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   Доклад Святейшего Патриарха Московского и всея Руси Кирилла 28 января 2025 года на пленарном заседании XXXIII Международных Рождественских образовательных чтений.

   Москва, Государственный Кремлевский дворец

    


   Ваши Высокопреосвященства и Преосвященства! Уважаемые участники Рождественских чтений! Дорогие отцы, братья и сестры!

   Сердечно всех вас приветствую. И всякий раз, когда мы все вместе собираемся в этом огромном зале, я как человек, заставший очень трудные времена для жизни нашей Церкви в Советском Союзе, не могу оторваться от воспоминаний. Потому что этот зал был связан с партийными съездами, на которых, в том числе, провозглашались всякие, простите, бредовые идеи о том, что произойдут радикальные перемены в жизни страны и мы достигнем какого-то особого уровня развития, который не предполагает присутствия религии в жизни народа. Именно здесь, с этих трибун, провозглашались подобного рода идеи, которые, будучи озвучены самыми высокими представителями власти, воспринимались народом и нижестоящими руководителями как прямое указание к действиям. Но вот могли бы представить представители власти и те, кто наполнял тогда этот зал, что наступят времена, когда именно здесь, в зале, где проходили партийные съезды, где, в том числе, строились планы по полной ликвидации Церкви, религии, веры в стране, будут проходить такие собрания, как Рождественские чтения? И как не вспомнить слова Ты еси Бог творяй чудеса (Пс. 76:15)? Наверное, в то время никто даже представить не мог этой картины, которую мы сегодня воспринимаем как торжественную, очень важную, но, в общем-то, практически обыденную. Здесь мы собираемся каждый год для того, чтобы обменяться мыслями, подумать о нашей работе, в первую очередь в области образования, воспитания, и, конечно, всем вместе помолиться. Помолиться о нашей стране, о наших властях православных, о народе нашем, о мире, дабы никакие силы не мешали поступательному развитию нашей страны и нашего народа.

   Слово, которое я хотел бы обратить к вам сегодня, будет, конечно, связано с 80-летием Великой Победы, с памятью и духовным опытом поколений.

   Мы с благодарностью вспоминаем подвиг наших предков, сумевших не только защитить родную землю и отстоять суверенитет страны, но и победить нацизм, дойдя до самого логова захватчиков, чья преступная идеология овладела умами миллионов людей. Однако выбранная для обсуждения тема затрагивает не только вопрос сохранения исторической памяти, что, безусловно, очень важно, и я об этом не раз говорил. Пять лет тому назад мы с особенным вниманием обратились к этой теме, отмечая 75-летний юбилей Победы [1]. С этой высокой трибуны мне довелось говорить о немалом вкладе Русской Православной Церкви в победу над нацизмом, о подвиге верующих, духовенства и епископата, о важности противостоять попыткам переписать историю и предать забвению страшные и вместе с тем славные страницы Великой Отечественной войны.

   Да, несомненно, мы призваны к тому, чтобы хранить благоговейное отношение к подвигу нашего народа, к подвигу наших предков. Народ неблагодарный, впавший в историческое беспамятство и не помнящий родства, обречен на исчезновение. Об этом не думали наши атеистические лидеры, которые отсекали историю от настоящего, которые предавали историю даже не забвению, а сокрушительной критике. Они не понимали, что нельзя с нуля начинать историческое развитие, и ошиблись, потому что та духовная сила, та культура, которая была сформирована предыдущими поколениями, не переставала питать сознание и нравственное чувство и тех людей, которые были призваны партийным руководством к тому, чтобы уничтожить религиозное сознание, религиозную практику и построить атеистическое общество.

   Но важно не забывать и о другой стороне вопроса, которая нередко остается в тени торжественных победных реляций. Сбережение памяти обеспечивается по-настоящему сохранением духовного опыта поколений, а этот опыт, в свою очередь, есть не что иное, как передача живой духовной традиции народа. Вот покуда есть эта передача духовной традиции, народ действительно сохраняет огромную духовную силу, способную противостоять самым грозным опасностям.

   А почему это именно так, и почему мы задумываемся об этом? Немногим более 200 лет отделяет нас от победы в Отечественной войне 1812 года, и сейчас для многих из нас это в основном просто значимый факт истории. Но на протяжении многих десятилетий XIX и начала XX века победа в Отечественной войне 1812 года была одним из ключевых культурных символов России. Эта тема оставила глубокий след в общественном сознании и нашла отражение во многих произведениях литературы [2], в живописи [3], в музыкальном творчестве [4], в архитектурных и скульптурных памятниках. Годовщины победы над Наполеоном торжественно отмечались на самом высоком государственном уровне. Всеобщей благодарностью за победу в Отечественной войне должен был стать, как вы знаете, Храм Христа Спасителя в Москве, который строился более 40 лет на народные деньги. В 1883 году храм в присутствии Императорской семьи был, наконец, освящен, что стало выдающимся событием в религиозной, культурной и общественной жизни страны. Но проходит менее 50 лет — и в 1931 году этот прекрасный символ великой победы великого народа был варварски разрушен пришедшими к власти большевиками, для которых народная святыня уже не имела никакого значения. Последующие 70 лет сие святое место пребывало в мерзости запустения.

   Память, по словам академика Д.С. Лихачёва, «противостоит уничтожающей силе времени, преодолевает само время» [5]. Это так, однако, память не живет изолированно, вне связи с живым духовным опытом поколений. Да, ее можно поддерживать какое-то время искусственно, запечатлевать и воспевать в произведениях искусства, но, утрачивая связь с духовной традицией, она постепенно меркнет и гаснет. Внешний пафос уходит, а на его месте обнаруживается незаполненная пустота.

   Мы знаем, что, несмотря на декларируемый статус православного государства, каким себя, безусловно, считала Российская империя, Церковь, находившаяся под контролем государственной власти, была ограничена в своей деятельности. И хотя простой народ продолжал хранить преданность Христу и Его Церкви, значительную часть управленческих элит и интеллигенции поразила духовная болезнь — болезнь неверия и религиозного релятивизма, что и стало одной из причин революционных потрясений в России.

   Очевидно, что успехи русской государственности и достижения русской культуры прежних веков были в значительной степени основаны на христианском духовно-нравственном фундаменте. Воспитанный и укорененный в православной вере народ вынес на своих могучих плечах грандиозные преобразования Петра I, масштабные начинания Екатерины II, Александра I и других Романовых.

   Православная вера, христианская нравственность стали тем источником сил, благодаря которому сформировались ключевые качества национального характера, позволившие России и русской культуре стать по-настоящему великими: терпеливость, обостренное чувство справедливости, трудолюбие, выносливость, мужество, устремленность к высшим идеалам и ценностям.

   Революция 1917 года и приход к власти атеистических сил ознаменовали строительство не только нового, исключительно материалистического государства, но и создание «нового типа человека». Кровавые репрессии в отношении Церкви и верующих были призваны искоренить всякие «религиозные предрассудки», окончательно разорвать связь времен. Но когда пришла беда и началась Великая Отечественная война, руководство страны обращается именно к христианским ценностям, к православному духовному наследию Александра Невского и Димитрия Донского, праведного адмирала Феодора Ушакова. Гонения на Церковь приостанавливаются, начинают популяризироваться образы героев прошлого: святых благоверных князей Александра Невского и Димитрия Донского, праведного адмирала Феодора Ушакова, генералиссимуса Александра Суворова и других подвижников, чей пример самоотверженного служения и любви к Отечеству действительно вдохновлял и продолжает вдохновлять людей.

   Христианские качества самопожертвования и мужества, готовности людей отдавать самое дорогое — свою жизнь — ради ближних и высоких идеалов защиты Родины проявились в полной мере в годы Великой Отечественной войны. Неслучайно война была объявлена священной, что обращало сознание людей к религиозной идее святости. И этот духовный ресурс, несомненно, был одним из факторов, вдохновлявших народ на борьбу до победы. Само использование слова «священная» по отношению к войне в то самое атеистическое время уже свидетельствовало о некоем повороте в сознании, в том числе в сознании власть имущих. И ведь все это сработало! Люди действительно восприняли защиту своего Отечества как свой священный долг.

   Однако очевидно, что любой ресурс, если его не восполнять, неизбежно исчерпывается. В синодальную эпоху, несмотря на сложное положение Церкви, мощная духовная сила прорывалась через служение русского старчества и деятельность выдающихся проповедников и духовных писателей. Но в советские годы, как мы помним, даже это служение было максимально ограничено. Церковь была поставлена на грань выживания, что затрудняло ее просветительскую миссию.

   Тем не менее, с обретением внешней религиозной свободы люди заинтересовались Церковью, многие крестились, обвенчались. Мы помним впечатляющий энтузиазм, сопровождавший первые десятилетия церковного возрождения в странах исторической Руси.

   Однако Господь ждет от нас большего — Он ищет прежде всего нашего сердца (см. Притч. 23:26), ждет крепкой и зрелой веры, подтверждаемой реальными делами. И здесь мы подходим, быть может, к самому главному вопросу: что такое вообще победа? От того, какой образ побед прошлых и будущих мы имеем, в каком-то смысле зависит нравственное состояние общества и во многом судьба народа. Коня приготовляют на день битвы, но победа — от Господа, — свидетельствует премудрый Соломон (Притч. 21:31). Бог — истинный Победитель и Источник победы. Искренняя обращенность к Богу делает народ сопричастным не только победам внешним, но и — главное — внутренним, духовным победам. Следует помнить, что настоящей победы не бывает без исправления жизни и без нравственного изменения. Как писал святитель Николай Сербский, «Божия воля отдаст победу тому христианскому народу, который будет хранить самую чистую и самую крепкую веру в Бога и со всей серьезностью соблюдать Божий закон» [6]. Путь к победе лежит через нравственное преображение человека и всего народа. Здесь нам всем предстоит напряженно потрудиться, чтобы избежать ошибок прошлого. Еще раз повторю: путь к победе лежит через нравственное преображение человека и всего общества. Поэтому Церковь занимается не десятым, не двадцатым делом в государственной повестке дня. Она занимается самым важным — воспитанием таких людей, которые способны формировать потенциальную силу народа и реализовывать эту потенцию даже в самые страшные моменты, когда требуется отдавать жизнь за свою Родину или когда своим трудом необходимо исправлять то, что требует исправления.

   Ключевая роль в воспитании и нравственном формировании личности принадлежит, несомненно, образованию. Именно поэтому Церковь с особой настойчивостью свидетельствует о важности преподавания в школах предмета «Основы православной культуры», который рассказывает о духовной традиции нашего народа, приобщает человека к сокровищнице христианской православной культуры.

   Один год изучения предмета в начальной школе — это формат, который был предложен религиозным организациям в качестве эксперимента. Всё показывает успешность этого этапа. Так почему же формат так и продолжает оставаться ограниченным? При том, что есть общественный запрос — есть классы и даже школы с углубленным изучением православной культуры. По заявлениям родителей такие классы формируются в разных уголках России. Это нисколько не противоречит нашему законодательству и, конечно, отвечает требованиям времени. И что еще важно — из года в год мы видим рост процента выбора модуля «Основы православной культуры» среди родителей и законных представителей обучающихся. Впервые в этом учебном году выбор модуля «Основы православной культуры» вышел на первое место среди прочих и составил почти 42%. Ну, а начинали мы с совсем других процентов, как вы помните.

   Еще раз повторю: мы не стремимся наращивать процент ради процента. Это просто показатель и той большой работы, которая проводится во взаимодействии Церкви, родительского сообщества и системы образования, и того запроса, который реально существует в нашем обществе. Для продолжения этой работы считаю важным включение в образовательные программы педагогических вузов и колледжей таких дисциплин, как «Основы православной культуры», «Основы духовно-нравственной культуры народов России», «Нравственные основы семейной жизни» и др. Педагогическим вузам и колледжам может быть предоставлена свобода выбора из этих курсов, но важно, чтобы эти предметы, эти курсы были действительно внедрены в наше образование. Потому что, в конце концов, речь идет о самом главном. Речь идет о мировоззренческом, о нравственном выборе. Знания, которые человек в школе обретает, какое-то время сохраняются в памяти, а потом исчезают. Думаю, не все мы сейчас смогли бы сдать экзамен по алгебре, геометрии или физике. Но ведь то, что мы получили в школе, в значительной мере сформировало нас и помогло идти по жизненному пути.

   Вот почему так важно, чтобы в школе преподавались Основы духовно-нравственной культуры народов России. По моему предложению была сформирована рабочая группа, которая в течение прошедшего года взаимодействовала с рядом государственных органов. Результатом ее работы стали договоренности о возвращении предмета в 5-е, 6-е и 7-е классы. Предмет будут преподавать учителя истории. Считаю это возвращение важным для современной российской школы.

   Еще 9 ноября 2022 года Президентом Российской Федерации Владимиром Владимировичем Путиным был подписан Указ № 809 «Об утверждении Основ государственной политики по сохранению и укреплению традиционных российских духовно-нравственных ценностей», в котором говорится и об особой роли Православия в становлении и укреплении этих ценностей. За прошедшие два года реализован целый ряд проектов во исполнение положений этого Указа. Мы особенно рады тому, что в минувшем году депутаты Государственной Думы вместе с Правовым управлением Московской Патриархии разработали законопроект, направленный на дополнительную господдержку конфессиональных общеобразовательных организаций. Важно, чтобы эти школы получали государственную помощь в содержании и ремонте зданий, а также в обеспечении питанием младших школьников. К сожалению, многие конкретные механизмы реализации Указа до сих пор неясны и требуют продолжения рабочего взаимодействия представителей органов власти и религиозных организаций.

   Еще раз подчеркну важность формирования личности, с детства осознающей свою причастность к великой культуре нашего народа. В основании этой культуры лежат традиционные духовные ценности; при этом, как сказано в Указе № 809, «особая роль в становлении и укреплении традиционных ценностей принадлежит православию». И ведь это действительно так. И всё же, несмотря на это, эти ценности не просто порой попираются, но даже и перечеркиваются. Стыдливо затираются кресты на изображениях храмов и даже в государственной символике. Хотя стыдиться нужно не креста, а своего безродства и беспамятства. Как заклинание повторяют мысль о том, что Россия «многонациональная и многоконфессиональная». И кто бы с этим спорил, если бы на практике эта формула не превращалась в попытку переформатировать наше государство в безнациональное и бесконфессиональное.

   Обеспокоенность вызывают и факты, когда в высших учебных заведениях преподаватели гуманитарных дисциплин фактически подвергаются притеснениям за веру от своего руководства. Оказывается, даже в изложении истории России может быть «слишком много религии».

   Большую обеспокоенность вызывает и распространение неоязыческих идей, в том числе и в образовательном пространстве. Но особенно опасно, когда эти идеи проникают в ряды военнослужащих. Нашим бойцам приходят письма и посылки с неоязыческой символикой, упоминаниями о каких-то диких псевдотрадиционных обрядах и талисманах, которые якобы призваны помочь. Усиление позиций разного рода тарологов, нумерологов и прочих мошенников от оккультизма, магии и псевдонауки на самых разных уровнях в нынешних условиях представляется как некая идеологическая диверсия.

   Слава Богу, это заметили и начали соответствующую работу в этом направлении в Государственной Думе. Хочу выразить поддержку членам депутатской группы по защите христианских ценностей, занимающихся разработкой проекта Федерального закона «О запрете рекламы оккультно-магических услуг». Я уже говорил об этом на пленарном заседании Всемирного Русского Народного Собора и еще раз хочу подчеркнуть — государство должно противодействовать массовому распространению оккультизма среди населения, публичному навязыванию через рекламу деструктивных религиозных учений и практик. Особенно внимательно необходимо отслеживать информацию о проведении новых псевдотрадиционных, а на самом деле неоязыческих мероприятий в образовательных организациях всех уровней.

   Считаю важным поддержать инициативу о запрете в России сатанизма как экстремистского движения. Недопустимо, что до сих пор различные сатанинские секты, входящие в международное движение сатанистов, беспрепятственно проводят в нашей стране свои обряды, вербуют молодежь, открыто регистрируют свои группы и сообщества в социальных сетях. Задумаемся: в зоне проведения Специальной военной операции, на линии огня, наши бойцы готовы отдать свои жизни за ценности, которые явно попираются сатанистами! Это не просто какое-то волшебство, какая-то экзотика — это политически опасное явление, это идеология, которая разрушает наше национальное самосознание, а значит, ослабляет наш народ, провоцирует некое разделение в обществе. Причем во имя чего? Во имя поклонения идолам? Безумие!

   Церковь несет в этом мире различные служения: пастырское, социальное, просветительское, молодежное, образовательное. Мне не хватит времени рассказать о каждом из них сколь-либо подробно. Надеюсь, что Высокопреосвященнейший митрополит Евгений представит нам сообщение о результатах работы за минувшее время.

   Вести разговор о достижениях и успехах, с одной стороны, всегда приятно и легко. Но с другой стороны — это стезя опасная, полная искушений, главные из которых — самолюбование и высокомерие. Как сокрушался еще пророк Иеремия, люди все-таки с большей готовностью слушают возвещающих мир и благополучие, тешащих гордость и национальное самолюбие, нежели тех, кто справедливо указывает на ошибки и недостатки, желая вернуть трезвомыслие, рассудительность и укрепить нравственное чувство и совесть.

   Церковь Христова как столп и утверждение Истины (1 Тим. 3:15) получила от Господа вместе со спасительной евангельской миссией и служение дерзновенного свидетельства о правде Божией. Наша задача — не изрекать легкомысленно мечты сердца своего (Иер. 14:14), потакая человеческим страстям и желаниям, но неустанно учить путям Господним, хотя бы это и встречало сопротивление мира сего. Этот голос не может умолкнуть. Мир, лежащий во зле (1 Ин. 5:19), хотел бы, чтобы голос Церкви был не слышен, чтобы мы стали солью, потерявшей силу (Мф. 5:13), чтобы мы перестали напоминать миру о вечных ценностях Евангелия. Но непреложно слово Писания: Всякий, рожденный от Бога, побеждает мир; и сия есть победа, победившая мир, вера наша (1 Ин. 5:4).

   Нас должно заботить вовсе не то, как мы сами себя называем или как мы выглядим, являемся ли мы неким ковчегом спасения в глазах окружающих народов. Нас должно волновать прежде всего то, какими мы предстаем в очах Божиих, насколько мы приблизились к исполнению Его заповедей, следуем ли мы Его словам в своей личной и общественной жизни. Сохрани нас Господь от того, чтобы, подобно ветхозаветному израильскому народу, мы услышали от Него слова: Я устал миловать (Иер. 15:6).

   А потому будем усердно работать над самими собой и по мере сил и возможностей менять жизнь к лучшему, бережно хранить память о прошлом и с надеждой устремляться в будущее — к новым победам и свершениям, которые да благословит наш Господь и Спаситель!

   Вот такими мыслями я хотел с вами поделиться сегодня, мои дорогие владыки, отцы, братья и сестры как Предстоятель Церкви, на которого Промыслом Божиим возложена сугубая архипастырская ответственность за народ Святой Руси. Эту ответственность в полной мере сознаю и благодарю Бога за то, что эту ответственность вместе со мной разделяет епископат, духовенство и большинство православного народа Святой Руси.

   Сердечно благодарю вас за внимание.

    

   [1] XXVIII Международные Рождественские образовательные чтения, проходившие с 26 по 29 января 2020 г., были посвящены теме «Великая Победа: наследие и наследники».

   [2] Например, в романах Г.П. Данилевского «Сожженная Москва», М.Н. Загоскина «Рославлев, или русские в 1812 году», Л.Н. Толстого «Война и мир», в поэме М.Ю. Лермонтова «Бородино» и др.

   [3] Например, цикл полотен В.В. Верещагина об Отечественной войне 1812 г.

   [4] Например, увертюра П.И. Чайковского «1812 год».

   [5] Лихачёв Д. С. Письма о добром и прекрасном. Письмо 40.

   [6] Николай Сербский (Велимирович), свт. Война и Библия. Гл. XIX.

    

   

    

   

   




     

   

   Доклад Святейшего Патриарха Кирилла 30 января 2025 года на XIII Рождественских Парламентских встречах.

   Москва. Государственная Дума ФС РФ

    

   Уважаемый Вячеслав Викторович!* Уважаемые законодатели, представители государственной власти, участники XIII Парламентских встреч! Дорогие братья и сестры!

   Всех вас сердечно приветствую и благодарю за возможность в очередной раз выступить в этих стенах, изложить свое видение по некоторым вопросам, которые, думаю, представляют взаимный интерес, обменяться мнениями. Придаю большое значение возможности иметь диалог с представителями законодательной власти.

   Никого не будем осуждать, но в то время, когда все духовно-нравственные ценности попираются в странах, считающих себя передовыми, когда разрушаются нравственные основы бытия, семейной жизни, отношений поколений и полов, обсуждение только что озвученной темы в стенах органа высшей законодательной власти Российской Федерации свидетельствует о том, что Россия идет по особому, альтернативному пути цивилизационного развития.

   Все то, что сейчас считается нормой, то, что поддерживается законодательством, но идет вразрез с Божиими заповедями, нравственной природой человека; то, что разрушает его природу — нравственную, духовную и даже физическую, — есть сигнал нежизнеспособности цивилизации. Я не боюсь произнести эти слова, потому что любое политическое развитие, которое противоречит нравственному чувству, заложенному Богом в природу человека, — нежизнеспособно. Говорю об этом не только в стенах Государственной Думы. Говорю об этом, обращаясь и к внешним; не всегда бываю понят, но значительная часть граждан тех стран, где происходят подобные опасные процессы, — на нашей стороне. К сожалению, не всегда у них есть возможность выражать свое мнение, не всегда они обладают достаточными возможностями использовать средства массовой информации, но таких, как мы, — большинство. И тот факт, что сегодня это большинство не имеет возможности влиять на политические процессы в целом ряде западных стран, конечно, является очень тревожным сигналом. Потому что, если говорить о демократии, такое право должно быть у всех, но сегодня очень часто попираются права и возможности тех представителей общественности, которые стоят на защите традиционных ценностей.

   Позвольте мне выразить искреннюю признательность за ваши деятельные усилия в принятии законодательных актов, направленных на укрепление традиционных духовно-нравственных основ жизни нашего общества. Среди этих инициатив заслуживают особого внимания установление нравственно обоснованных ограничений в сфере усыновления детей, регулирование онлайн-контента, оказывающего негативное влияние на соотечественников и в первую очередь на молодое поколение, меры по противодействию пропаганде бездетного образа жизни (так называемого чайлдфри). У нас не должно быть никакого чайлдфри! Мы самая большая страна по площади, у нас огромный потенциал, но по отношению к размерам страны нас немного. Поэтому здоровый, нормальный семейный образ жизни и многочадия есть непременное условие существования нашей цивилизации и развития нашего Отечества.

   Хотел бы отметить, что в минувший год были приняты важные законы по усилению контроля в миграционной сфере, а в конце декабря Президентом России Владимиром Владимировичем Путиным была утверждена новая Стратегия противодействия экстремизму, в том числе в контексте проблем миграции [1]. Тема миграции особенная, сейчас не буду много об этом говорить, но это один из вызовов нашей национальной идентичности и гражданскому миру. Ведь мы знаем, что рост преступности в нашей стране, к сожалению, связан в первую очередь с незаконной миграцией.

   Был установлен запрет на приватизацию государственного и муниципального имущества религиозного назначения. Я приветствую это начинание. Согласно принятым поправкам, неиспользуемые сельские храмы, имеющие статус объектов культурного наследия, не могут стать предметом договора аренды или концессии во избежание их перепрофилирования под цели, которые могли бы оскорблять религиозные чувства, разрушать нашу национальную историческую память.

   По просьбе Церкви для традиционных религиозных организаций установлен пониженный тариф страховых взносов. Также законодателями пресечена практика использования обозначений, содержащих религиозную символику или семантику, на алкогольной и иной продукции подобного типа.

   Кроме того, установлена обязанность Министерства здравоохранения России определить общие требования к посещению священнослужителями пациентов медицинских организаций для совершения религиозных обрядов, что тоже очень важно. Также в уголовно-исполнительное законодательство внесены поправки, направленные на регламентацию служения тюремных священников в следственных изоляторах.

   Выражая благодарность за принятые законы, защищающие интересы государствообразующего русского народа, надеюсь, что работа в этом направлении успешно продолжится.

   В 2025 году мы отмечаем 80-летие Победы в Великой Отечественной войне. Этой памятной дате посвящена тема и проходящих ныне в Москве XXXIII Международных Рождественских образовательных чтений. Победа в Великой Отечественной войне стала не только выдающимся военным достижением всей страны, но и нравственным подвигом нашего народа, явившего беспримерные мужество, героизм, сплоченность и готовность самоотверженно отстаивать свою духовно-культурную идентичность. Наша святая обязанность заключается в том, чтобы бережно хранить в памяти правду о минувшей войне, об этих исторических событиях и активно противостоять циничным и не прекращающимся, к сожалению, попыткам враждебных сил принизить роль советского народа в разгроме нацизма.

   Одержанная 80 лет назад победа стала результатом огромного самоотверженного служения нашего народа, единства русских людей. В условиях современных вызовов эти качества также приобретают особую значимость и являются залогом духовной и нравственной силы российского общества. Единство народа — не просто политическое или социальное явление: это духовная реальность, которая зиждется на общих ценностях, на осознании общего целеполагания и общей ответственности за судьбу страны. В нынешних непростых обстоятельствах глобализации, информационных войн, навязывания чуждых нам идеологий и беспрецедентного внешнего давления мы призваны прилагать максимум усилий для защиты наших традиций, нашей культуры и нашей веры.

   Важнейшей темой, о которой Церковь буквально вопиет последние годы, является тема защиты традиционной семьи. Минувший год, как нам всем хорошо известно, был объявлен Годом семьи. За 2024 год такие понятия, как традиционная семья и традиционные духовно-нравственные ценности, прочно вошли в политический лексикон и часто звучали в официальных средствах массовой информации.

   Но насколько эти ценности стали частью реальной жизни наших сограждан, насколько они влияют на мировоззрение россиян? Это вопрос, на который следует ответить. Честно говоря, с сожалением нужно признать, что многие наши сограждане зачастую не совсем хорошо понимают, что такое традиционные ценности. Об этом с печалью свидетельствуют и наши священники, которые общаются по долгу своего служения с разными людьми и выражают пастырскую озабоченность тем, что в сознании соотечественников приверженность традиционным ценностям нередко соседствует с одобрением абортов, терпимостью к супружеским изменам, блудному сожительству и другим нравственным порокам, противоречащим самому понятию традиционной семьи. Понимаю, что кого-то это может сейчас уязвить, но такова правда.

   Эти неутешительные наблюдения с мест подтверждают и результаты ряда социологических исследований. О чем это говорит? А говорит это о том, что у нас все еще широкое поле для деятельности, что просветительская работа в данном направлении должна быть непременно продолжена, что внимание к теме традиционных ценностей и поддержка института семьи не должны ослабевать и впредь, несмотря на формальное окончание Года семьи.

   Конечно, к настоящему времени реализован ряд важных законодательных инициатив в этой сфере, но этого все-таки недостаточно. На лаврах почивать рано. Мы не можем говорить об успехах в области семейной политики до тех пор, пока коэффициент рождаемости упрямо свидетельствует о сокращении государствообразующего русского народа, пока аборты остаются в системе ОМС, пока уровень потребления алкоголя в нашей стране все еще остается высоким и продолжает ломать судьбы миллионов людей, разрушать семьи.

   Нет никаких сомнений в том, что женщина должна чувствовать себя социально защищенной, а ее беременность должна признаваться государством с первых дней. Год назад Священный Синод нашей Церкви принял документ «О неприкосновенности жизни человека с момента зачатия», в котором говорится, что «жизнь человека начинается с момента зачатия и, следовательно, человек уже в утробе матери имеет право на жизнь». Важным шагом, который подтвердил бы ценность каждой человеческой жизни с момента зачатия, было бы распространение декретного отпуска на самый сложный, первый триместр беременности. Я уже выступал с таким предложением и считаю его актуальным в условиях критического коэффициента рождаемости.

