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    Дар напрасный, дар случайный, 
Жизнь, зачем ты мне дана? 
Иль зачем судьбою тайной 
Ты на казнь осуждена?

    Кто меня враждебной властью 
Из ничтожества воззвал, 
Душу мне наполнил страстью, 
Ум сомненьем взволновал?..

    Цели нет передо мною: 
Сердце пусто, празден ум, 
И томит меня тоскою
 Однозвучный жизни шум.

    А.С. Пушкин

    

    В часы забав иль праздной скуки, 
Бывало, лире я моей 
Вверял изнеженные звуки 
Безумства, лени и страстей.

    Но и тогда струны лукавой 
Невольно звон я прерывал, 
Когда твой голос величавый 
Меня внезапно поражал.

    Я лил потоки слез нежданных, 
И ранам совести моей 
Твоих речей благоуханных 
Отраден чистый был елей.

    И ныне с высоты духовной 
Мне руку простираешь ты, 
И силой кроткой и любовной 
Смиряешь буйные мечты.

    Твоим огнем душа согрета
 Отвергла мрак земных сует, 
И внемлет арфе Филарета 
В священном ужасе поэт.

    А.С. Пушкин

      

    Не напрасно, не случайно 
Жизнь от Бога нам дана, 
Не без воли Бога тайной 
И на казнь осуждена.

    Сам я своенравной властью 
Зло из темных бездн воззвал, 
Сам наполнил душу страстью, 
Ум сомненьем взволновал.

    Вспомнись мне, забвенный мною! 
Просияй сквозь сумрак дум, – 
И созиждется Тобою 
Сердце чисто, светел ум.

    Митрополит Филарет
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   В первую очередь хотел бы сказать, что суть монашеского подвига остается неизменной в любую эпоху. Во все времена вызовы чем-то похожи – ведь страсти человека остаются теми же. Духовная борьба проходит в нашем сердце и ведется она за то, останется ли человек с Богом или уйдет «на страну далече»? А если уже ушел, то вернется ли ко Христу покаянием? То, как протекает борьба, зависит во многом от внутреннего состояния человека – от его решимости быть со Христом, смирения перед Богом и целеполагания.

   О монашестве как об институте можно говорить с IV века, когда вокруг монастырей стали возводиться стены, насельники стали носить монашеское одеяние, а самое главное – произносить монашеские обеты, и они, эти обеты: девства, послушания и нестяжания остаются важнейшей отправной точкой монашеской жизни до наших дней. Первые иноческие уставы, составленные преподобным Пахомием Великим (392 – ок. 346–348), святителем Василием Великим (330–379), преподобными Иоанном Кассианом (360–435) и Венедиктом Нурсийским (480–547), созданы в разное время и в разных местах, однако одинаковы в духе.

   Все мы, монашествующие, – люди разного возраста, образования, привычек, устроения, – оставили мир и всё мирское ради одной цели – удостоиться Царствия Небесного, нетленных и вечных благ. Нужно помнить, что на этом пути мы не должны ожидать легкой и приятной жизни. По словам епископа Игнатия (Брянчанинова), «мы для того и вступаем в монастырь, чтоб открыть в себе скрытно живущие страсти и отношение нашего естества к духам злобы, которым оно поработилось произвольно. Для того мы разрываем узы с миром, оставляем общество человеков, родственников, имущество, чтоб увидеть наши внутренние узы и расторгнуть их десницею Господа» [1].

    

   

   Архимандрит Кирилл (Павлов) благословляет прихожан

    

   Во все времена в монастыре инока ждали и ждут искушения больше тех, с которыми он сталкивался и сталкивается в миру. Старец Иосиф Исихаст предупреждал: «Диавол сильно воюет против монахов. Так как хочет отомстить Христу. Говорит: “Смотри, Назарянин, вот Твои воины! Ты им обещаешь Вечное Царство, а они от Тебя отрекаются. Ради малого наслаждения гортани они следуют за мной!” – так похваляется бес. Поэтому тому, кто хочет стать монахом, нужно иметь большое самоотречение. И сказать себе, что ничем другим не будет жить в этой жизни. Но распнет самого себя, терпя каждое приходящее искушение: голод, жажду, наготу, обиды, оскорбления, огорчения всякого рода. А если этого не учтет, а придет, надеясь на хорошую жизнь, лучше пусть не приходит, а живет в миру, как хороший христианин, будь то мужчина или женщина» [2].

    

   

   Братия Данилова монастыря

    

   Борьба со страстями трудна. Преподобный Никодим Святогорец говорил, что «место, где происходит самая борьба, есть наше сердце и весь внутренний человек; время брани – вся наша жизнь» [3], а святитель Игнатий (Брянчанинов) предупреждает, что монах до самого гроба находится в опасности подвергнуться какому-либо искушению, не зная, откуда и в каком виде оно возникнет [4].

   Мы должны быть готовы к тому, что на протяжении всего нашего земного пути нас будут одолевать искушения, огорчения, скорби, нам придется вести борьбу с врагами нашего спасения, преодолевать вражеские козни, мы будем боримы диаволом, который не оставил и Самого Господа Иисуса, искушая Его в пустыне (см. Мф. 4:1–11; Лк. 4:1–13).

   В одной из глав книги – «Значение искушений Господа от диавола для пастыря Церкви» – владыка Феодор (Поздеевский), последний настоятель нашего монастыря перед закрытием, призывает каждого пастыря помнить и быть готовым к тому, что он будет искушаем диаволом по образу искушений в пустыне Господа Иисуса Христа, так как, ни больше ни меньше, «является продолжателем дела Христова по устроению Его Царства на земле» [5].

   Господь знает все наши грехи, но ждет нашего добровольного покаяния, горячего стремления исправить жизнь. Спаситель, помышляя обо всех, особенно же от тех, кто всецело предал себя Ему на служение, – монашествующих, – попускает нам искушения, чтобы, избегая превозношения и гордыни, мы вынужденно могли дойти до истинного смирения. Как же спасаться? Святые отцы советуют (и это не теоретические размышления, а многовековой духовный опыт) в борьбе со страстями призывать на помощь Господа, Пресвятую Богородицу и всех святых. При этом надо обязательно отметить, что помощь духовного отца – обязательное условие борьбы со страстями.

   Нет смысла повторять, что в духовной жизни без опытного руководителя невозможно достичь успеха. Митрополит Симбирский и Новоспасский Лонгин, отвечая на вопрос, зачем нужен духовник, говорил: «Христианству невозможно научиться теоретически. Настоящее христианское отношение к жизни передается от человека к человеку с апостольских времен. А сами апостолы были со Христом и восприняли во всей полноте евангельские истины благодаря тому, что Он Сам учил их не только словом, но и самой Своей жизнью» [6].

   Через слово, рожденное по благодати, учитель может правильно наставлять ученика, но важны не только слова. Митрополит Волгоградский и Камышинский Феодор (Казанов) вспоминал, что он как-то спросил своего духовного отца архиепископа Ярославского и Ростовского Михея (Хархарова):

   – Владыка, вот Вы меня ничему не учите – как мне быть-то?

   Тот ответил:

   – Ты же видишь, как я живу? Если хочешь, подражай. Если не хочешь, что толку мне тебе что-нибудь говорить.

   Надо отметить, что, несмотря на то, что за годы безверия монашеская традиция в России была прервана на уровне институций, всё это время она продолжалась на духовном уровне. Цепь духовного преемства крайне истончилась, но, к счастью, никогда не прерывалась. Духовный опыт передавался от учителя к ученику, со временем ученик сам становился учителем и передавал опыт своим ученикам.

    

   

    

   

    

   Русская Православная Церковь всегда славилась своими духовными наставниками. Быть духовником – это предельно ответственное церковное служение. Наставником может стать только тот, кто сам когда-то прошел школу послушания, усвоил также и духовный опыт предшествующих поколений, который передается ученикам от опытных духовников через общение и послушание. В преемстве духовного руководства, которое, как и апостольское преемство, идет от первохристианских времен, заключается сила монашества. Апостол Павел в Послании к Коринфянам писал: Я от Самого Господа принял то, что и вам передал (1 Кор. 11:23).

   Наши духовные отцы были духовными чадами других святых отцов. Так, мой духовник, у которого я исповедовался почти полвека, приснопоминаемый архимандрит Кирилл (Павлов), пришел в лавру, когда там, в числе первых насельников, был отец Иосиф (Евсенок) из Гефсиманского скита (в будущем схиархимандрит Иосия); за своим духовником, игуменом Израилем (Андреевым), он пошел в ссылку. С 1947 года в лавре подвизался архимандрит Серафим (Шинкарев) из Коренной пустыни под Курском. Великий молитвенник, одно время он нес послушание духовника. Это люди, которые принесли с собой в лавру традицию, дух. И этот монашеский дух не угас. Архимандриты Кирилл (Павлов), Наум (Байбородин), Петр (Семеновых; в схиме схиархимандрит Серафим), архимандрит Иоанн (Крестьянкин) и многие другие являлись прямыми наследниками несломленного русского монашества. Наши духовные отцы, приняв наследие от своих наставников, передали его нам, а наша задача приумножить и передать его неповрежденным последующим поколениям. Так продолжается традиция...

   Однако хорошо известно, что найти своего духовника непросто. Истинных светочей мало, но они все же есть, и Господь воздвигнет других, если мы сами будем стремиться ко Христу. Старая пословица говорит: «Будет послушник – найдется и старец». Тут есть два момента. Во-первых, есть ли такие старцы, которые могли бы руководить души ко спасению? Во-вторых, готовы ли мы сами исполнять всё, что нам будут говорить? Отсюда две крайности: с одной стороны, мы бросаемся без рассуждения исполнять всё, что прочтем у святых отцов о послушании, а с другой стороны, отмахиваемся от дельных разумных советов: «Это не для нас, этот “подвиг” не для нашего времени». И то и другое – ошибка.

   Следует также сказать, что помимо живого непосредственного общения «духовник – послушник», важнейшей составляющей иноческой жизни является постоянное многократное изучение трудов святых отцов, обращение в молитвах за помощью к ним. Отцы Церкви – живое воплощение Христова учения – оставили нам свои творения, в которых побуждают человека к доброделанию, рассказывают о духовной брани, о вражеских кознях и способах отражения их, делятся своим личным опытом преодоления.

   Но при этом один из почитаемых старцев нашей Церкви отец Николай Гурьянов предупреждал своих духовных чад: «Вы все ищите только духовников, а Евангелие забываете. У нас у всех один духовник – Евангелие. Это смысл жизни, наша живая вера, надежда и любовь. Мне даже обидно бывает, что ищут только человека, а Господа забывают. Это хорошо, если есть разумный, верующий батюшка, к которому можно обратиться, это счастье, но если Господь не послал – разве невозможно спастись?!» [7]. И, конечно же, главный духовник, Который у нас есть и всегда будет, – это Господь наш Иисус Христос.

    

   * * *

   В последние годы вопрос духовного попечения о насельниках монастырей активно обсуждался, что нашло свое отражение в «Положении о монастырях и монашествующих», принятом на Архиерейском Соборе Русской Православной Церкви в 2017 году. В нем было сказано, что духовное руководство со стороны игумена/игумении является основой жизни любого монастыря. Они должны быть крайне внимательны к духовной жизни своей паствы. На них возлагает Церковь ответственность за духовное развитие монастырской общины. «Духовное окормление братии – главнейшая обязанность игумена, ибо он должен будет дать пред Богом ответ за каждого члена братства», – сказано в «Положении...» (см. 5.2, 7.3). Задача игумена состоит прежде всего в том, чтобы открывать братии богатство духовной жизни, вести их к совершенству единения с Богом.

    

   

    

   В своих отношениях к братии настоятель ни на минуту не должен забывать, что главнейшей целью всей его деятельности является спасение душ врученного ему братства, для достижения которой и должны быть направлены все его душевные и телесные силы. Однако по-прежнему в некоторых наших обителях игумен и игумения воспринимаются не как духовный отец и духовная мать, а как администраторы и хозяйственники, призванные заботиться только о материальных нуждах братства.

    

   * * *

   Монашество – это самоотверженная борьба монаха со страстями, с грехом внутри своего сердца. И мы знаем, что как искушаемы были первые монахи, так искушаемы и нынешние. Но меняется мир, меняются и искушения, которые враг рода человеческого старается принести в монастырь. Одним из них является использование не по назначению гаджетов и Интернета. Конечно, в древние времена мирские новости не проникали с такой скоростью за стены монастырей, но ведь для врага – диавола – стен не существует. Можно в пустыне развивать греховные мысли, злиться на пустой глиняный горшок, роптать и «воевать» с разными неудобствами уединенной жизни, и тому есть примеры в патериках. Значит, «запрос» на искушения идет изнутри, по словам апостола Иакова: Каждый искушается, увлекаясь и обольщаясь собственною похотью (Иак. 1:14).

   «Искушения на инока возникают из следующих четырех источников:

   – из падшего нашего естества,

   – из мира;

   – от человеков;

   – от демонов.

   Собственно, [главный] источник искушений один: наше падшее естество. Если б естество не находилось в состоянии падения, то зло не возникало бы в нас самих, соблазны мира не имели бы на нас никакого влияния, человеки не восставали бы друг против друга, падшие духи не имели бы повода и права приступать к нам», – пишет святитель Игнатий (Брянчанинов) [8].

   Монах, да и каждый человек, поддается искушению тогда, когда его отношения с Богом в чем-то разладились, прервались, когда цель своей жизни он или утратил, или, по невниманию и по другим причинам, потерял из виду. Если человек осознает свою духовную болезнь, смиренно понимает, что своими силами он справиться не может – это уже очень много: в таком случае он способен принять помощь свыше и необходимое лечение. Духовная брань упрощается и даже со временем оставляет монаха, если в его жизни есть правильная цель. Этой целью является Христос. Когда эта цель определена как главная, и вся жизнь человека Христоцентрична, остальное в жизни обретает свой смысл и свое место.
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   В издательстве «Даниловский благовестник» готовится к выходу второе издание книги игумена Иннокентия (Ольхового) «Необычные вопросы обычных прихожан». Книга составлена из ответов батюшки на вопросы читателей монастырского интернет-журнала «Прихожанин». Посетители «Прихожанина» задают батюшке самые разные, порой действительно весьма необычные вопросы. Многие из этих вопросов можно отнести к разряду «неудобных». Но отец Иннокентий искренне считает, что в духовной жизни нет неудобных или закрытых тем, любой человек должен получить ответ на свой вопрос, и, если появляются вопросы, смущающие душу, не надо бояться их задавать.

   Будем рады, если размышления игумена Иннокентия пробудят в наших читателях желание изучать основы православной веры и жить духовной жизнью. Предлагаем вниманию читателей небольшой отрывок из книги.

    

   Прихожанин: Как верующему относиться к апокрифическим писаниям? Известно, что, помимо четырех канонических Евангельских текстов, существует порядка 50 апокрифических Евангелий и 15 апокрифических Деяний святых апостолов; есть даже апокрифическая литература, посвященная жизни и Успению Пресвятой Богородицы. Почему Церковь не включила эти тексты в Новый Завет? И можно ли верующему читать апокрифы?

    

   Игумен Иннокентий: Дело в том, что Церковь за тысячелетия своего существования соборным разумом определила те Священные книги, которые были написаны Духом Святым. Именно они и были включены в состав Нового Завета. Через них мы получаем благодать, которую Господь вложил в Свои собственные слова и апостольские тексты. Апокрифические писания, не вошедшие в Новый Завет, не имеют свойства богодухновенности. И, соответственно, польза от них весьма сомнительна, а возможен и вред. Дело в том, что в этих апокрифах есть вещи не просто соблазнительные, но и вступающие в противоречие с нашим пониманием Бога, которое мы получили из Священного Писания Ветхого и Нового Заветов.

   Конечно, каждый человек обладает свободной волей и может сам решать, что ему читать, но Церковь пытается направить верующих, потому что имеет в себе всю полноту истины на земле, которую Господь дал ей. Хочу еще раз обратить внимание читателей «Прихожанина» на то, что Церковь не запрещает читать апокрифические тексты, но и не рекомендует. Для того чтобы получить духовную пользу для спасения, Церковь советует читать именно Священное Писание. Чтение апокрифов такой пользы не даст.

   Кроме Священного Писания, есть немало другой полезной духовной литературы, написанной достойнейшими людьми, которая может принести духовную пользу. Это описание подвигов святых, их переживания, мысли, записанные ими в духовном состоянии, которое Господь дает тем, кто подвизается ради истины Божией. Я понимаю: человек по природе своей любопытен и ему всё интересно, но следует помнить, что Церковь предостерегает от излишнего любопытства.

   Проблема заключается еще и в том, что зачастую нет достаточно достоверных свидетельств, доказывающих авторство этих апокрифов, – только предположения, да и то косвенные и туманные. Мне могут возразить, что нет прямых доказательств и некоторых апостольских Посланий. Да, это так, но в них говорит Сам Дух Святой, Который почувствовала Церковь своим соборным чувством. Именно это дало возможность Церкви принять эти послания как апостольские и включить их в состав Нового Завета.

    

   Прихожанин: Почему Новый год мы празднуем позже остального мира? Почему не переходим на григорианский календарь?

    

   Игумен Иннокентий: Юлианский календарь, по которому живет Русская Православная Церковь, – это часть нашей древней церковной традиции. Перейдя на григорианский стиль летоисчисления, мы не сможем праздновать Пасху так, как это было установлено святыми отцами на Вселенских Соборах, и тогда христианская Пасха может наступить раньше иудейской. Западный мир на такое допущение согласился, но мы, православные, на это пойти не можем. Для нас это своего рода преемственность, связь, соединяющая нас с первыми веками христианства. Для православного человека, воспринимающего Церковь во всей ее полноте, проблемы с календарем нет. И, кстати говоря, юлианский календарь на самом-то деле более точный, чем григорианский, – недаром именно его используют при расчетах в астрономии.

