихожанка Данилова еще до его закрытия. Ее рассказ невозможно было слушать без душевного волнения — живая история. В то время совсем другая была Москва. Над жилищем людским возносились одни купола и кресты. Лидия Федоровна знала все монастыри и храмы прежней Москвы наперечет. У каждого храма и монастыря — свой звон. Данилов узнавала сразу. Там звонили за Иваном Великим. Вспоминала она и о старцах обители. Архимандрит Георгий — незабываемый духовник, многих москвичей опекал. Когда в 30-х годах выслали его из Москвы, духовные чада переселились поближе к своему старцу, хотя это была сущая пустыня, одни солончаки. Сама Лидия Федоровна тогда же перебралась из Москвы в Сергиев Посад. А пригласила она меня для того, чтобы передать в монастырь храмовую икону святого великомученика Пантелеймона, большого размера и хорошего афонского письма.

   — Возьмите в монастырь образ святого Пантелеймона. Здесь икона велика, а для собора как раз будет, — сказала Лидия Федоровна. — Только как я останусь без своего врача? Он помогает мне во всем: и лечит меня, и посылает мне добрых людей. Как станет тяжело, я к нему как к живому, всем поделюсь и поплачу о своей грешной жизни. Отец Наместник, пришлите небольшой образ святого Пантелеймона, без него я жить не могу.

   Это были слова человека, жившего миром святых.

   — А знаете, как эта икона ко мне попала? — оживленно спросила она. — Однажды я вышла из калитки на улицу. Дело было зимой, под вечер. Пьяный мужик вез мимо меня на санях дрова для печки. Я глянула на его сани, вижу, как будто лежит икона. Спрашиваю: «Никак икона у тебя? Нельзя ли купить ее?» И вот с тех пор Великомученик у меня.

   Эта икона теперь находится в Троицком соборе монастыря. У нее всегда горит множество свечей.

    

   

   Великомученик и целитель Пантелеймон. Троицкий собор

    

   Мы уже прощались с Лидией Федоровной, как вдруг она сказала:

   — А вы видели у меня преподобного Даниила? Ну как же, своего хозяина и не заметили. Смотрите какой!

   На иконе старого письма был изображен Преподобный, молящийся с воздетыми руками.

   — Такого мы еще не видели. Он обычно или с четками, или с храмом в руках, а такой образ еще надо поискать, — ответил я.

   — А что искать, возьмите, да и только, он ваш.

   Изображение Преподобного на этой иконе легло в основу образа, написанного специально для Троицкого собора и украшающего теперь левый центральный столп храма.

   Наши прихожане увидели в нем живого Даниила, который отечески ходатайствует пред Господом за всякого приходящего и молящегося здесь. Эта икона помогла нам создать и другую, близкую ей: где сын, там и отец. Так родился образ святого благоверного князя Александра Невского, который разместили на противоположном столпе. И вот эта двоица напоминает всем сородичам-россиянам, что подлинное величие человека не в земных заслугах, а в живой вере и любви к Богу — вечных добродетелях, которыми достигается Царство Небесное.

   Много хороших храмовых икон пожертвовал архимандрит Герман (Красильников), настоятель Казанской церкви села Шеметово Московской области. Сейчас почти все они размещены в трех храмах монастыря. Но одна из них, икона Божией Матери «Троеручица», вызвала у нас всеобщий восторг. Лик Богоматери на ней различали с трудом, а о полях и говорить не приходилось. Но когда сняли старую олифу, то на полях увидели изображение святого благоверного князя Даниила. Для нас это была находка, подтверждавшая особое почитание в Даниловой монастыре иконы Божией Матери «Троеручица» .

    

   

   Икона Божией Матери «Троеручица». Кон. XVII в. Троицкий собор

    

   Отец Герман оказался самым щедрым жертвователем монастыря. От него поступили не только великолепные храмовые иконы, не требующие никакой реставрации, как, например, образ Преподобного Сергия Радонежского, но и замечательная утварь: сосуды, дарохранительницы, дорогие напрестольные кресты, кадило, напрестольное Евангелие в серебряном окладе, мощевики. Но особенно запомнилась передача расшитого жемчугом архиерейского облачения, которое принадлежало последнему настоятелю монастыря архиепископу Феодору (Поздеевскому), по преданию, получившему его в дар от Святейшего Патриарха Тихона. Хочется вспомнить и еще одну добрую жертву отца архимандрита. Когда в монастыре появилась первая братия, он привез нам комплект «Житий святых» святителя Димитрия Ростовского — насущный хлеб иноков. В свое время отец Герман много слышал о Даниловой монастыре от духовных чад архиепископа Феодора, которых он опекал долгие годы. Вероятно, этой духовной связью можно объяснить такое доброе отношение отца Германа к Данилову. Умирая, он все свое имущество оставил монастырю. Самым ценным вкладом его стала библиотека, собранная им за пятьдесят пять лет священнослужения, с хорошей богословской и нравственно-назидательной литературой.

   Почти каждая икона, пожертвованная в монастырь, имеет свою особую историю. К примеру, Феодоровскую икону Божией Матери привезли в Данилов из-под Ярославля. Она находилась в закрытом храме. Бывшие его прихожане, жители этого села, не могли забыть о своей святыне. Они позаботились о сохранении ее, теперь уже в стенах нового московского монастыря.

   Икона конца XVII или начала XVIII века, письмо строгое, вдохновенное. На ней была серебряная риза с цатой и венчиком. Жертвователи рассказали, что прежде икона находилась в доме одних благочестивых супругов. Однажды, готовясь к большому церковному празднику, хозяйка стала протирать свои иконы и увидела, что у Феодоровской текут слезы. Она позвала мужа, и супруги, видя такое чудо, исполнились страха Божия. Тут же они решили: недостойны сего знамения Царицы Небесной, отдадим икону в храм, пусть она прославляется и почитается там. Ее поместили на одном из столпов Покровского храма.

   Очень много пришло в монастырь Иверских икон Божией Матери. В братской трапезной, а позже у меня в кабинете находилась Иверская икона аналойного размера, в киоте, с хорошим шитьем, подаренная митрополитом Таллинским Алексием в самые первые месяцы после открытия монастыря.

   Митрополит Крутицкий и Коломенский Ювеналий пожертвовал одну из лучших своих келейных икон — тоже Иверскую, афонского письма, большого размера. Теперь этот святой образ находится в алтаре Покровского храма. В Троицком соборе на одном из столпов — Иверская икона замечательного письма, вкладчиком которой был писатель Владимир Солоухин, любитель старины и коллекционер.

   Но больше всего было у нас Казанских икон Божией Матери. Что значит свой, особый праздник, существующий только в Русской Православной Церкви!

   Об одной из них хочу сказать особо. Небольшая, аналойного типа, в киоте, хорошего живописного письма. Мы сразу поместили икону в нашем первом братском корпусе, так называемом Больничном, и зажгли перед ней лампаду. Сейчас она находится в корпусе, именуемом Покровский. Старушка, которая принесла образ, рассказывала: «Сына посадили в тюрьму. Срок был большой. От горя я заболела, думала уже, что не увижу моего единственного сынка. Много слез пролила перед иконой. Однажды во время молитвы слышу голос от иконы: “Дождешься своего сына”.

   Так было трижды. И точно, неожиданно вскоре сын возвращается. Пересмотрели дело и выпустили».

   Слыша множество чудесных историй об иконах, я пришел к мысли, что все они благодатные и чудотворные, если мы молимся перед ними с чистым умом, добрым сердцем, горячей верой.

   Щедрым жертвователем стал митрополит Калининский и Кашинский Алексий (Коноплев). До сих пор часовню и братскую трапезу украшают его личные иконы святого Александра Невского с житием, святых Кирилла и Мефодия. Из епархии владыки Алексия, а точнее, из села Краснохолмское, к нам поступило около четырехсот икон. История их такова. Эти иконы вместе с другими (всего более тысячи) хранились в простом сарае. Произошла кража; поиски, к счастью, увенчались успехом. Перед Министерством культуры РСФСР встал вопрос: как сохранить и спасти иконы? Предложили передать их в Данилов. Я согласовал этот вопрос с митрополитом Алексием, и иконы перевезли в обитель. Многие из них, особо нуждающиеся в реставрации, еще ждут своего часа.