   Безусловно, необходима также материальная поддержка семей со стороны государства и нельзя останавливаться на тех мерах, которые приняты ранее. Пожалуй, самым острым вызовом для большинства российских семей, проживающих в крупных городах, является жилищная проблема. Нужно смотреть правде в глаза: материнский капитал и другие выплаты не позволяют приобрести жилье.

   Неуверенность и страх порождают нежелание иметь детей. До тех пор, пока молодая семья не будет уверена в возможности решения жилищных проблем, многие будут продолжать отказываться от деторождения, а тем более от многодетности.

   Тем не менее материальная обеспеченность сама по себе отнюдь не гарантирует многодетности и даже просто готовности рожать и воспитывать детей — западные страны тому яркий пример. Если задаться вопросом, кто сегодня много рожает, то ответить на него можно одним словом — верующие. В подавляющем большинстве случаев многодетными являются те люди, которые во главу угла своей жизни ставят религиозные принципы. И речь здесь идет не только о православных, но и о других традиционных для России религиях, в первую очередь — исламе. Мне бы хотелось еще раз подчеркнуть очевидный факт: в религиозных семьях детей больше, чем в семьях нерелигиозных. Социологический факт! А значит, если мы хотим реально изменить демографическую ситуацию в стране, следует и дальше думать над тем, как научить современников строить свою жизнь на основе настоящих традиционных ценностей, как популяризировать этот образ в современной культуре.

   Сегодня мы наблюдаем некое смещение понятий. Культура как одно из средств воспитания и образования подменяется индустрией развлечений, которая, к сожалению, зачастую оказывает не самое доброе воздействие на человека. Вместо того чтобы облагораживать и возвышать душу, воспитывать нравственно, она нередко формирует ложные установки и ложные стереотипы.

   Важной темой в связи с этим является борьба за чистоту русского языка и речи. Язык — не просто средство общения. Язык — основа национальной идентичности, главный инструмент передачи духовно-культурной традиции и опыта поколений. Язык — наше важнейшее культурное достояние, которое мы призваны оберегать как зеницу ока.

   Однако в последние десятилетия общество буквально захлестнула волна сквернословия. Эта духовная болезнь поразила многих: от мала до велика, не только взрослых, но даже детей. Матерная брань, по печальному свидетельству родителей и педагогов, слышна даже от малолетних подростков, с детских площадок, на школьных переменах, в общественном транспорте. Откуда взялась такая напасть? Почему слова, которые раньше стыдились произносить, теперь без стыда используются и в театральных постановках, и в кино, и даже на концертах?

   Удивительно, но когда таких людей спрашивают: «Зачем вы используете нецензурную лексику? Неужели в вашем словарном запасе нет нормальных слов для выражения мысли?» — многие даже не всегда понимают, в чем состоит проблема. «Как же, — говорят они, — это же тоже часть русского языка». Нет! Скверные слова всегда были маргинальными и никогда не являлись нормой.

   Вспоминаю Пушкина — почти в его время жил талантливый поэт, по фамилии Барков, но «специализировался» он исключительно на сексуальной теме и пошлости. И Александру Сергеевичу принадлежат такие слова:

    

   Не смею имени Баркова 
Во всеуслышанье прочесть, 
И даже имени такого 
Не смею громко произнесть.

    

   Вот реакция Пушкина на словесную порнографию! Не нужно переворачивать всё с ног на голову. Матерная брань — это, по сути, богохульство и оскорбление святости материнства. Использование скверных слов было характерно для людей морально опустившихся, для которых не осталось ничего святого, для тех, кто, по выражению Максима Горького, уже «на дне». Матерная брань наносит духовный вред не только тому, кто ее произносит, но и тому, чьего уха она касается.

   Как такое отвратительное явление может стать нормой? Ведь через мат обедняется и уродуется богатый и выразительный русский язык. Вот если бы мы поставили заслон мату, как сейчас ставим заслон алкоголизму, то это было бы, конечно, очень важным цивилизационным явлением, разрывом с практикой, которая оскверняла и уродовала русскую культуру, наносила вред человеческому общению.

   Хотя публичная нецензурная брань и приравнена законодательно к мелкому хулиганству, фактически сегодня она легитимизируется в обществе и абсолютно бесконтрольно распространяется в Интернете. Необходимо найти способы лишить мат созданной ему популярности, ведь это борьба за умы и сердца людей.

   Поскольку мы заговорили о человеческом уме, следует назвать еще один важный вызов нашего времени — это искусственный интеллект. Сегодня ни для кого уже не секрет, что искусственный интеллект становится тем, что все больше и больше будет определять наше культурное пространство. И здесь также есть над чем поработать, в том числе и на законодательном уровне.

   Существует, например, реальная опасность утраты интеллектуальных и творческих навыков человека. Самообучаемая программа создает интеллектуальные продукты на основании того, что уже было когда-то создано людьми, а также начинает использовать для этих целей свои собственные материалы, сгенерированные ранее идеи. Со временем, как говорят специалисты, человеческое наследие, бесценный интеллектуальный и культурный фонд, накопленный на протяжении истории, может все глубже уходить в затерянные «культурные слои», которые для многих окажутся просто недоступными, а то и вообще непонятными.

   Важно, чтобы искусственный интеллект служил во благо людей, а человек мог его контролировать. Если верить прогнозам некоторых экспертов, в скором времени может появиться поколение более продвинутых машинных моделей, получивших название «Всеобщий искусственный интеллект», которые будут способны думать и учиться — учиться, то есть совершенствоваться, — как человек. И если такой искусственный интеллект поставить рядом с обычным человеческим, кто будет выигрывать? Конечно, искусственный интеллект!

   В свое время люди обуздали ядерную энергию, и атом стал не только оружием уничтожения и инструментом сдерживания, но и нашел применение в мирной жизни. Пока не вполне осознаваемые нами возможности искусственного интеллекта также должны быть поставлены на службу человеку. И всякий раз, говоря об искусственном интеллекте, мы должны мысленно «зажигать красный свет» в своем сознании: не все так просто! Вы знаете, что сказано в Священном Писании: в конце человеческой истории придет антихрист, то есть личность, которая будет противостоять Христу, противостоять всему тому, что принес Бог в жизнь человечества. Всеобщая глобальная власть антихриста будет преследовать достижение самых опасных целей, которые приведут к концу человеческой цивилизации. И мы должны помнить, что ведь антихрист не с неба явится и не из преисподней выйдет. Он не сможет явиться в окружении, которое будет его отторгать, — он может прийти и обрести силу только в обществе, которое будет его поддерживать. И еще неизвестно, какой может быть роль искусственного интеллекта в приближении этой апокалиптической картины.

   Это не значит, что мы должны отвергать достижения науки и возможность использовать искусственный интеллект. Но все это должно быть поставлено под очень жесткий контроль государства и общества. Мы не должны упустить из виду очередную опасность, способную разрушить человеческую жизнь и человеческую цивилизацию. Важно, чтобы искусственный интеллект служил во благо людей, а человек мог его контролировать.

   Отдельная проблема — использование искусственного интеллекта в отношении воздействия на личность человека и, в каком-то смысле, на его судьбу. Знаю, что сегодня ведется активное обсуждение возможности цифровизации судебных решений. Важно законодательно очертить границы вклада искусственного интеллекта в их разработку, чтобы подобные решения, влияющие на жизнь человека, принимали не бездушные алгоритмы, а справедливый человеческий суд, способный учитывать множество нюансов и руководствоваться нравственным императивом, который лежит в основании здоровой правовой системы. Другими словами, правовая система — это область, где также предлагается использование искусственного интеллекта, но где с особой осторожностью нужно осуществлять подобные инновации.

   Более того, мы всё чаще сталкиваемся с таким явлением, как сгенерированная реальность. Представляется, что следует рассмотреть вопрос о законодательном регулировании ситуации с тем, что называется «дипфейки». Способность искусственного интеллекта к созданию «дипфейков» — высококачественных подделок изображений, голоса и видео уже сегодня наносит большой ущерб обществу, затрудняет расследование преступлений, создает угрозу национальной безопасности, не говоря уже о серьезных репутационных потерях, которые несут пострадавшие люди.

   Уровень подделок настолько высок, что их не всегда могут различить даже судебные эксперты. В недалеком будущем такие подделки могут заполнить собой существенную часть медиапространства. Если это произойдет и не будет уже сегодня предотвращено, то станет невозможным отличить правду ото лжи, что даст злонамеренным людям мощные инструменты для манипуляции общественным сознанием. Необходимо уже сейчас продумывать систему контроля над содержательной достоверностью медиаполя. Правда должна быть надежно защищена, а конкурировать с искусственным интеллектом на этом поле будет очень тяжело.

   Поэтому, всячески приветствуя научно-техническое развитие, без которого, наверное, и не может существовать современная цивилизация, все-таки нужно ставить некие «красные флажки», как это было сделано в отношении использования ядерной энергии. Искусственный интеллект — это опаснее, чем ядерная энергия, особенно если искусственный интеллект будет запрограммирован на нанесение сознательного вреда человеческой нравственности, человеческому общежитию и другим ценностям, без которых человек потеряет способность оставаться человеком.

   Практически все крупные западные программы искусственного интеллекта, к сожалению, направлены на пропаганду так называемой политкорректности, становясь инструментом политической манипуляции. Это означает, что такие программы отнюдь не нейтральны аксиологически: они воспроизводят и внедряют конкретную ценностную парадигму. Отечественный искусственный интеллект должен быть суверенным, как суверенны наше государство и наша культура.

   В завершение своего выступления хотел бы в очередной раз с этой высокой трибуны подчеркнуть, что Русская Православная Церковь и, думаю, все религиозное сообщество России смотрят с надеждой на ваши ответственные труды, которые призваны внести важный вклад в процветание Отечества и созидание благополучия всего нашего народа. Потому сердечно желаю всем вам доброго здоровья и плодотворной работы на благо Отечества.

   Благодарю за внимание.

    

   * Володин В. В. — председатель Государственной Думы Федерального собрания Российской Федерации.

   [1] Указ Президента Российской Федерации от 28.12.2024 № 1124 «Об утверждении Стратегии противодействия экстремизму в Российской Федерации».

    

   

    

   

   




     

   

   Зачатьевский ставропигиальный женский монастырь



    

   От Издателей

    

   По благословению Святейшего Патриарха Московского и всея Руси Кирилла 29 января 2025 года в Зачатьевском ставропигиальном женском монастыре состоялась работа направления «Древние монашеские традиции в условиях современности» XXXIII Международных Рождественских образовательных чтений. Организаторами форума выступили Синодальный отдел по монастырям и монашеству Русской Православной Церкви и Зачатьевский ставропигиальный женский монастырь.

   В работе монашеского направления приняли участие 504 человека из 143 епархий Русской Православной Церкви, в том числе Белорусского экзархата, Среднеазиатского митрополичьего округа, епархий новых территорий. Для тех, кто принимал участие в дистанционном формате, была организована видеотрансляция.

   Президиум пленарного заседания возглавил председатель Синодального отдела по монастырям и монашеству митрополит Каширский Феогност, наместник Донского ставропигиального мужского монастыря. В президиуме также находились: митрополит Крутицкий и Коломенский Павел, Патриарший наместник Московской митрополии; митрополит Нижегородский и Арзамасский Георгий, председатель Комиссии Межсоборного присутствия по вопросам организации жизни монастырей и монашества; митрополит Саранский и Мордовский Зиновий; епископ Лидский и Сморгонский Порфирий, председатель Синодального отдела по делам монастырей и монашеству Белорусского экзархата; архимандрит Стефан (Тараканов), заместитель председателя Синодального отдела по монастырям и монашеству, наместник Саввино-Сторожевского ставропигиального мужского монастыря; игумения Иулиания (Каледа), заместитель председателя Синодального отдела по монастырям и монашеству, настоятельница Зачатьевского ставропигиального женского монастыря.

   Открывая работу монашеского форума, митрополит Павел передал участникам благословение Святейшего Патриарха Московского и всея Руси Кирилла и напомнил, что Рождественские чтения стали удобной площадкой для братского общения и обсуждения важных проблем монашеской жизни.

   Об особом значении Великой Победы, 80-летие которой братские народы России и Белоруссии отмечали в 2025 году, сказал в своем приветственном слове епископ Лидский и Сморгонский Порфирий. По мнению владыки Порфирия, каждая годовщина Победы — это время для выражения благодарности нашим предкам и осознания собственной ответственности за будущее.

   В докладе, посвященном 100-летию преставления святителя Тихона, Патриарха Всероссийского, архимандрит Тихон (Затёкин), игумен Нижегородского Вознесенского Печерского мужского монастыря, председатель епархиальной комиссии по канонизации святых, рассмотрев различные периоды жизни святителя, показал, как проявлял себя будущий Предстоятель Церкви в общении с людьми, исполняя церковные послушания.

   Исключительную доброту, сердечную простоту и любовь к ближним отмечали многие современники, лично знавшие Патриарха Тихона.

   Глубокие богословские знания, мягкий, доброжелательный характер расположили к молодому преподавателю сотрудников и учащихся Псковской семинарии, а также жителей патриархального Пскова, куда приказом обер-прокурора Святейшего Синода был назначен Василий Беллавин после Санкт-Петербургской духовной академии преподавать основное, догматическое и нравственное богословие. Не строгостью, а любовью и глубоким знанием предмета, умением преподнести его в интересной форме вдохновлял будущий святитель своих учеников.

   Позднее его служение в епископском сане неизменно оставляло самые добрые чувства в сердцах людей, где бы он ни нес свои послушания.

   30 октября 1917 года Всероссийский Поместный Собор Русской Православной Церкви вынес предложение о восстановлении Патриаршества в России, а 5 ноября в Храме Христа Спасителя митрополит Московский и Коломенский Тихон (Беллавин) был избран Патриархом. 21 ноября по старому стилю, в день празднования Введения во храм Пресвятой Богородицы, в Успенском соборе Московского Кремля нареченный Патриарх Тихон был возведен на престол Первосвятителей Московских. Современники отмечали, что, несмотря на высокое положение, он остался доступным, жизнелюбивым и добрым человеком. «Своим исключительно высоким нравственным и церковным авторитетом он собрал воедино распыленные и обескровленные церковные силы», — сказал в заключение докладчик.

   Заседание секции «“За други своя” — подвиг монашествующих во время Великой Отечественной войны» открыл председательствующий — митрополит Нижегородский и Арзамасский Георгий. Во вступительном слове владыка выразил надежду на то, что свидетельства о том, как монахи вместе со всем народом несли тяготы войны, станут полезным уроком и для осмысления настоящего.

   Митрополит Псковский и Порховский Матфей, наместник Успенского Псково-Печерского мужского монастыря, в докладе «Подвиг монашествующих Свято-Успенского Псково-Печерского монастыря и православной миссии на Псковщине во время Великой Отечественной войны» подробно рассказал об обстоятельствах, в каких оказался древний монастырь в 1941–1944 годах во время немецкой оккупации, и об отце настоятеле игумене Павле (Горшкове). Во многом благодаря стойкости отца Павла, твердости его веры и сострадательности монастырь продолжал богослужения и проповеди, помогал престарелым, больным, военнопленным. Также важна была позиция настоятеля, когда насельники принимали решение остаться в монастыре при отступлении немцев. В августе 1944 года игумен Павел ходатайствовал о принятии монастыря в каноническое общение с Московской Патриархией. Лично для него желание не покидать родную обитель обернулось трагедией: в том же 1944 году он был арестован с обвинением в измене Родине, в свои 77 лет приговорен к 15 годам лагерей и спустя 6 лет умер заключенным Сиблага.

   В доклад владыка Матфей включил и много других сведений: о фронтовиках, ставших насельниками обители и о ее легендарном настоятеле архимандрите Алипии (Воронове). Было рассказано также о судьбе монастырских святынь и церковных ценностей, вывезенных из ризницы немцами и возвращенных спустя много лет.

   Выступление игумении Сергии (Вотриной), настоятельницы Спасского монастыря города Ульяновска Симбирской епархии, было озаглавлено «“Они приблизили Победу”. Роль Православной Церкви в годы Великой Отечественной войны — ульяновский период» и посвящено знаменательному эпизоду в истории старинного Симбирска (Ульяновска), когда он в 1941–1943 годах стал центром духовной жизни страны благодаря пребыванию в городе руководства Русской Православной Церкви. Митрополит Сергий (Страгородский) и другие церковные иерархи, избежавшие на тот момент репрессий, были вывезены в эвакуацию и, не доехав до Оренбурга, из-за болезни владыки остановились в Ульяновске (где к тому времени уже не осталось ни одного действующего храма). Матушка Сергия рассказала о том, как церковное руководство вдохновляло народ на борьбу с врагом, как собирались средства на нужды фронта. Из Ульяновска митрополит Сергий обратился к пастве с четырнадцатью воззваниями, осуждая фашизм и призывая верующих помогать русскому воинству.

   30 декабря 1942 года митрополит Сергий инициировал сбор средств на танковую колонну имени Димитрия Донского, также на средства Церкви была построена эскадрилья самолетов имени Александра Невского. Всего за годы войны верующие внесли в Фонд обороны более трехсот миллионов рублей и большое количество драгоценностей. В докладе было отведено место и подвигу простых верующих, благодаря духовной стойкости которых стала возможна Победа.

   Епископ Можайский Иосиф, наместник Введенского ставропигиального мужского монастыря Оптина пустынь, в докладе «Братия Оптиной пустыни — защитники Отечества» рассказал о подвиге оптинских монахов во время войн XIX и XX веков. Старцы Оптиной пустыни считали, что войны и социальные потрясения являются духовными испытаниями для народа, но могут служить поводом для духовного пробуждения общества. Будучи одним из важнейших духовных центров России XIX — начала XX века, Оптина пустынь занималась не только духовным окормлением воинов, помогая им исцелить душевные раны, нанесенные войной. Среди ее насельников было немало участников боевых действий. О судьбах некоторых из них владыка Иосиф поведал, основываясь на замечательном историческом документе, — Летописи Иоанно-Предтеченского скита Оптиной пустыни. Особый раздел доклада был посвящен участию преподобного старца Варсонофия в Русско-японской войне в качестве военного священника. Говоря о Первой мировой войне, владыка Иосиф сообщил, что только в июле 1914 года из Оптиной были мобилизованы около пятидесяти братий, а в самом монастыре, несмотря на нарастающие бытовые трудности и нехватку рабочих рук, все годы войны насельники продолжали отзываться на нужды пострадавших — раненых, инвалидов, беженцев, осиротевших детей. Современная Оптина, унаследовав традиции своих предшественников, продолжает дело духовной защиты Отечества через молитву и предстательство перед Богом, сказал в заключение епископ Иосиф.

   Воспоминаниями о митрополите Калининском и Кашинском Алексии поделился с собравшимися игумен Дамаскин (Леонов), наместник Старицкого монастыря Тверской епархии. Осветив в своем выступлении духовный путь владыки Алексия (в миру Виктора Александровича Коноплёва), получившего в двадцатилетнем возрасте (в 1930 году) клеймо «врага народа», прошедшего ссылку, а в октябре 1941 года мобилизованного на Северо-Западный фронт. За выполнение приказов командования и руководство ротой после гибели командира Виктор Александрович получил звание старшего сержанта и медаль «За боевые заслуги», а в 1945 году был награжден грамотой маршала Говорова. Вернувшись в Павловск, он работал преподавателем игры на скрипке, но был вынужден уволиться из-за религиозных убеждений. Трудился уборщиком и иподиаконом в Никольском кафедральном соборе Воронежа, а в 1947 году поступил в Московскую духовную семинарию, был рукоположен в сан диакона, а затем иерея. На протяжении пяти лет служил в московских храмах. В 1955 году окончил Московскую духовную академию и был пострижен в монашество с именем Алексий.

   Епископское служение будущий владыка принял с глубоким смирением и послушанием. На Калининскую (Тверскую) кафедру был назначен в 1978 году. Владыка часто совершал богослужения и обрел уважение прихожан, ходатайствовал об установлении дня памяти Собора Тверских святых, который впервые отпраздновали 15 июля 1979 года. В 1981 году епископ Алексий был возведен в сан митрополита. Священник из Вышнего Волочка вспоминал, что в преддверии празднования Тысячелетия Крещения Руси в городе было принято решение об участии духовного лица в торжествах по случаю Дня Победы. Владыка Алексий, надев медали и ордена, привлек к себе особое внимание, после чего местная власть стала регулярно приглашать его на мероприятия, посвященные Великой Победе. Митрополит Алексий скончался 7 октября 1988 года и был погребен у алтаря Успенской церкви в селе Завидово. Он был человеком святой жизни, преданным Церкви и своей пастве.

   Игумения Мария (Гурвич), настоятельница Покровского женского монастыря в поселке Колывань Новосибирской епархии, обобщила свидетельства заступничества и помощи святых в Великую Отечественную войну. Матушка Мария начала с утверждения, что история России полна примеров, когда молитвы святых решали судьбу страны, напомнив в первую очередь о преподобном Сергии Радонежском, о подвижниках, вымоливших Русь в эпоху Смуты. Обратившись ко времени Великой Отечественной войны, игумения Мария рассказала о случае чудесного возвращения к жизни отца писательницы Олеси Николаевой благодаря покровителю их семьи преподобному Серафиму Саровскому. Святитель Василий Рязанский в декабре 1941 года несколько раз являлся своим землякам, благословляя город, который фашистам так и не удалось захватить. Матушка вспомнила о великом молитвенном подвиге преподобного Серафима Вырицкого, молившегося на камне у своего дома о спасении России. Схиархимандрит Софроний (Сахаров) в годы войны молился в пещерах Афона за мир, особенно за Россию, и таких молитвенников в русском зарубежье, ежедневно совершавших молебны за Родину, было немало. Среди выдающихся подвижников того времени, возносивших сугубые молитвы о России и ее народе, можно назвать святителей Луку Крымского, Афанасия Ковровского, Зиновия Тетрицкаройского, прославленных Глинских старцев, Матрону Московскую, а также не прославленных, но почитаемых служителей Господа, таких как схиархимандрит Серафим (Соболев), протоиерей Николай Гурьянов и многих других, чьи имена остались неизвестны. Отнюдь не случайны были и совпадения многих ключевых событий войны с самыми значительными церковными праздниками и памятными датами — так, снятие блокады Ленинграда, 27 января 1944 года, произошло в день памяти святой равноапостольной Нины, Пасха 1945 года —  в день великомученика Георгия, а великий День Победы — на Светлой Седмице.

   Доклад об уральской монахине, которая прошла сквозь огонь войны и явила пример веры, мужества и упования на Бога, представила монахиня Евстафия (Морозова), насельница Александро-Невского Ново-Тихвинского женского монастыря Екатеринбурга. Жизнь схимонахини Николаи (в миру Галины Андреевны Засыпкиной) — удивительный пример христианской стойкости и преданности Промыслу Божию. В юности она приобрела этот духовный фундамент под руководством последней в советский период игумении Ново-Тихвинского монастыря Магдалины (Досмановой). Матушка Магдалина настояла на том, чтобы Галина окончила курсы медсестер, прозорливо уверив ее, что в испытании войной она останется жива. Монахиня Евстафия подробно, на основе рассказов самой матушки Николаи и знавших ее людей, описала всё, что довелось испытать будущей старице во фронтовой жизни, в коротком, но страшном немецком плену. Эти испытания, не сломили, а лишь укрепили ее преданность воле Божией. Неся крест неизлечимой болезни, матушка Николая до самой кончины была деятельным и светлым человеком, многих наставила в вере, многих утешила и спасла от отчаяния.

   Доклад епископа Сергиево-Посадского Кирилла, наместника Свято-Троицкой Сергиевой лавры «Отечество Небесное и Отечество земное: духовное осмысление патриотизма монашествующими» зачитал насельник Лавры, иеромонах Нектарий (Соколов). Докладчик обратил внимание участников собрания на бытующее в христианской среде ошибочное представление о монашествующих как о сторонниках уранополитизма, иначе говоря, гражданах Небесного Отечества, для которых всё земное не имеет особого значения. Подобный взгляд отражает непонимание самой сути православного монашества, в основе существования которого, как и в основе существования самой Церкви лежит принцип соборности. Любовь к Богу неотделима для христианина от любви к ближнему. По этой причине для монаха не может быть безразлична как жизнь Церкви, так и жизнь Отечества земного. Эта любовь соединяет ныне живущих не только друг с другом, но и с теми, кто уже ушел из этого мира. Созидание Церкви и российской государственности, а именно, условий, в которых могут совершать свое спасение граждане, и является деланием святых. Мы же, приходя в этот мир, становимся сопричастниками, продолжателями их дела. Патриотизм в своем самом верном понимании — это форма приобщения к святости. Это связь с предшественниками, которые завещали нам свое делание, а мы должны продолжить дело святых в той мере, которая нам дана.

   Для монашествующих, как было сказано в докладе, доступна вся гамма проявлений патриотизма — кто-то молится за весь мир и свое Отечество, кто-то несет пастырское служение, не разрывая при этом духовной связи со страдающим миром. Сегодня монахи идут в госпитали к раненым, окормляют воинов на поле боя, кому-то, возможно, придется взять в руки оружие, как это сделали иноки Троице-Сергиевой лавры при осаде монастыря в Смутное время. Отец Нектарий напомнил, что многим из присутствующих в зале посчастливилось застать насельников Лавры, которые вполне органично перешли от защиты Отечества с оружием в руках в годы Великой Отечественной войны к духовной защите Родины молитвенным деланием. И в этом выразилась вся доступная для монаха полнота патриотизма. Подытоживая выступление, докладчик высказал пожелание каждому найти свое место среди сонма созидавших земное Отечество и быть достойными их наследия.

   Далее в рамках работы монашеского направления состоялось обсуждение проекта документа «О неисходном пребывании монашествующих в обители своего пострижения и о принятии в монастырь братий/сестер, уже имеющих постриг», разработанного Комиссией Межсоборного присутствия по вопросам организации жизни монастырей и монашества совместно с Синодальным отделом по монастырям и монашеству; были заслушаны вопросы и комментарии участников. Документ представил митрополит Нижегородский и Арзамасский Георгий, председатель Комиссии Межсоборного присутствия по вопросам организации жизни монастырей и монашества.

   Затем состоялось вручение Представлений на право реализации базового богословского образования для монашествующих Русской Православной Церкви, а также документов об аккредитации уже действующих курсов.

   Этот торжественный акт провел архимандрит Стефан (Тараканов), заместитель председателя Синодального отдела по монастырям и монашеству, председатель Межведомственной комиссии по вопросам образования монашествующих Русской Православной Церкви, наместник Саввино-Сторожевского ставропигиального мужского монастыря.

   После перерыва состоялась тематическая дискуссия, озаглавленная «“Венец без победы, победа без подвига, подвиг без брани, брань без врагов не бывает” (свт. Тихон Задонский). Духовный подвиг монашествующих как путь к победе» под председательством архиепископа Пятигорского и Черкесского Феофилакта.