   А то, что в Новый год, я имею в виду гражданский праздник, мы постимся, для верующего человека, думаю, тоже не проблема. Во-первых, сам пост не подразумевает уныния или страшной печали. И в пост можно радоваться. Только радости бывают разные. Не обязательно для этого напиваться, падать лицом в салат, с кем-то драться или плясать до упаду. Радость православного человека, она ведь иного рода... И, во-вторых, если ради Бога мы от чего-то отказываемся, – а именно это и составляет основу поста, – то Господь потом воздает нам сторицей. Никогда человек верующий, который что-то совершает во славу Христа, не остается ущемленным или обиженным. Ну, а то, что весь мир живет по другому календарю... Что ж, нельзя же быть во всем согласным с миром. Ведь что есть мир? Как говорил апостол Иоанн Богослов, мир – это совокупность страстей. Он призывал: не любите мира, ни того, что в мире, потому что мир – это похоть плоти, похоть очей и гордость житейская. Вот, что такое мир в истинном своем значении. А нам надо стремиться освободиться от рабства греха, от рабства страстей, от рабства падшей человеческой природы. Ради этого Господь пришел в наш мир. И именно этому служит Русская Православная Церковь.

    

   

   Поле монастырского подсобного хозяйства. Рязанская область

    

   Прихожанин: Почему Церковь не разработает отдельный постный устав для мирян? Ведь не всем мирянам по силам поститься так, как постятся монахи.

    

   Игумен Иннокентий: На самом деле в этом нет особой необходимости. Церковные уставы предлагают нам некоторый образец, который не является, собственно, конечной целью. Пост – это инструмент для борьбы с нашими собственными страстями. И нет такой задачи у Церкви «запостить» всех бедных и немощных мирян до смерти. Во всем необходима мера. Пост должен стать нашим помощником в духовной брани, а не врагом. И чтобы определить меру воздержания в посте, мы советуемся с духовниками. И как в любом деле кто-то может понести больший труд, кто-то меньший, а кто-то и вообще по немощи ничего такого понести не может, но если при этом имеет сердце сокрушенное и смиренное, то с радостью встретит его Христос!

    

   

    

   Прихожанин: Бывает, что некоторые люди грешат, потом идут в храм каяться. А после исповеди вновь грешат. Люди нецерковные порой спрашивают, неужели так можно: грешить, каяться, вновь грешить и снова каяться?

    

   Игумен Иннокентий: Грешить нельзя, никак нельзя... Но попробуйте не грешить! Попробуйте прожить без греха. Сможете? У меня так точно не получится... Даже святые считали себя величайшими грешниками, потому что знали свои слабости, немощи, недостатки. И согрешает ведь человек не только делом, но и в помыслах...

   И для нас, грешных, единственным спасительным лекарством является покаяние, потому что только оно после совершенного греха помогает восстановить утерянную связь с Богом. А то, что после исповеди мы вновь бываем не в силах совладать с грехом, – именно в этом проявляется наша немощь. Поврежденная грехом человеческая природа и не может ничего поделать без помощи Бога.

   Но не надо опускать руки, не надо падать духом. Напротив, человек должен всячески стремиться к исправлению своей греховности. Покаяние дает нам возможности для исправления и силы для борьбы с грехом. Конечно, плохо и неправильно, если человек, покаявшись во грехе, вновь грешит и не прилагает при этом никаких усилий к исправлению. Исповедавшись, необходимо бороться со своими страстями, бороться с той слабостью, которая приводит нас к греху. И получив на эту борьбу силы и Божие благословение в церкви, надо стараться избегать греха. В этом смысл покаяния.

    

   Прихожанин: Почему монахам при пострижении дают другие, порой весьма необычные имена? И почему монахи ходят в черном? В знак траура?

    

   Игумен Иннокентий: По поводу имен – бывает по-разному. Часто постригаемым в монахи имена даются простые, нам хорошо знакомые: Иоанн, Сергий, Михаил... Порой и вовсе при пострижении имя остается прежним. Но иногда имена даются редкие, но необычными они кажутся лишь на наш сегодняшний взгляд. Вы же понимаете, что, скажем, до революции были распространены другие имена, чем сегодня, а 1000 лет назад – совсем иные... Церковь живет не сегодняшним днем – ее история насчитывает две тысячи лет. А ведь была еще жизнь и до Христа. И с тех далеких времен до нас дошли такие имена, как Илия, Авраам, Исаак, Иаков... Просто от каких-то имен мы отвыкли, и потому сегодня они кажутся нам необычными.

   Какое имя дать монаху при пострижении – это решает тот, кто его постригает. Таково правило, такова церковная традиция. И не принято, чтобы постригаемый отказывался от предлагаемого имени. Возможно, он не сразу к нему привыкнет, но... со временем привыкнет. Вы спросите, почему тот, кто постригает, выбирает именно это конкретное имя, а не какое-либо другое? Так открывает ему Господь.

   Теперь о том, что касается цвета одежды. К слову сказать, преподобный Серафим Саровский носил светлый балахон из некрашеной ткани. В такой же одежде из некрашеной ткани ходили монахи во многих бедных монастырях. И к трауру это не имеет никакого отношения. Монахи выбирают одежду самую простую, самую скромную. Ее еще называют «одеждой смирения». Монашеское одеяние должно быть непраздничное. Черный цвет – он самый простой – куда уж проще?

    

   Прихожанин: Можно ли уходить из храма с литургии до целования креста, если возникли неотложные дела? И еще: надо ли обязательно оставаться в храме на молебен или панихиду после литургии?

    

   Игумен Иннокентий: Давайте начнем с конца этого вопроса. На молебен или панихиду оставаться можно по желанию. На литургии поминаются и живые, и усопшие. Но бывает и так, что в какой-то конкретный день исполняется годовщина со дня смерти близкого человека, или случилась беда, или нужна особая молитва о здравии родственника. В этом случае верующий может остаться после литургии на молебен или панихиду. Но это вовсе не обязательно и делается по желанию, по необходимости. Это так называемые требы, – когда человеку что-то требуется. Молебны и панихиды служатся, когда верующие об этом специально просят.

   Что же касается целования креста по окончании литургии... Если, конечно, у прихожанина есть неотложные дела – болеет кто-то из близких, маме или бабушке стало плохо, дочка попала в трудную ситуацию, – то, конечно, надо спешить домой. Что тут скажешь! Если же ситуация некритическая, то лучше все-таки дождаться завершения литургии. Это хорошая благочестивая традиция.

   Порой случается, что родители с детьми сразу после Причастия спешат уйти из храма. Понятное дело: маленьким детям надоедает долго стоять на одном месте. Но надо помнить, что если эта привычка с раннего детства не заложена, то потом подросткам очень трудно бывает войти в церковный ритм. Потому важно лаской и молитвой приучить детей к тому, что литургия – это цельная служба и важно достоять ее до конца.

    

   Прихожанин: У нас на приходе продается много товаров с изображением икон и святых. Календари, сумки, полиэтиленовые пакеты, разделочные доски, которые можно повесить на стену. И вот недавно среди прихожанок по этому поводу разгорелся спор. Одни говорят, что это грех – покупать такие вещи, держать их у себя дома и носить в таких сумках продукты. Другие считают, что это можно делать.

    

   Игумен Иннокентий: Здесь всё достаточно просто. Что касается календарей – это дело хорошее, Данилов монастырь тоже печатает такие календари. И хорошо, когда у вас в доме есть календарь с изображением икон или монастырей. Раньше, когда икон было мало, люди вырезали изображения святых, наклеивали их на доски, вешали на стену и молились перед этими образами. Сейчас любую икону можно купить в церковной лавке.

   Другое дело, что если человеку календарь с изображением святых уже не нужен, не стоит выбрасывать его на помойку. Насчет сумок и пакетов... Одно время было немало разговоров по этому поводу: допустимо или недопустимо. Если на пакете изображено что-то нейтральное, скажем, силуэт монастыря, то таким пакетом можно пользоваться как хозяйственной сумкой. Если же на нем изображен образ святого, то относиться к нему надо с уважением и благочестием. В таком пакете можно хранить, скажем, святое Евангелие. Священники часто используют такие пакеты, чтобы носить в них свое облачение или какие-то освященные предметы.

   Во многих православных странах, скажем, в той же Греции, спокойно относятся к таким предметам. У нас в России отношение к святыне более трепетное. Как ни смешно, но в советское время коммунисты приучили верующих людей, что святыню надо беречь, иначе можно было ее лишиться. И это правильный подход. Поэтому повторю: такого рода предметы можно использовать для повседневных нужд, но если вдруг пакет, сумка или календарь вам уже не нужны, не выбрасывайте их в мусор и не используйте для хозяйственных нужд так, чтобы лик святого, пусть даже и на пакете, мог случайно оказаться в непотребном месте.

    

   Прихожанин: Я мусульманка, но часто прихожу с подругами, тоже мусульманками, в православный храм. Здесь я чувствую себя очень спокойно, на душе становится хорошо. Но имею ли я право находиться в православном храме?

    

   Игумен Иннокентий: Любой человек может прийти на любую службу в православный храм. За одним исключением: находиться на службе, которая называется литургия, человек некрещеный может до того, как диакон возгласит: «Елицы оглашеннии, изыдите, оглашеннии, изыдите; елицы оглашеннии, изыдите». В древности оглашенными называли тех, кто еще только готовился к Святому Крещению. «Оглашеннии, изыдите» означает, что некрещеные люди должны покинуть храм. Словами «оглашеннии, изыдите», произносимыми диаконом или священником, заканчивается первая часть литургии. Она так и называется – литургия оглашенных. После этих слов начинается литургия верных, то есть принявших православную веру через Святое Крещение. На литургии верных верующие причащаются Тела и Крови Христовых. Вот в этот момент, когда завершается литургия оглашенных и начинается литургия верных, все некрещеные должны покинуть храм. Это правило соблюдается с древности. На литургию верных, на принятие Святых Христовых Таин остаются лишь верные – крещеные. Но выгонять, конечно, никто вас не станет. Я знаю, что в Иерусалиме, например, нередко мусульмане приходят помолиться ко Гробу Господню.

    

   Прихожанин: Несколько лет назад моя подруга под моим влиянием пришла к Богу. Она стала регулярно ходить в церковь, исповедоваться, ездила по святым обителям, много молилась. Вместе мы ходили к одному и тому же духовнику. Потом она на какое-то время выпала из поля моего зрения, а позже я узнала, что она из Церкви ушла в секту. Я пыталась ее увещевать, говорила, что это большой грех, а она в ответ мне сказала: «Не навязывай мне свою форму общения с Богом. Я такая же христианка, как и ты, ничем не хуже, просто мы в нашей группе общаемся теснее, чем вы в вашем храме, и мы гораздо ближе к Богу, чем вы». Как мы только с ней ни спорили и ни ругались! Но я не смогла ее переубедить. В итоге мы теперь не общаемся. Как быть?

    

   Игумен Иннокентий: Вот вам хорошая иллюстрация к вопросу о том, надо ли спорить о вере. Понятно, что происходит, когда люди начинают ожесточенно спорить. Потому не нужно никого ни в чем переубеждать. Это ничего не даст. И, кстати, упомянутая дама, та, которая перешла в секту, была права, когда говорила: «Не надо навязывать свою форму общения с Богом». Действительно, не надо ничего никому навязывать. Никогда! Каждый живет так, как считает нужным и выбирает свой путь в этой земной жизни. Нет никакого смысла в том, чтобы убеждать кого-то в правоте своей веры – лучше покажите это своим образом жизни. Люди бегом побегут в Православную Церковь, если мы будем жить, как жили апостолы Христа и первые христиане. Ведь когда люди видели, как они свято и хорошо жили, без всякого принуждения шли за последователями Спасителя и крестились. Ученики Христа ни с кем не спорили, никому ничего не доказывали, – они просто рассказывали о Христе и во имя Его совершали чудеса. И люди им верили.

   То, что человек ушел из Церкви в секту, конечно, печально, но это его решение. Бог дал нам свободу выбора. Ведь и от Христа уходили люди, хотя Сам Бог говорил им о смысле и цели жизни. Спаситель раскрывал перед людьми истину, самые сокровенные тайны бытия, но и от Него уходили те, кто был не в состоянии вместить в себя Его слова.

   О том, почему люди вообще соблазняются в отношении Православной Церкви, очень хорошо сказал владыка Тихон, ныне митрополит Симферопольский и Крымский. Он пояснил, что причин для такого ухода из Церкви две: первая – мы сами своими дурными поступками даем повод для соблазнов; а вторая причина – поразительное невежество людей.

   Нередко причиной выступает обычный человеческий фактор: кого-то в церкви осудили или неприветливо встретили, сказали что-то грубое или глупое... И второе – невежество тех, кто уходит из Церкви, потому что если человек знает основы своей веры, понимает, где ее корни и каков ее смысл, вряд ли он захочет куда-то уходить...

   Что посоветовать автору вопроса? Только одно – молиться за подругу. Молитва – лучший и самый действенный способ. Второй способ помочь такому человеку – стараться самому жить по вере, чтобы люди видели наше доброе сердце, нашу любовь к ним и не отворачивались от нас и от Церкви.

   Потому так важно просто любить своих близких и друзей, помогать им, жалеть их, приходить им на помощь и, если это нужно, даже терпеть какие-то обиды, – то есть быть настоящим христианином.

    

   Прихожанин: Мне приходится работать 6 дней в неделю. Поэтому хозяйственными делами я вынуждена заниматься в воскресенье. Знаю, конечно, что это грех – стирать, мыть, убирать квартиру, но как мне быть в такой ситуации?

    

   Игумен Иннокентий: Есть ситуация идеальная, а есть – реальная. В идеальной ситуации можно и нужно руководствоваться заповедью «Чти день субботний». Для нас это воскресный день. Но в реальности, когда приходится так много работать, как пишет читательница, хозяйке сложно выделить Богу целый день. Что можно посоветовать? Церковь в таких случаях всегда говорит: «Выделите Богу пусть не целый день, но хоть небольшую его часть».

   Мы ушли от иудейского формализма. Господь ведь именно за это обличал иудеев – не будьте формалистами. Дело не в букве, а в духе. У иудеев, когда начинается шабат, им не дозволяется ничего делать, нельзя готовить пищу, ходить – не более двух тысяч шагов, даже кнопку лифта в доме нажимать нельзя. Слава Богу, мы живем иначе. Поэтому прихожанке можно ответить так: сходи утром на литургию в храм, внимательно помолись сердцем Богу хотя бы этот один час. За час ведь хозяйство не рухнет, не развалится, а потом иди и занимайся домашними делами. Важно в день воскресный найти время на молитву к Богу, показать на деле свою любовь к Нему. Ведь когда мы кого-то любим, мы думаем об этом человеке, заботимся о нем, стараемся чаще общаться, быть с ним на связи. Если мы чувствуем любовь к Богу, то она должна в чем-то воплощаться.

    

   Прихожанин: Почему Церковь не требует убрать с Красной площади тело главного убийцы православной веры – Ленина? Почему на Красной площади, в самом сердце России, у Кремлевской стены по-прежнему находятся захоронения людей, которые взрывали храмы, монастыри, расстреливали священников и монахов? Почему эти бандиты и убийцы православной веры – Сталин, Свердлов, Дзержинский, Жданов, Вышинский и другие – продолжают лежать возле Кремля?

    

   Игумен Иннокентий: Этот вопрос возникает оттого, что его автор представляет себе Церковь не тем, что она есть на самом деле. Церковь – не организация и не партия. Церковь – это люди. Есть священники, есть монахи, есть миряне. Это всё Церковь. Отдельные члены могут заявлять о своей позиции. Лично я очень желал бы, чтобы Ленина, наконец, похоронили и убрали этот несчастный и мрачный некрополь от Кремлевской стены. Красная площадь все-таки не подходящее место для кладбища. Но...

   Нельзя забывать, что есть немало людей, которым хочется, чтобы этот некрополь в Кремлевской стене и Ленин в мавзолее продолжали бы оставаться на прежних местах. И что делать в такой ситуации? Идти с этими людьми на конфронтацию? Мне не хочется разжигать в людях ненависть, если для кого-то мертвое тело возле Кремля является предметом принципиальной жизненной позиции. Сам я, окажись у Кремля, обойду мавзолей стороной и зайду в храм на Красной площади, помолюсь кремлевским святыням, но не буду ставить целью своей жизни захоронить Ленина или выкопать из могил Сталина, Землячку или Вышинского... Кто их туда положил? Общество, люди. Пусть люди и решают, когда их оттуда убирать. Думаю, все верующие с большой радостью поучаствуют в перезахоронении Ленина.

    

   

    

   Кроме того, кому именно автор вопроса предлагает адресовать эти требования? Президенту страны? Государственной Думе? Или лидеру коммунистической партии? Это – первое.

   И второе: любое подобное действие сегодня снова приведет к разжиганию вражды. Ведь, как показывают опросы, в нашей стране по-прежнему много коммунистов. И они не просто будут протестовать, они готовы проливать кровь за свои ценности. Зачем Церкви это противостояние? Когда всё наше общество сможет договориться, тогда это и надо будет сделать. Но только мирным путем. Задача Церкви все же заключается не в том, чтобы воевать с трупами, а в том, чтобы воспитывать людей. И усилия Церкви по воспитанию людей, их просвещению, в конечном итоге приведут к тому, что эти трупы уберут с Красной площади.

   Сегодня, к сожалению, большой проблемой остается невежество. Вот с этим надо бороться. Церковь борется за души человеческие, борется с грехом, но не с какими-то неразумными политическими действиями.

   Церковь жила в тяжелые времена Римской империи, когда кругом были языческие капища, но и тогда совершались чудеса и были великие святые. Так же, как и в советское время, когда вообще всё было поставлено с ног на голову. Мавзолей – это не препятствие для спасения. А вот ложь, вражда, ненависть – это препятствия. Что нам выбрать? Чтобы пока стоял мавзолей с телом Ленина, но было бы спокойствие и равновесие? Или развернуть войну за уничтожение мавзолея и столкнуться с ненавистью, враждой и кровопролитием? Что лучше? Думаю, ответ очевиден. Когда все люди поймут, что это можно сделать спокойно, мирно, без стрельбы, то они с радостью это сделают. Уверен, что захоронение Ленина и ему подобных – вопрос времени и воспитания.