    

   

   Иконостас надвратного храма во имя преподобного Симеона Столпника, пожертвованный Псково-Печерским монастырем

    

   

   Визит в Данилов монастырь братии Троице-Сергиевой лавры. 5 февраля 1985 г.

    

   По благословению архиепископа Вологодского и Великоустюжского Михаила (Мудьюгина), к нам прибыла большая машина, полная икон и утвари. Несколько раз привозили большие храмовые иконы, пожертвованные архиепископом Горьковским и Арзамасским Николаем (Кутеповым).

   В Свято-Духовской церкви на Даниловском кладбище сохранились четыре иконы, находившиеся раньше в Даниловом монастыре: «Троеручица», Владимирская, преподобного Иоанна Кассиана Римлянина и благоверного князя Даниила.

   Я начал ходатайствовать о возвращении икон в обитель. Самое главное — на это имелось благословение Святейшего Патриарха Пимена, правящего архиерея Москвы. И хотя бумажной волокиты оказалось много, разрешение было получено. Мы взяли только три из них, оставив образ благоверного князя Даниила в том храме. Взамен подобрали им иконы, близкие по размеру, которые заняли освободившиеся места.

   Встретили чтимые чудотворные иконы трезвоном. Тогда, как я помню, собрались в храм рабочие, сотрудники Управления и прихожане. Все с молитвой, а многие и со слезами благоговейно лобызали эти иконы, кланялись им, исконным святыням обители. Это было праздничное и незабываемое событие для нас, сподобившихся такой зримой милости от Бога. Словно небесный луч озарил тогда нас, с верой молящихся пред святыми образами, вернувшимися спустя полвека в свой родной дом.

   Хорошую, большую икону Святителя Николая в золоченом киоте передал в монастырь от своей семьи протопресвитер Матфей Стаднюк. Но самым большим и почетным вкладчиком стал Святейший Патриарх Пимен. Его приношения — иконы, киоты, посуду и сувениры — мы смогли привезти из резиденции в Чистом переулке только на машине. Из них был создан основной подарочный фонд.



    РАДИ БУДУЩЕГО РОССИИ 

     

Игумен ИОАСАФ (Полуянов)
   

   Почти четверть века подле стен Данилова мужского ставропигиального монастыря Москвы активно работает Патриарший центр духовного развития детей и молодежи. В Центре действуют десятки проектов, сотрудники и волонтеры занимаются с детьми и взрослыми, помогают людям постигать основы православной веры, открывают дорогу к Богу. В год 40-летнего юбилея возрождения Даниловой обители и в преддверии Дня молодежи мы побеседовали с насельником монастыря и руководителем Центра — игуменом Иоасафом (Полуяновым).

    

   

   — Батюшка, давайте перенесемся на 25 лет назад. Расскажите, как появился Центр духовного развития детей и молодежи? И как случилось, что он стал вашим послушанием?

   — Вся деятельность нашего молодежного Центра — часть огромной и многообразной работы, которую ведет Данилова обитель.

   Церковь всегда занималась и просвещением, и социальным служением: в любой монастырь люди приходили не только помолиться, покаяться и причаститься, услышать слова назидания, но и для того, чтобы чему-то научиться в жизни, получить помощь и поддержку. И Данилов монастырь не стал исключением: во все времена наша обитель была как просветительским, так и социальным центром Первопрестольной.

   Когда в 1983 году монастырь передали Церкви, на территории обители не было ничего — только полуразрушенные здания. В те годы здесь собралась первая братия под руководством архимандрита Евлогия (Смирнова), впоследствии митрополита Владимирского и Суздальского, — образованные, просвещенные люди, которые умели и поддержать, и наставить... И вот под вечер, после трудовых послушаний братия садились на лавочки вместе с трудниками-прихожанами и беседовали на разные насущные темы, связанные с верой и жизнью. Можно сказать, что это и был первый настоящий «православный ликбез».

   Чуть позже в Даниловом появилась одна из первых в Москве воскресных школ, со временем выросшая в семейную воскресную школу... Поначалу мамочки приводили своих детишек, а сами сидели в коридорах, жадно вслушиваясь в то, что рассказывалось их детям за дверью. Мы это заметили и стали учить и детей, и взрослых. Какой смысл учить ребенка, если его мама с папой не знают основ веры?! Важно заниматься со всей семьей. Так постепенно наша воскресная школа и стала семейной.

   Пару лет спустя, в 1992 году, в монастыре начали работать катехизические курсы. Именно катехизические, не катехизаторские...

   — А в чем разница?

   — Слово «катехизация» переводится с греческого как «наставление», «поучение». Катехизические курсы — это те, где мы кого-то учим, а катехизаторские — те, где мы готовим будущих учителей, катехизаторов. В 90-е годы прошлого века мы занимались прежде всего просвещением людей — катехизацией.

   Кстати, я в монастырь пришел как раз в 1991 году — совсем еще молодым человеком...

   — Сколько вам тогда было?

   — 21 год. В 1991 году меня, студента выпускного курса семинарии, постригли в мантию, в 1992 году — рукоположили в диаконы, а затем через несколько месяцев во священники. Но вернемся к нашим курсам. Когда они только-только появились, к нам устремился самый разный народ: от домохозяек до профессоров московских вузов. Люди, порой ничего не знающие, а порой с искаженными представлениями о вере и Боге. Но, главное, у них была сильная жажда познания. И, конечно, у них было много разных вопросов.

   Тогдашние курсы были трехмесячными. Но что можно рассказать за три месяца?! Мы очень быстро поняли, что времени для просвещения необходимо больше. И подходить к образованию следует более системно. Вы знаете, к примеру, что в Древней Церкви подготовка к Крещению занимала от нескольких недель до нескольких лет. Девяностые годы прошлого века в истории современной России можно назвать временем второго Крещения Руси — после первого Крещения в 988 году. Поэтому мы решили, что подобные курсы должны быть как минимум годичными.

   — Мы знаем, что в те годы Данилов монастырь, помимо курсов, занимался еще помощью детям: сиротам и малолетним преступникам... Как удавалось всё это совмещать?

   — В Священном Писании сказано: Всякого приходящего ко Мне не изгоню вон (Ин. 6:37). Так получилось и у нас: мы просто откликались на все просьбы из школ и вузов, воинских частей и тюрем, больниц и интернатов.

   В архиве нашего монастыря хранится письмо, которое нам прислали сотрудники Дома ребенка № 17 — простые русские женщины, которые в этом «домике» занимались детьми-сиротами, очень часто со сложными неизлечимыми заболеваниями. Они понимали, что не только их подопечным, но и им самим необходима духовная поддержка, духовное окормление. Они обратились за помощью в Данилов монастырь, а наместник обители благословил братию взять и деток и взрослых под духовную опеку.

   С трудными детьми мы начали вести работу тоже именно тогда. На территории Даниловой обители до того, как ее передали Церкви, был детский приемник-распределитель. Сначала он был в ведении НКВД, потом — МВД. Подростки находились в этом учреждении до 1983 года. Потом, когда Данилов вернули Церкви, детей перевели в Алтуфьево, там специально для них был построен особый центр.

   Но мы с ними связь не потеряли. И наше общение с трудными детками, которые оступились в жизни, или, как называл их Федор Михайлович Достоевский, — «нашими оскорбленными детьми» продолжается и поныне. Это одно из важных направлений нашей просветительской работы.

   Постепенно все эти части нашей деятельности оформились в единое направление, подобно ручейкам, которые, сливаясь, превращаются в большую реку. Так в 1999 году, решением священноначалия, появился Центр духовного развития молодежи, объединивший внешнюю социальную работу с просветительскими проектами внутри монастыря.

    

   

   Территория спецприемника. Храм Святых Отцов Семи Вселенских Соборов. Фото 1970-х гг.

    

   Появление нашего молодежного центра можно считать откликом на насущные запросы людей, ответом монастыря на просьбу мирян о духовной поддержке. А поскольку одно за другим появлялись разные направления — служба катехизации, просветительская деятельность, воскресная школа, помощь нуждающимся, окормление трудных детей, — то такой подход сформировал и главные направления нашего Центра — просветительское и социальное.

   — Скажите, а как возникла идея этого названия?