   Епископ Сергиево-Посадский Кирилл, наместник Свято-Троицкой Сергиевой лавры, в своем выступлении на тему «Опыт духовного окормления воинов в условиях СВО» отметил, что минувший 2024 год был ознаменован качественным и количественным ростом присутствия военного духовенства в зоне боевых действий. Порядка 1500 священнослужителей сегодня вовлечены в это важное дело, 35000 бойцов приняли Святое Крещение. Владыка напомнил также, что в начале спецоперации в церковной среде звучало мнение, что на фронт в качестве военных священников следует отправлять тех, кто принял монашеский постриг, однако запрет на то, чтобы посылать семейных клириков в настоящее время отсутствует, и на поле брани несут свое служение как монашествующие, так и представители белого духовенства. Далее епископ Кирилл остановился на проблемах, с которыми сталкивается военное священство в зоне конфликта. В силу того, что среди бойцов значительную часть составляют люди невоцерковленные, военным священникам необходимо, не превращаясь в замполитов, в кратких беседах и проповедях разъяснять солдатам смысл страданий и войн, издавать и иметь на фронте литературу, благодаря которой люди могли бы узнавать о судьбоносном значении России для всего человечества. Владыка отметил низкий уровень как религиозного, так и патриотического воспитания бойцов. Докладчик заострил свое внимание на том, что при общении с командирским составом возможность достучаться до сердец офицеров имеет последствия, распространяющиеся на все военные подразделения. Для бесед с офицерами важно выделить следующие темы: борьба со сквернословием, уважение к подчиненным, молитвы за подопечных. Владыка также отметил необходимость дружелюбного общения священнослужителей с представителями других религиозных конфессий. Нисколько не принижая значения и истинности православного вероучения, важно напоминать о том, что всех воинов объединяет одна Родина — Россия и одно общее дело — служение делу защиты родной земли. Далее в своем выступлении докладчик описал, с чем именно предстоит столкнуться духовенству и насельникам монастырей при общении с ветеранами боевых действий и их близкими, подчеркнув особое значение деликатного и терпеливого обращения с людьми, чьи души подверглись разрушительному воздействию агрессии.

   Далее слово было предоставлено архимандриту Варлааму (Максакову), наместнику Свято-Георгиевского мужского монастыря Уфимской епархии. Отец Варлаам предложил размышление на тему «Последствия отступления от Бога и отсутствия духовного подвига», сразу задав высокую точку отсчета утверждением: «Духовный подвиг каждого монашествующего в отдельности и всех монашествующих в целом влияет на ход событий всей мировой истории». Богословское обоснование этого утверждения архимандрит Варлаам видит в словах апостола Павла: Страдает ли один член — страдают с ним все члены; славится ли один член — с ним радуются все члены (1 Кор. 12:26). Суть же монашеского подвига состоит в усвоении монахом навыков добродетели. Где был духовный подвиг, там рождались святые. Можем ли мы сейчас подражать святым, и в чем? Справедливо было бы, чтобы именно монашествующие показали людям красоту церковности так, чтобы все прониклись ею до душевного трепета, сказал отец Варлаам, но повсеместный упадок духовности, десятилетия гонений, стремившихся искоренить монашество, оставляют мало надежды на такую возможность. Отсюда горькое замечание: «Когда монашество теряет свое достоинство, народ начинает терять веру в Бога». А жизнь без Бога влечет за собой войны и попущение иных бедствий. И сегодня сложная политическая ситуация в мире, конфликты, несущие глобальную опасность, порождаются отпадением от веры. Выход — в покаянии, в глубоком личном осознании своего нарушения Божественных законов, и прежде всего — закона любви. «Каждый человек, исправив свою жизнь, исправляет частичку этого враждующего мира. Установив мир в своих помыслах, он приобретет мир души и сердца, и это будет самый главный вклад в дело установления мира во всем мире», — сказал в завершение своего выступления архимандрит Варлаам.

   Игумен Дионисий (Шлёнов), наместник Андреевского ставропигиального мужского монастыря, в докладе «Подвиги, победа и венцы в византийской и патристической традиции» в качестве эпиграфа привел слова святителя Тихона Задонского: «Венец без подвига, подвиг без брани, брань без врагов не бывает». И предложил проследить цепочку, которую в своих рассуждениях выстраивают многие святые отцы: враги провоцируют брань, брань сопровождается подвигом, подвиг приводит к победе, а победа приводит к венцу. Согласно святоотеческой мысли, отправной точкой борьбы, победы и венца является Христос Спаситель. Христиане стремятся к тому, чтобы одержать победу, которую одержал Спаситель, и сподобиться Его венцов. Духовные подвиги описываются святыми отцами, как лучи солнца, как возможность реализовать Царствие Небесное в монашеской юдоли: Подвизайся добрым подвигом веры, держись вечной жизни (Тим. 6:12). «В самом подвиге важно увидеть победу, а в победе — венец и совершать свой аскетический подвиг как христианское служение», — этим вдохновляющим пожеланием завершил свое выступление наместник Андреевского монастыря.

   Иеромонах Мелхиседек (Скрипкин), насельник Иоанно-Богословского мужского монастыря Рязанской епархии, начал свое выступление, опираясь на то, как была озаглавлена предложенная дискуссия: наша победа состоит в одолении собственных грехов и страстей с Божией помощью, венец же победы — приобщение благодати Святого Духа, которое способствует преображению окружающего мира, о чем есть известное высказывание преподобного Серафима Саровского. Далее отец Мелхиседек рассмотрел препятствия, которые нужно преодолевать, и невидимых врагов, с которыми необходимо вступать в битву, совершая подвиг стяжания благодати, а также «оружие», помогающее в этой борьбе. Это, прежде всего, молитва о помощи Божией в преодолении страстей и обращении самих «инструментов» страсти, например, гнева, — на пресечение вражеских прилогов. Это и искренность в покаянии. Был также дан совет: приобретя покаянное расположение усердной и, так сказать, подробной молитвой, глубоко усвоив ее содержание, впоследствии вкладывать его в слова краткой Иисусовой молитвы, благодаря чему «плод Иисусовой молитвы — ощущение присутствия Бога в своей жизни, видение собственных изъянов — приобретается быстрее».

   Игумения Смарагда (Зыкова), настоятельница женского монастыря во имя преподобномученицы Великой княгини Елисаветы Феодоровны (Алапаевская епархия), представила развернутый доклад на тему: «Духовная брань. Что пишут святые отцы о доспехах, оружии и броне для монашествующих». Заметив вначале, что тема духовной брани, столь тщательно разработанная отцами, особенно актуальна для нашего времени с его изощренными искушениями и соблазнами, матушка Смарагда привела многие высказывания преподобных подвижников древности и более близких к нам времен, содержащие ценные советы о смирении, молитве, внимании к внутренней жизни, отношении к помыслам.

   Настоятельница Свято-Успенской Николаевской обители игумения Анна (Морозова), рассказала собранию о том, как живет монастырь, основанный схиархимандритом Зосимой (Сокуром) в селе Никольское Донецкой области. С марта 2022 года обитель находилась на линии боевого соприкосновения до тех пор, пока в сентябре 2024 года российскими войсками не была отодвинута линия фронта. За это время монастырь регулярно подвергался обстрелам противника, были разрушены все помещения, разбиты коммуникации. В течение лета и осени 2022 года большая часть насельников была эвакуирована, в обители осталось 50 человек братьев и сестер (монастырь по благословению старца изначально объединял две обители — ныне они носят наименования Свято-Успенский Николаевский женский и Свято-Успенский Васильевский мужской) для того, чтобы ежедневно совершать суточный круг богослужений. По словам игумении Анны, несмотря на то, что поменялись бытовые условия монастырской жизни, ее уклад остался прежним. Насельники остались в монастыре ради совершения богослужений, чтобы на первой линии фронта, в месте смерти и скорби, не угасала молитва. Со временем ситуация усугубилась появлением над обителью FPV-дронов, дронов-камикадзе, из-за которых стало еще опаснее подниматься на поверхность (службы совершались в нижнем храме, насельники жили в подвальных помещениях). В июле 2024 года противник заминировал магнитными минами все дороги, ведущие к монастырю, на несколько месяцев обитель оказалась в блокаде, лишившись возможности получать хлеб и топливо. Однако, преодолевая внешние лишения, а вместе с тем и страх насилия, смерти, потери близких, насельники продолжали вести монашескую жизнь в разрушенной обители. Монастырь стал местом, где многие военные находили поддержку и утешение, ведь они могли в любое время прийти в храм, чтобы помолиться о своих боевых товарищах, принять таинство Крещения, исповедаться и причаститься Святых Христовых Таин перед тем, как идти в бой, который мог стать последним в их жизни. В завершение своего выступления матушка выразила надежду на возрождение монастыря и воссоединение всех насельников, которые были вынуждены эвакуироваться. Монахини верят, что с Божией помощью обитель будет восстановлена, и в ней снова воцарятся мир и покой, и именно эта вера, по словам матушки, дает силы жить и молиться, несмотря на все испытания.

   Василий Глебович Каледа, д.м.н., заместитель директора Научного центра психического здоровья Российской академии наук (ФГБНУ НЦПЗ) по развитию и инновационной деятельности, предварил свое выступление словами благодарности в адрес председателя Синодального отдела по монастырям и монашеству митрополита Каширского Феогноста. Василий Глебович напомнил, что много лет назад владыка Феогност благословил преподавать курс пастырской психиатрии в Московской духовной академии Свято-Троицкой Сергиевой лавры. Далее в своем выступлении профессор Каледа привел примеры из врачебной практики, подтверждающие необходимость соработничества Церкви и научного сообщества верующих врачей-психиатров, рассказал об опыте проведения на церковных площадках международных конференций, посвященных проблеме пастырского окормления душевнобольных. Болезни психические, как и все прочие, нуждаются в лечении. И если в монастырях насельники помогают нести крест болезни тем, кто болен физически, то лишать медицинской помощи тех, кто страдает душевными расстройствами, тоже было бы неправильно. Порядок церковной жизни последних лет требует предоставления документа, подтверждающего отсутствие психических заболеваний у человека, поступающего в монастырь. Но ведь болезнь может проявить себя и после того, как монах принял постриг и много лет прожил в монастыре. В связи с этим Василий Глебович призвал руководителей монашеских общин не оставлять без внимания особенности поведения своих братьев и сестер. А одним из важнейших критериев психического здоровья назвал отношение к послушанию. «Для выздоровления нужно бывает потрудиться, — сказал в завершение Василий Глебович, — но, как врач, могу сказать, что часто, когда за больного молятся, когда его принимают в монашеской общине, лечение дает хорошие результаты».

   По окончании выступлений архиепископ Феофилакт предложил участникам собрания задать вопросы президиуму. На вопросы из зала ответил митрополит Луганский Пантелеимон.

   В завершение заместитель председателя СОММ игумения Иулиания выразила от имени всех собравшихся благодарность Святейшему Патриарху Московскому и всея Руси Кириллу за возможность соборного обсуждения важных тем монашеской жизни, а также поблагодарила участников за плодотворную работу.

    

   



    ПЛЕНАРНОЕ ЗАСЕДАНИЕ  
   

Верный путь.   
К 100-летию преставления святителя Тихона,   
Патриарха Всероссийского

    

   

   Архимандрит Тихон (Затёкин),   
настоятель Вознесенского   
Печерского мужского монастыря   
(Нижегородская епархия)

    

   Верный путь, которым шел святитель Тихон, Патриарх Московский и всея России, — это исполнение заповедей Божиих, возгревавших в его сердце любовь к людям. Всю свою жизнь он не изменял этому правилу, начиная с осознанной юности и до своей блаженной кончины. Исключительную любовь к ближнему отметили его современники; они оставили об этом свои воспоминания, считая, что это качество святителя должно быть сохранено для будущих поколений.

   Доброта святителя Тихона была также замечательным его качеством. Неслучайно один из членов Поместного Собора 1917 года охарактеризовал трех избранных кандидатов на Патриаршество следующим образом: «Самый умный из русских архиереев — архиепископ Антоний (Храповицкий), самый строгий — архиепископ Арсений (Стадницкий) и самый добрый — митрополит Тихон (Беллавин)» [1].

   Это качество души Святейшего было подмечено еще его сокурсниками по учебе в Псковской духовной семинарии. В кровавые двадцатые годы XX столетия старые сотоварищи Васи Беллавина вспоминали, что у него была хорошая шуба. Студенты, кто победнее, постоянно просили ее напрокат: съездить к родным, пройтись в город. Поэтому нередко бывало так: смотрит кто-нибудь из скучающих семинаристов в окошко и вдруг, увидав удаляющуюся фигуру в знакомой шубе, спросит в раздумье:

   — А куда это Вася пошел гулять?

   На что товарищи отвечали довольно равнодушно:

   — Никуда он не пошел... Вон — сидит, уроки учит...

   — А!.. Так это шуба его гуляет... [2].

   Такие качества Святейшего, как «необычайная, редко где встречаемая теплая простота и задушевная сердечность, смирение, граничащее с искренней конфузливостью, доброта, участливость и особая проникновенность», располагали к нему души собеседников и всецело покоряли их [3].

   Окончив духовную семинарию и Санкт- Петербургскую академию, Василий Беллавин приказом обер-прокурора Святейшего Синода Константина Петровича Победоносцева 10 июня 1888 года был назначен преподавателем в родную Псковскую семинарию по основному, догматическому и нравственному богословию [4].

   О его добром и сердечном расположении к преподавателям, товарищам по семинарии и даже обслуживающему персоналу осталось следующее свидетельство: «...Его внимание к подчиненным простиралось даже до того, что он записывал себе на память даты их дней Ангела, чтобы затем аккуратно посылать им письменные поздравления. Что это не было исканием популярности, а только выражением подлинно отеческого внимания, свидетельствует такой факт: уже в бытность владыки Тихона Патриархом старый швейцар Петербургской духовной академии в день своих именин получил от него поздравительную телеграмму. Такое постоянство в отеческом внимании и такая простота в отношениях с людьми показывали в Преосвященном Тихоне необыкновенно чистое и смиренное сердце», — писал А.В. Ведерников [5].

   Глубокие богословские знания, мягкий, доброжелательный характер расположили к молодому преподавателю сотрудников и учащихся семинарии, а также и жителей патриархального Пскова. Василий Беллавин заставлял осваивать дисциплины не строгостью, а любовью и глубоким знанием предмета, умением преподнести его в интересной форме [6].

   14 декабря 1891 года Василий Беллавин произнес монашеские обеты и получил при постриге имя Тихон, в честь святителя Тихона Задонского, чудотворца. Это имя постригавший его епископ Псковский и Порховский Гермоген дал ему неслучайно. С греческого это имя в одном из значений переводится как «счастье» [7].

   По рукоположении в сан иеромонаха отец Тихон указом Святейшего Синода был назначен инспектором Холмской духовной семинарии, а уже 24 июня 1892 года был возведен в сан архимандрита и назначен ректором той же семинарии. Вскоре в семинарии по указу Синода была проведена ревизия, и после частной беседы с ректором синодальный чиновник дал ему следующую характеристику: «...в личном общении Тихон производит впечатление человека осторожного и сдержанного и в то же время тихого и кроткого и вообще располагает в свою пользу» [8].

   4 октября 1897 года последовал указ Святейшего Синода «о быти ректору Холмской семинарии архимандриту Тихону епископом Люблинским, викарием Холмско-Варшавской епархии» [9].

   Весть о решении Святейшего Синода мгновенно разнеслась по городу.

   Высокогуманный, исполненный христианской любви и сердечной простоты, чувства справедливости и достоинства, он снискал в сердцах преподавателей и воспитанников уважение, искреннюю преданность и любовь [10]. При прощании с воспитанниками семинарии архимандриту Тихону были сказаны учеником пятого класса следующие слова: «...Нам, покидаемым Вами, вдруг стало ясно, что теряем мы в Вас, и сознание утраты стало вдруг живо до боли: так часто луч солнца становится вдруг дорог за свой свет и теплоту, когда неожиданно он скрывается от нас. Да! Мы лишаемся в Вас света и теплоты! Вы светили нам ...просвещая нас светом Христовым, Вы согревали нас любовию своею... живы будут у нас святые заветы Ваши... понесем мы в жизнь добрые уроки Ваши...» [11].

   От лица семинарской корпорации слово произнес преподаватель С.Л. Кулюкин: «... меня волнует сейчас один вопрос: где причина этого общего преклонения перед личностью отца ректора, где тайна того поразительного, могучего влияния, какое он имеет на всех нас, своих сослуживцев?! Эту тайну я вижу в том, что в сердце отца ректора всегда был жив идеал христианина, что он всегда как бы имел перед собой образ Христа... вот где, думается мне, причина обаяния... вот почему он был всегда ровный, неизменный, ласковый... вот почему на странице, какая будет отведена ему историей, будут написаны против его имени великие слова — “Правда и мир”» [12].

   19 октября 1897 года в Александро-Невской лавре архимандрит Тихон был хиротонисан в святительский сан, а 11 ноября получил в дар от Государя Императора Николая Александровича полный комплект архиерейского облачения [13].

   ...В страшном 1918 году, узнав о расстреле Императора Николая II, Патриарх Тихон призвал всех присутствующих на Соборе помолиться за панихидой по убиенному Государю, а на следующий день в Казанской церкви на Красной площади, после Божественной литургии произнес слово к пастве по поводу свершенного злодеяния в Екатеринбурге. Святейший призвал народ: «...Пусть называют нас контрреволюционерами, пусть заточают в тюрьмы, пусть нас расстреливают. Мы готовы всё это претерпеть в уповании, что и к нам будут отнесены Слова Спасителя Нашего: Блажени слышащии Слово Божие и хранящии е» [14].

   14 сентября 1898 года состоялось заседание Синода, на котором было вынесено постановление «о быти епископу Люблинскому Тихону епископом Алеутским и Аляскинским» [15].

   Многие предположили бы, что всё бурлило в душе Преосвященного Тихона при оставлении Люблина. По сути дела Европа, и вдруг ехать за океан, в далекую Америку. Но как же на самом деле воспринял это назначение молодой епископ? В своем письме митрополиту Флавиану (Городецкому) он, в частности, написал следующее: «...Ради одного послушания еду в Америку, и лишь одно успокаивает меня — это то, что сего я не искал и не желал, но если оно пришло, то не без Воли Божией, и посему, думаю, Господь и не оставит меня без Своей Помощи!» [16].

   Целых девять лет прослужил Преосвященный Тихон на Американском континенте. За свои миссионерские труды в 1905 году Святейшим Синодом был удостоен сана архиепископа. В 1907 году Государь Император утвердил решение Святейшего Синода «о быти Высокопреосвященному Тихону архиепископом Ярославским и Ростовским» [17]. На прощание архиепископу Тихону от американской паствы был преподнесен памятный адрес, в конце которого были такие слова: «...Ей, Владыко, так молимся мы: “Архиепископа Тихона, Господи, спаси и спасай, и щедротами Твоими великими ущедри его, за любовь его многую, что явил он здесь, за добро его многое, для спасения немощи нашей совершенное им во имя Твое, во благо Православныя Веры, и во славу Церкви Твоей Святой в иноверных краях”...» [18].

   В день отъезда в Россию на пристани собралось множество народа. На страницах «Американского Православного Вестника» был подробно напечатан репортаж об отъезде Высокопреосвященного Тихона: «...Прозвучал гудок. Настала минута прощанья. В последний раз приняли мы благословение Архипастыря. Вот тронулся пароход. Быстро отделился он от пристани. Среди тысячи пассажиров наш глаз различает высокую фигуру Высокопреосвященнейшего Владыки, различает его добродушное сосредоточенное лицо. Вот руки его поднялись еще раз для благословения. Громогласное “ура” и “счастливаго пути” раздалось на пристани и, видимо, достигло слуха Высокого Путника, покидавшего берега Америки. А русский флаг в руках провожавших еще долго посылает во след кораблю привет... Ангела Хранителя, Владыко Святый!» [19].

   В июне 1913 года Высокопреосвященный Тихон получил извещение о награждении его орденом святого князя Александра Невского за многотрудное служение в Северной Америке: «Архипастырское служение ваше, значительная часть которого протекла в отдаленной Северной Америке, ознаменовано отеческою любовью к вверенной вам пастве, трудами по благоустроению приходской жизни и ревностною попечительностию о церковном благолепии, богослужебной стройности и религиозно-нравственном воспитании народа. В изъявлении Монаршего внимания к таковой деятельности вашей, Всемилостивейше сопричислили Мы вас к Императорскому ордену Нашему святаго благовернаго великаго князя Александра Невскаго, знаки коего, при сем препровождая, Повелеваем вам возложить на себя и носить по установлению. Пребываем к вам Императорскою Милостию Нашею благосклонны. На подлинной собственною Его Императорскаго Величества рукою начертано: Николай. В Царском Селе 6 мая 1913 г.» [20].

   О переводе архиепископа Тихона из Северной Америки в Ярославль чиновник Святейшего Синода А.П. Рогович в своих воспоминаниях писал: «...Это было в Петербурге. После длительного заседания в Александро-Невской лавре спускаемся мы вдвоем с Митрополитом Флафианом по лестнице митрополичьих покоев, и я заговорил с ним по поводу перемещения Преосвященного Тихона в Ярославль. “Скажите мне что-нибудь, Владыко, про нового Ярославского Архиепископа? Вы его, кажется, близко знаете, а меня интересует всё, что относится к Ярославлю”. Митрополит остановился, из-под белого клобука сквозь очки на меня уставился его пристальный взор, и он как-то особенно значительно, с расстановкой произнес: “Вы спрашиваете меня про Преосвященного Тихона? Так вот попомните мои слова: если когда-нибудь будут выбирать в России Патриарха, то лучшего, чем он, никого не выберут”» [21].

   Прибывший в Ярославль Преосвященный Тихон незамедлительно распорядился напечатать в «Епархиальных Ведомостях» извещение, о том, что: «...просителей и лиц, имеющих до него надобность по делам службы, принимает ежедневно, кроме воскресных и праздничных дней; анонимных писем-доносов ему не присылать, ибо таковым не только не будет придаваться значения, но они не будут читаться им; в прошениях не писать кавалеру орденов; при представлении не делать ему земных поклонов». Это как нельзя лучше характеризовало вернувшегося из Америки Преосвященного Тихона, поскольку там подобные формы проявления уважения между людьми, безусловно, исключались [22].

   Один лишь этот факт уже характеризовал архиепископа Тихона, который не побоялся «общественного» мнения за такую официальную публикацию. В один из многочисленных объездов своей епархии владыка Тихон заехал в какую-то пошехонскую глушь и посетил находящийся здесь приходской храм, священником в котором состоял семинарист, только недавно получивший духовное образование и женившийся. Естественно, что появление архиепископа, хотя и известного своим благодушием и милостивым нравом, произвело «целое землетрясение». Осмотрев храм, владыка по обычаю посетил домик батюшки и угостился предложенным скудным деревенским яством, и чтобы не обидеть радушных хозяев, выпил и стопку... Словом, всё обошлось. По старой русской традиции молодая матушка со стопкой, которую она держала трясущимися руками на тарелке, предложила: «Посошок — на дорогу!» Умиленный радушием бесхитростных юных хозяев, архипастырь взял стопку и, пригубив, почувствовал, что это какая-то гадость, поморщился и произнес от неожиданности: «Горько». Услыхав это, молодая матушка, приняв его за известный символический призыв, радостно и порывисто кинулась к своему молодому мужу и, крепко обняв, поцеловала его, смущенного и оторопевшего от неожиданности. Он и все присутствовавшие при проводах до невероятности смутились. Не смутился только один владыка. «Вот так и живите», — промолвил он при виде этой нежной пары, поцеловал их сам, благословил и уехал [23].

   Служение владыки на древней Ярославской кафедре продлилось с 1907 по 1914 год. И так же, как и в предыдущих епархиях, где он служил, ему были преподнесены дары и памятные адреса. Провожали владыку на служение в Виленскую епархию огромные толпы жителей древнего Ярославля. По некоторым воспоминаниям, люди даже ложились на рельсы, чтобы продлить общение с уезжающим святителем. И свершилось удивительное событие. Пока владыка ехал в поезде к месту своего нового служения в Вильно, 23 января 1914 года в Ярославле состоялось заседание Городской Думы, на котором обсуждался всего лишь один вопрос: «Об избрании архиепископа Тихона (Беллавина) почетным гражданином города Ярославля». Городской голова сказал: «Проводы Высокопреосвященнаго Тихона 19 и 20 января с.г. показали, какой любовью, каким уважением он пользовался в населении Ярославля. Эту любовь, это уважение он приобрел за свою отзывчивость ко всем, за свое любвеобильное сердце...» [24].

   После открытого голосования предложение было принято единогласно. Однако такого прецедента история еще не знала, чтобы из духовного сословия избирать в почетные граждане города. Потому Ярославский губернатор подал решение Городской Думы на Высочайшее утверждение. Спустя некоторое время Государь Император Николай Александрович: «...по всеподданнейшему докладу Министра Внутренних Дел, в 29 день ноября 1914 г., ВСЕМИЛОСТИВЕЙШЕ соизволил на присвоение Преосвященному Архиепископу, бывшему Ярославскому, ныне Литовскому, Тихону звания почетнаго гражданина гор. Ярославля, согласно ходатайству о том Ярославской Городской Думы» [25].

   Так архиепископ Тихон стал первым русским архиереем, получившим звание «Почетный Гражданин».

   При встрече в Виленском кафедральном соборе Преосвященный Тихон в своем приветственном слове сказал: «...С великою скорбию покинул я свою Ярославскую кафедру, но покинул ее с верою в Промысл Божий. В Америке нередко чувствовался мною недостаток и в храмах Божиих и полноте церковной жизни. И вот то, чего не доставало там, я нашел в избытке в древней Ярославской кафедре: обилие и богатство храмов Божиих, благолепие богослужения, благочестие русских людей, преданность их Церкви Православной, крепкое стояние их в вере православной. Запасшись там этими духовными благами, я, по Промыслу Божию, снова прибыл на Запад, и теперь рад поделиться с вами этими духовными дарами. Я искренно рад, что Господь привел меня к вам, ибо и ваш край и ваш город не совсем чужды мне. Я уже служил в Западном крае России, был и у вас в Вильне, и тогда уже стал сердцу моему любезен и этот храм, и ваш город и многие из Вас. Примите же меня в свою любовь и знайте, что и вам не тесно будет в моем сердце...» [26].

   Писатель Александр Жиркевич так писал в своем дневнике о приезде в Вильну нового владыки: «Сегодня приезжает в Вильну “новая метла” Литовской епархии архиепископ Тихон ...Был на его встрече. Живой, простоватый, подвижный, почти бегающий, добродушный, некрасивый старик... Духовенство приготовило для него в Свято-Духовом монастыре орлец, а он пробежал мимо. Вдруг метнулся через певчих левого клироса к иконе. Видимо, не скоро к нему привыкнут в Вильне» [27].

   Спустя несколько дней Жиркевич, несмотря на свою болезнь, имел возможность пообщаться с Преосвященным Тихоном, о чем и записал в дневнике: «...Сейчас приезжал ко мне с визитом новый владыка Литовский Тихон, веселый, подвижный, добродушный, простой и добрый, еще не старый человек... Просидел долго. Советовал владыке, как принимать просителей. Но это не по его, Тихона, натуре. Он стал выходить в рощу на прогулки с карандашом: прочтет прошение, напишет на обложке просителя резолюцию — и тот уходит. Я заговорил на тему о том, что владыке, вероятно, тяжело после истинно русского Ярославля переехать в Вильну. Тихон шутя сказал, что приехал в Вильну, набравшись русским духом, чтобы стрелять, но что он боится, как бы по себе не выстрелить... По его словам, он враг лекарств, термометров, докторов и т. д. У себя он принимает всех, когда только бывает дома... Вообще — впечатление от первой встречи с Высокопреосвященством крайне симпатичное. Владыка быстр на решения и объясняется не без юмора... Рассказывал, что, желая измерить температуру по совету врача, он вставил было себе под мышку комнатный термометр, бывший на столе его. Во время беседы у нас в гостиной заворковал голубь. “Зачем вы птицу-то в клетке держите? — заволновался архиепископ Тихон. — Отпустите на Благовещение”. Перед уходом владыки я извинился перед ним, что болезнь мешает мне проводить его как высшего предстоятеля Церкви до подъезда. А он мне в ответ: “К чему? Я и сам найду дорогу...”» [28].