    




     
   

   В истории Данилова монастыря есть очень важный, но почти неизвестный факт: 13 сентября 1838 года Митрополит Московский Филарет (Дроздов), фактический глава Русской Церкви того времени, освящал только что построенный Троицкий собор монастыря. Но главным в этом событии было то, что владыка произнес проповедь на важнейшую для тех лет богословскую тему: взаимодействие Священного Предания и Священного Писания. В то время, когда протестантское богословие абсолютизировало Священное Писание и забывало про Предание, у католиков, наоборот, предпочтение отдавалось Преданию.

   Перед Православием встала задача: найти ту золотую середину, тот царский путь, на котором и Писание, и Предание Церкви образуют единое духовное целое. Этому и посвящено слово владыки Филарета, произнесенное в Даниловой обители...

    

   Говорено Сентября 13 года 1838;
 напечатано в Хр. Чт. 1838 г.

    

   Хвалю же вы, братие, яко вся моя помните,
 и якоже предах вам, предания держите.

   1 Кор. 11:2

    

   Святый Апостол Павел, преподавая Коринфским Христианам спасительныя наставления, хвалит их за то, что верно сохраняют предания. Какия это предания? – Сие можно усмотреть из тех его изречений, которыми он напоминает и дополняет предания. Он говорит, что «муж не должен есть покрывати главу» (1 Кор. 11:7) во время молитвы: вот дополнение предания, которое показывает, что сему предшествовало предание о церковной молитве. Далее говорит он: «еда домов не имате, во еже ясти и пити? Или о Церкви Божией нерадите?» (1 Кор. 11:22) Сие обличение случайного безпорядка и неблагочиния в Церкви показывает, что сему предшествовало предание о святости Церкви, по которой она совсем не то, что простой дом, и требует благоговейного внимания. С особенною же ясностию, как на предмет предания, указывает Апостол на таинство Тела и Крови Христовы, когда говорит о сем: «аз приях от Господа... и предах вам» (1 Кор. 11:23). Таким образом оказывается, что Апостол хвалит Коринфских Христиан за соблюдение преданий о церковной молитве, о святости храма, о Божественной литургии.

   Взирая на сей храм, благолепно устроенный, и ныне благодатию Божиею освященный, помышляя, что сие сделано не по какому либо требованию, или необходимости, но по свободному усердию к Богу и святыне Его, по желанию, чтобы здесь непрерывно совершались церковныя молитвы, и приносима была безкровная жертва о душах живущих и преставльшихся, и чтобы место печальных воспоминаний превратилось в сокровищницу благодатных и спасительных утешений, – хвалю в душе моей предпринявших и совершивших сие Богоугодное дело. Но поелику похвала моей мерности не была бы для них наградою, какой им желаю: то призываю на помощь Святаго Апостола Павла, показую ему дело, подобное тому, что похвалил он в Коринфянах, и молю его преподать свою Апостольскую похвалу и благословение и здешним братиям. «Хвалю вы, братие, яко вся Апостольская помните, и якоже предаша нам Богоноснии Отцы, «предания держите» (1 Кор. 11:2).

   Заслужить Апостольскую похвалу за верное соблюдение истинных преданий должно быть желательно всякому сыну Церкви. И так внимания каждаго достойно учение о преданиях.

   С тех пор, как учение Христианское заключено в священныя книги, Святая Церковь, для верного и неизменного сохранения сего учения, имеет обычай и правило, не только мысли сего учения на непреложном свидетельстве Богодухновенного Писания утверждать, но и самыя слова и выражения, для означения важнейших предметов и частей учения заимствовать из того же чистаго источника Писания. Так, если тщательно разберете Символ Православной веры, и сличите его с священным Писанием: то найдете, что Святые Отцы Никейского и Константинопольского Вселенских Соборов изобразили в нем догматы веры не своими словами ни выражениями, но взятыми из Священного Писания, и таким образом Символ веры имеет для нас сугубую важность; ибо не только в нем изрекают истину Отцы Церкви, но и само Священное Писание, само слово Божие говорит их устами. Подобно сему и в учении о преданиях самое сие понятие, и самое наименование «предания» заимствуется из Священного Писания, как уже и показали мы отчасти из слов Святаго Павла.

   Но главнейшим основанием сего учения можно принять следующее изречение того же Апостола: «темже убо братия, стойте и держите предания, имже научистеся, или словом, или посланием нашим» (2 Сол. 2:15).

   Вот вместе, и учение для разумения, и учение для исполнения, и заповедь о преданиях, и введение в познание преданий. «Стойте и держите предания», т. е. твердо и постоянно соблюдайте: вот заповедь, выражение непременной обязанности, соблюдать предания. «Предания, имже научистеся или словом, или посланием нашим»: вот, вместе с наименованием преданий, руководство к истолкованию сего наименования. «Преданиями» называет Апостол все то, чему от него «научились» Христиане, яко от Апостола, относительно веры, священноначалия, Богослужения, благочиния церковного и правил жизни. Далее он различает два вида предания: предание посредством «послания», или писанное предание, и предание посредством «слова», или неписанное предание. Но как предание писанное простее и обычнее означается наименованием Священного Писания: то наименование предания обыкновенно употребляется для означения того, чему не посредством Священного Писания, но посредством слова и примера мы научились от Святых Апостолов и Святых Отец.

   Достойно примечания, что Апостол нераздельно и равно заповедует держаться и преданий посредством «слова», и преданий посредством «послания», или иначе сказать, велит нераздельно и равно держаться и Священного Писания и священных преданий. Предания и Богодухновенное Писание стоят у него рядом; он требует от нас не меньшаго внимания и ревности к преданиям, как и к Богодухновенному Писанию. Нужно ли более сего, для удостоверения о важности преданий, и для побуждения к верному соблюдению оных?

   Здесь мог быть и конец учению о преданиях, если бы мы, подобно непосредственным ученикам Апостолов, имели пред глазами и непосредственное Апостольское, и потому несомненно истинное, предание.

   Но уже Христианския предания прошли чрез многия страны, народы, языки, чрез многие веки. К первоначальным преданиям Апостольским присоединились предания Отеческия разных степеней древности. В некоторых частях преданий оказалось разнообразие, простирающееся до противоречия. Сделалось нужно изследование подлинности и достоинства преданий, – изследование, не всегда удобное и не всякому доступное. Для удостоверения в подлинности и достоинстве преданий, всего лучше было бы с точностию знать их начало: но оно нередко скрывается в туманной дали прошедшаго. Теперь что делать?

   Прежде, нежели скажем, что должно делать, – посмотрим, что делают. Одни обращают все внимание на то, что в преданиях есть темного и недостоверного, и отсюда выводят догадку, не суть ли оныя дело, если не просто человеческое, то по крайней мере, преданное Провидением произволу людей и случайностям времен, и не позволительно ли освободить себя от дальней заботы о преданиях, тогда как «имамы известнейшее Пророческое» и Апостольское «слово» в «Богодухновенном писании, могущее умудрити во спасение», «да совершен будет Божий человек, на всякое дело благое уготован» (2 Тим. 3:15–17). Другие, обращая внимание только вообще на заповедь соблюдать предания, без изследования, без разсуждения, слепо держат предания, как-нибудь упадшия на их руки, не стараясь дознать их подлинность, достоинство и чистоту. Что же должно делать? – Должно остерегаться обеих крайностей, теперь указанных.

    

   

   Троицкий собор и Надкладезная часовня. 1920-е гг.

    

   Священное Писание начато чрез Моисея. Как же до того, в продолжении столь многих веков от начала мира, сохранялась и распространялась истинная вера, и учреждалось сообразное с нею Богослужение? – По преданию. Следственно предание было точно такое же орудие Божие ко спасению человеков, как и Священное Писание.

   Священное Писание Нового Завета начато чрез Евангелиста Матфея, спустя восемь лет по вознесении Господнем на небо. Где же до того было Евангелие, основание догматов, учение жизни, устав Богослужения, законы управления церковнаго? – В предании. Богодухновенное Писание, по свидетельству одного из священных писателей, именно, Святаго Евангелиста Луки, есть только продолжение и неизменнее особенным устроением Духа Божия упроченный вид предания. «Якоже предаша нам, иже исперва самовидцы и слуги бывшии Словесе, изволися и мне по ряду писати» (Лк. 1:2–3).

   Вы хотите все утверждать на незыблемом основании Священного Писания. Очень хорошо. Так и должно. Между тем откуда известно вам, какия книги суть священныя, и почему та или другая из них точно принадлежит к числу священных? – Сие известно большею частию из предания. И так самое Священное Писание пользуется пособием предания.

   Если так важно истинное предание, прежде писания, и вместе с писанием: то когда же могла бы уменьшиться его важность? Разве тогда, когда писание, став на место предания, сказало бы нам, что уже не нужно заботиться о предании? Но писание говорит противное сему: «стойте и держите предания, имже научистеся или словом, или посланием».

   Впрочем, если даже Апостолов должно было испытывать в том, истинные ли они Апостолы, как сие видно из того, что в Откровении Святаго Иоанна Сам Господь одобряет дело Ангела Ефесския Церкви, «икусившаго глаголющияся быти Апостолы и обретшаго их ложных» (Откр. 2:2): то кольми паче после Апостолов, чрез столь многия руки, чрез столь многие веки прошедшия предания, нужно испытывать, суть ли оне истинныя Апостольския и Святоотеческия, и не подверглись ли неправым изменениям и чуждым применениям. Без сей осторожности наше служение Богу может подвергнуться тому же осуждению, которым Господь поразил Фарисеев и книжников Иудейских, державших предания старец: «всуе чтут мя, учаще учением, заповедем человеческим. Оставльше бо заповедь Божию, держите предания человеческая» (Мк. 7:7–8).

   Спросят, может быть: как же предохранить себя от сего осуждения? Как испытать предания, и отличить несомнительное? – Надежнейшее для сего, и удобнейшее к употреблению правило извлекаю из приведенного теперь изречения Господня. Испытывай предание посредством Слова Божия и посредством заповедей Божиих. Если предание противоречит Слову Божию; если оно ведет тебя к нарушению заповеди Божией: то знай, что это человеческое, не истинное предание, что такое предание соблюдал бы ты «всуе», между тем как нарушение заповеди Божией осудило бы тебя.

   Другое правило для испытания преданий можно извлечь из следующаго изречения Святаго Апостола Павла к Тимофею: «да увеси, како подобает в дому Божии жити, яже есть Церковь Бога жива, столп и утверждение истины» (1 Тим. 3:15). Если Церковь есть столп и утверждение истины: то в ней должно искать истины, и ею можно поверять требующую дознания истину, и особенно истину преданий, которых Церковь есть единое верное хранилище. Приемля предание от единыя, Святыя, Соборныя и Апостольския Церкви, «стойте» в нем, не колеблясь напрасными сомнениями, «держите» оное, с упованием благоугодить Богу. «Да держим, – поучает Апостол, – исповедание упования неуклонное, – не оставляюще своего собрания», т. е. собрания Вселенския Православныя Церкви, «якоже есть неким обычай» (Евр. 10:23, 25). Примечайте, братия, что еще в Апостольския времена были некие, имевшие обычай оставлять собрание Вселенския Церкви: не дивитесь, если и ныне встречаете неких, имеющих сей несчастный обычай. А если такие люди станут предлагать вам свое предание: то можете знать предварительно, что люди, оставившие Церковь, «столп и утверждение истины» (1 Тим. 3:15), конечно, предложат вам предание или ложное, или поврежденное, или по крайней мере, краденое и неблагословенное; и, конечно, ложное не спасет, поврежденное не исцелит, краденое не обогатит, неблагословенное не принесет благословения.

   Прославим, братия, Бога, сподобившаго нас быть чадами и членами истинныя и Святыя Церкви, в которой истинное и святое предание, – не просто видимое и словесное предание учения, правил, чиноположений, обрядов, – но с сим вместе и невидимое, действительное преподаяние благодати и освящения, сходит с неба на землю, «яко роса аермонская на горы Сионския», течет непрерывно и неизсякаемо, и орошает священноначалие и священнодействия, «яко миро на главе, сходящее на браду, браду Аароню, сходящее на ометы одежды его» (Пс. 132:2–3), так что помазанные Духом Святым Апостолы помазуют тем же духовным миром Святых Отцев, и сии своих преемников из века в век, Святители подают освящение храмам и таинствам, и взаимно храмы и таинства подают освящение Святителям, почему, прикасаясь к нынешней святыне, вы прикасаетесь к той же благодати, которая излиялась в сошествии Святаго Духа на Апостолов.

   Да держимся неуклонно сего чистаго и живаго источника. Яко чада послушания, с усердием и любовию да приемлем от уст и рук Матери нашея Православныя Церкви чистое учение веры и жизни, истинное благодатное освящение, верное руководство к жизни вечной. Аминь.

    

   

   Митрополит Московский и Коломенский Филарет (Дроздов).
 Неизвестный художник. Втор. пол. XIX в.
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   Основным источником информации о жизни архимандрита Феофилакта является послужной список 1843 года [1]. Известно, что в монашество он был пострижен 1 апреля 1801 г. в Николаевском Пешношском монастыре, в том же году рукоположен во иеродиакона, в 1802 г. – в иеромонаха.

   Управленческая и хозяйственная деятельность иеромонаха (с 1815 г. – игумена, с 1819 г. – архимандрита) Феофилакта разнообразна и связана с московскими и подмосковными монастырями: в 1806–1815 гг. он был строителем Сретенского монастыря, с 1815 г. наместником Чудова и игуменом Николо-Угрешского монастыря, с 1819 г. архимандритом в Дмитровском Борисоглебском монастыре. Несколько месяцев в 1822 г. управлял московским Златоустовским монастырем, в сентябре 1822 г. переведен в Данилов. Наконец, 29 апреля 1831 г. уволен на покой в Николаевский Пешношский монастырь, где начиналась его монашеская жизнь. По данным на 1843 г., находился там же, охарактеризован как «кроткий старец».

   В послужном списке 1813 г. записано, что иеромонах Феофилакт из московских мещан [2], в списке 1843 г. – из купеческого сословия. К этому вопросу мы еще вернемся, но очевидно, что в миру он профессионально занимался хозяйством. Список тех объектов, которыми он заведовал уже в монашестве, весьма внушителен, особенно с 1814 г. Причина понятна: после освобождения Москвы от французов в Сретенском монастыре находился преосвященный епископ Дмитровский Августин (Виноградский), фактический глава Московской епархии, и иеромонах Феофилакт стал его непосредственным помощником.

   В архиве нашелся документ 1813 г. с доношением Святейшему Синоду от епископа Августина: «Наконец, когда крови жаждущий и хищный враг изгнан был из столицы: в восстановлении святыни, в устроении соборов и других храмов, в исполнении многих поручений моих оказали особенную ревность и деятельность... Сретенского монастыря строитель иеромонах Феофилакт» [3]. 23 июня 1813 г. Феофилакт был награжден набедренником, 28 июля «за усердие ко Святой Церкви во время нашествия неприятельского» награжден наперсным крестом.

   Владыка оценил управленческие способности иеромонаха Феофилакта. Если в 1809–1813 гг. он был только «при осмотре в Благовещенском соборе ризничных и церковных вещей», то в 1814 г. «имел смотрение за строением Ивановской колокольни до совершенного ее окончания», тогда же препоручен ему в смотрение Чудов монастырь, тогда же он определен в Лавру «для исправления комнат новоучрежденной Академии, в Вифанской семинарии имел за строением особое смотрение до совершенного окончания».

   С 1815 г. игумен Феофилакт одновременно возглавлял кремлевский Чудов и Николаевский Угрешский монастыри. Причем Чудов находился под его попечением до 1821 г.: по архивному делу «О переводе архимандрита Серпуховского Высоцкого монастыря Гавриила в московский Знаменский монастырь» [4], имущество Знаменского монастыря (казенное церковное и монастырское) архимандрит Гавриил принял от наместника кафедрального Чудова монастыря архимандрита и кавалера Феофилакта.

   31 августа 1816 г. игумен Феофилакт «Его Императорским Величеством по засвидетельствованию Преосвященного Августина за отличное усердие при восстановлении духовной части в Москве после неприятельского нашествия Всемилостивейше пожалован кавалером ордена св. Анны 2-й ст. и получил при рескрипте за собственноручным Его Величества подписанием знаки оного»[5].

   С 1816 г. игумен Феофилакт находился комиссионером при построении домов в бывшем Крестовоздвиженском монастыре для священнослужителей Большого Успенского собора до совершенного окончания строения, в 1816–1817 гг. при золочении главы на Ивановской колокольне и при возобновлении наружностей Покровского и Василия Блаженного собора, при построении домов в бывшем Ивановском монастыре для жительства Духовной типографии служителей, в 1817–1818 гг. при переливке Большого Успенского колокола, в 1818–1820 гг. при построении домов в бывшем Георгиевском монастыре для жительства соборян Благовещенского и Архангельского соборов.

   В 1818 г. Феофилакт стал казначеем Библейского общества (с 1822 г. – еще и директором).

   5 мая 1818 г. при крещении в Чудовом монастыре новорожденного великого князя Александра Николаевича, будущего императора Александра II, его отец, тогда великий князь Николай Павлович, соизволил пожаловать игумену Феофилакту наперсный бриллиантовый с алмазами крест. В 1819 г. Феофилакт получил бронзовый наперсный крест с надписью 1812 года.

   Уже будучи архимандритом Дмитровского Борисоглебского монастыря, Феофилакт в 1819–1820 гг. находился при построении в Воскресенском, именуемом Новый Иерусалим, монастыре, в 1821 г. при перестройке комнат для консистории.

   Итак, деятельность архимандрита Феофилакта исследователям достаточно хорошо известна, чего нельзя сказать о его личных данных. Здесь информации было совсем мало. Родился около 1770 г. Какое имя носил до пострига, когда умер – неизвестно: названная в «Историческом описании московского Златоустовского монастыря» [6] дата (1842 г.) явно неверна, если существует послужной список 1843 г. Социальное происхождение – московский мещанин или купец.