   — В этом нам помогли, как ни покажется курьезным, противники Церкви. Помните, в 1990-х годах умы многих людей захватили всякие экстрасенсы: Кашпировский, Чумак... Они вещали из каждого телевизора, со страниц газет, давали разные объявления о том, что снимут порчу и поспособствуют духовному развитию. И многих уловляли в свои сети. Вот это выражение — «духовное развитие» — нам и приглянулось. Ведь это словосочетание очень точно отражает основную цель нашей деятельности. Подлинное духовное развитие — это всегда путь к Богу, путь к воцерковлению, дорога ко спасению души. По сути дела, в нашем Центре мы именно этим всегда и занимались — духовным развитием человека.

   — А как вы оказались во главе этой «реки»?

   — Да как-то естественно всё сложилось. Меня, я тогда руководил Службой катехизации монастыря, вызвал к себе наш наместник — ныне епископ Солнечногорский, а тогда архимандрит Алексий (Поликарпов) — и поручил заняться созданием молодежного центра. «Отец Иоасаф, много нуждающихся обращаются к нам за помощью и поддержкой, — сказал он. — Мы никому не должны отказывать. Дабы никто не ушел от нас не утешенным». Эти слова наместника стали главной миссией нашего центра.

   На первых порах мы действовали методом проб и ошибок. У нас не было ни методичек, ни каких-то концепций, ни специалистов, которые могли бы нас направить. В каждом из направлений деятельности братия монастыря становились первопроходцами. При этом параллельно приходилось заниматься множеством разных дел. К примеру, мне удавалось преподавать в шести вузах, на наших курсах, в воскресной школе, посещать заключенных, наркологический диспансер, помогать больным детям и сиротам...

   — Как же вы с этим справлялись? 

   — Нам дает силы молитва. Думаю, без помощи Божией ничего не получилось бы. Ведь невозможно быть специалистом во всех областях. Я порой пересматриваю свои старые записи, интервью прежних лет... Сегодня оцениваю это уже критическим взглядом. С одной стороны, вижу, где совершал ошибки, что-то упустил. А с другой, поражаюсь тому, какую благодатную поддержку давал нам Господь. Дорогу осилит идущий!

   — Отец Иоасаф, не страшно ли было взваливать на себя такое тяжкое бремя? Ведь в монастыре есть и другие послушания...

   — Это да, есть. Мое первое послушание в монастыре, кстати, — уставщик, т. е. монах, который отвечает за совершение чинного, уставного богослужения.

   Приходя в монастырь и становясь иноком, человек дает три главных обета, и один из них — обет послушания. Я занимался и занимаюсь тем, на что меня благословило священноначалие. Благословение дает всегда особую силу, особую благодать послушнику. Поэтому не страшно.

   Кто-то из святых сказал: «Монахом может стать тот, кто видел настоящего монаха». В Троице-Сергиевой лавре, когда учился, я видел настоящих старцев, подлинных монахов; видел, с каким истинным смирением они принимали свои послушания, терпели скорби и болезни. И это вдохновило меня, да и не только меня — сотни молодых людей на несение церковного послушания.

   — А с какими трудностями вы столкнулись, создавая Центр? 

   — Поначалу о трудностях вообще не думаешь. Первое время трудишься с каким-то запалом, особым вдохновением. Но потом, со временем, смотришь и понимаешь: это работает, а вот то — не работает. Значит, надо от чего-то отказываться и искать другие пути... Иногда перед нами вставала проблема языка: ты говоришь, и тебя вроде слышат, но чувствуешь, что совсем не понимают. Ведь ты как монах привык разговаривать со взрослыми прихожанами, а тут — дети. И для них нужен особый язык. Ты привык произносить проповеди и общаться на исповеди, а здесь требуется совсем другой подход, иная беседа. Не всегда монаху легко найти общий язык с человеком мирским, а тем более с ребенком. Монах настроен на молитву, на уединение, на разговор с Богом, а монастырь посылает монашествующего в мир, в каком-то смысле «жертвует» им для мира.

   — Получается, что монахи жертвуют своим временем, силами. Вместо молитвы... Не обидно?

   — Знаете, есть такое выражение из древнего патерика: «Свет миру — иноки, а свет инокам ангелы». Не обидно, когда ты понимаешь ради чего!

   Мне вспоминается 2009 год, когда мы проводили очередные Сретенские встречи православной молодежи. Прошло всего несколько дней после интронизации Святейшего Патриарха Кирилла. И вот, несмотря на свой плотный график, на колоссальную занятость, Святейший Патриарх посчитал важным встретиться в этот день с нами — руководителями молодежных объединений и организаций Русской Церкви. Тогда более двухсот пятидесяти человек собралось в Даниловом монастыре, чтобы увидеть Святейшего Патриарха, получить его благословение, услышать его Первосвятительское слово. Патриарх сказал очень важные для всех нас слова. «Линия борьбы между Светом и тьмой, между Богом и диаволом особым образом проходит по сердцам молодых людей... Вот почему молодежь — это передняя линия борьбы не только за будущее, но и за самого человека... Если мы вырываем из лап греха молодые души, то мы совершаем великое дело. Церковь не может не иметь молодежной темы в своих приоритетах именно в современных условиях. Мы делаем и будем делать всё для того, чтобы изменилась жизнь человеческого общества. Чтобы такие понятия, как доброта и сила духа стали бы притягательными для молодежи... Я очень надеюсь на вас как Патриарх, вы мои союзники, я бы очень хотел вместе с вами делать то, что мы все должны сегодня сделать, возрождая жизнь нашего народа. Мы боремся за каждого человека, за его душу, за будущее нашей страны и за будущее всего мира...» Все были вдохновлены эти доверием Святейшего Патриарха и восприняли его слова как главную задачу. И сегодня это дает силы на новые свершения.

    

   

    

   — Отец Иоасаф, в следующем году Патриарший центр духовного развития детей и молодежи будет отмечать юбилей — 25 лет. Что изменилось за эти четверть века?

   — Если говорить о целях и задачах — ничего. Ведь открывать путь ко спасению, вести человека к Богу актуально всегда. В 90-е не было таких возможностей; была жажда, но делателей было немного. Время, которое мы переживаем, — особое. Множество храмов и монастырей открыты и действуют, духовные школы готовят пастырей для нужд Церкви, есть просветительские центры, методики, есть различные церковные специалисты в социальной и просветительской сферах, трудящиеся на ниве Христовой. Важно не упустить время, ценить каждого, приходящего в Церковь.

   — Вам не кажется, что сейчас Церкви стало сложнее вступать в диалог с молодежью, чем 25 лет назад? Молодежь ушла в Интернет, подростки не «отлипают» от мобильных телефонов. Иное время...

   — Знаете, людям всегда свойственно винить время: раньше и яблоки были вкуснее, и воздух чище, и небо голубее. Мне кажется, молодежь не стала хуже, может, мы сами разленились, где-то недорабатываем, где-то перестали гореть сердцем. Я думаю, люди остались теми же, и внутренний, глубинный запрос у них никуда не делся. Он есть. Просто наша задача становится сложнее: как до них достучаться? Это для нас главный вопрос. Но недаром Господь сказал: «Стучите, и откроется вам» (см. Мф. 7:7).

   Конечно, мир не стоит на месте. Интернет, компьютерные игры, приложения в мобильных телефонах, — всего этого раньше не было. Была книга, которую хотелось прочесть... Сейчас действительно иное время, и оно побуждает нас к тому, чтобы и мы стали немного иными, шли в ногу с ним, могли говорить с молодежью на одном языке.

   Наверное, каждое поколение требует от Церкви особого подхода. Надо только понять, как донести веру до подростков. В конце концов, у Церкви нет задачи заполнить душу человека лишь информационным материалом. Перед нами также не стоит цель соперничать с какими-нибудь популярными блогерами или требовать от прихожан, чтобы они блестяще знали Катехизис или цитировали Священное Писание. Конечно, всё это замечательно, но не в этом главная задача Церкви. Мы должны помочь человеку восстановить утраченную связь его души с Богом.

   Я верю в нашу молодежь! Она искренняя, думающая, ищущая... Порой дерзкая, даже жесткая, но и время сейчас непростое. Если мы — взрослые — будем достойным духовным примером, я уверен, наша вера, наша проповедь, наша жизнь коснутся сердец молодых людей и в них затеплится огонек веры, надежды и любви. В храме мы зажигаем свечу от свечи; в жизни одна душа загорается от другой...