   Период его служения на Виленской земле совпал с началом Первой мировой войны. Архиепископ Тихон с его неутомимой энергией посещал лазареты и воинские части, и все имеющиеся у него личные сбережения раздавал нуждающимся. Отречение Императора Николая II 2 марта 1917 года застало архиепископа Тихона в Петрограде, где он заседал на совещаниях Святейшего Синода. 21 июня 1917 года архиепископ Тихон был избран на Московскую митрополию. Современник так описал его вступление на кафедру: «Своей простотой и сердечностью в обращении архиепископ Тихон произвел на всех собравшихся самое лучшее впечатление» [29].

   15 августа 1917 года начал свою работу Всероссийский Поместный Собор Русской Православной Церкви. 30 октября состоялось историческое заседание Собора, вынесшего предложение о восстановлении Патриаршества в России. 5 ноября в храме Христа Спасителя Божиим произволением на Патриарший престол был избран митрополит Московский и Коломенский Тихон (Беллавин). В своем слове нареченный Патриарх сказал: «...Ваша весть об избрании меня в Патриархи является для меня тем свитком, на котором было написано: “Плач, и стон, и горе” ... Сколько и мне придется глотать слез и испускать стонов в предстоящем мне патриаршем служении в настоящую тяжелую годину...» [30].

   21 ноября по старому стилю, в день празднования Введения во храм Пресвятой Богородицы, в Успенском соборе Московского Кремля нареченный Патриарх Тихон был возведен на престол Первосвятителей Московских. Изменился ли святитель Тихон, будучи возведенным в Патриаршее достоинство? Изменил ли он своему жизненному правилу дарить людям радость, невзирая на все тяготы жизни? Воспоминания, написанные его современниками, говорят нам, что — нет, он остался прежним, доступным и жизнелюбивым.

   Однако не все понимали добродушие и юмор святителя Тихона. В книге «Очерки по истории русской церковной смуты» был описан случай посещения Патриарха Тихона настоятелем Свято-Данилова монастыря архиепископом Феодором (Поздеевским), которому Патриарх казался недостаточно твердым и властным. После общения со Святейшим архиепископ Феодор ответил одному спросившему у него «ну, как Вы нашли Патриарха?»: «Все хи-хи, да ха-ха, и гладил кота» [31].

   Друг святителя Тихона протоиерей Петр Булгаков, писал о нем: «Мы никогда не видали морщин на челе патриарха и совершенно естественно думали, что “он постиг счастье на земле и в небесах видел Бога”. Он был солнце между нами. Не то солнце, которое то опалит вас, хотя бы и скрывалось за тучами тропического тумана, то дозволит морозу распоряжаться вами в минуты самого яркого блеска, как это бывает в полярных странах. Нет: наше солнце — патриарх — и светило, и грело, как большой ум и великое любвеобильное сердце» [32].

   Все соприкасавшиеся со Святейшим Тихоном поражались его удивительной доступности, простоте и скромности. Многие нечуткие или недальновидные люди не понимали его, злоупотребляли этими сторонами его души, готовы были видеть в нем «просто симпатичного человека». А между тем здесь-то и проявляется истинная святость. Широкую доступность Святейшего нисколько не ограничивал его высокий сан. Двери его дома всегда были для всех открытыми, как открыто было каждому его сердце — ласковое, отзывчивое, любвеобильное. Своей мягкостью, кротостью, снисходительностью, своим тихим и любовным отношением к людям Святейший Патриарх умел всех примирить и успокоить. Умел победить своим незлобием всё враждебное Церкви и внутри, и вне ее. Своим исключительно высоким нравственным и церковным авторитетом он собрал воедино распыленные и обескровленные церковные силы. В черную ночь церковного безвременья его незапятнанное имя стало светлым маяком, указывающим путь к истине Православия.
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    СЕКЦИЯ «“ЗА ДРУГИ СВОЯ” — ПОДВИГ МОНАШЕСТВУЮЩИХ ВО ВРЕМЯ ВЕЛИКОЙ ОТЕЧЕСТВЕННОЙ ВОЙНЫ»
   

   Подвиг монашествующих Свято-Успенского Псково-Печерского монастыря и православной миссии на Псковщине во время Великой Отечественной войны

    

   

   Митрополит Псковский и Порховский Матфей

    

   В преддверии празднования 80-летия Победы нашего народа в тяжелой войне с фашистской Германией очень важно напомнить молодому поколению, какой дорогой ценой были возвращены нашей Родине свобода, независимость, мирное небо над головой. В течение долгих, мучительных четырех лет, наполненных страданиями, слезами, кровью, наш народ трудился не покладая рук, приближая долгожданную великую Победу. Все — от мала до велика — встали на защиту Родины с готовностью положить душу за други своя, проявляя тем самым высокое чувство любви не только к Родине, но и к ближнему.

   Церковь всегда поддерживала русский народ, разделяла его судьбу, даже в годы самых тяжелых испытаний и потрясений. Не осталась она в стороне и во время страшных военных дней.

   Псково-Печерская обитель также оказалась в центре военных событий. Войска фашистского режима быстро продвигались по Прибалтике, и уже в 1941 году в Печоры вошли немцы. Все советские организации срочно эвакуировались из города в тыл.

   Монастырь продолжал подчиняться как митрополиту Таллинскому Александру (Паулусу), так и экзарху Прибалтики митрополиту Сергию (Воскресенскому).

   В 1941 году в святой обители произошли некоторые перемены: архимандрит Парфений (Шатинин), человек широкой души и замечательный хозяйственник, любимым выражением которого было: «Слава Богу за всё!» — ушел на покой по старости лет, тем не менее, продолжая нести послушание эконома. А настоятелем в первый же год страшной войны был назначен игумен Павел (Горшков). В этот момент все тяготы, связанные с оккупацией, легли на плечи одного отца Павла, бывшего уже также в преклонных летах, однако деятельного и сострадательного к людям человека.

   Военные годы были очень трудными для обители. Ее насельники стойко переносили тяготы, лишения и тяжелое бремя оккупационного времени, возлагая особую надежду на защиту и покровительство Пресвятой Богородицы. Не оставляя ни на минуту горячей молитвы к Царице Небесной, монахи несли труды по сохранению монастыря.

   В военное время игумен Павел продолжал совершать богослужения и проповедовать, убеждая людей потерпеть, уверяя, что лучшие времена непременно настанут. Около 100 школ и деревень посетил он, поддерживая взрослых и детей. Вспоминая это страшное время, отец Павел говорил: «Мне было до слез больно, я боялся и считал, что детей без Бога оставить нельзя».

   Но не только миссионерскую работу проводил настоятель, он также трудился по хозяйству в монастыре, помогал престарелым в богадельне, больным и, конечно, военнопленным.

   Так, в августе 1941 года в Псковскую больницу, Дом инвалидов и госпиталь лагерного пункта № 134 из Псково-Печерского монастыря было отправлено 153 пуда продуктов: хлеба, муки, крупы, сухарей, овощей, картофеля, мяса, яиц, часть из которых во время благотворительной поездки отец Павел сопровождал лично. Такую помощь нуждающимся монастырь оказывал неоднократно, несмотря на многочисленные трудности и препятствия, которые чинила в то время Печорская комендатура. Милосердие, отзывчивость, доброта настоятеля и братии воистину не знали границ.

   С 1941 по 1944 год на оккупированной территории Псковской области по благословению экзарха Прибалтики митрополита Сергия (Воскресенского) начала свою деятельность Псковская миссия, которую возглавил протоиерей Кирилл Зайц из Риги.

   Святейший Патриарх Московский и всея Руси Алексий II в своей книге «Православие в Эстонии» пишет: «Необходимость Псковской миссии была очевидной. К началу Великой Отечественной войны на всей территории Псковской области действовали только два храма — в Пскове и Гдове. Верующие встречали миссионеров с исключительным воодушевлением. Повсеместно открывались новые и, где возможно, восстанавливались сохранившиеся храмы. К исповеди и Святому Причастию приступали тысячи людей, крестили детей, создавали катехизические курсы для взрослых, пастырские и богословские курсы, во всех школах преподавали Закон Божий».

   Псковская миссия издавала информационный бюллетень, окормляла много приходов, а ее деятельность осуществлялась на добровольные пожертвования. За три года работы миссии было создано около 200 приходов, было зарегистрировано 175 священнослужителей. Рижская духовная семинария занималась подготовкой пресвитеров для приходов.

   Духовная атмосфера этого периода на Псковщине лучше всего описывается словами архимандрита Кирилла (Начиса), в то время — еще псаломщика в Псковской миссии. Он говорил, что «народ жаждал молиться, жаждал покаяния».

   Но вернемся к монастырской жизни в военные годы.

   Наступил решающий для Псковщины 1944 год. 25 февраля 1944 года гебитскомиссар Бекинг распорядился упаковать наиболее ценные предметы ризницы с целью их последующей эвакуации. Об этом подробно написано в неопубликованной статье архимандрита Алипия (Воронова) «По следам монастырских сокровищ». Монахи очень настороженно отнеслись к этому распоряжению и не торопились выполнять приказ. Почти пятьсот лет сокровища хранились в ризнице, их не выносили из стен монастыря несмотря ни на какие войны и осады крепости. Однако на дальнейшую судьбу ценностей повлиял воздушный налет 6 марта 1944 года. Одна из бомб упала напротив Успенского собора, повредив железную лестницу и «сделав воронку в аршин глубиной». От воронки бомбы до ризницы с монастырскими сокровищами оставалось всего лишь несколько метров. После этого насельники приступили к работе по упаковке ценностей.

   17 марта 1944 года, по приезде в монастырь референта окружного комиссара Шиффера, игумену Павлу с братией были представлены два документа с распоряжением Прибалтийского экзарха Сергия и гебитскомиссара Бекинга об эвакуации ризницы.

   18 марта 1944 года представитель немецкого командования Берг отправил четыре ящика с драгоценными предметами в Ригу.

   Игумен Павел (Горшков) очень переживал за судьбу ризницы и обращался в разные инстанции с просьбой гарантировать возврат ценностей в монастырь после изменения обстоятельств военного времени к лучшему.

   Тем временем линия фронта приближалась к городу Печоры. В ночь с 31-го марта на 1-е апреля 1944 года был совершен авиационный налет на город и монастырь. Чудесным заступлением Царицы Небесной не было ни одного прямого попадания бомб ни в одно из зданий обители. Городские жители укрывались от бомбежки в пещерах для овощей. В городе осколками бомб было убито несколько человек, а в монастыре от осколка бомбы погиб схиепископ Макарий (Васильев): «Молитвенник и Евангелие на аналое были залиты кровью. Остановившиеся часы показывали 9:47 вечера». Так, в один момент, духовный воин, вознося непрестанные молитвы за русский народ, вымаливая Победу, перешел в Небесное Царство и был погребен в Богом зданных пещерах, в которых покоится большое количество монахов-воинов, в том числе и тех, кто самоотверженно защищал нашу землю во время Великой Отечественной войны.

   Впоследствии, уже после великой Победы, архимандрит Нафанаил (Поспелов), насельник Псково-Печерского монастыря, рассказывал о посещении обители одним из летчиков, участвовавших в бомбардировке города и монастыря, и как тот был удивлен, что после их авианалета монастырь остался целым.

   Один из фронтовиков, в 90-х годах работник Министерства связи — Сергей Яковлевич Новиков — поделился тем, как в 1944 году он с группой разведчиков, на протяжении нескольких дней после выполнения задания скрывался от немецких захватчиков в пещерах святой обители, а один из монахов втайне приносил им для поддержания сил хлеб и воду. Однажды на экскурсии в монастыре он узнал на фотографиях этого человека, им оказался ныне почитаемый нами преподобный Симеон (Желнин), в то время — иеросхимонах.

   Вернемся к обстановке в монастыре весной 1944 года. В то сложное время мнения братии в обители разделились: кто-то хотел выехать со всеми святынями в Эстонию, боясь репрессий, другие склонялись к тому, чтобы, предавшись воле Божией, остаться в монастыре. После обстоятельного обсуждения братия во главе с настоятелем приняли решение — не предавать обитель, но остаться в монастыре и сохранить достояние Пресвятой Богородицы, полагаясь во всем на волю Божию.

   В августе 1944 года игумен Павел ходатайствовал о принятии Псково-Печерского монастыря в каноническое общение с Московской Патриархией, на что 4 сентября 1944 года временно управляющим Ленинградской епархией Высокопреосвященнейшим Григорием, архиепископом Псковским и Порховским, была наложена резолюция с благословением предоставить дополнительные сведения.

   Весь сентябрь отец Павел старался наладить канонические отношения с епархией и деловые — с местными властями. В октябре, совершая торжественное богослужение на престольный праздник обители, Покрова Божией Матери, он возносил молитву ко Господу и Пречистой Его Матери о том, чтобы в монастыре не оскудела братия, о помощи не только в деле ремонта разрушенной войной обители, но и больным, инвалидам, сиротам и вдовицам. А 17 октября 1944 года последовал неожиданный его арест со страшными обвинениями по статьям УК РСФСР об измене Родине, антисоветской агитации и пропаганде, организационной контрреволюционной деятельности. Было заведено следственное дело № 117844 г.

   Вместе с ним были арестованы еще три человека. В то время настоятелю было 77 лет, и он был приговорен к 15 годам лишения свободы.

   18 июня 1990 года в оперативно-справочный отдел МВД СССР поступило сообщение, что Горшков Павел Михайлович умер 6 июля 1950 года в местах лишения свободы Кемеровской области (Сиблаг).

   В праздник Благовещения Пресвятой Богородицы в 1997 году Псково-Печерский монастырь получил радостное известие о реабилитации игумена Павла.

   Медленно залечивались раны войны. В послевоенное время в число братии входили тридцать три человека: два архимандрита, игумен, девять иеромонахов, один старец, четверо иеродиаконов, шестеро иноков и десять послушников.

   Молитвы братии о победе русского воинства и народа в годы Великой Отечественной войны были услышаны Богом через предстательство Царицы Небесной. Даже, казалось бы неверующие, офицеры сердцем чувствовали и ценили молитвы братии Псково-Печерского монастыря.

   После Великой Отечественной войны в Псково-Печерскую обитель приехали старцы с Валаама, перед войной перевезенные со святого острова в Финляндию. Иеросхимонахи Михаил (Питкевич), Лука (3емсков) и другие старцы были как бы духовным мостом, соединяющим Старый Валаам и святую Печерскую обитель.

   Среди насельников обители 1950–1980-х годов было много бывших фронтовиков. Некоторые из них пришли в монастырь уже после окончания войны, кто-то в поисках спасительного пути, кто-то по обету. Легендарный наместник Псково-Печерского монастыря с 1959 по 1975 год, талантливый художник, коллекционер русского и западноевропейского искусства, передавший в дар Русскому музею Ленинграда, Псковскому музею-заповеднику и Печорскому краеведческому музею свою коллекцию картин, выдающийся иконописец, прекрасный проповедник — архимандрит Алипий, а в военные годы — Иван Михайлович Воронов дал слово Богу, что если в этой страшной битве выживет, то обязательно уйдет в монастырь. Именно на войне он пришел к вере в Бога: «Представьте себе: идет жестокий бой, на нашу передовую лезут, сминая всё на своем пути, немецкие танки, и вот в этом кромешном аду я вдруг вижу, как наш батальонный комиссар сорвал с головы каску, рухнул на колени и стал... молиться Богу. Да-да, плача, он бормотал полузабытые с детства слова молитвы, прося у Всевышнего, Которого он еще вчера третировал, пощады и спасения. И понял я тогда: у каждого человека в душе Бог, к Которому он когда-нибудь да придет». Его однополчанин и непосредственный командир Станислав Андреевич Меньшиков вспоминал, что отец Алипий был тяжело ранен под Витебском, и когда лежал на поле, по которому проходили вырвавшиеся из окружения и прорвавшие линию фронта немцы, добивавшие всех раненых русских солдат, решил притвориться мертвым и произносил про себя: «Если я останусь жив, то я вечно буду с Богом, и вечно буду Ему молиться». И немцы прошли мимо него.

   За годы войны Иван Воронов сражался на разных фронтах: Центральном, Брянском, 1-м Украинском, участвовал во многих боях. Был награжден орденом Красной Звезды, медалями «За боевые заслуги», за взятие Берлина, Праги и другими.

   Будущего наместника как рядового солдата выделяла хорошая физическая и военная подготовка, от других он отличался дисциплинированностью, упорством, внимательностью, решительностью и бесстрашием. Отец Алипий во время тех страшных дней не забывал и о своем таланте живописца, помогая реставрировать разрушенные храмы, когда он проходил по освобожденным землям.

   Нельзя не сказать несколько слов и о других героях войны, которые приняли решение окончить свои земные дни воинами Христовыми Псково-Печерского монастыря.

   Монах Феофилакт (Белянин Константин Николаевич) окончил медицинский факультет и в возрасте 24 лет был призван на фронт в августе 1941 года. Прошел всю войну, получив звание подполковника медицинской службы и удостоен множества наград. В 1960 году Константин Николаевич был уволен в запас с правом ношения военной формы одежды. Вскоре он поступил в монастырь и принял монашеский постриг с именем Феофилакт.

   Монах Анания (Лисовский Максим Иванович) родился в 1910 году. Воевал в составе 788 артиллерийского полка 262 стрелковой дивизии. Был награжден двумя медалями и тремя орденами. Двадцать три года своей жизни провел, подвизаясь в Псково-Печерской обители, скончался в возрасте 88 лет.

   Игумен Киприан (Новиков Карп Родионович) родился в 1901 году в Смоленской области. В августе 1941 года был призван на фронт. Участвовал в боях за Сталинград и освобождение Югославии. Отец Киприан награжден двумя медалями «За боевые заслуги». После Победы над немецко-фашистскими захватчиками поступил в Псково-Печерский монастырь.

    

   ***

   В ХХ веке Псково-Печерский монастырь разделил с Отечеством тяжелейшие испытания. Но те древние традиции, которые братия бережно хранили в монастыре, не были утрачены даже в самые страшные для русского монашества времена. Пресвятая Богородица является Покровительницей Псково-Печерской обители и всей Псковщины. Особенно ярко это проявилось в тот момент, когда молитвами Царицы Небесной Псково-Печерская обитель Промыслом Божиим была по Тартусскому договору 1922 года отнесена к Эстонии и оставалась там вплоть до 1940 года, чем была спасена от всеобщего разорения и осквернения. Свято-Успенский Псково-Печерский монастырь — один из немногих в России, не прерывавших в XX веке своего молитвенного предстояния Богу, оставаясь рядом с народом и в радости, и в беде. Несмотря на то, что в конце Великой Отечественной войны он лежал практически в руинах, непрестанная молитва братии, постоянный труд помогли преодолеть разруху и привести обитель к благолепию.

   Святая Псково-Печерская обитель и по сей день остается негасимым светильником православной веры, надежной опорой и нерушимой стеной, помогая выстоять в тяжелое для всей страны время.


    

   




   

   Они приблизили Победу.

   Роль Православной Церкви в годы Великой Отечественной войны —ульяновский период

    

    

   Игумения Сергия (Вотрина), 
настоятельница Спасского женского монастыря 
(Симбирская митрополия)

    

   В 2025 году наша страна отмечает 80-летие Победы в Великой Отечественной войне. Трагедия этой войны вошла фактически в каждую семью. В эти тяжелые годы и воины, и мирные жители, каждый на своем месте, совершали героические поступки, спасая жизни своих соотечественников, и так приближали день Великой Победы.

   Важную роль в победе, одержанной нашим Отечеством, сыграла Православная Церковь: духовенство, монашествующие, а также и простые миряне. Вера дает человеку сугубую внутреннюю крепость, благодаря которой он может не только сам с честью пройти все испытания, но и оказать поддержку своим ближним, воодушевить их и укрепить их духовные силы. А в любой войне важна не только внешняя сила, но и, может быть, даже в большей степени — дух народа. На этой конференции мы услышали или еще услышим много свидетельств того, как верующие, священнослужители и монашествующие проявили эту свою внутреннюю, духовную силу в годы войны. И хочется добавить еще несколько свидетельств, в том числе из истории нашей Симбирской митрополии.

   В самый тяжелый период войны, в 1941–1943 годах, в Ульяновске (бывшем Симбирске) находился центр духовной жизни всей страны. Именно в Ульяновск в 1941 году было эвакуировано руководство Русской Православной Церкви. Вот как это произошло. Когда осенью 1941 года встал вопрос об эвакуации из Москвы глав различных религиозных организаций (Русской Православной Церкви, старообрядцев, обновленцев), в качестве места их пребывания был выбран город Чкалов (Оренбург). Поезд выехал 14 октября. Вместе с местоблюстителем Патриаршего Престола митрополитом Сергием (Страгородским) Москву оставили митрополит Киевский Николай (Ярушевич), архиепископы Ивановский Иоанн (Соколов) и Можайский Сергий (Гришин), управляющий делами Московской Патриархии протоиерей Николай (Колчицкий), протоиерей Александр (Смирнов) и др. Через два дня во время долгой остановки на станции Рузаевка семидесятичетырехлетнему митрополиту Сергию стало очень плохо, в связи с чем конечная станция была изменена на более близкий Ульяновск, в ту пору бывший райцентром Куйбышевской области. Именно наш город стал местом пребывания предстоятеля Русской Православной Церкви почти на два года.

   Нужно отметить, что в городе, когда-то богатом церквами (до революции в Симбирске было два монастыря, три собора, около сорока храмов), в 1941 году не осталось ни одного действующего храма. Первые дни по прибытии митрополит Сергий вынужден был жить в вагоне и лишь через неделю смог совершить первое богослужение в здании вновь открытой кладбищенской Воскресенской церкви. А через некоторое время под храм было переоборудовано более просторное деревянное здание бывшего католического костела на ул. Водников, 15: он стал кафедральным собором в честь Казанской иконы Божией Матери. Сам местоблюститель переселился в бывший домик ксендза при костеле, там же разместилась его канцелярия. Дом на ул. Водников стал центром Русской Православной Церкви. Именно сюда поступала корреспонденция из епархий, правительственных инстанций и из-за рубежа, приезжали с докладами епископы; здесь проводились совещания органов церковного управления, намечались планы устроения церковной жизни; в деревянном соборе совершались епископские хиротонии и впервые оглашались послания Предстоятеля к пастве.

   Митрополит Сергий сохранял в Ульяновске обычный для себя распорядок дня, заведенный со дня монашеского пострижения: вставал в пять утра, вычитывал положенные правила, немного гулял на свежем воздухе, завтракал и в девять утра начинал прием посетителей. В три часа был скромный обед, и после небольшого отдыха митрополит занимался чтением корреспонденции, подготовкой ответных писем и церковных документов. Затем следовало чтение Библии — так называемый библейский урок. И вечером — скромный ужин, к которому приглашались все бывшие в тот момент в доме.

   Предстоятель Русской Церкви много молился о победе русского народа. По воспоминаниям его келейника архимандрита Иоанна (Разумова), однажды в Ульяновске владыке Сергию было даровано откровение от Бога. В те дни, когда шли бои под Сталинградом, владыка сильно болел и лежал в постели, но как-то ночью он вдруг поднялся, с трудом положил три поклона и произнес: «Господь воинств, сильный в брани, низложил восставших против нас. Да благословит Господь людей своих миром!» А наутро по радио все услышали весть о разгроме фашистских войск под Сталинградом.

   В те трудные годы важнейшим направлением деятельности Московской Патриархии было патриотическое воодушевление народа на борьбу с врагом и, в том числе, сбор средств на нужды фронта.

   Именно из Ульяновска Предстоятель обратился к пастве с четырнадцатью воззваниями. В них он осуждал фашизм, а также сотрудничество с фашистами на оккупированных территориях и призывал верующих помогать русскому воинству. «Отрадно знать, что семя, брошенное нашей Патриархией, дает богатые всходы, — писал он, например, в ноябре 1941 года. — Совсем недавно мы обращались к пастве, пробуждая патриотические чувства, а теперь патриотизм поднялся грозной волной для врага... Отрадно, что прихожане многих храмов организуют сбор средств на укрепление обороны нашей родины <...>. У русских людей, у всех, кому дорога наша Отчизна, сейчас одна цель — во что бы то ни стало одолеть врага».

   30 декабря 1942 года митрополит Сергий издал обращение о сборе средств на танковую колонну: «Повторим же от лица всей нашей Православной Церкви пример преподобного Сергия Радонежского, — воззвал он, — и пошлем нашей армии на предстоящий решающий бой, вместе с нашими молитвами и благословением, вещественное показание нашего участия в общем подвиге: соорудим на наши церковные пожертвования колону танков имени Димитрия Донского». Верующие России собрали более 8 миллионов рублей, и 7 марта 1944 года митрополит Крутицкий и Коломенский Николай (Ярушевич) официально передал колонну из сорока танков 38-му и 516-му отдельным танковым полкам. Кроме того, от Русской Православной Церкви офицерам полка были переданы часы с гравировкой. Впоследствии командир 2-й танковой роты 516-го полка, капитан Александр Бондарев, вспоминал: «Недалеко от меня разорвалась мина, и маленький осколок, пробив полушубок, китель, разбив вдребезги зеркальце, застрял в механизме подаренных часов. Не будь их, вероятно, осколок пробил бы сердце».

   Кроме танковой колонны, на средства, собранные Церковью, была построена эскадрилья самолетов имени Александра Невского. А всего за годы войны верующими было внесено в Фонд обороны более трехсот миллионов рублей, большое количество драгоценностей и вещей.

   В первых рядах жертвователей для фронта были и священнослужители, и верующие Ульяновской епархии. Только от ульяновского Патриаршего собора в Фонд обороны было внесено около ста тысяч рублей. Большую сумму на строительство танковой колонны передал священник села Ивановка Константин Конарев. 5 июля 1943 года он получил от митрополита Сергия наперсный крест «За оказание помощи в построении танковой колонны на разгром врага и за патриотическую работу».

   Отец Константин был поистине духовным воином, облеченным во всеоружие по призыву апостола: примите все оружие Божие, дабы вы могли противостать в день злый и, все преодолев, устоять (Еф. 6:13.). Батюшка не только сам духовно противостоял врагу, но и вел за собой других. Он воспитал в духе самоотречения своих детей; шестеро из них участвовали в войне. Духовные чада батюшки тоже воодушевлялись его примером. Каждый видел, что священник не жалеет себя, разделяя с народом тяготы военного времени. И следуя за своим пастырем, прихожане старались помочь фронту, кто чем мог.

   А будущий ульяновский иерей Василий Филиппов во время войны сам участвовал в боях в саперном батальоне, был ранен, имел награды, в том числе медаль «За взятие Берлина».

   Принимал участие в Великой Отечественной войне и был ранен лучший звонарь Ульяновска Петр Федорович Уточкин. В довоенное время ему довелось звонить почти на всех колокольнях церквей Симбирска. Петр Федорович был человек с чувством юмора и виртуоз своего дела: однажды батюшка попросил его: «Сыграй-ка, Петя, ты мне встречу пободрей!» — тот и отзвонил ему на колокольне «Камаринскую». Примечательно, что его тетя, М.И. Лунина, была монахиней нашего Спасского монастыря.

   Настоящим духовным воином можно назвать и архиепископа Варфоломея (Городцева), управлявшего Ульяновской епархией в 1942–1943 годах. В трудное военное время владыка вызывал общее уважение строгостью своей духовой жизни. Верующие считали его прозорливым старцем. В одном из храмов Ульяновска владыка по воскресным и праздничным дням проводил назидательные беседы на тему: «Образование внутреннего человека», обращался с призывами к родителям, чтобы они побуждали детей ходить в храм, молиться, изучать Закон Божий.