    

   

   

    

   В московском архиве есть дело 1800–1802 гг. «По прошению разных лиц об определении их в число братства Николо-Пешношского монастыря». Судя по рапорту в Московскую духовную консисторию строителя Дмитровского Николаевского Пешношского монастыря иеромонаха Макария, в 1800 г. определены в число братства, с надеждой пострижения в монашество, 6 человек: московские мещане Федор Петров Суслеников и Петр Алексеев, мещане города Рузы Василий Петров Нестеров и Дмитрий Авдеев, города Дмитрова Семен Павлов Баландин и крестьянин Дмитровской округи Озерецкой волости деревни Лебедевой Иван Иванов [7]. Возможно, это не полный список, но достаточный для анализа. Купцов в списке нет. Московских мещан двое, обоим в 1800 г. по 30 лет – возраст подходит для Феофилакта. В деле имеются прошения о поступлении в братство с подписями просителей, и подпись Федора Сусленикова очень похожа на более поздние подписи архимандрита Феофилакта.

   Найти новые зацепки удалось в истории храма Рождества Богородицы на Кулишках (сейчас Аланское подворье в Москве). В 1818–1822 гг. диаконом в этом храме служил Алексий Никитич Бобринский [8]. В 1821 г. у него родился сын Симеон, восприемником стал Дмитровского Борисоглебского монастыря архимандрит Феофилакт [9]. В 1822 г. родился сын Николай, восприемником указан Московского Златоустова монастыря архимандрит Феофилакт [10]. Умер диакон Алексий Бобринский 28 апреля 1822 г. в возрасте 25 лет, похоронен на Даниловом кладбище: «Оное погребение исправлял Московского Златоустова монастыря Архимандрит Феофилакт с священно- и церковнослужителями означенной церкви и с другим посторонним духовенством» [11]. Остались маленькие дети, и вдова избрала опекунов над имением, одним из них назван архимандрит Златоустова монастыря Феофилакт. Консистория не утвердила предложенную кандидатуру, опекуном стал другой человек [12]. Но четыре (!) упоминания архимандрита в личных документах диакона позволили предположить, что архимандрит являлся родственником Бобринского или его жены.

   Поиски в родне самого диакона результатов не дали, ответ нашелся в документах его жены. 3 июня 1818 г. в храме Рождества Богородицы на Кулишках дьячок Алексей Аникитин венчался со старицкой мещанской дочерью, девицей Параскевой Васильевой Клушенцовой. За невесту, «за неумением ее грамоте и писать», подписался ее брат старицкий мещанин Алексей Васильев. За ее мать, старицкую мещанку Агафью Петрову, – московский мещанин Павел Семенов сын Петров [13]. По данным матери удалось найти метрическую запись о браке родителей. В 1793 г. в церкви Успения Богородицы в Кожевниках старицкий 3-й гильдии купец Василий Ермилов сын Клушенцов венчался с мещанской города Старицы дочерью девицей Агафьей Петровой [14].

   В метрических книгах той же церкви нашлась запись о крещении Параскевы Клушенцовой. Она родилась 23 октября 1795 г. Восприемником указан московский 3-й гильдии купец Иван Петров Суслеников [15]. Отчество и фамилия восприемника совпали с данными человека, поступившего в 1800 г. в Пешношский монастырь. Видимо, Иван и Федор Суслениковы были братьями матери Параскевы Клушенцовой – Агафьи Петровны. Но остались несовпадения: Иван Суслеников – московский купец, Федор Суслеников – московский мещанин, Агафья – старицкая мещанка.

   Ответ нашелся в другом архивном деле – «О записи в московское купечество старицких 3-й гильдии купцов Суслениковых И.П. и Ф.П.». Братья Иван и Федор Суслениковы, по собственному прошению, с начала 1792 г. были причислены к московскому купечеству Кадашевской слободы. Прошение на имя императрицы Екатерины Алексеевны написано старшим из братьев: «Просит Тверского наместничества города Старицы купец Иван Петров сын Суслеников... Жительством я нахожусь здесь в Москве по данным мне из Старицкого городового магистрата пашпортам. А как ныне я по имеемому у себя тысячи двадцати рублей капиталу желаю записаться с братом своим родным Федором в московское купечество, то о таком случае и прошу...». В деле есть паспорта, выданные в Старице в 1790 г., Федор ростом 2 аршина 3 вершка, лицом круглолик, глаза серые, волосом темнорус, 20 лет. Иван ростом 2 аршина 3 вершка с четвертью, возраст 28 лет [16].

   В 1795 г. Иван Петрович Суслеников стал крестным у племянницы Параскевы. А 25 августа 1796 г. он умер в своем доме в приходе церкви св. апостола Иакова в Казенной слободе [17]. Очевидно, его младший брат взял на себя заботу о племяннице, а впоследствии и о ее детях. Но смерть брата стала тяжелым ударом. Торговые дела пошатнулись. К ноябрю 1796 г. относится архивное дело «О прошении к императору о выдаче кредита для того, чтобы покрыть задолженность рабочим людям, строящим для Сусленикова строение для создания уксусного варения» [18]. За витиеватостью письменного стиля – боль и растерянность: «Всеавгустейший государь и монарх великия России император щедрот исполненный. С благоговением упадая к стопам вашего императорскаго величества со всеподданнейшею моею прозбою, прозба же всепокорнейше прошу об отпущении мне моей смелости, что дерзаю занять...». И дело не только в том, что пришлось одному тянуть общий бизнес. В документах Федора Сусленикова 1800 г. упоминается о какой-то внутренней болезни и частых припадках. Очевидно, что он не стал дальше заниматься торговыми делами и перешел из купечества в мещанское сословие. Это снимает противоречие между списком 1813 г., где иеромонах Феофилакт назван мещанином, и списком 1843 г., где сказано, что он «из купеческого сословия».

    

   

    

   В деле 1800 г. сохранилось прошение Федора Сусленикова (приводим в современной орфографии): «Святейшего Правительствующего Синода члену, Его Преосвященству, Преосвященнейшему Серафиму епископу Дмитровскому от московского мещанина Федора Петрова сына Сусленикова всепокорнейшее прошение. Прежде сего находился я нижайший в московском мещанстве, минувшего же апреля 20 числа сего 1800 года, по прошению моему, а по определению Московского городского правления, по имеющейся у меня во внутренности болезни, в Дмитровский Николаевский Пешношский монастырь для пострижения в монашество уволен вечно, с платежом по смерть мою от Московского общества казенных и гражданских податей. А как я во означенном, епархии Вашего Преосвященства, Пешношском монастыре и прежде находился по годовым паспортам, так и ныне, с данным мне для пострижения в монашество вечным увольнением, желаю определен быть в число братства для пострижения в монашество, и имеющееся у меня данное мне увольнение при сем прилагаю. Того ради Вашего Преосвященства, милостивейшего моего Отца и Архипастыря, всепокорнейше прошу меня нижайшего в означенный Пешношский монастырь в число братства в надежде пострижения в монашество определить и о сем моем прошении учинить милостивейшую свою и архипастырскую резолюцию. Мая дня 1800 года. К сему прошению московский мещанин Федор Петров руку приложил» [19].

   Здесь же отзыв настоятеля монастыря: «Как оный выше означенный проситель, московский мещанин Федор Суслеников, действительно находится в здешнем Пешношском монастыре, и живет добропорядочно, и к монашеской жизни способен, которого я в число братства по согласию всей братии принять согласен».

   Здесь же паспорт: «По Указу Его Величества Государя Императора Павла Петровича Самодержца Всероссийского, и прочая, и прочая, и прочая. Объявитель сего московский мещанин Федор Петров сын Суслеников поданным в Московское городское правление прошением просил об увольнении его, за имеющейся в нем болезнью и частым припадкам, по желанию для пострижения в Дмитровский Николаевский Пешношский монастырь в число монашеского братства; а по собранным справкам до него, Сусленикова, по увольнению его в монашество и в даче паспорта препятствия не оказалось. Платеж же за него по мещанству государственных податей до будущей ревизии и по смерть обязалась производить гильдия. Почему, вследствие учиненного в сем правлении определения, сей пашпорт ему, Сусленикову, для определения в реченный Пешношский монастырь в число монашеского братства и дан. А приметами он, Суслеников: росту средняго, лицем бел, глаза серые, волосы на голове темнорусые, а на бороде светлорусые, от роду ему тридцать лет. Апреля 20 дня 1800 года».

   Делаем выводы. Хотя сам документ о постриге не найден, по совокупности косвенных данных можно утверждать, что архимандрит Златоустовского монастыря Феофилакт до пострига звался Федором Петровичем Суслениковым. Он был старицким, затем московским купцом, перешел в мещанство, еще до пострига подолгу жил в Николо-Пешношском монастыре. Был серьезно болен, но еще много лет трудился на пользу Церкви. Скончался после 1843 г.

    

   Статья впервые опубликована под названием «Архимандрит Златоустовского монастыря Феофилакт: возвращение имени» в книге: «Златоустовские чтения. Сборник докладов научно-практической конференции 5–7 февраля 2024 г. М., 2025».
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   Архиепископ Никон (Рождественский; 1851–1919) – выдающийся иерарх Православной Церкви, богослов, публицист, общественный и государственный деятель. Сборник его статей «Мои дневники» – удивительный памятник любви к Отчизне и глубокого честного взгляда на историю и современность, умения увидеть глубинные проблемы русской жизни. Статьи владыки Никона и сегодня поражают злободневностью поднимаемых в них вопросов...

    

   Выступление гордыни и подвиг любви

    

   Притча Христова говорит, что хозяин сеял пшеницу, а среди пшеницы появились и плевелы. Слуги предлагали ему выполоть плевелы, но он не позволил, жалея пшеницу, которую легко было вырвать с плевелами.

   Господь щадит и грешников ради праведных и готов был пощадить преступные города Содом и Гоморру, если бы там нашлось хотя десять праведников. Пока грех порабощает себе отдельные личности, пока он не становится характерною чертою целого народа, дотоле Господь терпит грешникам, дотоле не губит их со беззакониями их. Но когда грех становится стихией народной жизни, когда им заражаются, ему порабощаются, им хвалятся, как каким-то достоинством, как национальной добродетелью, уже не только отдельные лица, но и массы народные, тогда наступает час Суда Божия и изливается на народ пламенный фиал гнева Божия.

   И прежде всего над таким народом исполняется древнее изречение: кого Бог хочет наказать, у того отнимает ум. Он теряет способность здраво рассуждать, он смотрит на все в те очки, какие подставляет ему его национальный порок, он все явления окружающей его жизни видит, оценивает, старается истолковать и использовать как средство служения обуревающей его страсти. И ему кажется, что он думает и действует разумно, законно, что лучше нельзя и действовать. А со стороны изумляешься его ослеплению, его помешательству на своей страсти.

   Пример такого всенародного греха у нас пред глазами. Народы германского племени помешались на идее всемирного господства, и вот, в наши дни, весь мир возмущен их гордынею, и нет уголка на земле, где эта гордыня не заставляла бы, по крайней мере, говорить о себе, а десять держав, великих и малых, уже составили союз, чтобы смирить буйного помешанного тевтона, и к сим державам, возмущенным высокомерием немцев, шлют свое сочувствие, а может быть, в потребную минуту и примкнут содействием многие не только христианские, но и языческие народы: так всем стала ненавистна гордыня немецкого народа, обуянного сатанинским грехом!

   И вот мы являемся свидетелями поразительного явления. Мы как будто переживаем события, предсказанные в апокалипсическом откровении: так все необычно, так все неожиданно и непредвиденно!

    

   

    

   С одной стороны два государя: один, считающий себя преемником преданий благородного рыцарства, честности, лучших заветов средневекового западноевропейского христианства; другой, носящий титул «апостолического величества», величающий себя «христианнейшим» среди христианских государей, – два государя и их – в сущности – один, с ними единомысленный народ немецкий, гордящийся своею наукою, своим просвещением, считающий себя носителем культуры и цивилизации. Государи как представители сего народа и народ как исполнитель их воли объединились ненавистью к разрозненным, ими же угнетаемым народам только за то, что эти народы не принадлежат к их роду-племени, исповедуют христианскую веру не в том виде, как исповедуют они, хотят говорить на родном языке, не хотят, да и не могут, превратиться в немцев. Но за этими народцами стоит великий их старший брат, исполин – народ Русский, и вот вся сила злобы, ненависти обрушивается на этого могучего заступника угнетенных народностей, и начинается война. Страшная, едва ли в летописях мира бывалая война.

    

   

    

   Много и мы, русские, согрешили пред Богом. Быть может, мы, как мытари времен Христовых, и поделом заслужили Божие наказание: в нашей истории, подобно истории древнего избранного народа Божия, так часто проявлялись судьбы Промысла Божия, то наказующего, то милующего, что самая история народа неразрывно сплетается с судьбами Церкви Божией на земле. И народ наш привык смотреть на все бедствия очами веры: то нашествие татар, то – поляков и литовцев, то – французов, а теперь – немцев – всё это народ принимает, как Божие наказание за народные грехи: за уклонение от заветов отцов, от заветов матери-Церкви, за пьянство, нравственную распущенность; и, сознавая это, народ кается, подобно ниневитянам, подобно евреям лучших времен их исторической жизни; и Господь внемлет всенародному покаянию и, по ходатайству родных нам не только по вере, но и по крови угодников Своих, милует нас и паки возвращает нам Свое благоволение, и Русь паки обновляется, и народ паки служит Богу отцов своих. Но есть грех, так сказать, трудно поддающийся покаянию как в личной, так особенно в государственной жизни: это – «грех к смерти», грех сатаны, грех гордыни.

   Наш Русский народ – дети Православия, а основная стихия православной жизни есть смирение. Русскому народу чужда национальная гордыня: для русского человека и немец, и француз, и всякий другой иностранец, даже и некрещеный еврей, татарин, и даже язычник – все люди, все по образу Божию созданы, и обижать их без крайней нужды, когда они не обижают, не следует – грешно, не по-Божьи. Вот почему даже с пленными врагами – турками и японцами – наши русские люди всегда обходились миролюбиво, сохраняя достоинство христианина, и это миролюбивое настроение русской души не только проявлялось, например, в добрых отношениях русского солдата к врагу во время перемирия или в отношении к пленным, когда солдат делился с пленным последним куском своего хлеба, но и в тех крайностях, с которыми нельзя мириться, когда, например, наши интеллигенты брали пленных французов в гувернеры к своим детям или наши дамы подносили цветы пленным туркам: это уже уродство какое-то! Мы знаем и помним, – ибо этому учит нас мать наша Церковь Православная, – что всякая гордость есть грех, – мы радуемся, мы счастливы, мы благодарим Бога, что мы – русские, но не гордимся этим: это милость Божия, за которую мы и благодарим Господа.

   Внимая судьбам Божиим, проявляемым в истории нашей Руси Православной, мы с благоговением и смирением видим, что Господь зовет наш народ и ныне на святое дело – не только освободить наших братьев-славян от духовного порабощения немцам, от пленения их неправославною культурой Запада, от вытравления в них тех начал, какие заложены были нашими первоучителями Кириллом и Мефодием равноапостольными, – но и самому Западу показать, если только он захочет познать, сокровище православной духовной культуры нашей, всю красоту ее, всю ее животворность для человеческого духа. Всё это задачи будущего, может быть, очень и очень не близкого, и ко всему этому мы должны еще готовиться и готовиться не покладая рук: до гордости ли нам? До того ли, чтобы мерить себя и высоко о себе мудрствовать? Помог бы Бог, хотя в некоей малой мере, выполнить поставленную нам Промыслом Божиим задачу.

   В целых народах, в их жизни и истории, повторяются законы духовной жизни отдельных лиц. Известно, что святые Божии, чем выше поднимались по ступеням духовной жизни, чем более приближались к Богу, тем более смирялись, считали себя как бы полными нулями в среде людей, и за то Бог избирал их орудиями Своей Божественной жизнедеятельности в человечестве и даже облекал их силою свыше творить чудеса. Прилагая этот закон к жизни народов, можно сказать: чем более наш народ будет смиряться, всецело вручая себя Богу, сознавая, что без Божией помощи, без Божия благословения он не может исполнить возложенного на него Промыслом Божиим дела, тем скорее придет к нему эта помощь Божия. Такие великие праведники, как покойный отец Иоанн Кронштадтский, совершая своею молитвою чудо исцеления, всячески гнали от себя самую тень мысли, будто они тут «при чем-то»; всё – Бог, всё Его сила благодатная да вера тех, кто просил их молитв. А они – они ничто, только свидетели сей чудотворящей веры, привлекающей силу Божию.

   Не то же ли бывает и с народами – исполнителями судеб Божиих? Когда Моисей воздевал руки в своей пламенной молитве во время битвы евреев с амаликитянами в пустыне, тогда евреи брали верх; когда же опускал руки, то брали верх амаликитяне. Поднятие рук – символ крепкой, все побеждающей веры, возносящей к Богу ум и сердце молящегося пророка и низводящей от Бога чудотворящую силу Божию, поражающую врагов. Подобно Моисею, и святая Церковь ныне непрестанно воздевает свои руки, простирает к Богу свои горячие молитвы в то время, когда Русский народ, в лице своих воинств, выступает против нового Амалика, в гордыне своей возносящегося превыше облак небесных и беспощадно, зверски истребляющего беззащитных жителей и даже детей, имевших несчастие быть застигнутыми в своих местах пребывания.

   Сердце обливается кровью, когда читаешь об этих зверствах. Справедливо говорит один публицист: «Ничем иным, кроме поразительного безбожия и потери совести (без Бога – какая уж совесть!), нельзя объяснить чудовищных случаев насилия, проявленного немцами над несчастными нашими соотечественниками, среди мира захваченными ими в плен. Исчерпаны все виды издевательства, брани, побоев, лишения свободы, томления голодом, оплеваний, истязаний. Исчерпано воровство, ложь, клевета, ограбление церквей и икон, изнасилование женщин и, наконец, самое циничное – человекоубийство. Все заповеди христианской веры растоптаны немцами и осмеяны».