   — Что вы посоветуете родителям и воспитателям? Как выстраивать отношения с современной молодежью?

   — Осторожно. Шаг за шагом. Со смирением и любовью. Начиная с простого общения, чтобы понять, чем человек живет. Надо, чтобы он привык к священнику, понял, что батюшка — такой же человек, как и он. Самое важное — установить доверительные отношения, чтобы молодой человек был готов открыться, слушать и слышать тебя. А когда подросток тебе доверяет, надо, чтобы он понял, что ты рядом — и в радости и в трудную минуту. Ведь порой бывает так: пришел священник к детям, подарки принес, книжки духовные раздал — и исчез. Как такое отношение воспримет подросток? Вероятнее всего, как обман. А когда священник всегда рядом — доступен, и с ним можно поговорить, обсудить что-то очень важное, значимое, — то и отношение у подростка к такому священнику будет иное.

   Ведь как часто бывает в семье? Подросток мучается какими-то вопросами, пытается найти ответ у самых близких людей — у мамы и папы, а взрослые всегда заняты. «Потом, потом, — отвечают, сейчас не мешай, мы заняты». И тема, важная для подростка, остается без ответа. А потом, не дай Бог, чужой дядя или тетя дадут ему искаженную информацию...

   К чему я это говорю? Важно быть внимательными к любому запросу, исходящему от подростков, проявлять неподдельный интерес ко всему, что их волнует. Потому в нашем Центре мы поддерживаем такие проекты, которые, по сути, являются откликом на запросы в молодежной среде.

   Только не подумайте, что сидят такие умные отец Иоасаф, Александр, Тарас или Сергей — и придумывают различные проекты. Нет, все наши проекты — это инициатива, как говорится, «снизу». Взять, например, наш кукольный театр. Появились ребята, которые захотели его сделать своими руками. Честно признаюсь, нам, руководителям, даже в голову не приходило, что это может быть кому-то интересным в наши дни. Я сам поначалу отнесся к этой идее скептически. Но нашлись ребята, которые своими руками создают кукол, подбирают темы и произведения для будущих спектаклей, пишут сценарии. Причем спектакли — не просто развлечение. Ребята выбирают серьезные, актуальные в наши дни темы. И, наверное, благодаря этому наш кукольный театр очень востребован: ребята выступают, ездят с кукольными спектаклями по российским городам. Это и живая музыка, и живое общение — как раз то, чего так сильно сегодня не хватает нашей молодежи. Главное, к чему мы стремимся в нашем молодежном Центре, — это создать позитивную среду для общения и с нами — наставниками, и молодежи друг с другом.

    

   

    

   — Выходит, Церковь должна сегодня заниматься повышением культурного уровня молодых прихожан?

   — Почему нет? Если нам удастся научить подростков позитивному отношению к людям, элементарной вежливости, привить любовь к книге, искусству, помочь задуматься о смысле жизни, стать ответственными, то это большое дело. Как ни покажется странным мой вывод, но сегодня одна из главных задач Церкви в том, чтобы повышать культурный уровень молодых. Мы стараемся поднять культурный уровень молодежи, чтобы через какое-то недалекое время она была готова и к христианскому просвещению, и к разговору о Боге, а главное — к деятельной духовной жизни.

   Я вас уверяю: то хорошее, что вы в ребенка вложите, обязательно будет иметь результат. Возможно, не сразу... Бывает так, что мамочки жалуются на своих детей: «Таким был хорошим ребеночком, когда был маленький. В саду — просто ангелочек. В храм со мной всегда ходил, причащался регулярно, а потом стал подростком, отошел от Церкви, лежит на диване с мобильником или планшетом». Я таких мамочек успокаиваю: «Подождите! Будьте любящей мамой и достойным христианским примером! Хорошие ростки дадут свои плоды». Проходит время, — и этот юноша встает с дивана и начинает заниматься делом, а потом у него появляется своя хорошая семья, дети, профессия. Потом он и детей приводит на Причастие в храм.

   Господь действует и помогает нам. А потому и мы не должны опускать руки в вопросе воспитания. «Сейте, — говорил преподобный Серафим Саровский, — сейте на камне и в добрую почву, обязательно прорастет в свое время».

    

   

    

   — Отец Иоасаф, удается ли применять ваш опыт другим церковным профильным организациям?

   — В 2005 году мы принимали участие в разработке важного документа — Концепции духовного развития личности. Там, по сути, как раз и прописаны главные направления нашей работы: духовно просвещать и образовывать, создавать положительную среду для духовного развития и помогать, когда человек попал в беду. В ряде направлений нашей деятельности нам помогают светские специалисты, особенно когда речь идет о зависимостях. Тут без врачей, психологов и различных методик не обойтись. Часто в таких случаях нужна синергия — соединение профессиональной и духовной работы.

   Совсем недавно, в 2019—2021 гг., по благословению Святейшего Патриарха Кирилла мы были среди разработчиков нового общецерковного документа — Концепции организации молодежной работы и молодежного служения в Русской Православной Церкви, в которой отразился многолетний опыт, а главное, взяты за основу наши практические рекомендации по работе с молодежью. Думаю, этот документ во многом поможет начинающим, а давних делателей укрепит на выбранном пути.

    

   

    

   — Что вы можете рассказать про команду Центра? Как она формировалась?

   — Отбирая членов нашей команды, мы всегда ориентировались на тех, кому интересно было работать в Центре. Помню, как на первые катехизические курсы пришли студенты московских вузов, для которых я написал специальную программу, привлек разных специалистов: богословов, психологов и т. п. Эти ребята стали первыми «свечками», от которых потом зажглись и другие: они отдали 6—7 лет своей жизни служению в нашем Центре. Потом приходили люди, которые постепенно создали костяк Школы молодежного служения.

   — А что представляла собой эта Школа?

   — Она состояла из двух ступенек. Первая ступень — это большой общедоступный лекторий для студенческой молодежи, куда мы приглашали выступать наших знаменитых церковных спикеров. Темы были самые разные: Священное Писание, церковная история, богослужение, богословские вопросы... А ребят, которых заинтересовала тема церковного служения, мы приглашали на практические занятия. И тогда уже — на второй ступени — начиналась работа по более узкому направлению, по подготовке церковных специалистов — миссионеров и катехизаторов. За годы деятельности ШМС десятки молодых ребят прошли подготовку и сейчас трудятся на приходах Москвы и Подмосковья.

   — Спасибо за обстоятельный рассказ об истории Центра, его целях и задачах! А каковы ваши планы? Что предстоит сделать в будущем?

   — Планов много, а задач еще больше. Прежде всего, дай Бог реализовать все задуманное! Это новые детские и молодежные проекты. Много сил уходит на организацию волонтерской работы, связанную с настоящим непростым временем. Стараемся заниматься повышением квалификации наших сотрудников, поэтому рекомендуем ребятам учиться — получать дополнительно богословское, педагогическое, психологическое образование.

   Но, конечно, главной нашей задачей, вернее даже сказать — мечтой, является окончание строительства нового здания Центра. Верим и надеемся, что Господь благословит наши мечты и позволит исполнить задуманное, даст возможность послужить людям, нашей Церкви и нашему Отечеству!

 

   Беседовали Екатерина Орлова и Петр Селинов

   Снимки предоставлены фототекой Патриаршего центра духовного развития детей и молодежи



    ВОЗВРАЩЕНИЕ ДОМОЙ  

     

Владимир МАЛЯГИН
   

   — Владимир Юрьевич, вы побывали с гуманитарной миссией Издательского Совета Русской Православной Церкви на освобожденных территориях Луганской Народной Республики. В чем заключалась эта миссия? Почему в ней возникла необходимость?

   — Я сказал бы больше: такие поездки не просто необходимы — это часть великой работы по включению наших Новых территорий в полновесную и полноценную политическую, общественную, культурную жизнь нашей огромной страны. Ведь это наша земля, и она должна жить нашей общей жизнью, чтобы не чувствовать отъединенности от России. Мы были в Бердянске и на Луганщине. Везли туда книги (в основном, духовную литературу), встречались с людьми в храмах, ВУЗах, музеях, библиотеках. И эти встречи говорили местным жителям не просто о том, что Россия не забыла о них, но и о том, что на «большой земле» их любят и хотят заботиться о них, делать для них что-то посильное.