   Во время войны подвиг совершили и простые верующие миряне, включая стариков и детей. Их тоже можно назвать духовными воинами. Например, сестра нашей Спасской обители, монахиня Евпраксия (в миру Матвеева Антонина Ивановна), которой 14 января 2025 года исполнилось 93 года, рассказывала о подвиге своей семьи. Когда началась война, Антонине было восемь лет. Ее отца Ивана сразу забрали в армию, он вернулся домой только после 1945 года. С детьми были мать, которая сутками работала, и «высоковерующая» бабушка Агафья, которая и научила детей молиться.

   Монахиня Евпраксия с большим благоговением вспоминает о своей бабушке, о ее великой вере и силе духа. Храма поблизости не было, но и в те храмы, которые были, не пускали. Бабушка соберет всех внучат, на коленочки поставит лицом на восток, и они горячо молятся о всех родных, ушедших на фронт, и о даровании Победы. И была услышана детская молитва, с фронта все вернулись даже без ранений, кроме одного сына бабушки Агафии 17-летнего Александра, погибшего под обстрелом.

   По молитвам героической бабушки Агафии выжила вся семья, которая находилась под Воронежем. Им приходилось жить в погребе, а с неба летели бомбы, снаряды, кругом свистели пули и разрывались гранаты. Дети работали наравне со взрослыми, так как все мужчины были на фронте. Часто ели то же, что и скотина, за которой они ухаживали. Несмотря на это, делились всем, что имели, готовили еду из расчета и беженцев. Бабушка в эти тяжелые дни всех ободряла и вдохновляла, учила терпению и милосердию. Она всегда отмечала праздники, особенно Рождество Христово и Пасху. Помолившись в честь праздника, накрывала вкусный стол, старалась угостить всех, кого Бог посылал.

   Несомненно, во многом благодаря духовной стойкости верующих, благодаря их вере, мужеству и самоотречению, стала возможна Победа.

   Великую Отечественную войну с первых дней называли священной. Символично, что немецкое командование начало переговоры о капитуляции 6 мая — в день православной Пасхи, день победы жизни над смертью. При этом Светлое Христово Воскресение совпало с празднованием дня святого великомученика Георгия Победоносца, покровителя русского воинства.

   Очень важно для нас вспоминать уроки войны. Прежде всего, не будем забывать, что главной духовной причиной войны было отступление от Бога, которое всегда является основной причиной скорбей в жизни человека и общества. А милость Божия даруется за покаяние и верность Богу. Эти уроки всегда актуальны для нас, ведь незримая духовная война против начальств, против властей, против мироправителей тьмы века сего, против духов злобы поднебесных (Еф. 6:12) не прекращается никогда. И мы, христиане, в особенности монашествующие, призваны всегда быть в том всеоружии, которое описал апостол Павел (его слова мы слышим в чине монашеского пострига): Станьте, препоясав чресла ваши истиною и облекшись в броню праведности, и обув ноги в готовность благовествовать мир; а паче всего возьмите щит веры, которым возможете угасить все раскаленные стрелы лукавого; и шлем спасения возьмите, и меч духовный, который есть Слово Божие (Еф. 6:14–17).

    

   

    

   




   

   Братия Оптиной пустыни — защитники Отечества

    

   

   Епископ Можайский Иосиф,
 наместник Введенского ставропигиального 
мужского монастыря Оптина пустынь

    

   В самые трудные для нашего Отечества времена Русская Православная Церковь разделяла судьбу своего народа, многие ее подвижники являли пример патриотизма, жертвенного служения Родине. Вспомним Илию Муромца, русского богатыря, по совершении ратных подвигов принявшего монашеский постриг и прославленного в лике святых; преподобного Сергия Радонежского, «Игумена земли Русской», имя которого навсегда связано с битвой с монголо-татарами, или танковую колонну «Димитрий Донской», созданную на пожертвования верующих.

   Будучи одним из важнейших духовных центров России XIX — начала XX века, Оптина пустынь занималась не только духовным окормлением воинов, помогая им исцелить душевные раны, нанесенные войной. Среди ее насельников было немало участников боевых действий — как ветеранов, принявших монашество после долгих лет службы, так и призванных в действующую армию в тяжелые для страны времена.

    

   Оптина пустынь и войны XIX века

    


   Старцы Оптиной пустыни о причинах войн

   На протяжении XIX столетия Российская империя участвовала во многих военных конфликтах, среди которых наиболее крупными были Отечественная война 1812 года, Крымская война (1853–1856), длительная и кровопролитная Кавказская война (1817–1864) и несколько Русско-турецких войн.

   Насельники Оптиной пустыни были не чужды интересу к событиям в мире. Об этом свидетельствует Летопись скита, которая велась в XIX — начале XX века по благословению старцев и настоятелей. В ней фиксировались не только события монастырской и скитской жизни, но и «Особенно важные и выдающиеся события в церковной и политической жизни России» [1].

   Оптинские старцы рассматривали войны и социально-политические потрясения, которые переживала Россия, прежде всего как духовные испытания для всего народа. Как говорит житие преподобного Макария, «каждое крупное событие отечественное... вызывало глубокое сочувствие в отзывчивой душе старца... Несмотря на свои постоянные недосуги и немощи телесные, во время осады Севастополя он просил прочитывать себе известия о ходе ее из “Московских ведомостей” и при каждой радостной вести или подающей надежду на успех радовался как дитя и славил Бога; а при вести о неудаче скорбел и тужил молитвенно» [2]. Получив горестное известие о взятии неприятелями Севастополя, «старец зарыдал, как любящий отец, потерявший единородного сына. Упав на колени перед образом Богоматери, он долго молился перед Нею без слов» [3].

   Размышляя о духовных причинах Крымской войны, старец писал: «Война сатаны против Креста продолжается, и чем кончится, одному Господу известно. Конечно, нам это наказание за грехи наши, однако с милостию и покровом Божиим». Не дерзая делать далеко идущие выводы «о делах Европы и войне нынешнего времени», преподобный утверждает, что «война эта есть перст Божий и бич, наказующий нас, уклонившихся от правого пути и идущих строптивым, широким и пространным, отводящим в пагубу» [4].

   А старец Амвросий говорил, что «довольство и изобилие портят людей. От жиру, по пословице, и животные бесятся» [5]. По его словам, мирное время, когда люди наслаждаются благами, часто приводит к духовной апатии и разложению нравов.

   Таким образом, по утверждению преподобных, важнейшая причина войн — нравственное разложение общества.

   На все усиливающееся отступление от Бога указывал и преподобный Варсонофий Оптинский: «Всюду упадок, разложение. Антихрист явно идет в мир. И этого в миру не признают. Так, ссылаются на то, что подобные времена бывали и прежде, и ничего, однако, не случилось особенного. Так и теперь: “Это пройдет, пустяки, давайте пить чай с конфетами...” Ужасная беспечность! Сядут они, а через полчаса Страшный Суд! Что тогда будет с ними? Отсюда, из монастыря, виднее сети диавола, здесь раскрываются глаза, а там, в миру, действительно ничего не понимают» [6].

   Старцы видели в войнах не только наказание за грехи, но и возможность духовного пробуждения общества. Когда рушится привычный для него мир, человек начинает осознавать собственную уязвимость и конечность своей жизни. Трудные времена пробуждают людей от духовной спячки, заставляют задуматься о Боге, о вечности. Воины, погибшие на поле брани, по словам старца Макария, «получат оставление грехов, и многие увенчаются нетленными венцами славы небесной», а «оставшиеся ближние их, да и все вообще, страдая о сем сердцем и терпя во многом нужду, невольно оставят роскошь и утвердятся в вере» [7].

    

   От ратного подвига к монашеской келье

   За алтарем Казанского храма Оптиной пустыни находится гранитное надгробие, которое часто обращает на себя удивленные взгляды паломников. На нем начертано: «Монах Андрей, в мире генерал-майор Андрей Андреевич Петровский, заслуженный ветеран Русской армии. Участник 85 сражений. Особенно отличился в 1812 году при Бородине, в 1813 году при Лейпциге и в 1831 году в Польскую кампанию». Действительно, судьба этого человека удивительна.

   Издревле на Руси было благочестивой традицией принять под конец жизни иноческий постриг или удалиться в монастырь. Это было глубоко осмысленным шагом и никогда не рассматривалось как бегство от мирских проблем или поиск успокоения от житейских забот. Напротив, такое решение становилось началом напряженной духовной работы по подготовке своей души к переходу в вечность. К XX столетию эта традиция практически сошла на нет, а ныне уход в монастырь человека, достигшего высокого социального статуса, почета и достатка, и вовсе вызывает удивление.

   Судьба монаха Андрея, генерал-майора Петровского, являет нам пример жизни как служения: сначала служения Отечеству на поле брани, а затем — служения Богу в монашеской келье.

   Андрей Андреевич Петровский (1786–1867) поступил на военную службу в 1804 году, принял участие в 11 кампаниях, включая войну 1812 года, героически сражался в битвах при Бородине и Лейпциге. Своим самым надежным щитом он считал 90-й псалом, который прочитывал, готовясь к сражениям. И Господь сохранил Своего раба — он не получил ни одного серьезного ранения. Выйдя в отставку, Петровский поселился в своем имении, а когда его дочери вышли замуж, решил посвятить оставшуюся жизнь Богу и в 1858 году поступил в Оптину пустынь. Оставив за оградой обители почести, материальный достаток и положение в обществе, он больше никогда не надевал своего великолепного мундира, не требовал к себе особенного почтения или величания «превосходительством», не надмевался генеральским чином и многочисленными наградами. Был внимателен и предупредителен не только к старшим, но и к младшим, усерден к богослужению. Келейник часто заставал его молящимся со слезами.

   Вот как сообщает о его кончине Летопись скита за 1867 год: «23 января, в понедельник, в восьмом часу утра, преставился в монастыре генерал Андрей Андреевич Петровский, на 80-м году от рождения, мирною христианскою кончиною в святом монашеском ангельском образе. Жил в монастыре более десяти лет... последние часы своей жизни провел спокойно и так тихо отошел, что и бывшие здесь, в келье, едва могли заметить последние его дыхания. Жизнь его замечательная. В военной службе отличался отвагою и мужеством... охраняемый Господом, никогда не был ни ранен, ни контужен, и прямотою характера. В монастыре жил весьма благоговейно и скромно, занимаясь по благословению старца отца Макария переписыванием книги “Ставрофилии” в русском переводе, коей написал много экземпляров для родных и знакомых и для монастырской библиотеки. Занимался также лечением, приходивших к нему за медицинским советом принимал радушно и многим помогал. Пользовался в обители любовию и уважением за простодушие и доброту, которые составляли отличительные черты его характера. Оказывал благотворение обители и живущим в ней» [8]. Скончался монах Андрей после канона на исход души, который прочитал над ним оптинский настоятель преподобный Исаакий.

    

   

   Генерал-майор А.А. Петровский

    

   

   Надгробие на могиле монаха Андрея (А.А. Петровского)

    

   Вскоре его келейнику послушнику Пахомию Тагинцеву было чудесное сновидение. Он увидел прекрасный благоухающий сад, а в нем большой сияющий дом, стены которого были будто из чистого прозрачного хрусталя. В одной из обширных зал этого дома послушник увидел людей, облаченных в блистающие белизной одежды, похожие на иноческие. Все эти люди необыкновенно стройно пели перед иконами Херувимскую песнь. «В это время из крайней комнаты, находящейся на левой стороне, — рассказывал послушник, — очень ясно слышан был мне голос отца Андрея, обращенный ко мне: “Видишь ли, брат Пахомий, какой милости сподобил меня Господь? Блажен тот человек, который держится Господа”» [9].

   Еще один ветеран боевых действий, иеросхимонах Серафим, поступил в Оптину в 1840-х годах. За участие в Отечественной войне 1812 года и Крымской войне он был удостоен боевых наград, стал священником и, овдовев, поступил в монастырь. Живя в обители, отец Серафим «отличался кротостию нрава и приветливостию в обращении, за что и был любим и уважаем братиею. Он был хороший чтец поучений церковных и общий духовник монастырских рабочих и мирян» [10]. В 1876 году он мирно скончался о Господе.

    

   Старец на службе Отечеству: преподобный Варсонофий во время Русско-японской войны

   В 1904 году, когда Россия оказалась втянутой в кровопролитную войну с Японией, иеромонах Варсонофий, помощник скитоначальника, духовник Иоанно-Предтеченского скита и будущий старец, был отправлен на фронт в качестве священника при лазарете. Выбор священноначалия был неслучаен: От Господа стопы человеку исправляются (Пс. 36:23). С военной службой отец Варсонофий был знаком не понаслышке. В монастырь он пришел зрелым человеком, дослужившись в миру до чина полковника. Его направили в Манчжурию, в лазарет имени преподобного Серафима Саровского, расположенный в китайском Мукдене.

   О том, как нелегко ему было оставить благословенное скитское безмолвие, о тех сомнениях, которые смущали его душу, старец впоследствии рассказывал своему ближайшему ученику, послушнику Николаю Беляеву.

   «Батюшка говорил мне о том, какая борьба была у него в душе, когда его послали на войну в Муллин... [11] — записал послушник Николай в своем дневнике. — Батюшка почувствовал всю трудность исполнения сего послушания, но не отказался, а принял его как от руки Господней, хотя оно было плодом недоброжелательства некоторых». Слабый здоровьем, немощный шестидесятилетний старец опасался, что не сможет доехать до места назначения, выдержать путь в несколько тысяч верст. «Я думал, что не доеду, — говорил отец Варсонофий послушнику Николаю. — Затем в уме были другие мысли, а именно: как ты будешь служить один, не зная почти богослужения, когда ты еще так неопытен? Как ты будешь отправлять требы, крестить младенцев, когда ты ни разу не крестил? Как ты будешь отпевать усопших, когда ты ни разу еще не отпевал? Как ты будешь ладить с начальством и врачами?.. Как ты сразу из скита попадешь в многолюдство, да еще в женское общество сестер милосердия?.. Как на твое здоровье повлияет климат, к которому ты не привык? И прочее, и прочее... Но я только отбивался молитвой Иисусовой. Когда я это пересилил, враг переменил свои действия, он начал возбуждать к клеветам на меня едущих со мною. Это было очень тяжело» [12].

   Летопись скита от 9 апреля 1904 года сообщает: «Сегодня отбыли из скита иеромонахи скитские отцы Адриан и Варсонофий, назначенные высшею церковною властию на место военных действий на Дальнем Востоке для духовного утешения и напутствования раненых воинов» [13].

   В мае 1904 года, преодолев тысячи верст и 19 суток пути, отец Варсонофий прибыл в Харбин. Оттуда он писал Преосвященному Вениамину, епископу Калужскому: «28 апреля прибыли в Маньчжурию... От станции Маньчжурия дорога, на всем протяжении ее до города Харбина, 85 верст, уже охраняется войсками — разъезжают конные солдаты и казаки. Незадолго до нас изловили японцев, которые хотели взорвать туннель железной дороги у Хингана, во время хода поезда в сорок вагонов с войсками. Бог спас — взрыв последовал после проследования поезда. Всех их судили военным судом и повесили в Ляояне. На станции Маньчжурия обрадовала нас весточка об удачном нападении на японцев генерала Реннекампфа с двумя полками казаков, причем японцы понесли страшные потери... Утешил нас вид русских церквей на станциях Сибирской железной дороги. Кругом пустыня. Но вот — церковь и вокруг нее группируется несколько, десятка два-три, домиков. Это Русь Святая в маленьком виде. И светло и отрадно становится на душе. В Харбине с вокзала мы все проехали в здание Красного Креста, где нас приютили и оказали радушный прием... Русский Харбин расширяется, и его можно сравнить с любым небольшим уездным городом. Есть в нем три церкви деревянные, служба совершается ежедневно» [14].

   В августе 1904 года отец Варсонофий сообщает настоятелю Оптиной пустыни архимандриту Ксенофонту следующее: «Вот уже три месяца минуло со времени прибытия моего в Муллин... Госпиталь наш есть отделение Тамбовской общины Красного Креста, основанной во имя Тамбовского святителя, епископа Питирима... Госпиталь полон больными и ранеными, которых привозят с поля сражения из-под Ляояна. Одни выписываются и отправляются в армию, а вместо убывших прибывают новые. Всех ныне в госпитале до 250 человек и ожидается еще 100. Наличный медицинский персонал невелик: 5 врачей, 15 сестер милосердия и 20 санитаров. Для всех хватает дела, особенно сестрам достается — и ночью, и днем идет неустанная работа. Уход хороший. Приходится исповедовать и приобщать Святых Таин болящих и утешать их духовно, как Господь вразумит» [15].

   Под Мукденом, главным городом Маньчжурии (ныне Шэньян) с населением в полмиллиона человек, были расположены хорошо укрепленные позиции русских войск, сосредотачивались резервы. О своей жизни в прифронтовом городе отец Варсонофий рассказывал в письме игумену Ксенофонту: «На станции Муллин церкви нет. Мне отвели, по просьбе моей, временное помещение в пустой казарме, и я устроил там молитвенный дом на средства, собранные по подписке. Устроен недавно иконостас, и я испрашиваю у преосвященного Иннокентия, который живет в Пекине, разрешение служить Литургию на выданном мне Московской Синодальной конторой освященном антиминсе... Большую часть времени провожу в госпитале Красного Креста и иногда устаю не от трудов, а от жаров, которые в Маньчжурии очень велики. Муллин расположен по железной дороге, на речке с прекрасной водой и в живописной местности: кругом горы, покрытые лесом и кустарником, в которых водятся медведи, тигры и даже львы, как меня лично уверяли китайцы...

    

   

   Старец Варсонофий

    

   Один я здесь одинешенек, ни посоветоваться, ни побеседовать на пользу моей окаянной души тоже не с кем, хотя хороших людей и много вокруг меня... Жизнь моя, в общем ее ходе, такова: встаю в 2 часа утра и совершаю утренние молитвы, 1-й час и полунощницу. Затем ложусь и встаю в 6 часов утра, совершаю 3-й и 6-й часы и изобразительные. Пью чай с хлебом. Затем занятия домашние и в госпитале, обед — в Красном Кресте... Отдыхаю час, затем опять в госпиталь. Вечером в 10 часов читаю вечерние молитвы и 9-й час и ложусь спать. Часы заменяю молитвой Иисусовой. Пятисотницу почти оставил, хотя не теряю надежды с помощью Божией опять начать и проходить, как должно. Вообще, во многом поотстал от Оптины порядков» [16].

   Совершая свое служение посреди моря человеческих страданий, постоянно подвергаясь смертельной опасности, старец не терял надежды на возвращение в Оптину и веры в победу православного воинства. «Верую вместе со всеми православными русскими людьми, что непостижимая Божественная сила Честнаго и Животворящаго Креста победит и раздавит темную силу глубинного змия-дракона, красующегося на японских знаменах» [17], — писал он в монастырь.

   Именно под Мукденом 19 февраля 1905 года началось самое масштабное, продолжительное и кровопролитное сражение Русско-японской войны. После оставления крепости Порт-Артур и череды военных неудач русская императорская армия, имевшая численное превосходство над противником, была не в лучшем психологическом состоянии. Битва развернулась на фронте общей протяженностью до 150 километров. С обеих сторон в «Мукденской мясорубке» участвовало около полумиллиона солдат и офицеров. Атаковав первыми, японцы прорвали фронт. Имея значительный численный перевес, русские войска были сильно рассредоточены, а высшее руководство допустило ряд серьезных просчетов. В результате, командующий, генерал Куропаткин, подписал приказ об отступлении, которое проходило под огнем врага и постепенно превратилось в беспорядочное бегство. Эти события по всей стране вскоре стали называть «Мукденской катастрофой». Сражение, в котором русские войска потеряли порядка 90 тысяч человек, продолжалось 20 дней и совпало по времени с началом революционных волнений в Петербурге.

   Старец Варсонофий стал очевидцем этих трагических для всей России событий. С честью исполнив свое служение, преподобный был награжден наперсным крестом и 1 ноября 1905 года возвратился в Оптину пустынь. В 1907 году он был возведен в сан игумена и назначен скитоначальником.

   Известно, что война выявляет самые неприглядные стороны человеческой природы, и старец, несомненно, был тому свидетелем, однако более всего его поразило иное — величие души русского человека, его духовная красота. «Только теперь, — писал он, — когда я встретился лицом к лицу с русскими ранеными воинами, офицерами и солдатами, я убедился, какая бездна христианской любви и самоотвержения заключается в сердце русского человека, и нигде, может быть, не проявляются они в такой изумляющей силе и величии, как на поле брани. Только в тяжкие годины войн познается воочию, что вера Христова есть дыхание и жизнь русского народа, что с утратою и оскудением этой веры в сердце народа неминуемо прекратится и жизнь его. Каждый народ ставит те или иные задачи, которые и составляют сущность, содержание его жизни, но у русского народа одна задача, которая коренится в глубине его души. Это — вечное спасение его души, наследие вечной жизни, Царства Небесного» [18].

    

   Первая мировая война и Оптина пустынь

    


   Оптинские насельники — воины Первой мировой 

   Начало Первой мировой войны стало серьезным испытанием для Оптиной пустыни. Вот хроника тех событий в сообщениях Летописи скита.

   Июль 1914: «17. По случаю объявления Австрией войны Сербии в России объявлена мобилизация четырех военных округов. 18. Объявлена общая мобилизация. Из оптинского братства около 50 человек призваны на действительную службу. 19. После литургии скитоначальник отец Феодосий соборне служил напутственный молебен. Отъезжающим на войну скитским братиям был устроен чай у скитоначальника. 20. По случаю отъезда братий, призванных по мобилизации, Преосвященный Михей служил напутственный молебен. Трапезовали скитяне в монастыре. Из скитян призваны на службу: рясофорные монахи отец Сергий (Мозель), отец Александр (Аваев), отец Павел (Челушкин), отец Григорий (Ермаков), отец Григорий (Хардиков); послушники брат Иоанн Даланов, брат Иоанн Кулигин, брат Петр Швырев и брат Иоанн Каширин. 22. Германия объявила войну России и Франции. 23. Англия, Япония и Бельгия объявили войну Германии. 27. Получено известие о том, что Австрия объявила войну России. Отправился из скита в город Жиздру призванный из отставки на действительную службу подпоручик Мозель (рясофорный монах отец Сергий)» [19].

   Далее следует запись о том, что Летопись прерывается, так как «летописец отец Александр (Аваев), как запасный офицер, был взят на войну и уехал в действующую армию, на Западный русский фронт» [20].

   Согласно законам Российской империи, от призыва освобождались священнослужители и монахи, постриженные в мантию и великую схиму. Однако рясофорные монахи и послушники подлежали мобилизации наравне с прочими подданными империи.

   В конце 1915 года в Летописи сообщается о следующих переменах в составе братства: «Взяты на войну: иеромонахи: Адриан — по изъявлению согласия на приглашение, Осия; рясофорные монахи: Сергий (Мозель) — офицером, Александр (Аваев) [(библиотекарь)] — офицером, Павел (Челушкин) — в плену, Иоанн (Беляев) — доброволец, Григорий (Ермаков) — был в плену и вернулся в скит в начале 1916 года, Григорий (Хардиков); послушники: Иоанн Кулигин — в канцелярии Софийского полка, Иоанн Даланов — в обозе, Петр Швырев — [в плену], Иоанн Каширин, Сергий Ливенцев — в плену в Германии, Петр Барыбин; послушник Илия Дювернуа — на военную службу летчиком по добровольному желанию, послушник Стефан — по добровольному желанию 4 марта 1916 года... послушник Павел — взят на войну, послушник Иоанн — на войну» [21].

   Всего в 1914 году из Оптиной пустыни было призвано 53 насельника, и большинство из них имели рясофорный постриг. Среди них были представители разных сословий и уровня образования, от простых крестьян до дворян. Многие из призванных имели предшествующий военный опыт и навыки: среди них были фельдшеры, писари, артиллеристы. Их судьбы сложились очень по-разному — и на фронте, и в последующее время.

   Так, исследовав сведения о 53 насельниках Оптиной пустыни, призванных в действующую армию в 1914 году, можно сделать следующие выводы [22].

   Попали в плен:

   1. Аваев Александр Михайлович, впоследствии протоиерей.

   2. Ананишин Емельян Лаврентьевич, добровольный послушник.

   3. Бутримов Иосиф Никитич, добровольный послушник.

   4. Гергалов Григорий Кондратьевич, добровольный послушник.

   5. Григорий (Хардиков), рясофорный монах.

   6. Иванов Василий Иванович, добровольный послушник, после плена вернулся в монастырь.

   7. Карпов Арсений Федорович, добровольный послушник.

   8. Лаушкин (Ловушкин) Сергей Игнатович, послушник.

   9. Мартынюк Николай Евтихиевич, добровольный послушник.

   10. Насонов (Анохин) Тихон Иванович, добровольный послушник, вернулся из плена в 1919 году.

   11. Николаев (Чернавин) Карп Наумович, добровольный послушник.

   12. Павел (Соломенцев), рясофорный монах, вернулся в монастырь.

   13. Павел (Челушкин), рясофорный монах, вернулся в монастырь не позднее марта 1919 года.

   14. Петровский Матвей Иванович, послушник.

   15. Савенко Фока Иванович, послушник.

   16. Туровцев Яков Алексеевич, добровольный послушник.

   17. Чумаков Александр Павлович, добровольный послушник, по освобождении из плена вернулся в Оптину.

   Погибли 2 человека:

   1. Костюченок Захарий Филиппович, добровольный послушник, погиб смертью храбрых 14.09.1916 года.

   2. Петр (Труш), рясофорный монах, вернулся с войны и скончался в монастыре 21.11.1915 года.

   Числились пропавшими без вести 7 человек:

   1. Алябьев Гавриил Флорович, послушник.

   2. Астанков Василий Степанович, добровольный послушник.

   3. Бабич Авраамий Леонтьевич, добровольный послушник.

   4. Климук Василий Степанович, добровольный послушник (позже он числился в оптинской трудовой артели).

   5. Коновалов Михаил Павлович, добровольный послушник.

   6. Криволапов Флор Захарович, добровольный послушник.

   7. Федьков Тимофей Филиппович, добровольный послушник.

   Таким образом, из общего числа попавших в плен, достоверно известно о возвращении в монастырь 5 человек. Из 53 человек документально подтверждена гибель только двоих, причем послушник Захарий погиб на поле боя, а рясофорный монах Петр (Труш) скончался уже в монастыре, возможно, от ран или болезни. Большинство ушедших на войну были добровольными послушниками, послушниками или рясофорными послушниками. Многие из вернувшихся впоследствии пострадали в годы репрессий. «Не возвратившимися из армии по неизвестной причине» числятся всего несколько человек.

   В качестве интересных деталей судеб братий, принимавших участие в боевых действиях Первой мировой, можно отметить следующее:

   — многие из вернувшихся с фронта и из плена продолжили монашескую жизнь, некоторые впоследствии стали священниками, многие подверглись репрессиям;

   — несколько человек стали преподобномучениками: иеромонахи Евфимий (Любовичев), Игнатий (Даланов) и Рафаил (Тюпин);

   — некоторые после возвращения с фронта были призваны в тыловое ополчение или Красную армию.

   Примечательны также судьбы скитского летописца рясофорного монаха Александра (Аваева), который после освобождения из плена стал священником в Германии, затем служил в Польше. Послушник Иван Кулигин после Первой мировой стал священником, во время Великой Отечественной войны оказался на оккупированной территории и ушел вместе с отступающими немцами в Румынию, но с приходом советских войск в Восточную Европу был арестован, репатриирован в СССР, осужден на 10 лет, в 1954 году освобожден [23].

   Таким образом, большинство насельников монастыря, призванных в действующую армию, несмотря на все испытания, сохранили верность монашескому званию, многие возвратились в монастырь, впоследствии были изгнаны и подвергнуты репрессиям.