   Не перечислишь всех видов зверства, каким подвергали немцы русских людей, случайно оказавшихся в их владениях во время объявления войны. Тем хуже для них. Бог все видит и воздаст каждому по делам его. А так как в преступлениях сих повинен не один человек, а как это видно из сообщений очевидцев, весь немецкий народ, наущаемый своим кайзером, то и ответит Богу весь немецкий народ. Мне отмщение, Аз воздам, – глаголет нелицеприятный Судия! И чем глубже падает он в гордыне своей, тем выше должен стать наш народ, носитель Божией правды в душе своей, тем дальше должен он поставить себя от сих извергов рода человеческого, открещиваясь, по своему русскому обычаю, от всякого подражания немцам-безбожникам. И чем выше станет он, наш родной народ, в нравственном подвиге, тем скорее привлечет к себе благословение и благоволение Божие, тем скорее Господь простит ему грехи его и совершит чрез него дело Свое, как чрез избранное орудие Свое. Выступление немцев – дело гордыни сатанинской; наш подвиг – есть подвиг любви в защиту Православия, в защиту братьев по крови, в защиту родной земли, которой грозит нашествие воистину безбожных тевтонов, потерявших образ человеческий.

   Предоставляя все дело, всю судьбу Русского народа и народов славянских суду Божию, будем крепко вопиять к Богу: Господи Сил! С нами буди! Иного бо разве Тебе помощника в скорбех не имамы: Господи Сил, помилуй нас! Суди, Господи, обидящие нас и братьев наших, побори борющия нас! Приими оружие и щит и востани в помощь нашу! Не помяни беззаконий наших, но призри на нас милостивым оком ради Пречистая Матери Твоея и всех святых Твоих, наипаче же присных нам по плоти угодников Твоих! Аминь.

    

   

    

   

   Данилов мужской монастырь. Кон. XIX – нач. XX вв.

    

   Как бы в дополнение и раскрытие Высочайших Манифестов о войне с Германией и Австрией, Верховный Главнокомандующий наших сил опубликовал два воззвания: к полякам и к русскому народу, до сего времени находящимся под властью немцев. Он призывает и тех и других к объединению под знаменем Русской державы. Особенно много выстрадали русские люди в Галиции и Буковине от немцев. Я напечатал в «Нов. Времени», № 13793, следующее:

    

   Привет братьям – сынам Червонной Руси

    

   Сегодня пасхальным благовестом раздался голос Руси Православной, обращенный к древней вотчине славнодержавного князя Владимира, к Галицкой Руси, – голос, призывающий эту многострадальную область в полное единение с великою матерью, в ее объятия, к новой свободной жизни. Да благословит угодник Божий, великий святитель Петр, митрополит Московский и всея Руси, в благоухании святыни почивающий в самом сердце России – в священном Кремле, в Успенском соборе, да благословит он свою далекую родину – Галицкую землю – паки вернуться в великую семью общерусскую, да будут и Великая, и Малая, и Белая, и Червонная Русь – единою Святою Русью!

   Сотни лет тосковала Червонная Русь, оторванная от родной матери, гонимая за веру православную фанатиками-папистами, лишенная непосредственного общения с родным народом, вечно подозреваемая в измене гонителям, отданная на растерзание жидам и немцам и их приспешникам, – и вот, наконец, желанный час настал: слышите ли, братья-Галичане – Христос Воскресе!!!

   Это было лет 25 назад. Мою тихую келью в Троицкой Сергиевой Лавре посетил незабвенный печальник Галицкой Руси, отец протоиерей Иван Григорьевич Наумович. Что за милый, умный, добрый был старец – Царство ему Небесное! Бывало, встретишься с ним – не наговоришься.

   И вот я спрашиваю его:

   – Как мирится ваша русская совесть с тем, что вы оторваны от родной Руси, что вынуждены, на виду у матери, быть в подданстве у чужого царя, быть в разобщении народной жизни, как будто вы и не русские? Не болит ли ваше сердце? Не скорбите ли вы на матушку-Россию, что она будто забыла вас?..

   Вздохнул добрый старец глубоко-глубоко. С полминуты помолчал, а потом и говорит:

   – Нет, не забыла нас матушка родимая, – мы верим, крепко верим в это; наш Царь-Батюшка, наш настоящий Император – это Русский Самодержец, а австрийский – это только арендатор: нашему Батюшке, Царю Белому, Православному угодно, чтоб мы до времени оставались в подчинении австрийскому императору, как бы в аренде были у него – мы и слушаемся: в Петербурге наш настоящий император, а австрийский – только арендатор!

   Так мирилась русская душа Галичанина с нуждою политическою, неизбежною, и вот срок аренды приближается: довольно иноплеменному царю владеть достоянием древних русских князей, пора вступить в права Державному наследнику их – Царю Белому, Православному! Пора воскреснуть Червонной Руси, пора русской душе ее отдохнуть на груди матушки родимой, под ласковым взором Царя-Батюшки! Да возрадуется душа великого борца за нее – о. Иоанна Наумовича!

   Итак, Христос Воскресе, братья-Галичане! Друг друга обымем и – ненавидящим нас, по русскому православному обычаю, – простим вся воскресением!!!

    

   1914 год





    
   

   Считается, что действия террористов в 1905–1907 гг. спровоцировала власть, жестоко подавившая мирное шествие рабочих 9 января во главе со священником Георгием Гапоном.

   Давайте объективно разбираться с этим вопросом. Про 9 января написаны, без преувеличения, тысячи исследований. Но в зарубежных и советских изданиях опущено множество важных фактов.

   Начнем с того, что террористы начали активно действовать с лета 1901 г., когда был убит министр народного просвещения профессор Н.П. Боголепов (террорист П.В. Карпович). После этого были совершено убийство в 1902 г. министра внутренних дел Д.С. Сипягина (эсер С.В. Балмашев), покушения на вильненского губернатора В.В. фон Валя (бундовец Г.Д. Лехтер) и харьковского губернатора И.М. Оболенского (террорист Ф. К. Качура). В 1903 г. убили уфимского губернатора Н.М. Богдановича (террорист О. Е. Дулебов). В 1904 г. были убиты генерал-губернатор Финляндской губернии Н. И. Бобриков (террорист Е. Шауман), министр внутренних дел В.К. Плеве (эсер Е.С. Созонов).

   Кроме того, японская и английская разведки весь 1904 год готовили консолидацию оппозиционных сил для глобальной акции, призванной сотрясти Российскую империю. Осенью 1904 г. была созвана на японские деньги конференция революционных партий России: «Союз освобождения», эсеры, национальные (финская, польская, грузинская, латвийская, белорусская) социалистические партии. Был выработан план легальных и нелегальных (в том числе террористических) форм борьбы с русским самодержавием. Этот план предрешил все события 1905 года.

   Боевой отряд эсеров уже в течение нескольких месяцев готовил физическое устранение царя и генерал-губернатора Москвы великого князя Сергея Александровича, убийство которого было совершено 04.02.1905 г.

   Покушение на Императора Николая II случилось 06.01.1905 г. во время чина освящения воды на Неве в день Крещения Господня. Во время салюта два выстрела картечью попали по шатру, где стоял царь, и по окнам Зимнего дворца. Пять пуль-шрапнелей просвистели рядом с Николаем II, не задев его, но ранили в глаз полицейского Петра Романова и управляющего Морским министерством Федора Авелана.

   Все многочисленные свидетельства этого инцидента делятся на тех, кто считал, что это преступная халатность артиллеристов, и кто полагал, в том числе и царь, что это подстроенное покушение, – всего был 101 выстрел, но именно в двух выстрелах, направленных на Зимний дворец, оказалась шрапнель. Назначенная комиссия приняла решение замять это дело, поскольку на освящении воды присутствовал дипломатический корпус, возглавляемый послом Англии Чарльзом Хардингом. Определили не поднимать шума и сделать вид, что в России «стабильная ситуация». Некоторые считали, что, в противном случае, из-за кредитов, взятых в западных банках на войну с Японией, могут обрушиться русские активы.

   Было предположение, связанное с участием эсеров или анархистов в этом покушении, но существовала версия, политически выгодная именно в те дни революционерам, о том, что покушение подготовили военные из «царской оппозиции» – отголоски этой версии можно найти в романе М. Горького «Жизнь Клима Самгина», один из персонажей которого обвинил в выстрелах по царю председателя Комитета министров С.Ю. Витте и великого князя Владимира Александровича. Комиссия арестовала пятерых военных, ответственных за выстрелы. Один офицер, по фамилии Карцев, уверявший, что он проверил пушки, позже покончил с собой. Понятно, что в этой ситуации Царская семья покинула Петербург и срочно переехала во дворец Царского Села.

    

   

    

   В столицу были введены дополнительные войска. На домах были расклеены сообщения, запрещающие любые демонстрации. Английская и французская печать, освещающая события 9 января, писала, что рабочие не нарушали запретов, так как это был крестный ход священников с иконами (на самом деле священник Гапон с компанией силой забрал в одной из часовен несколько икон и хоругвей). Однако эсеры, сопровождающие шествие, были вооружены и стреляли по военным. Активисты провоцировали демонстрантов на избиение казаков и солдат.

   Полиция, узнавшая, что с 3 января петиция рабочих, которая читалась на собраниях заводских рабочих и служащих и содержала поначалу исключительно экономические и «профсоюзные» вопросы, стала принимать с каждым днем под влиянием советников из революционных партий (союза освобождения, эсеров, эсдеков) все более политически окрашенное содержание (например, созыв Учредительного собрания, принятие Конституции и требование прекращения войны с Японией), предприняла попытку сдержать по церковной линии священника Гапона, а 8 января решила его арестовать. Отец Георгий не явился на встречу с митрополитом Антонием и перешел на нелегальное положение. Мятежники лепили из «попа Гапона» не просто образ лидера рабочего движения, но вождя революции.

   Провокация 9 января, как потом выяснилось, была оплачена японскими деньгами и информационно подготовлена Англией. Это был заговор. И не надо бояться говорить об этом. Напомним, что разговор о конспирологии и теории заговора, обычно сопровождающийся хитрой ухмылкой оппонентов, всегда выгоден заговорщикам, лукаво списывающим это на паранойю и тем самым дезавуирующим сам предмет обсуждения. Но разве нет в реальности тайных законспирированных сообществ – террористов, бандитов, шпионов, мафии, коррупционеров, спецслужб, контрабандистов, сектантов, революционного подполья? Чаще всего эти группы действует скрытно, стремятся к обладанию средствами информации, чтобы получить себе политический вес, контролировать и управлять общественным мнением, информационно поддерживать политические инициативы или экономические интересы своей группы. Естественно, в большинстве случаев конспирацию бывает трудно разоблачить. Но, как говорит Евангелие: «Нет ничего тайного, что не сделалось бы явным, ни сокровенного, что не сделалось бы известным и не обнаружилось бы» (Мк. 4:22; Лк. 8:17).

   Пришло время, и то тайное, о чем здесь идет речь в связи с 1905–1907 годами, стало явным. Например, в США есть историк этого периода К.В. Кременецкий, который издал у нас несколько статей, скрупулезно доказывающих рукотворность в создании в Европе мифа о «первой русской революции», о фальсифицированной «автобиографии» Георгия Гапона, к созданию которой сам священник имел косвенное отношение, об информационной блокаде реальных фактов этого периода. Сейчас опубликованы переписки дипломатов и политиков разных стран, раскрывающие историю всемерной, с их стороны, поддержки террористов, действующих в России, и порядок финансирования вооруженной борьбы на нашей территории.

   Сейчас с уверенностью можно говорить о создании консолидированного межгосударственного проекта «большой лжи» о России. Продолжительность смуты зависит от организованности оппозиционных сил и от денег – очень больших денег. Считается, что финансирование мятежа обеспечивала Япония. Называлась даже сумма, позже подтвержденная документами, – один миллион иен, которая была потрачена в 1904–1905 годы. Однако, подготовку мятежа, информационное сопровождение, подстрекательство, координацию действий и сбор пожертвований на революцию обеспечивала Англия. Всё это тоже стоило немалых денег.

   Например, наличие вооружения среди «мирного шествия» всячески скрывалось и потом опровергалось, но сейчас этот факт подтверждается как документами с одной стороны, так и свидетельствами с другой. Именно они спровоцировали ответные вооруженные действия полицейских и военнослужащих.

   Напомню, демонстрации шли из 11–13 городских точек, но кровопролитие было только в трех-четырех. Например, такое свидетельство: «Ну, на Морской им нельзя было не стрелять, – сказал господин. – Там стали убивать офицеров. Я сам сейчас видел, как несколько человек бросились с тротуаров на проезжавшего на извощике генерала, сбили с него шапку и стали бить его по голове, по лицу, по спине, пока не подошли солдаты» (Б. Беккер, «“Кровавое воскресенье”. Последний очевидец).

    

   

    

   Приведу еще один пример из опубликованных документов – донесения прокурора Петербургской судебной палаты Э.И. Вуича на имя министра юстиции Н. В. Муравьева от 4–9 января 1905 г. Нас интересуют донесения от 9 января, в которых содержатся подробности, связанные с вооруженными провокациями. Читаем: «Кто-то из рабочих ударил вахмистра образом по голове, а в другого нижнего чина был произведен выстрел из револьвера», «Выстрелами тяжело ранен пулею в спину навылет помощник пристава Петергофского участка Жолткевич и смертельно ранен околоточный надзиратель Шорников, вскоре умерший в больнице», «На Морской улице в разъезд Конно-гренадерского полка, шедший под командою офицера Соловецкого, было произведено два выстрела из револьверов», «Было несколько случаев нападения на генералов, офицеров и юнкеров. Из числа пострадавших известны генерал Рудановский и состоящий при главном штабе генерал-майор Эльрих, из которых первому нанесены побои, а второй получил удар ножом в висок и отправлен в дворцовый госпиталь», «Другая кучка фабричных напала на городовых... и, отняв у одного из них шашку, нанесла ему несколько серьезных ран», «Толпа... стала приближаться к оружейной мастерской Шаффа, напав на которую, забастовщики успели похитить до 30 сабельных клинков», «...Задержан руководивший этой группой фабричных какой-то студент (Л.Д. Давыдов), при котором оказался револьвер», «Толпа бросилась в ближайшие дома 4-й и 5-й линий, откуда вскоре был сделан выстрел в войска».

   Или такое красноречивое свидетельство Емельяна Ярославского, создателя после революции 1917 года организации «Союз воинствующих безбожников», который позже хвалился, что он был вооруженным участником событий 9 января. В 1926 году он писал: «Я помню, как накануне 9 января Гапон говорил рабочим на одном собрании: вы не берите с собой оружия, берите с собой булок, потому что, может быть, придется ждать, и вы проголодаетесь. Я выступил после Гапона и сказал рабочим: не булки надо брать с собой, а хороший револьвер, если есть у кого гранаты, возьмите гранаты, потому что вас кормить не булками будут, а свинцом, и нужно, чтобы было чем ответить».

   Один из близких сподвижников священника Георгия Гапона журналист Матюшенский А. И. в своем любопытном сочинении «За кулисами гапоновщины. Исповедь» (1906 г.) писал: «Я толкал женщин и детей в резню, чтобы вернее достичь поставленной цели. Я думал: уничтожение взрослых мужчин простят, но женщин, матерей с младенцами у груди – никогда! Значит, пусть идут они, – думал я себе, – пусть гибнут, и вместе с ними погибнет единственный символ, который сковал Россию кандалами рабства, муки и стонов».

   Миф о Первой русской революции был раскручен позже советской историографией. 9 января (по новому стилю – 22) с 1918 по 1951 годы стал советским праздником и выходным днем.

    

   

   Георгий Гапон

    

   В ситуации, в какую попала Россия в 1905 году, война с самодержавием велась руками террористов, называвших себя революционерами. Как и во всякой войне, были нужны всяческие стратегии и тактические приемы. В этой войне была массово использована пресса, которая создавала на страницах своих газет и журналов описание сражения благородных борцов со злом и насилием немотивированного в своих поступках жестокого русского правительства. Параллельно с этим, разведками враждебных стран финансово готовились вооруженные провокации, когда защита государства от бандитизма и вооруженного террора изображалась как нападение на мирных людей. По этой схеме строились информационные атаки, связанные с деятельностью террористов на протяжении нескольких лет. Это и была «большая ложь», в которую были втянуты представители журналистской и творческой элиты многих стран.

   Чтобы не быть голословным, приведу только один пример, воспользовавшись материалами упомянутого историка К.В. Кременецкого. В описании «гапоновского мятежа» журналисты иногда в сотни раз превышали число погибших 9 января от пуль военных, защищавших Зимний дворец; описывали в подробностях убийство множества маленьких детей и студентов на улицах Петербурга, уверяли; что это якобы был крестный ход, который возглавляли четыре священника; демонстрировали (например, в «Дейли Миррор») фотографию Иоанна Кронштадтского как одного из убитых священников.

   К вечеру 9 января в английской печати громогласно было объявлено о начале русской революции. На следующий день известный английский корреспондент «Дейли Телеграф» Эмиль Диллон, женатый на русской, друг председателя Совета министров С.Ю. Витте, придумал название событиям 9 января – «Кровавое воскресенье».

   Корреспондент Рейтер Ги Берингер в телеграмме от 9 января сообщал о слухах про 24 тысячи убитых и раненых; в «Дейли Мэйл» и парижской «Петит Журналь» рассказано было о том, что количество убитых и раненых в Петербурге превысило 30 тысяч человек; британское агентство «Лаффан» сообщало о 2 тысячах убитых и 5 тысячах раненых; газета «Стандард» – о 2–3 тысячах убитых и 7–8 тысячах раненых.

   Позже (26 января) то же агентство Рейтер со ссылкой якобы на российского министра внутренних дел сообщило о точной цифре – 4600 жертв. Эта же цифра фигурировала в статье В. И. Ленина «Революционные дни» и она же вошла в статью Большой советской энциклопедии.