    

   

    

   Наше просветительское дело — книги. Острая нехватка русских книг — духовных, классических, современных — после десятилетий господства русофобских киевских властей и полного равнодушия самодовольных московских послов, всех этих ничтожных Черномырдиных и Зурабовых, прохлаждавшихся долгие годы в том же Киеве, является печальной реальностью на Новых землях. Книги на русском языке массово изымались и уничтожались, заменялись пропагандой ненависти к России и русским, пропагандой содомии и педофилии исключительно на украинском языке. Только на украинском. Пришла пора исправлять эту драматическую и абсолютно нетерпимую ситуацию.

   — Кто входил в состав делегации?

   — От Издательского Совета Заместитель председателя иеромонах Макарий (Комогоров) и иеродиакон Вонифатий (Вельмякин), и три писателя — лауреат Патриаршей премии Виктор Николаев, генеральный директор форума «Золотой Витязь» Александр Орлов и я. Ну и водители, наши верные соратники, на долю которых выпало немало испытаний с поломками и ремонтами машин.

   А поломки начались буквально с первой ночи на трассе М-4. Представьте себе картину: два часа ночи, полная темнота, наши машины стоят на узенькой обочине, а мимо на скорости 120—130 километров в час проносится автомобильный поток, буквально в полушаге от наших машин. И наши ребята-водители меняют колеса или еще чем-то подобным занимаются. Но с Божией помощью всё обходилось благополучно, и в этом мы тоже чувствовали особую Господню заботу о нас, путешествующих с добрыми целями.

   — Какую именно литературу вы доставили на Донбасс? Кто участвовал в сборе книг?

   — Это была духовная, художественная, публицистическая, учебная и детская литература. В ее сборе участвовали православные и светские издательства, писатели, просто неравнодушные люди. А Издательский Совет передал для нуждающихся православных приходов десять комплектов богослужебных книг — той литературы, без которой просто невозможно совершать службы в храмах и которую не так-то просто приобрести на освобожденных территориях.

   Но, повторяю, любая хорошая книга на русском языке там сейчас востребована. Не хотелось бы только, чтобы туда попадала так называемая «современная» макулатура, пропагандирующая всевозможные мерзости и замешанная на животной русофобии. А ее сейчас слишком много в наших московских и не только московских книжных.

   — В новостной статье об этом событии сказано, что члены делегации встречались со школьниками и студентами Луганской Народной Республики. Поделитесь, пожалуйста, впечатлениями от этих встреч.

   — Эти встречи очень нужны. Люди видят в нас своих друзей, союзников, собратьев. Соотечественников. Они ждут от тех, кто к ним приехал, моральной поддержки и получают ее. И потому настроение любой аудитории, в которой мы были, изначально доброжелательное и благодарное. И самое главное для всех, кто сейчас едет на Донбасс — не разочаровать этих героических людей, которые выносят на своих плечах и военные, и тыловые тяготы. А для этого надо быть подтянутыми и мобилизованными внутренне, быть настроенными на поддержку и помощь тем, кто в этой помощи нуждается.

   Для нашего народа пришла пора сосредоточиться и начать отдавать. Не секрет, что последние десятилетия господствующим настроением в обществе был гедонизм — главное, чтобы мне было хорошо, комфортно, удобно, безопасно... И сейчас пропаганда жизни в свое удовольствие никуда не делась, она так же нагло льется со всех экранов. Но точно ли это главное для нас с вами? Этого ли от каждого из нас ждет Господь? Или Он надеется на нашу мобилизованность, на нашу сосредоточенность, на нашу жертвенность? Для верующих людей этих вопросов не стоит, потому что они давно знают ответы на них. Но сможем ли мы исполнить свое предназначение? Потянем ли? Будем ли достойными своих великих предков? Вот как сейчас стоит вопрос.

   — В каких еще мероприятиях принимала участие делегация?

   — Мы встречались и с несколькими мэрами городов. И впечатления от этих встреч — самые теплые и добрые. Это умные, знающие, решительные, патриотически настроенные люди. На них лежит огромная ответственность, и они прекрасно выполняют возложенные на них задачи. И еще очень важное наблюдение — эти люди отлично держат удар. А ударов на их долю выпадает немало, можете мне поверить.

   Мы встречались и с нашими воинами. Конечно, не на передовой, не в окопах, куда нас никто бы не допустил, чтобы не рисковать невоенными людьми. Но работу артиллерии неподалеку мы слышали. А что сказать о военных? Наверное, разные люди есть везде, но «наши» бойцы оказались удивительно простыми, добрыми, чистыми людьми. Думаю, даже уверен, что на этой войне среди наших солдат таких большинство. Потому что на нашей стороне правда. Они, надо признать, хотели бы, чтобы их почаще навещали священнослужители, но с этим пока проблема... Во всяком случае, в тех местах, которые посетили мы.

   

   — Лауреат Патриаршей литературной премии Виктор Николаев, описывая встречи с детьми, отметил их недетское восприятие жизни. Расскажите, пожалуйста, о людях, с которыми вы виделись в ходе поездки. Что они думают об СВО, о России, о нашем общем будущем?

   — Конечно, дети в таких условиях взрослеют быстро. Слишком быстро. Тем более, что среди тех, кто был на этих встречах, есть и те, кто потерял родителей в ходе войны. Но дети есть дети, и их детскость все равно остается с ними... Кстати сказать, мы везли на Донбасс и мягкие игрушки, и даже конфеты, собранные московскими педагогами и учениками, которые после наших встреч получали дети. И это было как-то душевно и очень человечно.

   А что касается настроений взрослых — они, конечно, ждут окончания войны, надеются дальше жить вместе с Россией. Наверное, надеются на снятие границ между «старыми» и «новыми» регионами. Сейчас пограничные пункты, необходимые во время военных действий, изрядно замедляют движение. Но это временные трудности, и все это прекрасно понимают. Зато видно, как много и быстро строятся дороги, как ударными темпами восстанавливаются разрушенные во время войны дома. И это тоже показатель того, что Россия вернулась сюда основательно и надолго. Навсегда.

   Есть ли те, кто с неприязнью относится к нам? Наверное, есть и такие. Помню, например, взгляд одной сотрудницы музея в Бердянске — взгляд пристальный, немигающий, злой. Она так ни разу и не улыбнулась, глядя на нас, и это явно контрастировало со всеми остальными ее коллегами. С другой стороны, мы же не знаем, что там у нее было в жизни. Но те, кто относится к России с неприязнью, свое настроение сейчас не обнародуют. И правильно делают, потому что понимания в этом новом обществе, в Новой России, они явно не встретят.

   

   — Вы не раз говорили о том, что Русская Православная Церковь поддерживает свой народ и ценит русскую культуру. Скажите, почему это так важно: ценить и поддерживать культуру русского народа? Ведь Тело Христово составляют не только русские люди, членами Русской Православной Церкви являются представители многих народов.

   — Здесь нет противоречия. За границей, как мы знаем, все народы России воспринимаются как русские — и якут, и татарин, и дагестанец, и мордвин. Но все мы вместе живем в ареале великой русской культуры — культуры человечной, ориентированной на Дух, на веру, на любовь. Культуры, имеющей своими корнями нашу тысячелетнюю православную веру. Культуры, которую именно сейчас пытаются разрушить все сатанинские силы и на западе (пишу это слово с маленькой буквы сознательно!), и, к сожалению, внутри нашей страны. А то что внутренних врагов у нас сегодня много как никогда — это печальный, но реальный факт.

   Местные Смердяковы всех мастей, до самых высокопоставленных, сегодня подняли головы. Они не устраивают демонстрации, они бьют исподтишка. Русскую культуру сегодня пытаются уничтожать всеми средствами, а наше «культурное» начальство делает вид, что не замечает этого. Оно продолжает давать народные деньги на русофобию, накачивать ими наших внутренних врагов. И только Церковь стоит на страже русской культуры, русского народа, русского родного языка и литературы. Борьба неравная, но с нами — Господь, и это вселяет надежду на нашу победу.