    

   Настоятель архимандрит Исаакий (Бобраков) и патриотическая деятельность Оптиной пустыни в годы Первой мировой войны

   Отец Исаакий (Бобраков) принял настоятельство в трудное для России время: началась война, в стране нарастали признаки грядущей смуты. Согласно послужному списку, он «Определением Святейшего Синода от 7 ноября 1914 года за № 10229 назначен на должность настоятеля Козельской Введенской Оптиной пустыни с возведением в сан игумена и архимандрита 16 ноября 1914 года» [24].

   Постепенно, в ходе войны, в монастыре нарастали трудности быта, нужно было и содержать братию, и помогать бедствующим. Местные жители, испытывавшие нужду и голод, искали в монастыре поддержки и материальной помощи. В Оптину, к старцам, по-прежнему ехали паломники; кроме того, начали прибывать беженцы из тех мест, где шли сражения, в том числе и священники, вынужденные оставить свои храмы [25].

   Между тем, призыв на фронт большого количества молодых иноков и послушников вызвал в монастыре и скиту нехватку рабочих рук и затруднения в исполнении послушаний. «На этих днях происходила большая варка квасу, — пишет скитской летописец. — За недостатком молодых и крепких сил стала все более и более ощущаться затруднительность в отправлении необходимых послушаний. Надеясь на помощь Божию, скитяне стараются все делать монашескими, своими руками, лишь в неизбежных случаях прибегая к содействию рабочих и совершенно избегая труда женского, тогда как в монастыре за недостачей рабочих рук не гнушаются и последним» [26].

   В Летописи появляется все больше записей, соединяющих в себе события мирной жизни и реалии военного времени: «Возвратился в скит келейник отца скитоначальника рясофорный послушник отец Григорий Ермаков, взятый на войну и находившийся в плену у немцев, — определен на прежнее послушание второго келейника, а бывший до него второй келейник послушник Стефан переведен на кухню» [27].

   Вот запись от 31 июля 1916 года: «К прискорбию, сенокос и уборка происходили с большим затруднением, и сено очень много пострадало от сырости. В отличие от прежних лет, в нынешнем особенно ощущался недостаток братии на летней уборке, так что работы исполнялись по преимуществу трудом наемным, и главным образом женщинами, беженками и из местного населения. Все, что было крепкого, молодого, здорового, физически сильного, взято на войну; остались старые, увечные, больные, убогие, слабые и немощные. Да будет во всем воля Божия» [28].

   К концу 1916 года в монастыре все острее ощущался недостаток во всем жизненно необходимом. В июле 1917 года был впервые установлен и хлебный паек для братии: «28-го числа прошедшего месяца установлена и у нас в монастыре мера хлеба — в 1 фунт на брата. Надвигается, а местами и начинается уже голод», — сообщает Летопись [29].

   Несмотря на это, обитель продолжала отзываться на просьбы о помощи пострадавших от войны, все более сокращая собственные потребности. При наплыве беженцев из Польши и Белоруссии Оптиной было предложено предоставить для них помещения. Архимандрит Исаакий отдал беженцам одну из гостиниц, а для больных тифом — больничный корпус. В конце войны еще одна гостиница была определена под приют для осиротевших детей. Монастырь помогал различным благотворительным организациям, на свои средства содержал около шестидесяти человек беженцев и лазарет для раненых воинов [30].

   Заведовал временным монастырским лазаретом для больных и раненых воинов иеромонах Пантелеимон (Аржаных), будущий преподобномученик, имевший образование фельдшера. Известно, что в оптинский лазарет был отправлен на излечение Борис Тюпин (будущий иеромонах Рафаил, преподобномученик), получивший ранение на фронте.

    

   Монахи как защитники Отечества: от истории к современности

    

   Нет больше той любви, как если кто положит душу свою за други своя (Ин. 15:13) — эти евангельские слова отражают суть воинского служения. Солдат защищает родную землю с оружием в руках, охраняет внешние рубежи государства. Но и монах по своей сути — воин Христов, и у него есть сильнейшее оружие — молитва. Он ведет невидимую брань с врагом нашего спасения, ограждая молитвой не только обитель, но и свое Отечество и мир. Оба эти служения, каждое своим образом, направлены к единой цели — защите и сохранению родной земли и ее народа.

   История Оптиной пустыни подтверждает эту связь. Находясь в действующей армии, оптинские братия исполняли свой долг, привнося в воинскую среду особое измерение — измерение вечности. Они всегда помнили о том, что даже в разгар смертельной битвы человек должен оставаться человеком, который есть образ Божий. Но при этом важно понимать: непосредственное участие инока, послушника в боевых действиях — это особый, исключительный путь, который возможен лишь в час крайней опасности для Родины.

    

   

   Монастырский лазарет

    

   

   Иеромонах Пантелеимон (Аржаных)

    

   

   Схимонах Иринарх (Кусков)

    

   Отметим также и то, что среди насельников современной Оптиной пустыни были два ветерана Великой Отечественной войны, удостоенные многих государственных наград. Это игумен Симеон (Ларин, 1917–2015) и схимонах Иринарх (Кусков, 1927–2015).

   Современная Оптина, унаследовав традиции своих предшественников, продолжает дело духовной защиты Отечества через молитву и предстательство перед Богом. Ведь любовь к Богу неотделима от любви к ближнему, а значит - и к Родине.

    

   * * *

   Историю братий Оптиной пустыни как защитников Отечества следует рассматривать как переплетение духовного и воинского служений. Документы свидетельствуют о том, что немногие оптинские монахи, принимавшие участие в войнах XIX века, были ветеранами, избравшими монашеский путь после завершения службы. Для них монастырь стал местом очищения от грехов и подготовки к жизни вечной.

   В начале XX века мы наблюдаем совсем иную картину. С началом Первой мировой войны многих молодых насельников Оптиной пустыни призвали на фронт. Это были иноки, послушники и трудники, которые не по своей воле оказались на передовой, но, будучи верными сынами Отечества, исполнили свой долг с честью. Многие из них вернулись в обитель после демобилизации и продолжили монашескую жизнь.

   Трагедия революции 1917 года показала, к каким катастрофическим последствиям может привести отказ от духовных ценностей и нравственное разложение общества. Оказалось, что испытание мировой войной стало только началом грядущих тяжелейших скорбей. Монастыри, в том числе и Оптина, подверглись гонениям, насельники были репрессированы, но сохранили веру в Бога и любовь к Отечеству.

   Сегодня обращение к духовному наследию предшествующих поколений приобретает особую значимость для защиты Отечества от чуждых и разрушительных влияний. Только сохранение православной веры и нравственных устоев могут уберечь наше общество от новых бед.
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   «Были крепки во бранех»: 
воспоминания о митрополите
 Калининском и Кашинском Алексии

    

   

   Игумен Дамаскин (Леонов), 
наместник Старицкого Свято-Успенского
 мужского монастыря (Тверская епархия)

    

   Великая Отечественная война оставила неизгладимый след в истории и памяти нашего народа. Доблесть предков, увековеченная Великой Победой, по сей день пробуждает в наших сердцах глубокую признательность.

   Время исцелило физические раны: восстановлены разрушенные города и села, засыпаны воронки, где когда-то рвались снаряды, вновь распаханы выжженные поля. Но не стираются из памяти ужасы войны. И незабываемым остается подвиг всех прошедших через горнило Великой Отечественной войны: мирян, священнослужителей, монашествующих.

   Среди них — иерарх Русской Православной Церкви митрополит Калининский и Кашинский Алексий.

   Виктор Александрович Коноплёв (так звали владыку в миру) родился 28 января (10 февраля) 1910 года в городе Павловске Воронежской губернии в верующей семье. Отец умер рано, когда Виктору было 12 лет, поэтому воспитание мальчика легло на хрупкие плечи матери — Елены Алексеевны Коноплёвой. Именно она зародила в чистом сердце ребенка веру и любовь к Церкви. Ей удалось воспитать Виктора послушным, тихим и скромным. Ее светлый образ сын пронесет до конца своих дней. Огромную роль в духовном возрастании Виктора сыграл его духовник — священник Евгений Белозеров. С детства Виктор прислуживал в алтаре, а по окончании школы исполнял обязанности регента и псаломщика в Преображенском и Покровском храмах Павловска. На протяжении всей жизни его отличали смирение и кротость, в каких бы жизненных ситуациях он ни находился.

   В 1930 году двадцатилетнего Виктора Коноплёва как верующего человека объявили врагом народа и сослали на 3 года в Свирские лагеря [1]. По окончании срока его лишили избирательных прав, теперь он принадлежал к категории так называемых «лишенцев». Владыка вспоминал, что ему не выдавали продуктовые карточки. Было так трудно, что он не мог даже купить себе обувь.

   Некоторое время по возвращении из лагеря он снова служил псаломщиком Покровского храма, откуда и был призван в ряды Красной Армии, но в сентябре 1936 года уволен в запас с характеристикой, в которой было указано: «придерживается религиозных убеждений» [2].

   В течение нескольких лет Виктор Александрович работал счетоводом-кассиром, а затем павильонным фотографом.

   С началом войны, в октябре 1941 года, он был вновь мобилизован в ряды Советской Армии и отправлен на Северо-Западный фронт. Будучи рядовым, он исполнял обязанности помощника командира взвода. Был ранен и откомандирован в военно-дорожный отряд. Владыка рассказывал, что сначала руку хотели ампутировать, но операцию всё оттягивали. А потом как-то раз пришел в палату военный доктор, сунув в руку иконку и какую-то мазь сказал: «Сам должен выздороветь, молись». «Вот так рука-то моя и осталась со мною, со ржевской метиной!» — вспоминал владыка [3].

   «Старшиной я встретил светлый День Победы, — рассказывал он. — Путь к ней был нелегким. Мы теряли товарищей. И я был в двух шагах от смерти, но, по милости Божией, выжил. За выполнение приказов командования (а мне после гибели командира роты приходилось вести ее в бой) было присвоено звание старшего сержанта и вручена награда — медаль “За боевые заслуги”» [4].

   В 1945 году Виктор Коноплёв был награжден грамотой командующего войсками Ленинградского военного округа маршала Советского Союза Говорова [5].

   Вернувшись в родной Павловск, он два месяца работал преподавателем игры на скрипке в педагогическом училище, откуда был вынужден уволиться, будучи замечен «сознательными товарищами» на клиросе Покровского храма. Это событие не сломило, а только укрепило волю будущего митрополита.

   Он работал уборщиком в Никольском кафедральном соборе Воронежа и по совместительству — иподиаконом епископа Воронежского Иосифа (Орехова). В 1947 году, в тридцать семь лет, Виктор Александрович поступил в Московскую духовную семинарию и уже в следующем году был рукоположен в сан диакона (целибата), а по окончании семинарии — во иерея.

   На протяжении пяти лет отец Виктор служил в московских храмах. Особенно его запомнили в храме Воскресения Словущего в Брюсовом переулке. В церковном хоре этого храма часто пел Иван Семенович Козловский, живший неподалеку, в доме № 7. Дом этот, самое большое здание в переулке, был построен для артистов Большого театра. В нем жили Обухова, Нежданова, Голованов, Лепешинская. Оперные певцы посещали Воскресенский храм. У иерея Виктора был очень красивый голос — тенор, и когда его назначили настоятелем Троицкого храма на Воробьевых горах, Козловский и другие артисты просили Святейшего Патриарха Алексия I вернуть полюбившегося батюшку обратно. Патриарх ответил, что на Воробьевых горах тоже просят хорошего настоятеля для восстановления храма.

   В 1955 году иерей Виктор окончил Московскую духовную академию и через год архимандритом Пименом (Извековым), наместником Троице-Сергиевой лавры (будущим Патриархом), был пострижен в монашество с именем Алексий. Митрополит Виктор (Олейник), который был ближайшим помощником владыки Алексия, рассказывал, как сам владыка вспоминал об этом важном моменте своей жизни: «По традиции ново-постриженный неделю должен пребывать безвыходно в храме. По прошествии семи дней Святейший Алексий (Симанский) поинтересовался у архимандрита Пимена о состоянии новопостриженного. Ответ был таков: “Сидит в храме, молится”. На что Святейший очень строго отреагировал: “Отец наместник, не издевайтесь над будущим архиереем, немедленно освободить!”».

   Вскоре отец Алексий был возведен в сан архимандрита и хиротонисан во епископа Молотовского (тогда Пермь была переименована в Молотов) и Соликамского. Владыка принял свое избрание на епископское служение с глубоким смирением и послушанием — как волю Божию. Произнося речь после наречения во епископа, он сказал: «Это неожиданное изволение высшей церковной власти приводит меня в смущение и трепет, ибо я никогда не стремился к столь великому и ответственному служению. Страх и трепет объемлет меня при мысли о высоте, святости и ответственности сего служения» [6].

   На Пермской кафедре владыка Алексий пробыл всего год и затем был определен в Ленинградскую епархию, викарием с титулом Лужский. По прибытии в Северную столицу владыка был назначен настоятелем только что переданного Русской Православной Церкви Троицкого собора Александро-Невской лавры. Сотворив горячую молитву, архипастырь взялся за дело. Его стараниями, с Божией помощью собор был благоустроен в рекордно короткие сроки. Более того, за это время владыка обрел искреннюю любовь и уважение ленинградцев. По окончании ремонта, в июне 1960 года, епископ Алексий награждается Патриаршей грамотой и вскоре получает новое назначение. В 1961 году ему определено быть епископом Тульским и Белевским.

   В течение двадцати лет архипастырь своей мудростью, трудами, молитвой, талантами помогал сохранить полнокровную церковную жизнь во всех епархиях, где Господь судил ему служить. Он был добрым пастырем для Ленинградской, Тульской, Рижской и Краснодарской епархий.

   В 1978 году он был назначен на Калининскую (ныне Тверскую) кафедру. В Тверской епархии, как и в других местах своего служения, владыка часто совершал богослужения на приходах. Архивные документы показывают, что жизнь его была порой слишком насыщенной. Всё пропускал он через свое сердце: смены епархий, сложные отношения с уполномоченными по делам религий на местах, гонения и несправедливое отношение к православным верующим со стороны власть имущих. В то же время в представительских поездках за рубеж он должен был демонстрировать достойное положение священнослужителя в СССР.

   Всё это выпало на долю митрополита Алексия, который при этом всегда находил возможность и способ донести до своей паствы слово Божие и свои архипастырские наставления [7].

   Управляя Тверской епархией, владыка Алексий обратился к Святейшему Патриарху Пимену с ходатайством об установлении общецерковного дня памяти Собора Тверских святых. Это ходатайство было удовлетворено. Впервые празднество святым, в земле Тверской просиявшим, было совершено 15 июля 1979 года. Владыка Алексий составил текст службы Всем Тверским святым, который и поныне используется нами в богослужебной практике. Владыка сам руководил мужским хором, состоящим из духовенства епархии. Он же сам читал и канон, участвовал в пении катавасии. Первое празднование прошло очень торжественно. Подробное его описание имеется в Журнале Московской Патриархии за 1979 год [8].

   В свободное от архипастырских трудов время митрополит Алексий реставрировал иконы, вышивал золотом, переплетал книги, переписывал нотные партитуры, шил церковное облачение и одежду для самого себя, занимался фотографией и огородничеством, столярничал, также владыка любил церковное пение и хорошо пел на клиросе, писал музыку, стихи, рисовал.

   Несмотря на высокий сан и такую же ученость, митрополит Алексий оставался прост и человеколюбив. Ему были присущи глубокая преданность делу Церкви Христовой, строгое соблюдение Устава, вдумчивое, внимательное отношение ко всем вопросам епархиальной жизни.

   Исключительное трудолюбие, скромность, простота в общении вызывали уважение у всех знавших его. Его любили церковные иерархи и простые миряне. По воспоминаниям Тверского духовенства, лично знавшего архипастыря, владыка хранил в себе дореволюционную традицию, пронес этот дух и в советское время. Он бережно относился ко всем церковным установлениям и хорошо понимал, что такое принцип церковного послушания, его никогда не видели раздраженным. Он никогда не повышал голоса, хотя внешне казался суровым. Владыка Алексий любил Россию и искренне верил в ее духовное возрождение.

   О времени войны митрополит Алексий рассказывал очень неохотно. Митрофорный протоиерей Василий Киричук, почетный настоятель Богоявленского собора города Вышний Волочек, вспоминает: «Это был переломный период. Подходило время празднования Тысячелетия Крещения Руси. Помню, как отмечали праздник 9 мая. В Твери священству можно было почтить память воинов до или после праздника, а в день Победы — нельзя. В Вышнем Волочке было принято, что батюшка участвует в праздновании вместе со всеми, поэтому я пригласил владыку на мероприятия. Владыка надел свои медали и ордена как участник Великой Отечественной войны. Это было что-то невообразимое. Такое пристальное внимание было к владыке. Его взяли на трибуну... и с этого времени местная власть стала его приглашать. Позже и в Твери можно было вместе возложить цветы, но Вышний Волочек был у него на особенном положении... наверное, потому что его приняли... Поэтому владыка принял решение отмечать Тысячелетие Крещения Руси с Вышнего Волочка».

   В 1985 году к митрополиту Алексию обратилась кинорежиссер Светлана Дружинина. В то время она снимала свой фильм «Гардемарины, вперед». Цензура запретила ей один из отснятых сюжетов в стенах храма. Владыка успокоил режиссера и, благословив съемки в Тверских храмах, сказал, что ее сюжет будет первым свидетельством о Церкви на киноэкране. Отснятый сюжет, как и предрекал владыка, было разрешено оставить.

   Благодаря его подвижническим трудам восстанавливались храмы в Туле, Риге, Краснодаре и Троицкий собор в Калинине (ныне Тверь), и совершалось многое, что не вместилось в это малое повествование... Господь судил Преосвященному Алексию претерпеть гонения, пройти горнило войны, положить душу за братьев и чад, всей своей жизнью исполняя слова Евангелия: И свет во тьме светит, и тьма не объяла его (Ин. 1:5).

   В 1981 году владыка Алексий был возведен в сан митрополита, а в 1988 году во внимание к церковным заслугам удостоен права ношения второй панагии.

   Скончался митрополит Алексий 7 октября 1988 года в возрасте семидесяти восьми лет в поселке Загорянский Московской области после поездки в родной город Павловск. Погребен у алтаря Успенской церкви села Завидово Тверской области. Владыка Алексий был воистину человеком святой жизни, всем сердцем преданным Церкви Божией и своей пастве, очень его любившей.

   Читая в Священном Писании слова апостола Павла Поминайте наставников ваших, которые проповедовали вам слово Божие, и, взирая на кончину жизни их, подражайте вере их (Евр. 13:7), мы, совершая это поминовение, попросим, чтобы Господь уделил и нам от веры митрополита Алексия — от веры, которая позволила ему несмотря ни на какие трудности, гонения, жестокость и войну выйти истинным победителем из того горнила испытаний, которое сопровождало историю нашей Матери Церкви, Русской Церкви, на протяжении XX столетия.
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   Высокопреосвященные и Преосвященные архипастыри! Всечестные отцы настоятели и матушки игумении!

   Воссылая благодарственные молитвы за дарованную в 1945 году Пасхальную Победу Господу Богу, Заступнице усердной рода христианского Богородице Марии, мы вспоминаем и о заступничестве наших Небесных покровителей — святых угодников Божиих.

   Священные страницы родной истории содержат множество свидетельств о патриотическом служении насельников русских монастырей, а также о том, как молитвы прославленных святых и еще живущих угодников Божиих решали судьбу России.

   Так, самым ярким примером патриотического служения Отечеству в тяжелую эпоху татаро-монгольского порабощения Руси был игумен Троицкого монастыря преподобный Сергий, пробудивший духовно-нравственные силы русского народа, приниженного вековым порабощением. Его подвиг перед Отечеством золотыми буквами занесен на страницы Российской истории.

   Священный патриотизм нашего народа достиг небывалых высот в годы Великой Отечественной войны, что обусловило победу России над фашизмом. И эта славная победа была одержана, в первую очередь, благодаря молитвенной помощи святых угодников Божиих, благодаря их горячему предстательству пред Престолом Божиим за русский народ.

   Примечательно, что день начала войны совпал с Неделей Всех святых, в земле Русской просиявших. Митрополит Вениамин (Федченков) особо обратил на это внимание: «Настоящее столкновение Советского Союза с Германией произошло в необычайный знаменательный день. Есть единственный день в году, когда Русская Православная Церковь празднует память Всех Святых Земли Русской от начала христианства до наших дней... мы верим, что это есть знак милости русских святых к общей нашей Родине и дает нам великую надежду, что начатая борьба кончится благим для нас концом» [1].

   В первый же день войны — 22 июня — за одиннадцать дней до известной сталинской речи, местоблюститель Патриаршего престола Блаженнейший Сергий, митрополит Московский, написал и собственноручно напечатал на машинке свое знаменитое послание «Пастырям и пасомым Христовой Православной Церкви». В нем четко отражена позиция Русской Православной Церкви, основанная на глубоком понимании патриотизма, чувстве ответственности перед Богом за судьбу земного Отечества.

   Пламенный призыв митрополита Сергия гласил: «Наши предки не падали духом и в худшем положении, потому что помнили не о личных опасностях и выгодах, а о священном своем долге перед Родиной и верой, и выходили победителями. Не посрамим же их славного имени и мы, православные, родные им по плоти и вере... Душу свою полагает не только тот, кто будет убит на поле сражения за свой народ и его благо, но и всякий, кто жертвует собой, своим здоровьем или выгодой ради Родины».

   Во имя общей победы на фронтах и в тылу русские люди трудились, проливали пот и кровь, а на Небесах, в Церкви Торжествующей, святые угодники Божии вели битву духовную, всячески помогая своим соотечественникам на земле.

   Интересен такой случай. Один из бойцов рассказывал о помощи святого праведного Алексия Мечёва, который к тому времени уже около двадцати лет, как преставился ко Господу. В начале Великой Отечественной войны этот боец попал с товарищами в плен к немцам. Заперли их в церкви, а затем стали выводить партиями на расстрел, повели с другими и его. Вспомнил он тогда об отце Алексии Мечёве, в отчаянии взмолился: «Батюшка, отец Алексий, спаси!» и перекрестился. Смотрит, немцы, которые их вели, о чем-то заговорили между собой, а потом отделили его от остальных и дальше не повели. Всех расстреляли, а он остался жив. С тех пор этот человек в любой беде, при всякой трудности призывал в молитве отца Алексия и получал помощь [2].

   А вот что рассказывает писательница Олеся Николаева о своем отце, который остался живым на войне благодаря чудесной помощи преподобного Серафима Саровского. Во время страшного боя с фашистскими танками погибла вся батарея, которой командовал лейтенант Александр Николаев. Был убит и сам командир, но чудесным образом возвращен к жизни молитвами преподобного Серафима. Как он впоследствии рассказывал, он увидел себя в каком-то фургоне, мчащемся с огромной скоростью по тоннелю. Вдруг навстречу вышел старичок, который перегородил собой путь, остановил фургон и сказал: «Стоп! Ты куда? Тебе еще рано. Возвращайся». И Александр очнулся на операционном столе. Позже Александр понял, что точь-в-точь такого старичка он видел дома на иконе. Это был не кто иной, как святой Серафим, небесный покровитель их семьи.

   Удивительна помощь, которую явил святитель Василий Рязанский (святой XIII века) своим землякам в годы войны. Это произошло в декабре 1941 года. К тому времени немцы вплотную подошли к Рязани. В городе была объявлена эвакуация. Узнав об этом, верующие собрались в храме на молитву. Во время богослужения в храм вбежала очень взволнованная женщина. «Православные! — закричала она. — Не бойтесь! Я сейчас видела святителя нашего Василия. Он сказал, что Рязань врагу сдана не будет. Я его видела. Он прямо передо мной встал и сказал: “Не бойтесь!”». И не только эта женщина видела святого Василия. Многие рязанцы в те дни замечали, что по валу кремля ходит странный старик и благословляет город. Тогда в Рязанском кремле находились склады оружия и боеприпасов. Кремль был окружен военными и закрыт для посторонних. Когда на валу стал появляться этот старец, часовые пытались его поймать, но он непостижимым образом пропадал. В Христорождественском соборе находятся мощи святителя Василия. Туда и уходил этот таинственный старец, а потом вновь появлялся и молился за город. И действительно, Рязань чудом была спасена.

   Не только святые, уже переселившиеся из этой земной, временной жизни, являли чудодейственную помощь российскому воинству своим духовным оружием — молитвой. Молились о даровании победы русскому народу и подвижники, жившие в те годы страшных испытаний. Известно, что с первых месяцев Великой Отечественной войны усилил свой молитвенный подвиг семидесятишестилетний преподобный Серафим Вырицкий. Он, подобно святому Серафиму Саровскому, своему Небесному покровителю, в течение долгих дней и ночей молился у себя в огороде на камушке о спасении России от захватчиков. Пламенные молитвы преподобного Серафима Вырицкого о даровании русскому народу победы над врагом были одним из важнейших голосов в общей соборной молитве Русской Православной Церкви. Он сам говорил: «Один молитвенник за страну может спасти все города и веси...».

   Молитвенный подвиг преподобного стал великим духовным вкладом в дело освобождения Северной столицы от страшных тисков блокады. В город на Неве враг не вошел, а ведь был совсем близко, сковав его блокадным кольцом. Когда Вырица была оккупирована фашистами, молитвами старца на нее не упала ни одна бомба, хотя в окрестных селах были и разрушения, и погибшие от бомбежек.

   Всем, приходившим к нему, старец говорил, что война кончится победой русского оружия и предсказывал, что вскоре воспрянет и вера народная — откроются храмы и монастыри. В годы проживания в Вырице преподобный Серафим проявил сполна все старческие дарования, те, которыми подлинный старец отличается от обычного священнослужителя — это дары прозорливости, исцелений и различения духов. Приходящим к нему людям он мог, не колеблясь сказать, жив или убит их родственник, ушедший на фронт, ответить на многие другие вопросы. Старец за всех молился и всем старался помочь. Молитвенное предстательство преподобного помогло в годы войны великому множеству людей. По рассказам переживших блокаду духовных чад отца Серафима, они буквально ощущали его молитвенную помощь в осажденном городе и необыкновенно укреплялись, особенно, когда находились, казалось бы, в безвыходном положении [3].

   А вот что писал великий старец схиархимандрит Софроний (Сахаров), живший в то непростое время: «Для меня период войны совпал со временем моего пребывания в пустыне Афона. Жилищем моим были пещеры — в почти отвесных скалах, в которые ударяли в бурные дни и ночи морские волны, и их удары я чувствовал, лежа на моем немягком ложе. В те жуткие для всей Европы годы море отдыхало от пароходов, кораблей и каиков, и я имел большее безмолвие, чем, возможно, в невоенные годы. О, это было время усиленной молитвы за мир во всем мире, особенно за Россию».

   Слышал он, что фашисты имели намерение покончить с Россией. Их офицеры не скрывали геноцидных планов: раздать завоеванные территории солдатам, которые воевали на «восточном» (для немцев) фронте, оставив от всего населения России около тридцати миллионов рабочих без права на образование, так как считали русских не людьми а рабочим скотом. В те страшные годы старец подолгу молился, особенно по ночам. Часами рыдал он в своих молитвах «о мире всего мира», больше же всего за Россию, за русский народ, которому грозила наибольшая опасность едва ли не полного уничтожения. В момент своей самой горячей молитвы за мир старец получил извещение о переломе в войне [4].

   Нужно сказать, что в те годы многие верующие за пределами России молились о спасении нашей страны. Например, братство знаменитого монастыря преподобного Иова Почаевского, который в годы Второй мировой войны находился на территории так называемой Пряшевской Руси — в северовосточной части Словакии и являлся в определенном смысле центром Русской Православной Церкви за границей. В обители было принято решение ежедневно совершать молебен Спасителю, Божией Матери и всем русским святым, а всем мантийным монахам ежедневно творить по двадцать пять поклонов с молитвой: «Господи Иисусе Христе, спаси Россию и воскреси Святую Православную Русь».