   Как по приказу сверху, сотни газет Европы и Америки стали соревноваться между собой в ложных натуралистических описаниях зверств царя, который якобы приказал убивать студентов и маленьких детей во время шествия рабочих (например, в «Дейли Экспресс» от 24 января говорилось о том, что «в тело погибшего пятилетнего ребенка попало пять пуль»). В опубликованных в России поименных списках убитых не было ни одного ребенка, однако в многочисленных статьях английских, австрийских и французских корреспондентов с натуралистическими подробностями говорилось о прицельных массовых убийствах детей от 5 до 14 лет. В отечественном либеральном журнале «Вестник Европы» писали: «Известно, как на решетке академического сквера после залпа повис труп ребенка-мальчика без головы».

   Писалось также о том, что Николай II с семьей в течение нескольких дней после 9 января, боясь убийства, переезжал от дворца к дворцу, пока не осел на царской яхте «Штандарт», чтобы отплыть в Данию. Этот переезд расценивался в прессе как отречение от престола. Публиковались небылицы о том, что в Санкт-Петербурге создано «Временное правительство», что под петицией царю якобы подписалось 135 тысяч рабочих, что в армии распространялось воззвание писателя Горького о переходе офицеров на сторону народа, что самого Горького приговорили к повешению и прочая подобная ложь. За всеми этими лжефактами просматривается заранее обдуманный сценарий.

   Одновременно во многих странах мира были организованы массовые манифестации и даже вооруженные демонстрации около русских посольств и консульств с лозунгами против зверств царя и российского правительства. Ими были отмечены Лондон, Ливерпуль, Париж, Стокгольм, Рим, Ватикан, Неаполь, Триест, Брюссель, Бильбао, Прага, Вена, Грац, Лемберг, Перемышль, Мюнхен, Берлин, Афины, Вашингтон, Нью-Йорк, Чикаго, а также Португалия, Аргентина и Уругвай.

   Впрочем, через месяц-два-три многие газеты изменили свой враждебный тон в описании событий в России по нескольким причинам – экономическим, политическим и дипломатическим. Но главная из них заключалась в боязни того, что мифическая революция в России, раздутая прессой, стала оказывать влияние на стачечную активность во многих странах, и это вылилось в увеличение демонстраций против собственных правительств.

   Однако тот массив клеветы и лжи, который был на страницах прессы, требовал постоянно не только подпитки, но и оправдания, поскольку появились через всякие каналы, в том числе, и дипломатические, разоблачения лжи. Кроме того, неподконтрольные Западу террористические акты стали демонстрировать абсолютно несистемную кровожадность и часто имели целью политически мотивированный грабеж денег, исчисляемый миллионами.

   В это время и появилась искусно состряпанная на английском и французском языках «автобиография» Георгия Гапона, имеющая главную задачу – подтвердить сотни лживых фактов, опубликованных ранее в европейских газетах. С этого момента на книгу Гапона «История моей жизни» как на исключительно достоверное свидетельство участника событий ссылаются все, кто пишет о революции 1905–1907 гг. На самом деле это подделка, дезинформация, фальшивка, состряпанная английским «Обществом друзей русской свободы» (Дж. Перрис, Д.В. Соскис, Ф.В. Волховский). Кстати, русский эмигрант Д.В. Соскис как корреспондент английской газеты «The Tribune» жил в России с ноября 1905 года по 1908 год, потом с лета 1917 года он снова оказался в России и стал личным секретарем Александра Керенского, с которым сбежал во время Октябрьского переворота из Зимнего дворца.

   Это было время большой смуты, борьбы всех со всеми, революционеры из 18 существовавших в то время партий желали участвовать в этой смуте, но политические методы в первое десятилетие XX века захлебывались – иногда рабочие просто выгоняли или даже избивали партийных эмиссаров, пытавшихся вмешиваться в конфликты рабочих с администрацией фабрик и заводов. Некоторые политические партии сменили способ влияния на общество – они постепенно становились террористическими боевыми отрядами, занимавшимися убийствами и грабежами.

   Эволюция талантливого харизматичного священника Георгия Гапона тому яркий пример. Поначалу пастырская бескорыстная деятельность в тюрьмах, сиротских домах и рабочих организациях сделала его одним из самых популярных священников того времени. К 1904 году его известность среди жителей Петербурга была сравнима с популярностью святого праведного Иоанна Кронштадтского. Участие в организации «Собрания русских фабрично-заводских рабочих Санкт-Петербурга» было всячески поддержано властями. Его взгляды можно было бы охарактеризовать как патриотические и монархические, близкие к идеологии будущего «Союза русского народа». Именно его известность в рабочей среде стала притягивать к себе политических противников самодержавия. Они нашли в нем некоторые человеческие слабости (в частности, тщеславие), которые постарались использовать в своих целях. Под влиянием эсеров его, условно говоря, профсоюзно-религиозная деятельность переродилась в политическую. Террористы решили поставить его вождем шествия рабочих к царю, зная, что демонстрации во время войны были категорически запрещены и что военные будут препятствовать продвижению рабочих к Зимнему дворцу. Кроме того, после покушения на Николая II 6 января к столице были стянуты войска. Семья императора переехала из столицы в Царское Село.

   Надо учесть, что приставленный к священнику Г. Гапону эсер Π.М. Гутенберг и другие представители оппозиционных партий едва ли не в последний момент внесли в петицию царю откровенно невыполнимые политические требования. Провокация, результатом которой стали многие жертвы, удалась – протестное шествия 9 января 1905 г. привело к смерти 130 и ранению 300 демонстрантов (списки жертв поименно через несколько дней после события были опубликованы в русских газетах). Гапон не осознал, что он стал главным провокатором и подстрекателем этих кровавых событий, и всю вину возложил на императора Николая II. По свидетельству Рутенберга, священник Гапон на поле боя воскликнул: «Нет больше Бога, нету больше царя!» Гапона даже не смутило то, что у Рутенберга «совершенно случайно» оказались с собой ножницы, которыми во время бегства с поля боя он остриг бороду и волосы священника.

    

   

   Святой праведный Иоанн Кронштадтский

    

   Дальнейшее нравственное падение и перерождение Георгия Гапона стало катастрофичным для его бессмертной души и его физического существования. Через пять дней после 9 января Святейший Синод опубликовал послание по поводу этого события. В нем поминается священник Георгий Гапон без упоминания имени как «недостойный священник, дерзновенно поправший святые обеты». Здесь же говорится о подстрекателях и врагах Отечества «домашними и иноземными», а также о тех, кто вызвал беспорядки, благодаря подкупам «со стороны врагов России», чтобы «произвести у нас междоусобицу».

    

   * * *

   В номере газеты «Московские ведомости» 02.03.1905 была опубликована проповедь епископа Волынского и Житомирского Антония (Храповицкого) о Страшном Суде (произнесена была в Исаакиевском соборе Петербурга 20.02.1905 г.), в которой шла речь, в том числе и о событиях 9 января. В ней прозвучали уникальные пророчества владыки: «Будем умножать свои молитвенные воздыхания о том, <...> чтобы народ помнил, что, в случае ее [власти] колебания, он будет несчастнейший из народов, порабощенный уже не прежним суровым помещиком, но врагами всех священных ему и дорогих ему устоев его тысячелетней жизни, – врагами упорными и жестокими, которые начнут с того, что отнимут у него возможность изучать в школах Закон Божий, а кончат тем, что будут разрушать святые храмы и извергать мощи святых угодников Божиих, собирая их в анатомические театры». В той же проповеди владыка подчеркивал, что целью «освободительного движения» является развал России, которая «перестала бы существовать как целостное государство, ибо, лишенная своей единственной нравственно-объединяющей силы, она распалась бы на множество частей, начиная от окраины и почти до центра <...>. Такого распадения нетерпеливо желают наши западные враги, вдохновляющие мятежников, чтобы затем, подобно коршунам, броситься на разъединенные пределы нашего Отечества, на враждующие его племена и обречь их на положение порабощенной Индии и других западноевропейских колоний».

    

   

    

   Здесь не намек, а прямое указание на участие Англии в мятежах в России. Это было предупреждение о том, что главной задачей Европы было ослабление и потеря суверенитета России путем ее расчленения.

    

   * * *

   Полугодовое пребывание бывшего священника в Европе было вершиной его славы. Как героя его встречали во французском парламенте, на приеме у английской принцессы, в высших политических кругах. Он был избран в апреле 1905 г. председателем на Женевской конференции 11 революционных партий, действующих в Российской империи, задачей которой была подготовка к вооруженному восстанию. Разрекламированный европейской прессой провокатор Гапон был узнаваем на улицах Женевы, Парижа и Лондона. При встречах ему целовали руки.

   Фотографии и плакаты с его изображением висели на витринах магазинов. В том же году Гапон стал выполнять поручения японской и английской разведок, сделавшись посредником в вооружении террористических групп в России. Кроме того, он лично заказал убийства двух человек, ставших ему неугодными.

   Жизнь его закончилась драматично – Гапона убили именно те, кто его курировал в начале его политической деятельности. Его смерть была выгодна всем без исключения противоборствующим сторонам.

    




    
   

   Народный артист России, лауреат Государственных премий

   ВЛАДИМИР ПЕТРОВИЧ ЗАМАНСКИЙ

   один из самых необычных представителей нашего российского актерского цеха. Фронтовик, награжденный медалями и орденами, после войны – заключенный, проведший в лагерях четыре года, знаменитый актер театра и кино, сыгравший десятки ролей на подмостках сцены и в кинокартинах, среди которых фильмы «На семи ветрах», «Освобождение», «Проверка на дорогах», «Вечный зов», «Завтра была война» и множество других.

   А еще Владимир Петрович – верующий человек, пришедший вместе с женой Натальей Ивановной Климовой в Церковь на рубеже 70-х – 80-х годов и на долгие годы ставший духовным чадом отца Геннадия Огрызкова (1948–1997), любимого духовника многих православных верующих.

   А еще Заманский – человек, которому 6 февраля 2025 года исполнилось 99 лет. При этом, как вы увидите на этих фотографиях, зрение позволяет ему читать книги, даже не пользуясь очками...

   Владимир Петрович – большой друг Данилова монастыря. Несколько даниловских прихожан 2 мая этого года, накануне Дня Победы, посетили Заманских в Муроме и сердечно поздравили их с этим великим праздником.

   Просим наших читателей поминать в своих молитвах раба Божия Владимира с супругой! И дай Господь Владимиру Петровичу долгих и счастливых лет жизни!

    

   

   

   

   

   

   

   

   

   

    

   Фото: Анна Малягина, Ольга Малягина, фототека издательства 
«Даниловский благовестник», свободный доступ интернета.





    
   

    

   

   Скит святого Андрея на Горе Афон

    

   Наша любимая Россия необъятна и непостижима. Когда в Калининградской области заканчивают вечернюю службу, на Камчатке звонят к утренней. Тут вечер, там утро, и это всё в одно и то же время. Но это для нас есть время, а у Господа его нет, Он в вечности. У Господа всё враз – и наше прошлое, и летящее настоящее, и будущее. Ведь и у нас не было понятия времени до грехопадения. По своей вине мы стали смертны. Не вразумились ни потопом, ни разрушением Вавилонской башни, ни огнями Содома и Гоморры. Но велика любовь Отца Небесного к Своим творениям – Единосущный Сын Божий взошел на Крест, взял на себя наши грехи, и открыл дорогу к возвращению в вечность. Это главная Божия милость – возможность спасения души. Но душу без Церкви Христовой спасти невозможно. А что такое Церковь? Это молитва. А кто зовёт к молитве? Колокола. И как представить Россию без колокольного звона? Это невозможно, это все равно, что небо без солнышка. Не случайно же памятник Тысячелетия Крещения Руси в Великом Новгороде сделан в форме колокола.

   А нечистая сила боялась колокольного звона. Все в России знали пословицу: «Ехал бес в Ростов, да испугался крестов», то есть знаменитых ростовских церквей. А пуще того, испугался колокольного звона знаменитой звонницы Успенского собора в Ростовском Кремле. Высокая, на четыре сквозные арки, и в каждой свой набор колоколов. Когда колокола благовестили на Пасху и другие праздники, ликовали сердца, хорошели лица, высветлялись души.

   Обезголосели наши храмы после революции. Редко-редко прорывался их голос по большим праздникам. Но даже и это досаждало бесам, и в 1930-м году колокольный звон был полностью запрещён. До слёз, до боли сердечной доводят страшные кадры документальной хроники – разрушение храмов. Как от фашистской бомбёжки оседают стены храмов, взвивается прах и пыль. Но особенно невыносимо видеть, как с колоколен свергаются колокола, безпомощно переворачиваются в воздухе, ударяются о землю, издают последний стон и разламываются на куски.

   И всё это запредельное варварство преподносилось как исполнение воли народа. Составлялись от имени трудящихся (всё, конечно, подтасовывалось) петиции, что колокольный звон мешает отдыхать трудящимся очередной пятилетки, или же препятствует выздоровлению. Так, в Свято-Даниловом монастыре была больница и больные якобы жаловались, что им от колокольного звона становится плохо. И замолчали колокола, и что же? Больные стали умирать гораздо дружнее, чем до этого.

   Уже в наше время учёные доказали то, что православные давно знали, – колокола не только не мешают здоровью человека, а улучшают и оберегают его. Частота колебания колокольных звуков смертельна для заразных микробов. История хранит сведения, когда напасти холеры, чумы, сибирской язвы обходили те города, сёла, приходы, где исправно звонили колокола.

   Да что говорить, сказано поэтом: «Чем ужасней бешенство стихий, тем слышней набат на колокольнях».

   Как можно без колоколов, как? Вот ночь, метель, буря, как же в такой завирухе не сбиться с пути? Батюшка посылает звонаря или сам поднимается на колокольню и звонит, звонит, посылая путникам и ездокам сигнал о спасении. Этот звон, как маяк для моряков в штормовую погоду.

   Вот старинная и навсегда верная пословица о благовесте: «Первый звон – с постели вон, второй звон – из дому вон, третий звон – в церкви поклон».

   У нас в селе была безстрашная старуха, задолго до Тысячелетия Крещения Руси требовала открытия храма, который занял Дом культуры.

   – Какая культура? – кричала она секретарю райкома, – бесы пляшут, это культура? Верни звон! Вон, у петуха голова во сколь раз меньше твоей, а понимает больше тебя: встало солнышко, поёт.

   В конце восьмидесятых служба возобновилась. И какие у нас были колокола? Та же женщина где-то разузнала, что можно использовать большие газовые баллоны. Да, их звук был и глуховат и резок, но они, как могли, помогали людям жить с Богом в душе. И тогда же начали собирать копеечки на покупку колоколов. И насобирали! И люди отдавали их на колокола гораздо охотнее, нежели на другое. Истосковалась душа по небесным звукам.

    

   

   Колокольня Данилова монастыря. Кон. XIX – нач. XX вв.

    

   И ударили на Пасху колокола! Звенели, выговаривали: «Все идите в гости к нам, в гости к нам!». Или старинное: «Тень-тень, потетень, выше города плетень, а на том плетне петух-лепетун». Эта загадка-скороговорка как раз о колоколе.

   Вернулись и свадебные звоны, и звоны ко встрече архиерея, и, конечно, печально-редкие звоны прощания. Но как раз они помогали легче переносить скорбь утраты.

   А пасхальным звонам-трезвонам предшествовали звоны великопостные. А говорить! А чёткие звоны четверговой службы «Двенадцать Евангелий». И теперь вновь возвращается понимание слов из русской классической литературы: «Мы опоздали, уже звонили к “Достойно есть”».

   В письмах монаха Сергия Святогорца описывается прибытие на Святую Гору Афон русских колоколов: «Греки не знали такого дива... Когда загудели колокола в стройных русских тонах и металлическая игра их отозвалась в далёком эхе и мелодических замирающих звуках по скатам прибрежных холмов и соседних гор, греки были вне себя от радости и удивления».

   Но это воспоминание из первой половины XIX века. А потом была уже грустная «колокольная» история. О ней рассказал писатель-эмигрант Владимир Маевский в книге об Афоне, вышедшей в Париже в 1950-м году:

   «Где-то внизу, за неподвижными силуэтами кипарисов и каштанов, внезапно раздался удар колокола. Удар настолько гулкий и мощный, что порождённый им звук как бы сразу наполнил собою всю окрестность. Колокол, породивший этот звук, был, несомненно, настоящим богатырём среди ему подобных, подлинным великаном, столь близким русскому сердцу. Ухнув впервые, он вслед за первым ударом послал в пространство второй, за вторым – третий. А затем все последующие удары стали сливаться в одну сочную мелодию чудесной колокольной музыки. Рождаясь где-то очень далеко внизу, эта музыка, тотчас же нарастая, невидимыми волнами возносилась вверх, разливалась по всей Святой Горе и затем постепенно и тихо таяла в просторах Эгейского моря. Очарование, меня окружавшее, увеличилось вдвое. Теперь я слышал не только едва уловимое монашеское пение, доносившееся из полутёмного храма. Теперь с ним чудесно соединялась и эта новая, могуче-прекрасная мелодия, порождённая металлом невидимого колокола-гиганта, так властно напомнившего мне о иных, ему подобных, колоколах, оставшихся где-то далеко, на столь милой, великой и столь многострадальной родине».

   Да, это был русский колокол, но он был пленён греческими властями и отдан греческому монастырю, хотя был послан в дар русским монахам из России. Но с нами на Афоне не считались. У нас не было Патриарха, только Синод. А тут война, тут революция. Еще диво-дивное, Божия милость в том, что выжило русское присутствие на Афоне. И поныне Святую Гору оглашают русские колокола.

   Как же я был счастлив увидеть в Андреевском скиту колокола – дар Афону вятских купцов Бакулевых, моих земляков. Время, разрушающее скалы, дома, денежные и государственные системы, ничего не смогло сделать с искусным литьём, узорами и надписями. Но главное – сохранилась чистота звука.

   А еще из афонских колокольных звонов вспоминаются маленькие колокольчики. Это их трели оглашают в темноте ночи коридоры монастырских гостиниц. Зазвенели они, значит, сейчас ударит колокол. Они похожи на валдайские поддужные колокольчики. Те говорят о дороге и эти, монастырские, тоже. Здесь, в монастыре, они озвучивают путь к Богу.