   — Владимир Юрьевич, когда, Бог даст, закончатся военные действия на Донбассе и территории Украины, важно ли будет позаботиться о том, чтобы люди почувствовали себя частью Русского мира? Что нужно сделать для этого?

   — Я думаю, нужно продолжать делать то, что уже начато и весьма активно делается сейчас. Строить дороги, отстраивать заново разрушенные города, издавать книги (много хороших книг!), формировать убедительную и глубокую российскую культурную повестку, ехать в школы и ВУЗы для чтения лекций, для проведения методических бесед с педагогами и преподавателями. А для всего этого надо хоть немножко расти самим. Расти человечески, профессионально, духовно. По нам ведь судят и будут судить впредь о всей большой России. И высокий авторитет нашей великой и прекрасной страны ни за что нельзя уронить. И на нас лежит немалая ответственность.

   

   — Поделитесь, пожалуйста, личными впечатлениями. Что больше всего запомнилось в этой поездке?

   — Запомнилось практически всё. И это неудивительно, ведь ты едешь в такую поездку с особым вниманием, особым отношением. Но если говорить о каком-то конкретном месте, то это Мариуполь. Мы его только проезжали, не задерживались, но я успел кое-что осознать. Масштабы его разрушений не просто большие — они громадные, титанические. Завод «Азовсталь» стоит в руинах, и вряд ли его будут восстанавливать как предприятие — это просто невозможно. А его территория — больше 11 квадратных километров! Вдумайтесь в эти цифры, это около 450 Красных площадей в Москве. И это 11 квадратных километров не просто ровного поля, а руин и остовов в десятки метров высоты.

   Я о чем? А о том, что летом прошлого года нашими воинами была одержана победа, сравнимая по масштабам, пожалуй, со Сталинградской битвой. Сейчас Мариуполь ушел из новостной повестки (наверное, не зря), но на месте ты всё это понимаешь...

   — В комментарии к новостной заметке вы сказали, что хотели бы не раз еще вернуться на Донбасс. Что именно вдохновляет снова посетить ту землю, на которой не закончились военные действия?

   — Знаете, когда ты можешь помочь своим соотечественникам, которым эта помощь нужна, но не помогаешь — это говорит лишь о твоем эгоцентризме, а то и прямом эгоизме. Быть эгоистом для верующего человека как-то неловко, стыдно.

   А что касается военных действий — их опасность не стоит преувеличивать: воюют солдаты на передовой, а в сотне-другой километров от линии фронта идет нормальная жизнь. Ну или почти нормальная, которую нам всем вместе надо сделать абсолютно нормальной. И вместе мы это обязательно сделаем, сомнений в этом нет.

   Беседовали Екатерина Орлова



    ТВОРЧЕСТВО


     

   



     Светлана КЕКОВА 

    

    Светлана Васильевна Кекова — известный российский поэт, лауреат многих литературных премий. Родилась в семье военного, в детстве и юности жила в Тамбове, позже училась в Саратовском университете. Защитила докторскую диссертацию, посвященную творчеству Н. Заболоцкого и А. Тарковского. В 2023 году С. Кекова стала лауреатом Патриаршей литературной премии им. свв. Мефодия и Кирилла.

     

    

    * * *

    Не лодырь, не завистник, 
сухая голова —
 цветёт тысячелистник, 
солдатская трава.
Роса на хвойных лапах
 как слёзы маеты... 
Но этот горький запах 
и мелкие цветы, 
зелёно-серый стебель 
среди лесных шпалер... 
А рядом то фельдфебель, 
то унтер-офицер... 
Но он глядит с любовью 
сквозь призрачную синь
 туда, где долю вдовью 
клянёт трава-полынь.


    * * *

    В лесу прохладном цветёт кислица
 и слышится песнь дрозда.
 Душа проводит два дня как птица, 
ища для себя гнезда.

    Душа не может в озёрной глади 
увидеть своё лицо — 
иконой неба в цветном окладе 
становится озерцо.

    Земля покрыла сухое тело, 
на землю легла сирень... 
Какую песню неслышно пела 
душа моя в третий день?

    Да, ей, бездомной, уже не надо 
Цветную листать Триодь — 
селенья рая и пропасть ада 
покажет душе Господь.

    И будет ветка стекло царапать
 и солнце сиять, как медь,
 и будут слёзы неслышно капать,
 а сердце — страдать и петь.


    * * *

    В объятьях неба нет желанья власти:
 там ласточка висит на волоске,
 о смысле жизни, о природе страсти 
на варварском щебечет языке.

    Её подруги строят дом на склоне
 какого-то убогого холма.
 Стоит у речки старый клён в короне, 
как стих из покаянного псалма.

    В воздушной синеве, по бездорожью 
отчаянные носятся стрижи... 
Как мне сложить псалом во славу Божью, 
невидимая ласточка, скажи?

    Как мне найти тот тихий рай под ивой, 
тот детский неприкаянный пустырь,
 где муравей, монах нищелюбивый, 
зовёт проворных братьев в монастырь?

    Как мне войти вторично в эти воды, 
где некогда в безоблачном раю 
Священное Писание природы 
вошло навеки в плоть и кровь мою?


    * * *

    Уже пора за стол садиться, 
пустые рюмки ставить в ряд... 
Мы так же хлеб едим, как птицы 
клюют созревший виноград.

    Берёза ветку завитую 
опустит вдруг на тротуар...
 Мы так же воду пьём святую, 
как пчёлы в поле пьют нектар.

    Вдруг загудит над этим полем 
грозы могучий контрабас... 
Мы так детей своих неволим, 
как ангелы целуют нас.

    Но как, скажи, нам научиться 
на перекрёстке двух дорог 
так полюбить цветок и птицу, 
как человека любит Бог?


    * * *

    Я сравняюсь с землёй в покаянном поклоне земном —
 пусть узнает нечаянно плоти смиренная глина, 
кто в святом алтаре причащается красным вином,
 чтоб принять по достоинству яблоко царского чина. 
Я спрошу Тебя: где Ты? — и скоро услышу ответ: —
 Неужели слепа ты и крови невинной не видишь?
 Но ещё над Россией не меркнет Божественный свет,
 в злую, стылую воду уходит невидимый Китеж.
 Нем голодный народ, молчаливы соборы Кремля, — 
видно, время не вышло раздаться небесному грому...
 Только слышно, как ночью родимая плачет земля 
оттого, что идёт самозванец по царскому дому. 
Но покуда душа нераскаянной бродит виной,
 строит инок молитву, как прочную крышу ковчега,
 и в глухом январе над ещё не умершей страной
 распускается пряжа белейшего русского снега. 
И еловое семя клюют на поляне клесты, 
и голодные дети спасаются жертвою вольной,
 и монахи во льду вырубают для верных кресты, 
чтоб услышали люди торжественный звон колокольный.


    И КРИКИ, И МОЛЬБЫ...

    Неправедный пусть еще делает неправду; нечистый пусть еще сквернится, праведный да творит правду еще, и святый освящается еще. Се, гряду скоро, и возмездие Мое со Мною, чтобы воздать каждому по делам его.

    Откр. 22, 11-12

    1.

    ...и крики, и мольбы, и стоны бесполезны:
 свершились времена и вышел зверь из бездны: 
в Одессе крик и плач — и пламя рвётся ввысь...
 А чёрный дым ползёт по обгоревшим трупам, 
и ангел над землёй кричит в огромный рупор: 
«Остановись, народ! Народ, остановись!».

    2.

    Да, я боюсь толпы, страшусь её оскала:
 я слышала уже, как чернь рукоплескала, 
приветствуя убийц, крича: «Распни, распни!» 
Но Божий гнев уже созрел в огромных чашах... 
Да будет эта кровь на вас и детях ваших, 
на вас, кого уже нельзя назвать людьми.

    3.

    Горит вокруг земля, горит небесный купол,
 Донецк и Краматорск, Славянск и Мариуполь — 
запомним эти дни и павших имена... 
Неправедный ещё творит свою неправду, 
но кровь невинных жертв к нам приближает татву,
 и как нам в мире жить, когда кругом — война?

    4.

    А Ирод ищет — как с Пилатом породниться: 
даёт убийцам власть великая блудница — 
Европа, навсегда предавшая Христа. 
...И в Чёрном море кровь, и кровь в Днепре великом...
 Но ангел просиял своим нездешним ликом, 
чтоб мы сквозь дым и гарь узрели знак Креста.