   Вообще можно было бы без преувеличения сказать, что на защиту России встал целый полк пламенных молитвенников и сильных ходатаев пред Всесильным Богом. Не обойдем молчанием имена таких замечательных подвижников, среди которых есть и уже прославленные: святитель Лука (Войно-Ясенецкий), святитель Афанасий (Сахаров), святитель Зиновий (Мажуга), преподобный Андроник (Лукаш), преподобный Серафим (Романцов), преподобный Симеон Псково-Печерский, блаженная Матрона Московская; а также не прославленные, но всеми чтимые служители Божии: киевский старец схиархимандрит Серафим (Соболев), протоиерей Николай Гурьянов, архимандрит Иоанн (Крестьянкин), архимандрит Адриан (Кирсанов) и многие-многие другие, имена которых нам неизвестны.

   По молитвам святых угодников Божиих и живших тогда подвижников веры и благочестия, «Господь преложил суд об Отечестве нашем на милость», как говорили о неожиданном и чудесном спасении Руси в эпоху Смуты XVII века. И как тогда, так и в годы Великой Отечественной войны, выстояла Богом хранимая страна наша!

   В качестве некоего наглядного, неоспоримого доказательства помощи святых в Великую Отечественную войну можно просто сопоставить некоторые даты Церковного календаря с Российским военно-историческим календарем. Здесь можно видеть такое удивительное явление: многие переломные моменты войны происходили в дни памяти тех или иных святых, в праздники в честь той или иной иконы Божией Матери.

   Например, немецкие войска были остановлены под Москвой 18 октября — в день памяти Московских святителей. Контрнаступление нашей армии в 1941 году началось 6 декабря — в день святого благоверного князя Александра Невского. Пасха в 1942 году пришлась на 5 апреля — день Ледового побоища, когда под предводительством святого князя Александра состоялась победоносная битва русских с немцами. 12 июля 1943 года, в день святых первоверховных апостолов Петра и Павла, произошло крупнейшее танковое сражение под Прохоровкой, окончательно похоронившее гитлеровскую операцию «Цитадель», и началось контрнаступление советских войск на Курской дуге.

   Блокада Ленинграда была снята 27 января 1944 года — в день памяти святой равноапостольной Нины. На этом совпадении хотелось бы остановиться подробнее. Есть свидетельство, что в самый напряженный период блокады Ленинграда, когда казалось, что дни города сочтены, митрополит Зиновий (Мажуга) — воспитанник знаменитой Глинской пустыни, ныне прославленный как святитель — горячо молился о страждущих людях и имел чудесное видение, о котором потом многим рассказывал: «В это же время мне под утро в тонком сне привиделось, — говорил владыка, —  как святая Нина предстоит перед Престолом Божиим на коленях и молит Господа пожалеть и помочь страдающим людям осажденного города одолеть врага и супостата. И при этом из ее глаз по щекам катились крупные, величиной с виноградину, как бы хрустальные, слезы. Я это растолковал, что Божия Матерь дала послушание святой Нине быть споручницей этому осажденному городу». Митрополит Зиновий говорил также следующее: «Издревле на Руси считалось, что в день какого святого одержана победа над врагом, значит, этот святой и способствовал ей. И посему жители Петербурга, в знак Божией милости к ним и в знак признательности святой Нине за ее предстательство пред Господом, в каждом храме должны иметь образы святой Нины с соответствующей надписью в память полного снятия блокады, чтобы потомки помнили и знали о наших скорбях и радостях» [5].

   Конечно, особенно знаменательным является то, что 6 мая 1945 года Пасха совпала с днем великомученика Георгия Победоносца (Небесного покровителя маршала Георгия Жукова), что День Победы, 9 мая, пришелся на Светлую седмицу, а Парад Победы на Красной площади в Москве совпал с днем Пресвятой Троицы — 24 июня.

   Примечательно, что в то атеистическое время, как бы из-под спуда забвения и отвержения, воссияла память о наших доблестных святых предках, танковые колонны и боевые самолеты получили имена русских святых князей — Дмитрия Донского и Александра Невского, а ордена святых Александра Невского и Федора Ушакова заблистали на груди наших генералов и адмиралов.

   Испокон века русские воины от солдата до фельдмаршала знали: если Господь даровал в сражении победу, то успех сей — проявление милости Божией, заступничество Пресвятой Богородицы и святых угодников Божиих. Протоиерей Георгий Мансветов в своем «Сборнике кратких христианских поучений к воинам» отмечал: «Войны только начинают люди, а оканчивает их Сам Бог, Который, как правило, помогает правому. Поэтому победу нельзя приписывать только своему мужеству, а неудачу на поле брани — ошибке военачальников. Победа и поражение — в деснице Господней».

   В самых тяжелейших испытаниях наши благочестивые предки по молитвам святых уверялись, «яко с нами Бог!».
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   Схимонахиня Николая (Засыпкина):
 служение в годы Великой Отечественной войны

    

   

   Монахиня Евстафия (Морозова), 
насельница Александро-Невского Ново-Тихвинского 
женского монастыря г. Екатеринбурга

    

   В своем докладе мне хотелось бы рассказать о духовном подвиге во время Великой Отечественной войны уральской схимонахини Николаи (Засыпкиной). Ее служение для всех нас может быть примером христианского мужества и глубокой веры в Промысл Божий. Всем христианам жизненно необходима такая вера, ведь, как говорит преподобный Амвросий Оптинский: «Кто отдает себя Промыслу Божию, о том бывает особенное попечение Божие» [1]. И мы увидим это на примере матушки Николаи (в миру — Галины Андреевны Засыпкиной).

   У нее была удивительная судьба! Почти всю жизнь ей было суждено подвизаться в монашестве не в тиши монастырских стен, а в миру, да еще в тяжелейшее время гонений на Церковь! Когда она была еще младенцем, прозорливая Уральская подвижница схимонахиня Евфросиния (Мезенова) предсказала, что у Галины будет очень тяжелая судьба.

   Как-то мама привела ее к Евфросинии и говорит: «Галя, кланяйся в ножки». Галя кланяется, а схимница говорит матери: «Не мучай ее — у нее крест тяжелый» [2]. И надела на нее крестик. И действительно, в жизни Галины было много скорбей.

   Лишь около четырех лет довелось ей в юности духовно окормляться у последней настоятельницы Екатеринбургского Ново-Тихвинского монастыря игумении Магдалины (Досмановой), но, по словам святых отцов, «как полотно сохраняет признак той краски, в которую оно было окрашено в первый раз... так и монах сохраняет в себе на всю жизнь отпечаток того направления, которое он получил первоначально» [3]. Что бы ни случалось впоследствии в ее жизни, через какие бы испытания Господь ее ни проводил, она всегда сохраняла внутреннюю цельность, целеустремленность, на деле исполняла заветы своей наставницы. В любых обстоятельствах она хранила веру и молитву и открыто, мужественно свидетельствовала о Христе.

   И сегодня мне хотелось бы немного рассказать, наверное, о самом трудном периоде ее жизни — об участии в Великой Отечественной войне.

   Как уже было сказано, свое духовное воспитание она получила в общине игумении Магдалины. Галина пришла к матушке в возрасте 18 лет в 1930 году, уже после закрытия Ново-Тихвинского монастыря (но примечательно, что именно его она всегда считала своим: «Вот в нашем-то монастыре...» — нередко говорила будущая схимница). Через два года она была облачена матушкой в рясофор, но продолжала, как и многие другие сестры общины, трудиться в миру. По благословению игумении Магдалины Галина пошла учиться на курсы медсестер. Ее родственницы пытались отговорить ее. Одна из них, Фекла, прислала ей из деревни письмо, в котором упрекнула: «Ты хочешь прожить девушкой и уже одета (в рясофор. — М. Е.), а пошла на сестру. Тебя же в армию заберут. Какая ты... девушка?» [4]. После получения этого письма Галина не пошла на занятия. И тут проявилась прозорливость матушки Магдалины: она благословила Галину продолжать учебу, сказала, что она пойдет на войну и вернется оттуда живой. Вот как рассказывала об этом сама матушка Николая:

   — Я один раз не иду.

   Она говорит:

   — Галя, а ты чего сегодня на ученье не идешь?

   Я говорю:

   — Матушка, я не буду учиться.

   А мне написала Феклушка (я ей не говорила еще, кто).

   Она говорит:

   — Это чего, Феколка написала?

   Я говорю:

   — Да. Она говорит, что меня в армию заберут.

   — Кому-то и там надо быть. Побудешь в армии, и придешь домой, и всё будет благополучно. И там кому-то надо работать [5].

   Таким образом, можно сказать, что именно игумения Магдалина еще в самом начале 1930-х годов дала свое благословение Галине — помогать раненым в будущей войне. Духом, по дару прозорливости, матушка предузнала это страшное испытание и благословила свою самую младшую духовную дочь с честью его перенести. И юная Галина в этом случае, как и в других, проявила особое послушание старице. «Ну, что делать? — рассказывала в своей добродушной манере сама матушка Николая. — Ведь не скажешь матушке — я не пойду? Значит благословили. Пошла учиться... Диплом сестры получила. Хотела я всё в Пермь поехать еще поучиться, но матушка Магдалина говорила: “Вот похоронишь меня, потом еще наездишься”» [6].

   Всё, что предсказала матушка, исполнилось в точности. Рясофорная послушница Галина приняла участие в войне, выжила и до конца своих дней сохранила монашеское устроение и чистоту.

   После смерти игумении Магдалины (1934. — Ред.) Галина переехала в Пермь, где работала в детской инфекционной больнице, часто ездила в командировки в другие города. Весной 1941 года ее, как и всех медработников, поставили на военный учет: в случае начала войны надо было прибыть в военкомат без повестки. В июне рясофорная послушница находилась в командировке в Уинском районе. В воскресенье 22 июня — в праздник Всех русских святых — она услышала на улице по радио сообщение о нападении Германии на СССР, и уже в понедельник выехала обратно в Молотов (так был переименован город Пермь к тому времени). Наскоро попрощавшись с жившей вместе с ней монахиней (по благословению матушки Магдалины Галина всегда жила только «со своими», с монашествующими), она явилась в местный военкомат. Оттуда ее сразу же отправили на Дальний Восток, в город Улан-Удэ. Там она полгода трудилась в военном госпитале, а в декабре 1941 года была назначена на военно-санитарный поезд № 124 [7].

   Еще в самом начале войны было дано указание о формировании 288 военно-санитарных поездов, на которых должны были вывозить с фронта раненых и больных, оказывая им в пути медицинскую помощь. А всего за годы войны в перевозках раненых было задействовано 11 863 поезда: на них было вывезено около 5 миллионов человек [8].

   Военно-санитарный поезд № 124 всю войну курсировал между фронтом и тылом. По сути, это был настоящий госпиталь на колесах. Состав его включал вагоны-лазареты, операционные, штабной вагон, вагон-мастерскую, вагон-электростанцию, кухню. Примечательно, что три вагона от состава именно 124-го поезда до недавнего времени находились в Москве, в музее Московской железной дороги. Существует даже небольшой макет этого поезда: внутри вагонов воссоздано всё, вплоть до мелочей.

   Вагон-лазарет был рассчитан в среднем на 30 раненых. Каждое место представляло собой деревянный лежак, который можно было снять с креплений и как носилки вынести из вагона для того, чтобы погрузить раненого. В малой операционной совершались перевязки и несложные хирургические действия (могли извлечь пулю из руки или ноги), а в большой операционной спасали тяжелораненых. За годы войны в операционных поезда № 124 было сделано около 37 тысяч операций, из них 6252 — в боевых условиях [9].

   В свой первый рейс рясофорная послушница Галина Засыпкина выехала на этом поезде в конце декабря 1941 года как младшая медицинская сестра. Согласно «Руководству по организации и работе военно-санитарных поездов», в ее обязанности входил непосредственный уход за ранеными. Каждая младшая медсестра отвечала за два вагона-лазарета, т. е. на ее попечении находилось около 60 человек! В помощь ей на каждый вагон давалось по два санитара [10].

   Спасая бойцов, железнодорожники и медики сами каждый день рисковали жизнью. Фашисты постоянно с неба охотились за такими эшелонами: им давали по два-три дополнительных дня к отпуску и различные награды, если разбомбят хоть один военно-санитарный поезд.

   Впоследствии матушка Николая очень мало рассказывала об этом периоде своей жизни. Однажды келейница спросила ее о войне — она вздрогнула и просила никогда не спрашивать ее об этом. Столь страшные и тяжелые были эти воспоминания! Поэтому приведем рассказ другой бывшей медсестры военно-санитарного поезда: «Иногда дежурства длились сутками, спали по два-три часа. Я перевязывала, делала уколы, поправляла одеяло, поила водой, кормила с ложечки. И постоянно говорила: “Война скоро кончится, мы победим! Вы вернётесь домой, вас ждут. Вы поправитесь!” Солдаты улыбались в ответ и благодарили: “Ты — наш ангел-спаситель”» [11]. Иногда приходилось самой отыскивать и выносить раненых из-под обстрела. «Снаряды рвались справа и слева, вагоны подпрыгивали на рельсах. Кругом огонь, жуткий грохот, как будто земля треснула и раскололась. А я вновь и вновь возвращалась туда, где мне ежеминутно грозит гибель» [12]. Военврачи и медсестры совершали подчас чудеса профессионализма и стойкости. «Начальник санитарного поезда военврач-хирург, — вспоминала та же медсестра, — к тому времени вторые сутки не отходил от операционного стола. Справа и слева от него стояли бойцы, которые шли на поправку, они в буквальном смысле поддерживали хирурга, так как от переутомления он мог уснуть в любую минуту. Бойцы громко говорили и периодически толкали врача в плечо: он просил их об этом» [13]. Иногда погрузки раненых совершались под обстрелом и бомбежками, иногда вражеские самолеты атаковали поезд уже в пути. Кровь, боль, стоны, искалеченные тела, многочисленные смерти раненых уже в поезде медикам приходилось видеть и слышать почти постоянно. Все это, несомненно, пришлось пережить и юной послушнице Галине. Будучи очень энергичной, самоотверженной, она старалась трудиться «как перед Богом» — с усердием и любовью.

   23 февраля 1942 года начальником поезда ей была вынесена официальная благодарность «за добросовестное отношение к выполнению своих обязанностей по обслуживанию раненых-больных» [14].

   Впоследствии матушка Николая говорила, что на фронте Господь особо укреплял ее, давал молитву. Святитель Игнатий (Брянчанинов) пишет: «Когда окружат скорби, нужно учащать молитвы, чтобы привлечь к себе особенную благодать Божию. Только при помощи особенной благодати можем попирать все временные бедствия» [15]. И рясофорная послушница старалась все время молиться, внутренне бодрствовать, чтобы хранить свою чистоту непорочной и веру незапятнанной. Так заповедала ей и игумения Магдалина: что бы ни было, от креста не отрекаться и ничего не бояться.

   Так, еще в начале войны, когда она находилась в Улан-Удэ, женщины, моясь в бане, увидели у нее приколотый на булавке крестик. Сразу же передали об этом комиссару. Тот вызвал ее, стал требовать, чтобы сняла. «Снимете с меня крест только с моей головой», — мужественно ответила Галина. «Сперва крест был пристегнут, — рассказывала она впоследствии, — а потом одела на цепочку. Раз узнали — знайте» [16].

   «Меня даже допрашивали, водили перевоспитывать, — рассказывала матушка Николая. — Я веру не скрывала. Когда привели нас в одно воскресенье в Улан-Удэ... музей-то был в храме. Все ходили смотрели, я смотрела, дошли до алтаря. Все пошли в алтарь, а я знаю, что меня привели перевоспитывать, я стою у амвона. Мне говорят:

   — Галя, так ты иди в алтарь.

   Я говорю:

   — Я?! А я какое имею право идти в алтарь?! Я в алтарь не пойду!

   — Ты же должна подчиниться!

   Я говорю:

   — Я военному всему подчиняюсь, а сегодня у нас такой день, что я свободна и в алтарь я не пойду.

   Вышел политрук, поговорил, поговорил:

   — Надо идти.

   — Я не пойду.

   — Там есть мощи — посмотришь.

   — С удовольствием посмотрела бы, но не могу.

   — Ну как Вы думаете, он уже осквернен, по-Вашему? Мы идем Царскими вратами.

   Я говорю:

   — Ну, кем осквернен? Ну, мной-то не осквернится, а до других мне дела нет”.

   И отступились!» [17].

   И Господь не оставлял Свою послушницу. Примечательно, что среди небольшого коллектива медперсонала поезда оказалось несколько глубоко верующих людей. Так, начальник поезда главврач Р.Т. Ведута был до войны регентом в одном из храмов Ярославля, военврач Алексей Александрович Трошков — из монашествующих. «Нам, медикам, давали особый паек, — рассказывала матушка Николая. — В первый день Великого поста Трошков получил колбасу, а есть не стал — принес нам. На второй день масло было. “Я не буду есть”, — говорит он. <...>А потом я... спросила повара, что ест начальник. Она говорит: “Почти ничего. Чай попьет, хлеб поест и всё”. Я поняла, что он постился» [18].

   В другой раз медсестры занимались стиркой. Алексей Александрович им вдруг говорит: «Что же вы стираетесь? Сегодня же праздник». — «Какой?» — «Алексея — человека Божия». Вероятно, это был день его небесного покровителя. Галина очень хорошо знала житие святого Алексия, но специально попросила врача рассказать. «С этого разговора мы познакомились» [19], — говорила она впоследствии.

   Вспоминала она еще и такой, вроде бы, совсем незначительный, но примечательный эпизод. Первый день Пасхи. Санитар поезда, примостившись в уголке, с закрытыми глазами напевает без слов, даже не раскрывая рта, пасхальный тропарь на мотив 4-го гласа: «Христос воскресе из мертвых...» Галина неожиданно для него громко и четко продолжает: «Смертию смерть поправ!» Мужчина вздрагивает и растерянно смотрит ей в глаза. «Пасха сегодня! — отвечает та на молчаливый вопрос. — Христос Воскресе!» Вот такой трогательный случай на дорогах войны! Говорят, что христианин не бывает один — он всегда с Господом. Но как радуется сердце, узрев родственную душу!

   Близкой подругой Галины стала на фронте Анна Георгиевна Тагильцева. Они были ровесницами, обе — с Урала. По характерам они были очень различны: Галина — бойкая, энергичная, быстрая, а Анна — тихая, кроткая и медлительная. Галя уже всех своих раненых перебинтует, а Аня еще только начинает. Делала она все исключительно добросовестно и тщательно, но очень медленно. Поэтому Галина ей всегда помогала. Но главное, — их объединяла искренняя вера и молитва. На войне они молились с особенным усердием, от всего сердца. И Господь явно помогал им, даже творил чудеса. Матушка Николая рассказывала впоследствии про Анну такой случай. Приехали они в Читу, и Ане дали ночью задание отнести важный пакет в штаб. Чужой город, темнота — куда одной идти? Она молится, просит помощи Божией — и вдруг видит маленькую звездочку. Идет за ней — и та останавливается прямо у дверей штаба! То есть Сам Господь указал ей путь. «Вот у кого у кого, а у нее — молитва» [20], — говорила матушка Николая про подругу.

   Дружба, начавшаяся в военно-санитарном поезде, соединила девушек на всю жизнь. Впоследствии Анна, как и Галина, приняла постриг в схиму — с именем Асенефа. Жила она хотя и в миру, но подвижнически: мало ела, была немногословна, часто ходила в храм. Она перенесла много скорбей и болезней (за четыре года до смерти ослепла, терпела страшные головные боли), но при этом всегда была радостной. Эту внутреннюю радость давала ей молитва: за ее смирение, кротость и терпение Господь даровал ей непрестанную сердечную молитву. Незадолго до смерти ее спросили, как ей это удалось, а она так просто отвечает: «Я и сама не знаю, как. Я сплю, а сердце читает молитву». «У нее были необыкновенные глаза — в них была такая любовь» [21], — вспоминали близкие.

   Но это все будет позже, а пока... продолжалась война. Из документов известно, что в конце марта — начале апреля 1942 года Галина Засыпкина находилась на излечении в Свердловске в эвакогоспитале на ул. Степана Разина, 25. А в августе того же года она была тяжело контужена и лечилась в госпиталях в течение пяти месяцев. Состояние ее было столь тяжелым, что 9 декабря 1942 года она была уволена в запас по болезни [22].

   Однако уже 20 марта следующего года ее снова призвали и отправили на фронт. Теперь уже в качестве фельдшера. В ее обязанности входили теперь контроль за санитарным состоянием вагонов, в том числе пищеблока, осуществление дезинфекции, контроль за качеством и приготовлением пищи.

   Несколько месяцев находилась в этот раз Галина Засыпкина в военно-санитарном поезде. Последние стоянки эшелона весной-летом 1943 года были, по ее словам, у Старой Руссы, Бологого, Осташкова — в Новгородской и Тверской областях. Это была зона действия наших войск Северо-Западного фронта. В феврале-марте 1943 года на этих территориях происходили кровопролитные бои: нашими войсками осуществлялась наступательная операция под кодовым названием «Полярная звезда», под общим руководством маршала Г.К. Жукова. Однако позиции немцев были сильно укреплены. Бои оказались для нашей армии очень тяжелыми, потери были огромны.

   К этому периоду относится рассказ матушки Николаи, наверное, о самом страшном моменте ее пребывания на войне — фашистском плене. Как именно она попала в плен, мы не знаем, но сохранилось воспоминание, связанное с перенесенными ею пытками и побегом от немцев.

   Когда ее и еще трех девушек-медсестер привели в комендатуру, начался допрос, сопровождавшийся пытками: Галине и другим пленным содрали с обеих рук ногти. Подробности этого матушка Николая никогда не рассказывала, но как-то обмолвилась, что и там ей пришлось отстаивать свою веру.

   — Комсомольский значок сняла? — спросили у Галины.

   — У меня его отродясь не было.

   — Снимай крестик! — потребовал фашист.

   — Не сниму! — решительно отказалась Галина. — Не вы мне его надевали, не вам снимать! [23].

   Потом их бросили в глубокую яму. Галина почувствовала, что, возможно, именно эти минуты дает им Господь для спасения: немцы куда-то отлучились, не выставив у ямы часового. Она попросила подругу нагнуться, встала ей на плечи и выкарабкалась из ямы. Затем, на вытянутых руках вытащила подругу. Они побежали к лесу. За спиной началась стрельба. Девушки упали на землю и поползли. Потом Галина долгое время вынуждена была скрываться в болотах, где застудила центральный тройничный нерв и всю жизнь впоследствии испытывала мучительные боли.

   Видимо, именно вследствие этого в конце мая 1943 года она вновь оказалась в госпитале [24], а 4 августа была окончательно признана «негодной к несению воинской обязанности» [25] ввиду серьезной болезни и снята с воинского учета. Так закончился «военный» период ее жизни. Через несколько лет она поступила в Красногорский Покровский монастырь в Украине, где приняла монашеский постриг. Как и предсказывала игумения Магдалина еще на Урале, она получила в постриге имя в честь святителя Николая Чудотворца.

   Думается, что именно «огненное испытание» войной и тяжелой болезнью, попущенное матушке Николае Господом, стало для нее настоящей школой: самоотвержения, преданности воле Божией и молитвы. Болезнь ее была мучительной и неизлечимой, но матушка Николая, по словам ее келейницы, возложила всё на Господа и старалась нести свой крест с терпением. В одном из своих последних писем она писала: «Каждый день смерть над головой... Но за всё слава Господу. Это Его милость ко мне грешной. Будем с благодарностью нести свой крест. Может, за терпение и помилует Господь. Да будет Его Святая воля» [26]. А о том, что в молитвенном делании Господь всегда поддерживал и укреплял ее, свидетельствует одно из ее предсмертных наставлений: «Иисусову молитву не оставляйте. Всегда имейте ее в устах. Когда будет холодно — она вас согреет. Когда будет голодно — она вас напитает» [27].

   Матушка Николая не только не ожесточилась в годы войны, но, наоборот, имела очень милостивое любвеобильное сердце, всегда всем старалась помогать. Одна жительница Сергиева Посада рассказала нам, как матушка буквально спасла ее мать от отчаяния в самый трудный для той период. Ее мама, Клавдия Некрасова, некоторое время в юности была послушницей Красногорского Покровского монастыря, — одновременно с матушкой Николаей. Однако она вышла из обители, вступила в брак, родила дочь. За этим последовал развод, жизнь, полная скорбей и лишений, а ее дочь, названная Галиной (в честь матушки Николаи), оказалась крайне болезненной. Все от молодой матери отвернулись, и когда она была уже на грани полного отчаяния, вдруг к ним приехала матушка Николая. «Матушка окутала маму такой любовью, — рассказывала Галина Петровна, — такой лаской и заботой, что мама моя всегда вспоминала ту встречу с дрожью в голосе. Она говорила: “Матушка Николая спасла меня тогда от смертного греха. Она своим дыханием согревала мои холодеющие руки. Плакала вместе со мной. Гладила ласковой рукой меня по голове. Утешала, успокаивала меня. Ни слова упрёка, ни слова осуждения”. <...> С этой встречи мама моя ожила» [28]. Впоследствии она духовно окормлялась у схиархимандрита Иоанна (Маслова), а в 2004 году приняла монашеский постриг с именем Антония.


    

   

   Настоятельница Ново-Тихвинского монастыря игумения Магдалина (Досманова). 1910-е гг.

    

   

   Галина Засыпкина (сидит крайняя слева) с девушками из общинки игумении Магдалины.

   Начало1930-хгг.

      

   

   Военные подруги: Г.А. Засыпкина (крайняя слева), А.Г. Тагильцева (в центре).

   2 декабря 1941 г.

      

   

   Официальная благодарность «за добросовестное отношение к выполнению своих обязанностей по обслуживанию раненых-больных», вынесенная Г.А. Засыпкиной начальником военно-санитарного поезда. 23 февраля 1942 года

      

   

   Медперсонал военно-санитарного поезда №124.

   Сидят: 2-й справа военврач А.А. Трошков, в центре — главврач Р.Т. Ведута. Стоят: крайняя справа Г.А. Засыпкина, крайняя слева — А.Г. Тагильцева. 1941–1942 гг.

    

   

   Схимонахиня Николая в последние годы жизни. 1995–1996 гг.

    

   

   Фрагмент письма: «... но за все Слава Господу. Это его милость ко мне грешной. будем с благодарностью нести сей крест. Может за терпение и помилует Господь да буди Его Св. воля...»

    

    

   А.Г. Тагильцева (крайняя слева), м. Николая (перед ней)

    

   И подобных случаев в жизни матушки Николаи было множество. Пережитые с молитвой и верой испытания особенно умягчили ее сердце. Отличали ее всегда и любовь к чтению творений святых отцов, а также стремление к общению с современными ей подвижниками. Она была знакома со святителем Зиновием (Мажугой), преподобными Серафимом (Романцовым), Андроником (Лукашом), Кукшей Одесским, преподобноисповедником Игнатием (Кевролетиным), архимандритом Иоанном (Крестьянкиным). В течение многих лет духовником ее был схиархимандрит Амвросий (Иванов) — из числа последних перед закрытием насельников Оптиной пустыни. Именно он в 1971 году постриг ее в великую схиму. Постепенно и она сама стала настоящей старицей. До наших дней сохранилось несколько писем матушки Николаи ближним. «За вас радуюсь, что вас Господь посещает скорбями и ведет тернистым путем, болезнями, — писала она как-то. — Это Его великая милость... вы знаете, что многими скорбями входят в Царствие Небесное. Туда идут путем тернистым и узким. Вот и радуйтесь, и благодарите Господа, что он Вас не забыл, а без Его воли никто ничего не сделает. Предайтесь крепко Его воле, и Он вас спасет» [29]. «Предадимся Его Святой воле и покрову Царицы Небесной, — призывала она в другой раз. — Она о нас умоляет денно и нощно Господа. Вот в чем заключается наша жизнь, наша радость и надежда» [30].