    

   

   Иеродиакон Роман (Огрызков) на Даниловской колокольне

    

   Высоким слогом говорит митрополит Иларион в «Слове о Законе и Благодати» о приходе веры Православной в Русскую землю:

   Во единое время вся земля наша восславила Христа

   Со Отцом и со Святым Духом.

   Тогда начал мрак идольский от нас отходить,

   Зори благовестия явились,

   Тьма бесовская погибла,

   Слово Евангельское землю осветило.

   Капища разрушались, церкви возводились,

   Идолы сокрушались, а иконы святых являлись,

   Бесы убегали – Крест грады освятил.

   Апостольская труба и евангельский гром

   Всю Русь огласили,

   Фимиам, Богу воскуряемый, очистил воздух.

    

   Апостольская труба и евангельский гром – это, в том числе, и о колокольном звоне.

   Историки приводят факты, когда колокола в тяжелые годины нашествия врагов снимали с колоколен и переплавляли на пушки. Но пора говорить и о том факте, что, бывало, и пушки переплавляли на колокола. То есть исполнялось евангельское: перекуём мечи на орала (плуги).

   И учебники истории искусств не должны обходить показ значения колокольного звона в искусстве. Как слушать оперу Михаила Ивановича Глинки «Жизнь за царя» без финального триумфального колокольного торжества? А незабываемая симфония Петра Ильича Чайковского «1812-й год». И симфония Сергея Васильевича Рахманинова «Колокола». Нет числа таким примерам.

   В специальной литературе можно найти множество сведений о производстве колоколов, о сплавах металла, о том, как и в какой пропорции составляются медь и олово, и сколько нужно для улучшения звучания добавить серебра, но разве думаешь об этом, когда ударяет колокол и рука сама взлетает ко лбу для крестного знамения.

    

   ТРИ ИСТОРИИ О КОЛОКОЛАХ

    

   История первая: 

   Как человека меня тянет в места детства, а как гражданина – в места, где свершались великие события моего Отечества. А уж что говорить о величии Херсонеса, откуда от апостола Первозванного Андрея и от равноапостольного Великого князя Владимира пошло по Руси сияние христианства. Первый раз я был там в 1965 году, а потом уже в восьмидесятые. Херсонес был в развалинах. Всё валили на войну, но восстанавливать храм не хотели. Шли раскопки. Висящий на перекладине колокол был безъязыким, хотя уже одно его присутствие украшало и оживотворяло берег. Ведь это не просто место Крещения святого князя Владимира, тут тысячам людей было явлено Божие чудо. В русско-французскую (она же и русско-английская), войну святитель Московский и Херсонский Иннокентий служил закладной молебен у места Крещения. Вражеская эскадра подошла и прямой наводкой обстреливала собравшихся моряков, солдат, жителей Севастополя. А закладка храма – это не пять минут. Это проскомидия, литургия, водосвятный молебен и собственно закладной. Самое малое, часа четыре. А пушки бьют, а снаряды рвутся. А люди молятся. И ни один из снарядов не попал! Ни один!

   А потом цивилизованные французы украли русский колокол в Херсонесе и увезли в Париж, в собор Парижской Богоматери, в тот, где по периметру его стоят изображения нечистой силы.

   Предание говорит, что колокол там молчал, ибо католики иначе звонят в колокола, он у них там весь раскачивается, то есть большее ударяет в меньшее, не как у нас, раскачивается только язык, вызывая к звучанию стенки колокола.

   Спустя годы русский корабль ошвартовался в Марселе. Моряки поехали в Париж, а там пошли не по кабакам, бистро, как любят говорить о них, а, чисто по русскому уважению к культуре чужой страны, посетили главный собор Франции. Глядят – колокол. «Братцы, это же наш. Братцы, да он же из Херсонеса!». И, недолго думая, моряки, никого не спрашивая, ибо возвращали уворованное, сняли колокол, наняли лошадей и увезли в Марсель. А там на корабль и на родину.

   Печально было на раскопках. Опавшие листья тихо отзывались мелким каплям дождя, остатки мозаики светились под ногами. Вот и крещальня. Вся она была завалена ветками, бутылками, банками, пробками, всякой пластмассой. Нашел фанерку, стал чистить. Вдруг раздались звуки колокола, но какие-то неровные, странные. Поднялся, увидел, что это мальчишки бросают камешки в колокол. Он отзывался, как бы даже говорил с ними. Увидев меня, они убежали, может, подумали, что я охранник, или ещё что. А один, самый маленький, мальчик, не убежал. Он всё не мог добросить свои камешки до колокола. Я приподнял мальчика на руки и он, наконец, попал. Я же нашел длинную палочку и с её помощью огласил берег призывом к молитве. Так мне казалось. Уж очень было скорбно тогда – разруха и запустение.

   Но вот же – вознёсся храм, звучат в согласьи с небесами его колокола.

    

   История вторая. 

   Она из Смутного времени, и она описана многократно. Просто напомним. В Угличе прервалась монархическая цепь, был убит наследник престола царевич Димитрий. Неслыханное дело. Толпа самосудом растерзала убийц. Церковный колокол возвещал о страшном событии. А комиссия Годунова приговорила: сослать угличский колокол в Тобольск. И жители Углича на себе повлекли его в Сибирь. Как это понять, как представить? Колокол вначале били плетьми, вырвали язык. Сделали специальные дроги, впряглись в оглобли и повлекли... на долгие-долгие дни, недели, месяцы.

   И вот это особенно дивно сейчас, что колокол, если он, как человек, несёт наказание, то является живым, мыслящим, способным самостоятельно совершать поступки. А тогда это никого не удивляло. Это как Крест Господень – Он не вещество, а существо.

    

   История третья. 

   Она произошла на Святой Земле. Начальник Русской духовной миссии архимандрит Антонин Капустин свершил великое дело – над Елеонской горой, над всем Иерусалимом поднялась колокольня – «Русская свеча». И представить без неё Святую Землю невозможно. Именно здесь вознёсся в отверстое небо Иисус Христос, отсюда началось апостольское оглашение земель и народов, именно здесь начались последние времена. И с конца XIX века возвещает о них русский Елеонский колокол.

    

   

   «Русская свеча» – самое высокое церковное здание Иерусалима (64 метра)

    

   Привезли колокол по морю и по суше из далёкой Руси. Доставили на корабле в Яффу, перегрузили на берег, а дальше начался многодневный подвиг – в телегу с колоколом (есть снимки) впряглись паломники. За великую честь считали они тащить непомерную тяжесть. Вязли колёса в песке, застревали в камнях. И был случай, который поразил и потряс иностранцев – одну паломницу сильно придавило колоколом, повредило внутренности, и она умерла. У неё сияло лицо, она радостно говорила всем, что Господь удостоил её великого счастья – потрудиться во славу Его и пойти к Нему из Святой Земли.

   История же снятия, увоза и возврата колоколов Свято-Данилова монастыря тоже широко известна. Московские предания сохранили выражение «Даниловские малиновые звоны». Вся страна радовалась их возвращению. Будто из долгого плена, из чужедальной сторонушки вернулись родные до боли глашатаи молитвы. Москвичи шли в монастырь, когда колокола стояли ещё на подставках на земле, чтобы хотя бы прикоснуться к ним, погладить, постучать костяшками пальцев и услышать слабый, приветливый отклик.

   Нет, не смогли они звучать за океаном так, как у нас. Воздух не тот, облака не те, не те молитвы. А пытались. И даже приглашали специалиста по колоколам Константина Сараджева. Именно он в начале 30-х, в разгар борьбы с колокольным звоном, предлагал оборудовать «музыкальную колокольню», обещая, что на ней будет до ста различных звонов. Может быть, большевики избавлялись от Сараджева. Но и американцам не понравился мастер, не тот у него был «имидж». И одевается кое-как, и среди ночи может заиграть на пианино, а уж как грубо обращается с металлом колоколов. И напильником пилит, и молотком по зубилу лупит. А вначале заставляет греметь самый большой колокол. Говорит, что под него звучание подстраивает. Да так круглые сутки.

   Нерадивые студенты стали сваливать отставание в учёбе на звон колоколов. Пресса писала о гражданских правах учащихся. И что? И заболел мастер и вернулся в Россию. А в России ожидало известие: колокольный звон окончательно запрещён. Как такое вынести? Всего в сорок два года раб Божий Константин Сараджев скончался. Как гимн колокольному звону звучат слова из его сохранившейся в отрывках рукописи: «Сила природных звучаний в их сложнейших сочетаниях не сравнима ни в какой мере ни с одним из инструментов – только колокол в своей звуковой атмосфере может выразить хотя бы часть величественности и мощи, которая будет доступна человеческому слуху в будущем. Будет! Я в этом совершенно уверен. Только в нашем веке я одинок...».

   Тончайшие нюансы органной музыки, классика – всё подвластно симфоническому богатству колокольного звона. И всё же главное в колоколах – их ведущая роль в помощи молитве. В 60-е, когда все храмы Золотого кольца были переделаны под музеи и рестораны, иностранцам демонстрировались колокольные звоны Суздаля и Ростова Великого. Даже, помню, была такая пластинка – крохотный гибкий кружок с записанными звонами. Достать его было невозможно. К прискорбию, делали пластинку, конечно, для иностранцев.

   Но вот и мы дождались. И радостно говорил в том же Суздале знаменитый звонарь Павел Павлович Павлов: «Хватит нам только туристов тешить, пора и Богу служить». Но и туристов и тогда и доселе поражает проникающая до сердца мощь благовеста. И пасхальные трезвоны-перезвоны, когда на колокольню поднимаются и стар и млад, и всем разрешено Бога славить. А уж как Павел Павлович на Пасху ударял-выговаривал: «Барыня, барыня, барыня-сударыня!».

   Дивный цветок – скромный колокольчик. Голубенький, как небо, он качается на нитке стебля, напоминая о том колоколе, которому дал форму. Такое ощущение, что колокол растёт лицом к земле, а корни его в небесах. Именно оттуда он приносит надмирные звуки для спасения души.

   Между небесами и землёй плывёт над Россией спасающий, очищающий колокольный звон. Помогает подняться от суеты дня, от житейских забот, обратиться к грядущей вечности. Но её надо заслужить.

    

   

   Константин Константинович Сараджев (1900–1942) –
 звонарь-виртуоз, композитор, 
теоретик колокольного звона

    



    РУССКОЕ СЛОВО 

Владимир Малягин

ПОЧТИ СЧАСТЛИВОЕ ДЕТСТВО

ПЕТРУШИ СВЕЧКИНА
   


   

    

   Несколько лет назад в издательстве «Даниловский благовестник» была издана книга «Удивительные истории Петра Петровича», которая рассказала нам о приключениях верующей московской многодетной семьи, променявшей столичное житье на деревенскую жизнь. А сейчас предлагаем читателю две главы из новой книги, посвященной тому же герою – Петру Свечкину, которую можно считать вполне историческим свидетельством эпохи середины XX века...

    

   ПЕРЕМЕНЫ В СТРАНЕ (И В МИРЕ)

   ...1961 год запомнился советским людям яркими событиями. Во всяком случае, в памяти девятилетнего Петра Свечкина эти события остались навсегда.

   Во-первых, 12 апреля в космос полетел первый космонавт мира – русский парень Юрий Гагарин. С этого дня Гагарин стал не просто человеком, не просто героем, не просто мировой знаменитостью – он стал символом, брендом, как сейчас бы сказали, надеждой. И надеждой не только для советских людей – для большей части человечества.

   Человек в космосе, первый человек в космосе – это была вторая (после спутника) сильная оплеуха самой богатой стране мира, которая никогда ничего не теряла в своей истории, которая наживалась даже на чужой крови, чужих смертях, чужой войне и чужой беде.

    

   

    

   А тут ее обгоняли те, кто только что оправился после разорения великой войны, кто напрягает все силы, чтобы хотя бы выглядеть благополучным – СССР. И в чем обгоняли? В самой технологичной, передовой, прорывной области – в космосе! Как это получилось? Народ не задумывался, на чем основаны наши успехи, кто заложил фундамент этих достижений. Но любому человеку из народа было донельзя приятно, что в этой космической гонке опять побеждает твоя страна. Страна гордилась и ликовала, и это я, как свидетель тех событий, могу подтвердить.

   В семье Свечкиных этот день, будущий День космонавтики, был отмечен как надо. Петруша играл с товарищами на улице, день был довольно дождливый, пасмурный – но это же не отменяло потребности в гулянии. Как вдруг кто-то из товарищей, глядя куда-то вдаль, сказал: «Петруха, а это не отец твой идет?»

   Петр вгляделся. Что, вот эта мужская фигура, которая, шатаясь, плетется по тротуару, время от времени оскальзывается и падает, снова поднимается и с трудом продвигается по направлению к дому – это его отец?! Теперь уже вся компания бросила свои игры и внимательно следила за извилистым продвижением пешехода. И чем ближе он подходил, тем яснее было видно, что это именно он, Свечкин-старший, который успевает даже что-то бормотать и напевать себе под нос...

    

   

    

   Пока младший в нерешительности раздумывал, стоит ли подходить к отцу, пребывающему в таком блаженном состоянии, тот благополучно дошел до калитки и скрылся во дворе. Вся компания друзей, знающая Свечкина как вполне положительного и трезвого человека, некоторое время после увиденного находилась в недоуменном молчании...

   Позже папа-Свечкин объяснял испуганной и рассерженной маме, что именно гордость за свою страну и желание поддержать первого космонавта таким хотя бы доступным способом была причиной его несколько неустойчивого состояния. Но тут хоть несколько слов надо сказать о предыстории.

   Свечкин-старший был, как я уже говорил, фронтовиком. Призван в 1942-м, едва исполнилось восемнадцать, воевал смело и дерзко, чуть не стал Героем (помешала зависть непосредственного командира, пожаловавшегося проверяющему генералу, что подвиг они с товарищем совершили, находясь в самоволке, – редкий все же тип был этот командир, надо заметить!), войну закончил в Кёнигсберге, имел несколько орденов, много медалей.

   Но с войны он пришел, как и многие еще тысячи и миллионы фронтовиков, человеком пьющим. Не алкоголиком, конечно, но молодым мужчиной, привыкшим хорошо, крепко выпивать. Ведь на фронте известные всем «наркомовские сто грамм», знаете, как употреблялись? Собирались бойцы, желательно близкие друзья, тройками. И пили водку так: сегодня твоя очередь выпить все наши порции – 300 грамм. Завтра – его очередь. А послезавтра – моя. Потому что 100 грамм в день было ни уму, ни сердцу. А вот раз в три дня, но зато сразу 300, которые пились за раз, залпом – это было похоже хоть на какой-то на праздник.

   Понятно, что такой распорядок в течение долгих месяцев закладывал в организм человека глубинную жажду алкоголя. И те, кто послабее, очень быстро после войны превращались в пьющих, сильно пьющих, беспробудно пьющих... Но у Петра Николаевича появилось сдерживающее начало в лице девушки Веры, которая ему приглянулась, то есть – будущей жены. И к которой поначалу он позволял себе приходить сильно подшофе. А та поставила условие: или бросаешь пить – или больше ко мне не приходи никогда. И то сказать: фронтовиков тогда было сколько хочешь (каждый второй фронтовик!), а вот трезвых людей, наверное, гораздо меньше.

   Поэтому реакция Веры на этот почти случайный загул была такой острой – а вдруг всё прошлое вернется? Что тогда делать с двумя детьми и пьющим мужем, без своего жилья? Слава Богу, больше Петрушка, пожалуй, ни разу не видел своего отца в таком состоянии...

   А второе событие, запавшее в память Петра, было, как это ни смешно звучит, XXII съезд Коммунистической партии. Казалось бы, где девятилетний мальчишка и где великая и бессмертная на тот момент КПСС?

   Но со съезда шла то ли прямая радиотрансляция, то ли диктор Левитан читал материалы. А материалы были опять, как и на XX съезде, разоблачающие «культ личности Сталина». Хрущев готовил народ к тому, чтобы принять решение о выносе тела Сталина из мавзолея. Петр со своей впечатлительностью не мог оторваться от радио. А диктор вещал трагическим голосом: «И не по приказу ли Сталина был убит верный ленинец Сергей Миронович Киров?..» Почему-то Петр дословно запомнил эти именно слова.

   Теперь-то уже доказано, что нет, не по приказу Сталина был убит верный ленинец, но и известный «ходок» по красивым женщинам Киров – но Хрущеву в то время всё годилось в дело, всякое лыко было в строку. «Клевещите, клевещите, что-нибудь да останется...» А как следствие – Сталин вынесен из мавзолея. И сразу после съезда, надо заметить, из 2-Б класса начальной школы № 3 города Тюмени был снят со стены большой портрет Сталина. Именно в 61-м, а не в 1956-м, как думают те, кто тогда не жил или кто уже подзабыл прошлое...

   Но формально, для всех, Съезд принял новую программу партии, в которую был включен Моральный кодекс строителя коммунизма. А приведу-ка я из него несколько абзацев, тем более, что когда-то мы его изучали и даже заучивали наизусть!

    

   Моральный кодекс строителя коммунизма.

    

   1. Преданность делу коммунизма, любовь к социалистической Родине, к странам социализма.

   2. Добросовестный труд на благо общества: кто не работает, тот не ест.

   3. Забота каждого о сохранении и умножении общественного достояния.

   4. Высокое сознание общественного долга, нетерпимость к нарушениям общественных интересов.

   5. Коллективизм и товарищеская взаимопомощь: каждый за всех, все за одного.

   6. Гуманные отношения и взаимное уважение между людьми: человек человеку друг, товарищ и брат.

   7. Честность и правдивость, нравственная чистота, простота и скромность в общественной и личной жизни...

   Ну и так далее...

    

   

    

   Даже на поверхностный взгляд видно: за основу взяты Десять библейских заповедей (кто с ними знаком, конечно). Но возникает вопрос: а в чем причина появления этого документа? И почему он появился именно в это время? Попробую вписать это событие в исторический контекст.