    * * *

    ...отныне блаженны мёртвые, умирающие в Господе.

    Откр. 14, 13 

    В Киеве уже цветут каштаны, 
с мостовой дождями смыло кровь.
 — Ты мне, друг, для каждой новой раны 
по свинцовой пуле приготовь. 
Кажется, что смыты все улики, 
в чистом небе носятся стрижи, 
но слышны над Украиной крики:
 «Москалей проклятых на ножи!» 
Наточила лезвия осока, 
и в лампадах кончился елей, 
залита земля Юго-Востока 
кровью этих самых москалей.
 Сквозь вселенский ужас украинский 
видно, как с ухмылкой воровской
 медленно колдует пан Бжезинский 
над великой шахматной доской.


    * * *

    ...и потекла кровь из точила даже до узд конских...

    Откр. 14, 20

    Я там, за Волгою, вдалеке,
 сквозь солнечный вижу гнёт,
 как Ангел с острым серпом в руке 
людскую пшеницу жнёт.

    Под ярким солнцем горят серпы, 
на лезвиях — кровь и пот, 
и в чистом поле стоят снопы,
 и каждый из них — народ.

    И каждый — в лучшей своей поре,
 и лечь под серпами рад... 
Созрели на Карачун-горе
 и смоквы, и виноград.

    Срезает Ангел за гроздью гроздь, 
лавиной идёт огонь. 
Спаситель распят, и новый гвоздь
 вбивают в Его ладонь.

    Настиг нас, грешников, час такой,
 такая пришла пора, 
что горе, льющееся рекой, 
блестит, как вода Днепра.

     

    


    * * *

    Над изгибами рек, над вершинами гор, 
над земной красотой несказанной 
виден ласковый свет, слышен ангельский хор — 
он звучит над Россией осанной.

    — Мы зимой ледяные алмазы граним 
и, когда зажигается Вега,
 опускаем на грудь среднерусских равнин 
вологодское кружево снега.

    Здесь, в России, истерзанной, так повелось — 
снег ложится на мёртвые лица...
 Столько крови невинной уже пролилось, 
что слезам невозможно не литься.

    Божий храм осквернён, дом родимый сожжён, 
кровь Христова смешалась со снегом... 
Только Божьим смотрением мир окружён, — 
так вода ограничена брегом.

    Пусть плетут кружевницы свои кружева, 
ангел жив над кремлёвской стеною,
 он неслышно поёт, что Россия жива,
 как земля под корой ледяною.

    



     Священник Владимир РУСИН 

    

    Настоятель двух храмов в Горшеченском районе Курской области: Покрова Пресвятой Богородицы в селе Кунье и вмч. Димитрия Солунского в селе Средние Апочки. По первому образованию о. Владимир — театральный режиссер. Восемь лет своей жизни посвятил также журналистике, которая и привела будущего настоятеля в храм — Владимир по редакционному заданию приехал в село Кунье, чтобы подготовить материал о местном священнике Романе Братчике. С их дружбы и начался путь о. Владимира к Церкви. В селе Кунье отец Владимир служит уже более 16 лет...

    


    

    ХАТА

    Хата. На крыше солома. 
Тихо. Земля на полу.
 Бедно, но пахнет в ней домом.
 Нет лишь лампады в углу.

    Хочется уединиться.
 Вечером печь затопить.
 Как же легко тут молиться. 
Жаль, что тут некому жить.

    Я тут, увы, мимоходом. 
Чуточку грязь помесил... 
Оскудевает народом 
Сельская местность Руси.

    


    

    ФУТУРИСТИЧЕСКОЕ

    Выгорают краски на обложках 
И бледнеют буквы на страницах.
 Как избушка на куриных ножках, 
Время к нам спиной поворотится.

    Будем пробиваться мы с боями
 К душам понимающим и тонким. 
Будут нас читать со словарями 
(Если удосужатся) потомки.

    ОБОРОНА ПАМЯТИ

    В круиз речной по водам Леты 
Мои друзья меня зовут. 
Кэшбэк обещан за билеты
 И гарантирован уют.
 Всё включено: музон, питанье.
 Всё можно: дрыхнуть и плясать.
 Запрещено одно: 
сознанье Своё я должен потерять...

    Блестят на солнце воды Леты.
 Но берег краше этих вод.
 Друзья купились на билеты
 И загрузились в теплоход.
 А я один стою на суше 
И слышу с берега реки, 
Как память дружескую глушат 
Вдали прощальные гудки.

    Слились в печальном унисоне 
Друзей уплывших голоса.
 А я остался в обороне, 
Чтоб всё, что помню, записать.

    ПОБЕДА И БЕДА

    Победа превращается в беду,
 Когда забыт победу Даровавший, 
Когда покрыт плитой забвенья павший,
 Когда актёрик, за рубеж удравший, 
Несёт по интернету ерунду.

    КНИЖНЫЙ ПЛЕН

    Сижу в плену библиотеки.
 И этот плен мне по душе.
 Гляжу, не закрывая веки, 
Укрывшись с книжкой под торшер.

    И вижу: оживают строки. 
И знаю, что жива душа. 
И продлеваю плена сроки 
Я вновь, страницами шурша.

    ВСЕЛЕНСКИЙ ПОЖАР

    Время воды утекло — ныне время огня. 
Он пожирает леса, нефтебазы и склады. 
Он изнутри выжигает тебя и меня.
 Гибнут в огне и вруны, и искатели правды.

    Палят сухую траву, а огонь до небес. 
Плавится ветхая в здании старом проводка. 
Мечется, как угорелый, отряд МЧС. 
Блок новостей прожигает тревожная сводка.

    Что уцелело в огне, мы узнаем потом,
 Если врачи совместят с нашей жизнью ожоги.
 Кажется шалостью детской вселенский потоп.
 Это вселенский пожар задаёт нам уроки.

    ДОБАВЛЕНИЕ К ВЕЧЕРНИМ МОЛИТВАМ

    Вперяя взгляд во глубину веков, 
В историях разрушенных империй 
Мы видим: концентрация грехов 
Всегда чревата взрывами неверий.

    Когда не вера во главе угла, 
И Сам Господь — в витрине антиквара,
 Победа необузданного зла 
Ведёт народ в преддверие кошмара.

    А там: и крах, и ужас, и распад. 
Ведь руки человека строят ад.
 И потому, желая быть в раю, 
Я в руки Божьи душу предаю.

    


    

    ЭФФЕКТ ПОДОРОЖНИКА

    Подорожника лечебные листы, 
По которым босиком на пруд шагал.
 Мир, казавшийся понятным и простым,
 Перспективой безграничной зазывал.

    Не смущал тогда тебя твой малый рост.
 Не мешали ранки радостно спешить. 
Говорил дедуля: «Парень, выше нос! 
Если в жизни кто-то рану нам нанёс,
 Надо быстро подорожник приложить».

    ВЕСТИ С ФРОНТОВ

    Грохочут пушки, но и музы не молчат. 
И блогер без усталости стрекочет.
 Под утро кто-то покидает этот чат,
 Не слыша, как курятник будит кочет.

    Колокола по ком-то в полдень зазвучат, 
А кто-то вспомнит, что ещё не вечер.
 И вспыхнет ярким огоньком в руке свеча.
 И будет краток бой, а подвиг вечен.

    АПОСТОЛЬСКИЙ КРЕСТ

    Апостол, предавший за тридцать монет. 
Апостол, отрёкшийся ныне.
 Ужели ни веры, ни верности нет
 Сегодня в апостольском чине?

    Неправда! Есть тот, кто с Христом до Креста. 
Есть тот, кто прошёл сквозь сомненье. 
Есть, кто позднее апостолом стал 
И всем возвещал Воскресенье.

    Напрасно виним мы апостольский чин 
И судим других, не жалея.
 Кряхтим мы под крестиком малым своим.
 Апостольский крест тяжелее.

    23 апреля 2023 г.
Неделя апостола Фомы

    МОЛИТВА 
СТАРШЕГО ЛЕЙТЕНАНТА


    В изгибах огненной дуги, 
В давно дымящейся округе
 Уничтожали нас враги,
 Но умирали мы за други.
 И прижимала нас к земле 
Орудий грозных канонада, 
Но верил раненый старлей,
 Что Бог нас выведет из ада.