   Дело в том, что именно в 1959 году лысый кукурузник сорвался с цепи (я об этом уже вспоминал выше) и именно как сорвавшийся цепной пес бросился уничтожать Церковь. Уничтожать абсолютно и буквально. Достаточно почитать документы тех лет – с какой же иезуитской подлостью государство закрывало храмы, уничтожало приходы, разгоняло верующих, сажало священников! Закрывали храм, например, из-за того, что рядом находится водопроводная колонка, которой пользуются атеистически настроенные граждане. Или что приход вовремя не сделал ремонт в левом приделе. Или просто потому, что в 11 километрах есть другой действующий храм – зачем же верующим два храма рядом?!

   Стон верующего люда стоял по всей великой Русской земле! Сколько обращений иерархов и Патриарха было написано в органы власти и самому Хрущеву! Бесполезно. .. Бесы делали свое любимое дело.

   Но!.. Но, видимо, кто-то напомнил Никите, что ведь, уничтожая Церковь, неплохо бы придумать что-то вместо ее Заповедей! Нельзя же народную мораль отпустить совсем в свободное плавание! Ведь советский человек должен слушаться власть и работать на благо!

   И придумали, опубликовав свой кодекс буквально год спустя после начала гонений. Так что одной рукой разрушали главную основу нравственности – другой пытались построить нечто вроде заменителя, некий суррогат. Что ж, всё происходило вполне в троцкистском духе...

    

   ХЛЕБ 1964 ГОДА

   В лето 1964 года из всех магазинов Тюмени исчез хлеб. Не то чтобы исчез совсем, навсегда, но купить его стало очень нелегко, как, впрочем, и муку. За хлебом выстраивались очереди, в которых надо было проводить время по многу часов подряд. В очередях стояли две возрастные категории тогдашнего населения – дети и старики. Точнее – старухи, стариков-то в те годы было мало: фронтовые поколения выкошены войной, а те, что младше их, еще до стариковства не дожили.

   Очередь в хлебный ларек (видимо, специально были построены ларьки отдельно от магазинов, чтобы в этих магазинах не устраивать бедлама) занимали ранним-ранним утром, часов в пять-шесть. А привезти хлеб могли только часам к четырем-пяти пополудни. Выстоять столбом, да еще если день жаркий, десять-двенадцать часов было немыслимо. Поэтому старухи и дети чередовались, подменяя друг друга.

   Купить для семьи хлеба было обязанность Петруши и бабушки Виктории. Они дежурили возле вожделенного зеленого ларька посреди поля попеременно, часа по два, по три. Так делали и все другие. Но к моменту привоза хлеба всем надо было быть на месте: в одни руки давали только по две буханки, а в семье из пяти человек хлеба уходило немало.

   От всех этих бесконечных хлебных очередей в память Петра, как резцом по камню, врезан был один эпизод. Весь день они стояли с бабушкой в очереди, когда наконец, часам к шести, появилась долгожданная машина. Пока шла разгрузка, к очереди подошла группка из четырех-пяти молодых мужиков. Они смолили цигарки, посмеивались, переговаривались между собой. Но вот закончилась выгрузка хлеба, открылось заветное окно – и вдруг мужики бросились на него как на амбразуру вражеского дота, расшвыривая детей и старух. Очередь пыталась сопротивляться, но разве сравнишь мужскую силу с детской!.. И вот, в ходе этой позорной драки, бабушка и Петруша были выброшены из очереди! Мужики вырвали хлеб и ушли – а как теперь попасть обратно, туда, к желанному окошечку, когда задний за переднего держится буквально зубами?..

   Достался ли тогда Овечкиным хлеб, Петр не помнил. Но помнил, что шел домой и плакал: что-то надломилось в его душе. Не то чтобы жизнь вокруг была бесконфликтна и безоблачна – старшие обижали младших, сверстники ссорились и дрались между собой, но взрослые... Взрослые не могли поступить с детьми так, как поступили! Они не могли на равных драться с детьми из-за хлеба!.. В человеке вдруг открылся какой-то волчий оскал. И даже хуже, чем волчий – шакалий. Словно тюрьма гнило дохнула из-за колючки своим излюбленным: умри ты сегодня, а я завтра...

    

   

    

   Исчезновение хлеба было последним звеном, финалом в хрущевской кукурузной трагикомедии. Мужики, никогда Хрущева не воспринимавшие всерьез, хмуро говорили друг другу: «Помнишь, Сталин перед смертью сказал, что у нас на десять лет хлебных запасов хватит? Вот и получилось, что до шестьдесят третьего сталинский хлебушек ели, а на свой-то ума не хватило...»

   А у знакомых стены на кухне их маленькой частной хибарки были оклеены плакатами из серии «ДИП». «ДИП» означало – догнать и перегнать. Кого? Понятно, Америку. Один из плакатов запал Петру в память на всю жизнь: американский сноп пшеницы, довольно-таки хилый и какой-то бледный, изо всех сил пытается убежать от догоняющего его советского снопа – розовощекого, упитанного, веселого. Из этого плаката, как и из остальных, исход борьбы и соревнования двух систем был предельно ясен.

   А точно ли ясен?

   Став взрослым, Петр в какой-то момент понял тайный смысл, тайное послание этих плакатов: СССР обречен всегда догонять Америку, потому что ее благосостояние – лучший образец сытой и благополучной жизни для всех. И потому что мы соревнуемся именно в сытости, именно в материальном бытии, ведь никакого другого бытия для нас не существует. И сколько же здесь сразу лжи было заложено! И то, что вершина человеческой жизни на земле – животная сытость. И то, что нам всегда придется догонять Америку в этом соревновании по сытости. А главная ложь была в том, что сравнивалась страна, вынесшая самые громадные тяготы двух великих мировых войн со страной, которая именно на этих войнах наживала громадные богатства...

   В 1960 году волюнтарист (что было признано публично) и троцкист (что всегда стыдливо замалчивалось) объявил скорое наступление в СССР коммунизма. В школе, где учился Петр, по длинному коридору висели плакаты: «В 1980 году в Советском Союзе будут бесплатными...» Дальше шло перечисление благ, которые свалятся однажды на советских граждан: бесплатное жилье, бесплатный общественный транспорт, бесплатные обеды на производстве и в школе, и много чего-то еще. Петр знал, что в нашей стране сбывается всё, что обещано, но его удивляли две вещи: почему руководители отодвигают коммунизм так далеко (на целых двадцать лет!), и почему даже в восьмидесятом году что-то все-таки останется платным...

   Впрочем, плакаты эти сняли чуть ли не на следующий день после снятия самого волюнтариста. Ограничились, правда, отставкой и пенсией, а в иные времена этим бы не обошлись. Исчез Хрущев, исчезли плакаты, исчез коммунизм восьмидесятого года. Думаю, многие из мужиков вздохнули с облегчением: кому охота иметь начальником страны шута горохового?

   Но вот что оставалось еще долго – так это доверие к печатному слову, столь характерное для российского человека любого, наверное, столетия.

   Как я уже говорил, телевизор входил в жизнь народа робко, постепенно. И конкуренции книгам это «домашнее кино» еще не могло составить. Зато книжные новинки читались взахлеб и зачитывались до дыр. Чтобы получить интересную новую книгу, в библиотеке надо было записаться в очередь порой на несколько недель вперед. А что же читали? Да всё без разбора! Классика и современность, мемуары и приключения, все жанры, все стили, все эпохи. Книги были для ровесников Петра второй реальностью, другой жизнью, более яркой и занимательной, чем первая.

   Особенно ценилась среди книгочеев фантастика. Природа этого повышенного интереса стала понятна Петру только намного позже. Душа, лишенная доступа к духовной жизни, оставалась все же душой и требовала хоть какого-то знания о потусторонней, духовной, небесной реальности.

   Фантастика как будто и говорила о том, что пока недоступно, но в принципе достижимо – лет через сто, через двести, когда человек овладеет тем-то и тем-то, когда его чувства разовьются так-то и так-то. Родители выписывали для Петра научно-популярный журнал. Читая как-то очередной номер, он наткнулся на диаграмму, начертанную храброй рукой кого-то из американских фантастов (то ли Бредбери, то ли Азимова): такой-то год – создание искусственного интеллекта, такой-то год – синтез белка... И вот наконец вершина и финал: «2100-й год – бессмертие.» Бессмертие! БЕССМЕРТИЕ! Но когда?!

   Ему не хватало каких-то семидесяти или восьмидесяти лет, чтобы попасть в число этого нового, этого избранного человечества, в число Сверхчеловечества! Не хватало этих жалких лет, чтобы стать бессмертным!.. Он был потрясен и раздавлен одновременно. Потрясен величием замыслов человечества, и раздавлен тем, что ему так страшно не повезло... Снова и снова открывая эту злосчастную диаграмму и вчитываясь, вглядываясь в нее, он понял, что глубоко несчастен, потому что родился слишком, преступно рано и поэтому будет лишен этого всеобщего бессмертного счастья...

   Впрочем, он давно уже ощутил свою фундаментальную несчастность на этой земле. Книги же и подсказали ему это чувство. Ведь книги рассказывали о больших, красивых и чистых городах, о благородных и добрых людях, о честности и порядочности, которая царила во взаимоотношениях. А что он увидел вокруг, подрастая, становясь старше и осознавая окружающую реальность? Грязноватый провинциальный, как будто вросший в землю город; слишком обыкновенных, мелочных и неинтересных людей; много хитрости, жестокости, неискренности в отношениях. И чем больше он читал книг, тем непроходимее становился разрыв между мечтой и реальностью.

   Но где же было искать выход? Ведь никакой человек не может постоянно жить в безысходности!

   Выход был один: стиснув зубы, дожидаться будущего, которое во всех отношениях должно было быть прекрасным...

   А по поводу бессмертия – оказывается, эта безумная идея и сегодня жива в головах отдельных энтузиастов от науки. И год даже всё тот же называется – 2100-й (кстати, со ссылкой именно на тех прошлых фантастов)! Ну-ну... Флаг в руки, как говорится.

   А мы, наивные, всё повторяем, что человечество умнеет с каждым годом...

    

   





    
   


   12 августа 2022 года отошел ко Господу священник Екатеринодарской епархии Игорь Олжабаев, духовное чадо наместника Данилова монастыря, епископа Солнечногорского Алексия. Наше издательство готовит к печати книгу воспоминаний об этом ярком человеке. Здесь мы публикуем отрывок из новой книги.

   Игорь (Абай) Бакашевич Олжабаев (1965–2022), митрофорный протоиерей, родился 25 мая 1965 года в селе Дингек Талды-Курганской области Казахской ССР. После прохождения воинской службы в 1986 году в Нижнем Новгороде крестился с наречением имени в честь благоверного князя Игоря Черниговского. В 1991 году окончил Нижегородскую консерваторию, в 1992 году венчался с Оксаной Михайловной Семенович в Спасо-Преображенском храме Нижнего Новгорода. 1 января 1995 года был рукоположен в сан диакона митрополитом Нижегородским и Арзамасским Николаем (Кутеповым) в Спасском кафедральном соборе Нижнего Новгорода. В 1998 году принят штатным диаконом в Екатерининский кафедральный собор г. Краснодара. В 2001 году окончил Московскую духовную семинарию.

   20 октября 2002 года рукоположен в сан священника митрополитом Екатеринодарским и Кубанским Исидором (Кириченко). 20 апреля 2005 года был назначен настоятелем Екатерининского кафедрального собора г. Краснодара Екатеринодарской епархии. Его трудами при соборе были организованы крупнейшее в Екатеринодарской епархии сестричество милосердия, молодежный центр, хор духовенства епархии. В 2005 году окончил Московскую духовную академию.

   В 2005 году был возведён в сан протоиерея. С 16 июля 2013 по 16 сентября 2020 года был ректором Екатеринодарской духовной семинарии. Клирик Казанского храма г. Краснодара. 31 марта 2021 года был назначен настоятелем храма Благовещения Пресвятой Богородицы г. Краснодара.

   В 2021 году почувствовал недомогание, появилась сильная отечность, поражение сердца. Ситуацию усложнила дважды перенесенная коронавирусная инфекция. В декабре был поставлен окончательный диагноз – «AL-амилоидоз». По благословению митрополита Екатеринодарского и Кубанского Григория в храмах епархии был объявлен сбор средств на лечение отца Игоря в клинике за рубежом. Проходил лечение в Израиле, затем в Москве. Скончался 12 августа 2022 года в Москве, после тяжелой продолжительной болезни.

   Награды: набедренник (2002), камилавка (2002), наперсный крест (2003), палица (2008), наперсный крест с украшениями (7 апреля 2011), митра (2014), Патриаршая медаль «1000-летие преставления святого равноапостольного князя Владимира», Патриаршая грамота, медаль святой великомученицы Екатерины I степени (епархиальная, Екатеринодарская епархия).

    

   

    

    

   Епископ Алексий (Поликарпов)

    

   «Большое видится на расстоянье...»

    

   С отцом Игорем я познакомился в 1999 году, когда приезжал в Краснодар на похороны своего дяди Александра Ивановича Поликарпова, который более 20 лет был пономарем в Свято-Екатерининском кафедральном соборе. Отец Игорь служил в то время в соборе диаконом.

   И потом уже, в продолжение последующего времени мы общались, когда они с матушкой своей Ксенией бывали в Москве паломниками по святыням.

   Хочется сказать, что они всегда были вместе, служа нашей Православной Церкви своей малой семейной церковью. Потом уже он – как настоятель собора кафедрального, а Ксения – как регент хора и примерная христианка.

   Молитвенный склад души, ревностное служение Церкви, кротость, смирение, беспредельная доброта и любовь к людям – вот облик отца Игоря. Все свои таланты: музыкальные, одарённость в знании языков, движение сердца – всё это отец Игорь, крестившись, придя в Церковь, положил к подножию Христа. Умножая труды свои, труды своей семьи, умножая благодать своих пасомых.

   Очень много и плодотворно трудился протоиерей Игорь на посту настоятеля кафедрального собора: сестричество при кафедральном соборе, поездки в тюрьмы вместе с духовенством, замечательная реставрация собора и много-много другого для спасения души прихожан, своих духовных детей.

    

   В ПАМЯТЬ ВЕЧНУЮ БУДЕТ ПРАВЕДНИК!

    

    

   Ксения Олжабаева

    

   Воспоминание о любимом человеке

    

   В Краевой больнице города Краснодара, где лежал на обследовании отец Игорь, ему поставили страшный и неутешительный диагноз – амилоидоз. Это редкое и неизлечимое аутоиммунное заболевание, поражающее почки, а у него было поражено сердце. На момент установки диагноза фракция сердца работала на 40 %. «Чем серьезней болезнь, тем ближе мы становимся к Богу, это закон, по которому мы живем». Отец Игорь не был исключением, узнав о болезни, он со смирением удивительно кротко и тихо, без истерик донес свой крест болезни и изгнания до конца.

   Владыка Антоний Сурожский говорил: «Жив ты или мёртв – не имеет значения даже для тебя, важно, для чего ты готов умереть». И отец Игорь готовился, приготовлялся к встрече с Господом через все тернии, через оставленность друзьями и предательство собратьев, через непонимание и невольную нищету, через унижение и ложные обвинения, в спокойствии духа. Певчий из Народного хора, который забирал батюшку из больницы, рассказывал, что он всю дорогу до самого дома плакал о своей матушке, и говорил: «Как же она теперь будет жить без меня...». Но приехав домой, выйдя из машины, уже не показывал никаких слез, осталась только улыбка для матушки. И на протяжении всей его болезни он, будучи смертельно болен сам, все время поддерживал свою половиночку, как он ласково называл меня...

    

   

    

   После больницы в Краснодаре, где батюшке поставили амилоидоз, врачи посоветовали отцу Игорю ехать в Санкт-Петербург, чтобы подтвердить диагноз. Время было не самое подходящее, наступали праздники новогодние, а времени было мало. На все про всё батюшке отмерили жить от 4 до 10 месяцев. В Питере ему велели приехать только после праздников, чтобы сдать анализы, подтверждающие диагноз. Это была потеря времени, амилоидоз «съедал» сердце и батюшка отекал. Начались мытарства, которые проходят половина наших сограждан по больницам. Совместно мы решили перебраться в Москву, это был канун памяти святителя Спиридона.

   Надо сказать, что люди откликнулись на беду, как только узнали об отце Игоре и его страшном диагнозе. Помогали все, кто чем мог. Без этой поддержки и участия многих невозможно было бы осуществить такие переезды.

   Великим постом, накануне Благовещения, отец Игорь получил указ на приход, где только формально являлся настоятелем, так как всем распоряжался прежний настоятель. Это был храм в честь Благовещения Пресвятой Богородицы, дореволюционное аварийное двухэтажное здание, с устроенным храмом на втором этаже, требующим капитального ремонта.

   Последнюю свою Пасху в России батюшка отслужил в приходе Благовещения Пресвятой Богородицы. Пел на Пасху Народный хор, который организовывал батюшка еще в соборе из прихожан. А управляла хором матушка, как помощница отца Игоря. Большими усилиями удалось подготовиться к празднику и украсить, и преобразить храм силами прихожан, хористов, просто неравнодушных людей, откликнувшихся на призыв помочь храму.

   9 мая отец Игорь в последний раз собрал приход на праздник, посвященный Дню Победы. А потом заболел, лег в госпиталь. Очень много пришло людей из собора за отцом Игорем в Благовещенский храм. Когда человек ищет Бога, он ищет Его для себя, а когда находит Бога, он обретает Его для всех. Люди, конечно, чувствовали любовь, которая исходила от батюшки, и многие недоумевали, почему так обошлись с уважаемым человеком. «Признак человека, обретшего Бога, – исходящая от него тишина и покой». Всем этим батюшка обладал. «Живя на земле, каждому приходится выбирать, ради чего жить, ради того, чтобы стать удобрением? Или ради того, чтобы стать светом добра и этим светом светить людям» (Симеон Афонский). Для батюшки было предельно ясно, ради чего жить и теперь умирать...
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