    Мальчишкой видел, как попа 
Везли куда-то на подводе. 
Потом сказали, поп пропал.
 На Беломорканале, вроде.
 Осиротевший храм в селе
 Стал филиалом зерносклада... 
Со дна воронки звал старлей: 
«Прости и выведи из ада!»

    Рука в крови. Лицо в слезах. 
В кармане — книжка коммуниста...
 И внял Господь на небесах
 Молитве слёзной атеиста.

    ВЕЛИКИЕ ДНИ 

Страстная седмица


    Тут каждый день велик, 
И Лик Христа яснее,
 Когда идёшь за Ним 
С дарованным крестом. 
Ни черни, ни элит
 Поддержки ждать не смея,
 Войдём в Иерусалим, 
Чтоб вместе со Христом 
«Осанну!» и «Распни!»
 Услышать и воскреснуть; 
За тьмой увидеть свет
 И снова пролистать 
Страстной Седмицы дни,
 В которых Слову тесно; 
И обновить Завет,
 И смертью смерть попрать.

    13 апреля 2023 г.
 Великий Четверг

    КИЕВО-ПЕЧЕРСКАЯ ЛАВРА В ОКРУЖЕНИИ

    Кому ещё тут не хватало пазла, 
Чтобы картинку грустную сложить?
 На Украине верным быть опасно.
 Вдвойне опасно Господу служить. 
Всё скачет обезумевшая лава.
 Кто с ней не скачет, будет больно бит.
 Окружена исчадьем ада лавра,
 И вызван на допрос митрополит.

    Когда-то после выстрела «Авроры»
 У лавры был расстрелян архиерей.
 Беда, когда в политике актёры. 
Им хочется трагических ролей...
 Когда весь мир — театр военных действий,
 Бездействовать грешно. Ты запиши: 
«Наступить мир, когда изгонят бестий
 Из Киева и собственной души».
    


    



     Священник Александр АВДЕЕВ 

    

    Маленький приход в деревне Пестрецово Ярославской области о. Александр возглавляет уже несколько лет, перед которыми были и семинария, и Литературный институт им. А.М. Горького.

    Стихи о. Александра — порождение души простой и чистой настолько, что их ладу веришь не сразу — неужели возможно «так» чувствовать, мыслить, рассуждать сегодня, в 2020-х годах, когда так много святого и непорочного подвергнуто и осмеянию, и проклятию? Возможно, оказывается, и верить, и любить — безутешно, истово — и сегодня...

    Сергей Арутюнов

     

    

    *    *    *

    Ветер тепло выдувает из храма — 
Мало ли в срубе пренищих щелей. 
Стужа зимы наступает упрямо —
 Что же осталось: гляди веселей!

    В детстве из дома смотрел на руины 
Храма, где службы проводим теперь.
 Нынче смотрю я на дом свой родимый,
 Где заколочены окна и дверь.

    Храм подновили, а дом развалился, 
И не грустить невозможно о нём. 
Верно, не очень усердно молился
 И не воздвиг вместе с церковью дом.

    Ветер тепло выдувает из дома.
 И не грустить невозможно о том.
 Стужа зимы наступает знакомо: 
Как воскресить сразу церковь и дом.

    Снова стою пред иконой склоненный 
Глядя на вьюгою дом продувной.
 Будут и церковь и дом обновленный, 
Только, мерещится, в жизни — иной.

     

    

    *    *    *

    Никуда, никуда не поеду — 
Где родился я, там и умру. 
Как вольготно затеять беседу 
С нашим дворником — поутру.

    В нас такие слова и поступки 
Меж которыми связь не найти. 
Да, бывает, отчалишь на сутки,
 И тоскуешь по дому в пути.

    Иль, однажды, укатишь на годы 
И захочешь забыть о былом. 
Но в попутные скорби, разводы 
Прихромаешь в отеческий дом...

    Никуда, никуда не поеду,
 Надо с паперти мусор убрать. 
С другом старым наладить беседу 
И ушедших навек — поминать.

    В нас такие дела и желанья, 
От которых порою солжешь.
 Говоришь: «не хочу расставанья...» 
А под утро, прощаясь, уйдешь.

    Не нормально прощаться навеки, 
И метла тяжела, что костыль.
 Но душевному проще калеке 
Мне глотать колокольную пыль.

    *    *    *

    Скандалы, ложь и осужденья,
 Борьба за власть, и выход на 
Премьера, мэра. Наслажденья 
Дает карманная казна 
И государства, иль завода... 
Позор от пошлого стиха.
 Больной ребенок от развода, 
Как мир болящий — от греха. 
Коль в январе дожди косые
 Да в среднерусской полосе,
 Знать ради власти показные 
Твои пожертвованья все. 
Досохрани от хитрой грязи 
Не пачканную часть души. 
Да не живи ты ради связей.
 Творца не любишь — не пиши!

    *  *  *

    Сбудется торжество — 
Просто оно вдали...
 Праздник — в свечах его: 
Жданные не пришли.

    Ты пересилил лень — 
Ум сберег для молитв.
 Долгим кажется день, 
Если в тебе болит.

    Прошлое, не тревожь — 
Мало ли бед, обид.
 Коль никого не ждешь, 
Быстро время летит.

    Зрелость уходит прочь,
 Хочется долгих лет.
 Чем нестерпимей ночь, 
Тем благодатней свет.

    *  *  *

    Тень забора на снегу. 
Даль блестит от снега.
 Чувство воли берегу,
 Оттого под ночь могу 
Землю спутать с небом.

    Над землей мерцанье звезд, 
Словно высший город. 
Побываю там всерьез — 
Я наверх воздвигну мост 
Из оков забора.

    Плыть по небу хоть во сне 
Слаще чем по морю.
 В деревенской тишине 
Радость скромная во мне,
 И не помню горя.

    А чего еще желать — 
Снег блестит что город.
 Одиноким мне не стать, 
Сверху сходит благодать 
По молитвам, скоро.

    Как же не благодарить 
Небо мне и землю.
 Пусть не сплю я до зари.
 Прилетают снегири 
Да рябину треплют.

    *    *    *

    Сегодня богородичное небо 
И солнце правды греет целый день. 
Душа не ждет ни дождика, ни снега... 
Сама себя не может видеть тень.

    А небо голубей моей фелони,
 В какой служил на праздник Покрова.
 Христово тело брал в свои ладони 
И говорил знакомые слова:

    «О, заступи, спаси, прости, помилуй,
 Убогих не забуди до конца...» 
Дай разум испугавшемуся миру, 
Где с детства зло вселяется в сердца...

    Сегодня богородичное небо, 
И солнце правды греет целый день.
 Не хочется ни дождика, ни снега,
 Сама себя не хочет видеть тень...

    *    *    *

    Заброшенная стройка... 
Заросшая земля...
 Дымящая помойка...
 Сухие тополя...
 Замалевать картину 
И снова написать:
 Господень храм, рябину
 И на скамейке — мать...

    *    *    *

    Меж кладбищем и алтарем, 
Между домами и престолом...
 Крест купольный сияет днем,
 Всегда он виден близким взорам.

    Вот загораются огни — 
Темнеет чуть в поселке мглистом. 
И ветер дует от зари, 
Да сыплет снегом багрянистым...

    И снова улица пуста, 
Как храм на всенощной укромный. 
Святые все-таки места: 
Зачем мне нужен мир огромный...
Здесь обо всех могу вздохнуть,
 Кого и знаю, и не видел. 
Наверно, это узкий путь, 
Каким учил шагать Спаситель.

     

    

    *    *    *

    Кроплю дома водой крещенской 
Не первый год по всей округе: 
Надеюсь, будут мир да щедрость, 
Не предадут друг друга — други. 
Больные выздоровят или 
Хотя бы легче станут боли.
 Что б люди в храмы заходили,
 Пусть для начала — поневоле.
 Не по любви, а для защиты 
От зноем выжженного поля.
 Чтобы красиво были сшиты 
Одежды праздничные к школе, 
Когда детишек провожают 
В начале осени учиться.
И рады были урожаю,
 В достатке вырастив пшеницы.
 Да и всему, что каждый просит,
 Склонясь, у Господа потайно... 
Одежды школьные под осень 
Пусть приумножим не случайно.
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