   И в заключение хотелось бы отметить, что для нас, современных монашествующих, вся жизнь матушки Николаи, несомненно, является примером глубокой веры и подлинного христианского мужества, соединенного со смирением и преданностью в волю Божию, которые она сполна проявила и во время Великой Отечественной войны, и в тяжелое советское время, свято храня монашеские обеты и верность Господу.
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   Отечество Небесное и земное:    
 осмысление патриотизма в монашестве

    

   

   Епископ Сергиево-Посадский и Дмитровский Кирилл,    
 наместник Свято-Троицкой Сергиевой лавры

    

   Ваши Высокопреосвященства, Преосвященства, всечестные отцы и матери! Братия и сестры!

   Для всех нас Отечество Небесное — это главная и подлинная Родина всего человечества, и монашествующие как отражающие дух глубоко христианский, дух первого христианства должны включать в себя «вселенскость» нашей веры, отражать то евангельское благовестие, в котором говорится, что Господь пришел спасти все народы. Одновременно мы осознаем, что заповедь почитания отца и матери, а значит всех наших предков, означает особое уважение к земному Отечеству, память о служении и подвигах наших соотечественников, благоговейное хранение всего того лучшего, что было сохранено и передано нам нашими предками.

   Здесь вспоминаются слова святителя Филарета Московского: «Худой гражданин царства земного и для Небесного Царства не годен» [1]. Любовь к Небесному Отечеству должна занимать высшую ступень в нашем сознании, но любовь к земному Отечеству — это также естественное качество христианина и монаха в том числе. Святитель Григорий Богослов в свое время засвидетельствовал: «Почитать матерь — дело святое. Но у всякого своя матерь, а общая для всех матерь — родина» [2]. Об этом говорится и в Новом Завете, где особый акцент ставится на внимании к «своим»: Если же кто о своих и особенно о домашних не печется, тот отрекся от веры и хуже неверного (1 Тим. 5:8).

   Святитель Феофан Затворник выражал свои мысли по отношению к этим двум Отечествам следующим образом: «Служа Отечеству, мы сим самым служим Богу. Как же приходит некоторым на мысль, будто между сими служениями нет союза и будто посвятивший себя одному неизбежно оставит и забудет другое? Если здесь приносим мы благодарение Богу за прошедшие успехи в служении общественном и просим помощи на дальнейшее в нем преспеяние, если, т. е., сие служение отсюда как бы исходит и сюда же возвращается, то когда действительно, может быть, кого отвлекает оно от служения Богу и ослабляет в ком дух благочестия: не зависит ли это от вины нашей, а не от самого служения? Когда Господь говорит: воздадите кесарева кесареви, и Божия Богови (Мф. 22:21), то внушает, что совмещать сие обоюдное служение не только можно, но и должно. Свойство же самого дела показывает, что как тело есть орудие, посредством которого душа обнаруживает свои внутренние действия: так и общество и служение в нем есть лучшее поприще для раскрытия и обнаружения невидимого духа благочестия, и не для обнаружения только, но вместе для образования и укрепления» [3].

   Святитель Игнатий (Брянчанинов) отмечает: «Развивайте в русских воинах живущую в них мысль, что они, принося жизнь свою в жертву Отечеству, приносят ее в жертву Богу и сопричисляются к святому сонму мучеников Христовых» [4].

   Святитель Филарет Московский также особенно обращает наше внимание на преподобного Сергия Радонежского, потому что предыдущие слова и цитаты в большей степени обращены к мирянам. Здесь же в лице преподобного Сергия святитель Филарет говорит о монашеском подвиге: «Преподобне Отче Сергие! От юности возлюбив Отечество Небесное, Ты однако и земного Отечества не пренебрег, но возлюбил оное крепкою духовною любовью» [5].

   Образ преподобного аввы Сергия, Игумена земли Русской, для нас особенно важен, потому как, уйдя в глухой лес и сосредоточив всю свою жизнь в молитвенном предстоянии Богу, в духовно-аскетическом подвиге, преподобный игумен не забыл в молитвах своих соотечественников. И в тот период, когда он уже приобрел духовное зрелое состояние, святой не пренебрегал и не считал ненужным ходить в далекие пешие путешествия к князьям в разные города, убеждая их оставить личные амбиции и послужить общему делу Отечества. Это служение преподобный Сергий считал необходимым в духовной заботе о своем народе. И действительно, сам образ Святой Троицы, выбранный им как главный праздник обители, является указанием на духовное целеполагание, смысл жизни социума, Отечества, народа, православных христиан в единстве друг с другом.

   Мы помним, какое тяжелое время было тогда для Руси, и подвиг преподобного Сергия, по оценке профессора В.О. Ключевского, стал именно источником возрождения веры народа как в Бога, так и в те силы, которые дарованы Богом каждому христианину и народу в целом. При упоминании имени преподобного Сергия народ вспоминает свое нравственное возрождение и «затверживает правило, что политическая крепость прочна только тогда, когда держится на силе нравственной» [6]. Это возрождение и это правило — самые драгоценные вклады преподобного Сергия, положенные в живую душу народа.

   Сам преподобный Сергий, безусловно, своим образом показывает, что к настоящему монаху могут быть отнесены те слова, которые обычно относят к воинам, слова Христа Спасителя: Болши сея любве никтоже имать, да кто душу свою положит за други своя. (Ин. 15:13). Относясь не только к подвигу на поле битвы, но и к духовному великому служению преподобного Сергия, эти слова указывают нам на ту любовь, которую Господь заповедовал ко всем своим собратьям.

   Служение преподобного отца нашего Сергия в тяжелое время для нашего Отечества имеет параллели и в других народах. Например, святой равноапостольный Косма Этолийский, афонский монах XVIII века, в трудное время, когда Османская империя захватила Грецию и уже долго властвовала над ней, обращался к своим духовным чадам. Он имел особое откровение выйти с Афона и поддерживать дух благочестия среди простых селян и горожан. Он говорил: «Чада мои любимые во Христе, сохраняйте мужественно и бесстрашно нашу священную веру и язык наших предков, так как оба этих понятия — суть нашей любимой Родины и без них нация наша погибнет. Братья, не отчаивайтесь. Божественное Провидение хочет однажды ниспослать нашим душам небесное спасение, чтобы воодушевить нас на освобождение от того жалкого состояния, в котором мы сейчас пребываем» [7].

   Святитель Нектарий Эгинский, великий чудотворец XIX и начала XX века, говорил, обращаясь к воспитанникам семинарии, что они должны быть истинными служителями Церкви, а также испытанными борцами за Отечество. Святитель отмечал жестокую битву, в которой предстоит сражаться с многочисленными и влиятельными врагами Отечества. Он говорил: «Эллинский мир наводнен проникающими повсюду инославными миссионерами, а материалистический дух века сего стремится искоренить всякое понятие о правде и истине, добре и благочестии» [8].

   «Немало, — говорит святитель Нектарий, — явилось и чужестранных претендентов на земли, издревле нами унаследованные, на земли, где испокон веков жил и трудился на благо всей человеческой цивилизации народ эллинов. Ныне враги эти уже не столь опрометчивы, как прежде, но куда более расчетливы в злоумышлениях и действиях своих. Враги многочисленны, но бесценное достояние наше, вера и Отечество, — все, что есть у человека самого дорогого, — обязывает нас мужественно и самоотверженно встать на защиту его от покушений и передать потомкам, могущим сохранить унаследованное» [9].

   В этих словах святителя Нектария мы видим очень много параллелей с тем, что мы испытали в жизни нашего Отечества, особенно начиная с конца XX столетия и в XXI веке. К сожалению, немалое число наших соотечественников оказалось предателями отеческих преданий; к ним можно отнести слова святителя Тихона Задонского: «Тяжко грешат люди, которые присяги государю и обществу не хранят. Таковые неверные общества сыны зловреднее внешних врагов и называются безчестным именем: изменники» [10].

   И хотя государя сейчас нет, но общество, его польза, а также благо народа, многими были преданы, попраны, вменены ни во что.

   Конечно же, все беды нашего Отечества в так называемое «перестроечное» время коренятся в проблемах, которые привели и к гибели империи, и к воцарению коммунистической власти. В начале XX века, в годы русской смуты, священномученик протоиерей Иоанн Восторгов взывал к соотечественникам нашим, указывая на особое значение нашего Отечества: «Для того ли Промысл Божий вызвал к бытию Россию, поставив ее на рубеже двух миров и положив пред ней великое мировое призвание, чтоб она, перестав быть сама собой, исчезла с лица земли и изменила богоданному призванию? Для того ли Господь приобщил ее к Церкви Своей и духовное небо ее украсил сонмом равноангельных подвижников, чтобы всё это погибло пред разливом безбожия и иноверия?» [11]. Нет, — размышляет будущий священномученик: «Жив Господь наш, и жива Церковь Его, и жива Русь святая! Миллионы сынов ее не преклонили и не преклонят колен своих пред Ваалом, их ни запугать, ни закупить, ни обмануть врагам России» [12].

   Святейший Патриарх Московской и всея Руси Кирилл неоднократно подчеркивал, что в нынешнее время особенно необходимо осознать задачу сбережения того, что мы называем «единый духовный и культурный мир восточных славян», — то, что называется Русским миром, — определяя его как особую цивилизацию, которую необходимо сберечь, «к которой принадлежат люди, которые сегодня себя называют разными именами, — и русские, и украинцы, и белорусы. К этому миру могут принадлежать люди, которые вообще не относятся к славянскому миру, но которые восприняли культурную и духовную составляющую этого мира как свою собственную» [13].

   На Западе и в нашей среде, среди адептов либеральной идеологии, резко критикуется само понятие Русского мира, и даже в лице патриарха Константинопольского мы слышим ужасные рассуждения о том, что Русская Церковь, как и Русская империя, подобны друг другу в желании завоевать, так сказать, максимум территорий. Эти идеологи сформировали такое фиктивное понятие, как «русская православная империалистическая идентичность».

   В то же время мы знаем то, как развивалась западная цивилизация, которая, обрастая колониями, действительно вела себя империалистически. Исторические факты расширения нашего Отечества говорят о вхождении новых народов в сферу русского цивилизованного бытия и просвещенного христианского миросозерцания без насилия над их культурным наследием.

   Хотя монашествующие и должны быть сосредоточены почти исключительно на молитве и подвигах аскезы, однако, по мысли старца Паисия Афонского, если в древности монах интересовался тем, что происходит в мире, то его надо было закрыть в келье и не давать ему выходить наружу. Однако в наше время, если он не совершенно безразличен к тому, что происходит в социуме, его надо, скорее, вытащить из кельи. Разумеется, речь идет не о том, чтобы дать ему активное социальное служение, а о том, что он должен осознать необходимость душой и сердцем сострадать тому, что происходит в окружающем его мире.

   Более того, даже самый простой монах периодически встречается с посетителями монастыря, в сознании которых много различных идей, и либеральных, к сожалению, больше, чем консервативных и патриотических. К сожалению, за либеральными идеями глобалистского Запада стоит идея развращения человеческой нравственности. Но люди этого не понимают и, прельщаясь «сладкими» разговорами о либеральном единстве всего мира, проглатывают ядовитые идеи, содержащие ложное понимание высшего призвания и предназначения человека.

   Я не буду слишком долго останавливаться на мыслях о Русском мире, по этому поводу у меня был доклад на одном из заседаний Всемирного Русского Народного Собора. Я только отмечу, что, действительно, вера в особое призвание нашего Отечества сохраняется в святоотеческом предании. Мы должны осознавать этот факт не как причину для гордости, а как основание для осознания особой ответственности каждого из нас, в том числе и монахов. Мы должны оказаться способными дать правильные ориентиры для наших соотечественников, будучи погруженными как в аскетическую традицию в Православной Церкви, так и в святоотеческое наследие.

   Преподобный Серафим Саровский в XIX веке говорил о том, что вера у нас Православная и Церковь, не имеющая никакого порока. Этих ради добродетелей Россия всегда будет славна и врагам страшна и непреоборима. Имущая веру и благочестие, щит и броню правды сих врата адова не одолеют. Более того, преподобный говорил, что Господь помилует Россию и приведет ее путем страданий к великой славе. Это пророчество крайне актуально в наше время смятений в умах наших соотечественников, многие из которых мечтают о том, чтобы оставить нашу Отчизну и уехать в другие страны. Граждане России и сыны Церкви Православной должны свято помнить эти слова великого русского святого, воспитывая молодое поколение в позитивном патриотическом духе.

   Я лично уверен, что желание ослабить Россию и в военном, и в социально-экономическом, и во всех других смыслах — это есть попытка сил антихриста противостоять этому пророчеству, которое высказано словами и многих других еще святых, ибо преподобный Серафим Вырицкий, святой XX века, в одном из стихотворений говорил пророчески:

    

   Утихнут грозные невзгоды,     
Своих врагов Россия победит,     
И имя Русского Великого народа     
Как гром по всей вселенной прогремит! [14].

    

   Аналогичную мысль высказывал святой Николай Сербский еще в 30-е годы XX века, пророчески предвидя, что Россия имеет особое значение в судьбе всего мира. Хотя об этом было действительно невозможно даже подумать в те годы, когда имя нашего Отечества воспринималось зачастую с сарказмом среди всех народов земли, ибо мы занимались самоуничтожением и попирали свои собственные святыни. Но, как говорил святитель Николай: «Наступает время, братья мои, и уже на пороге оно, когда грязью залитое и в муках постаревшее лицо русского народа воссияет как солнце и осветит всех тех, кто сидит во тьме и тени смертной. Тогда все народы на земле благодарно возгласят: “Наша Русь, наша мученица, красное солнышко!”» [15].

   Находясь в нашем Отечестве и видя множество наших внутренних проблем, мы искренне верим в это пророчество. Святитель Николай Сербский в письме к одному священнику в Европе, отвечая на вопрос, за что Бог наказывает православную Россию, разъяснял: «Сегодняшние крестные муки русского народа принесут миру непреходящую пользу. А сам русский народ выйдет из огня страданий более сильным, святым и славным, чем был прежде. Даже обычный кузнец бросает в огонь железо не для того, чтобы наказать его, но чтобы сделать его чище. Мы считаем и верим, что Творец попустил великому русскому народу огонь страданий не для того, чтобы наказать и истребить его, но чтобы этим страшным примером предостеречь и вразумить другие народы, а сам русский народ вовеки прославить пред землей и небом» [16].

   При этом слава народа нашего должна быть не в эгоистическом самолюбовании, но, по словам другого сербского святого, преподобного Иустина (Поповича): «Суть русского призвания заключается в открытии русского Христа миру, Христа неизвестного миру, но сохраненного в нашей православной Церкви. По моему мнению, в этом вся суть нашей мощной будущей цивилизации и воскресения из мертвых всей Европы» [17]. Здесь преподобный Иустин ссылается во многом на Федора Михайловича Достоевского, которого он очень почитал. Повторяя его мысли, святой Иустин говорил о том, что действительно надо, чтобы воссиял в ответ Западу наш Христос, Которого мы сохранили и Которого они не знали.

   В самом деле, для монашествующих, укрывшихся от суеты мира, это все может показаться лишним и ненужным. Однако в борьбе с сильным информационным воздействием на умы наших сограждан очень важно, чтобы каждый из наших братьев и сестер монашествующих мог грамотно использовать богатейшее наследие святых Православной Церкви. Эти святые прославлены от Бога явными чудесами при жизни и по смерти. Необходимо укрепиться самим, чтобы укрепить и наших соотечественников в понимании того служения, к которому призван наш народ и наша Церковь. Также это служение вдохновляет на новые и новые подвиги со смирением и кротостью, призывая помощь Божию на наших соотечественников и на нас самих. Только молитва и церковные таинства являются основой того подвига и призвания, о котором мы сегодня говорили. Это призвание выражено в мыслях святых угодников Божиих по отношению к нашему Отечеству и к нашей Русской Православной Церкви.

   И, пожалуй, последняя мысль, на которую я хочу обратить внимание в наследии наших сербских святых, — это указание преподобного Иустина (Поповича) на наследие Федора Михайловича Достоевского: «Всечеловеческую роль Достоевский приписывает русскому народу не потому, что он русский, но потому, что православный. Ибо, будучи православным, он свято и богобоязненно сохраняет Лик Христов, Который дарует ему богочеловеческую любовь и силу для духовного единения со всеми народами и для радостного евангельского служения всем людям. Для Достоевского главное и не народ, но Церковь, народ же важен настолько, насколько он в лоне Церкви и насколько живет Христом и ради Христа» [18].

   Достоевский всегда беспристрастно подчеркивал и отрицательные особенности русского народа и не преувеличивал его положительные стороны, говоря, что в русском человеке нужно уметь отличать красоту от наносной грязи. Трезво замечая худшие стороны поведения русского народа, Федор Михайлович тем не менее сохранял уверенность в том, что идеалы нашего народа «сильны и святы», и они-то «спасали его в века мучений» [19], помогая сохранить в нем человеческий образ и веру в призвание.

   Заканчивая свой доклад, благодарю и прошу обратить особое внимание на то, что монашествующий сегодня должен взять для себя этот пример, даже определенный духовный навык различать грех и человека, силу верить в пророчества, несмотря на то, что реальность во многом говорит о чем-то подчас обратном. И возгревать в себе готовность помочь всякому человеку, которого Господь пошлет нам в наши святые обители, правильно сориентироваться в том тяжелом информационном тумане, который нагнетается сейчас всеми противными силами. Это делается именно для того, чтобы люди запутались, потеряли все ориентиры святости, благородности, чести и призвания. Мы знаем и об этом имеем даже отдельные личные свидетельства, что в нашу эпоху особые финансовые средства тратятся для того, чтобы развращать человечество и ввергать людей в тяжелые греховные состояния.

   Мы, монашествующие, не должны забывать о том, что монах в идеале — это молитвенник за все человечество. Конечно же, по согласованию с духовным наставником, трезво осознавая свою меру, тем не менее, мы все должны, каждый по своим силам, воздыхать к Богу за судьбу всего человечества и за судьбу нашего народа, о котором есть такие особые предсказания по отношению к общечеловеческой истории. Молитвами святых угодников Божиих, Господь да благословит всех нас!
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    ТЕМАТИЧЕСКАЯ ДИСКУССИЯ «“ВЕНЕЦ БЕЗ ПОБЕДЫ, ПОБЕДА БЕЗ ПОДВИГА, ПОДВИГ БЕЗ БРАНИ, БРАНЬ БЕЗ ВРАГОВ НЕ БЫВАЕТ” (СВТ. ТИХОН ЗАДОНСКИЙ). ДУХОВНЫЙ ПОДВИГ МОНАШЕСТВУЮЩИХ КАК ПУТЬ К ПОБЕДЕ»
    

   

   Опыт духовного окормления воинов    
 в условиях СВО

    

   

   Епископ Сергиево-Посадский и Дмитровский Кирилл,    
 наместник Свято-Троицкой Сергиевой лавры


    

   Важность духовной поддержки воинов в зоне СВО, а также ветеранов в госпиталях и в мирной жизни

   Прошедший год ознаменовался качественным и количественным ростом присутствия военного духовенства в зоне боевых действий. Уже порядка 1500 священников вовлечены в это важнейшее дело. В зоне СВО совершено более 35 000 крещений бойцов. Общепризнанным в науке о войне является понимание о силе психологической установки солдата, которое иногда даже называют «самым могущественным оружием... более могущественным, чем самый тяжелый танк, чем самое мощное артиллерийское орудие».

   По свидетельству одного из офицеров СВО, «после совершения молебна и участия в таинствах чувствуешь облегчение. Поскольку война — это напряжение всех сил, и физических, и душевных, такое укрепление и поддержка необходимы. Даже если не все это осознают».

   Нам известно множество случаев благодатной помощи через священническую молитву, церковные таинства и даже простое слово назидания и поддержки.

   Для всех нас очевидна необходимость духовного окормления и поддержки наших воинов, находящихся в экстремально трудных условиях СВО, а также в случаях получения ими ранений и инвалидности. Такое служение священника и его помощников требует искреннего, трудолюбивого и мужественного устроения души, когда мы, увидев боль, внешнее и внутренне страдание наших соотечественников, приготавливаемся разделить с ними тяготы суровых испытаний. В связи со слабой степенью воцерковленности многих воинов, их частой пассивностью в ответ на предложение пастырской помощи, а также серьезностью степени инвалидизации большого количества раненых, пастырская и просто христианская помощь на регулярной основе возможна здесь лишь в случае высокого уровня мотивации, поддерживаемой серьезной духовной работой священника над самим собой.

   Основным фактором, влияющим на состояние боевого духа воина, является его мотивация. Это система ценностных стимулов, побуждающих человека, оказавшегося на войне, к выполнению боевых задач, связанных с риском для жизни и перенесением тяжелых психологических и физических испытаний.

   Остро стоит задача поиска дополнительного количества волонтеров-мирян, которые могли бы проводить просветительскую подготовительную работу как в войсках, так и в госпиталях. Не менее важна деятельность приходов и обителей в информировании местного населения о «льготно-приоритетном» отношении к ветеранам СВО при посещении ими или их родственниками пространства наших храмов и околохрамовых территорий. К сожалению, статистика распада семей воинов, вернувшихся с полей сражений СВО, весьма неутешительна: в силу травматического психологического стресса, полученного в ходе военных сражений, мужчина не может найти покой в своей собственной семье, где жена, искренне ожидавшая возвращения мужа домой, оказывается полностью не подготовлена понести тяготу тех душевных переживаний, которые можно смело назвать «войной после войны». Поэтому каждый священник в наше время обязан подготавливать себя и паству к тому, чтобы находить такие нуждающиеся в помощи семьи и быть способным оказать им поддержку.

    

   Святость служения воинского в православной традиции и в наши дни; понятие России как «удерживающей» силы

   Для многих невоцерковленных солдат и офицеров разговор о христианской религии зачастую выявляет конфликт поверхностных знаний о заповеди «не убий» и о благословении, подаваемом воинам на применение летального оружия в сражениях. Насущной задачей является составление сборника ярких святоотеческих цитат и примеров подвижников благочестия и святых, раскрывающих положение о неприменимости высших истин евангельской нравственности даже в социальной жизни, а тем более на войне. Не может государственная власть проповедовать всепрощение, ибо тогда насилие и подлость не будут иметь никаких сдерживающих факторов.

   Более того, по слову святителя Филарета (Дроздова): «война — священное дело для тех, которые принимают ее по необходимости, в защиту правды, веры, Отечества. Подвизающийся в сей брани оружием совершает подвиг веры и правды, который христианские мученики совершали исповеданием веры и правды, страданием и смертию за сие исповедание; и, приемля раны, и полагая живот свой в сей брани, он идет в след мучеников к нетленному венцу».

   Схожие мысли выражал и святитель Феофан Затворник, говоря, что «на воинах и войнах часто видимое Бог являл благословение, и в Ветхом, и в Новом Завете. А у нас сколько князей прославлены мощами? Кои, однако ж, воевали. В Киево-Печерской лавре в пещерах есть мощи воинов. Воюют по любви к своим, чтоб они не подверглись плену и насилиям вражеским. Что делали французы в России? И как было не воевать с ними?»

   Пророчества святых XIX–XX веков единогласно свидетельствуют о судьбоносном значении России в противостоянии мировому злу. В частности, преподобный Лаврентий Черниговский задолго до современных событий предсказывал катастрофические нестроения на Украине, но в тоже время утешал верующих: «Россия вместе со всеми славянскими народами и землями составит могучее Царство... Русского Православного царя будет бояться даже сам антихрист».

   Здесь преподобный повторяет мысли великого святого Серафима Саровского. В воспоминаниях Елены Ивановны Мотовиловой, супруги Н.А. Мотовилова, верного «служки» преподобного Серафима, мы находим это удивительное и грандиозное по потенциальной силе вдохновения пророчество святого. Николай Александрович говорил супруге, что отец Серафим сказал ему: «Всё то, что носит название “декабристов”, “реформаторов” и, словом, принадлежит к “бытоулучшительной партии”, есть истинное антихристианство, которое, развиваясь, приведет к разрушению христианства на земле, и отчасти Православия, и закончится воцарением антихриста над всеми странами мира, кроме России, которая сольется в одно целое с прочими землями славянскими и составит громадный народный океан, пред которым будут в страхе прочие племена земные. И это, — говорил он, — так верно, как дважды два — четыре» [1].

   По свидетельству генерал-лейтенанта службы внешней разведки РФ в отставке Леонида Петровича Решетникова, спецслужбы Великобритании существуют уже 500 лет и «столько же лет занимаются Россией. И все эти 500 лет они считали и считают нас врагами. По их понятиям, мы не такие, как они. В миропонимании, мироощущении, в межчеловеческих отношениях. Отсюда их непреодолимое желание поставить нас под контроль, ослабить, а лучше всего расколоть на двадцать квазигосударств. Не только по геополитическим, экономическим соображениям, но и по духовным». На вопрос журналиста об истоках такой непримиримости Решетников ответил весьма в православном духе, что Россия — «это тысячелетний продукт творчества русского народа. Она была не только и не столько экономической и политической альтернативой, но и духовной. То есть альтернативной цивилизацией Западу».

   Как верно отметил протоиерей Дмитрий Василенков (заместитель председателя Синодального отдела по взаимодействию с Вооруженными силами), священник не должен превращаться в замполита, перегружая свою проповедь политическими выкладками и соображениями, но минимальный уровень подготовки здесь все-таки необходим, чтобы ясно показать глубинные связи военно-политических событий и духовных реалий нашего мира, которые и привели к необходимости превентивных действий СВО.

    

   Беседы о важности молитвы, таинств в экстремальных условиях

   На сегодняшний день существует необходимость оказать помощь нашим мужественным священникам, посещающим как зону СВО, так и военные госпитали, через собрание наиболее ярких примеров помощи Божией, подаваемой через молитву, благословение и таинства. Предварить эти примеры можно цитатами из книги «Наука побеждать», автором которой является знаменитый русский полководец А.В. Суворов.

   В четвертой главе «О воинском послушании, распорядке и должностях» в параграфе 27 под названием «О должности ротного командира» содержатся следующие указания: «Учрежденные при полку молитвы суть: 1-е — “Господи Иисусе Христе Боже Спаситель мой”, 2-е — “Символ Веры”, “Верую во Единого Бога”, 3-е — “Отче Наш”, 4-е — “Богородице Дево, радуйся”. Оные всем нижним чинам твердо знать и ежедневно поутру и ввечеру по оным Господу Богу молитца, читая их каждой вслух и наизусть».

   «Солдату надлежит быть здорову, храбру, тверду, решиму, правдиву, благочестиву. Молись Богу! От Него победа. Чудо богатыри! Бог нас водит, Он нам генерал!» (Разговор с солдатами их языком).

   Современных чудесных случаев на СВО сейчас такое множество, что впору объявлять конкурс на наиболее внушительно действующие истории.

   Один священник из бывших военных отмечал, что «военный опыт, как ни удивительно, иногда мешает. Командир дивизии, у которого 10 тысяч солдат в подчинении, говорит: «Батюшка, останься священником! Военных у нас достаточно! Нужен мужественный, отважный, но священник. Солдатам нужен отец, к которому они могут прийти и поделиться, когда тяжело». Здесь речь идет не только о важности доносимой информации, но и об авторитете священника как человека, открытого сердцем и душой.

    

   Язык общения и образы  — примеры в пастырской работе на СВО

   Особенно стоит напомнить, что еще в начале XX века протопресвитер армии и флота Георгий Шавельский (в 1911–1916) писал: «Говори, батюшка, как отец с детьми, говори просто, без риторских прикрас, говори, как говорят близкие люди, говори обо всем, о чем благовременно поговорить...» В этом смысле подготовка священнослужителя в наше время строится таким же образом, требует от нас простого и ясного, но полного живой веры слова о Боге и Его Промысле. Здесь снова перед нами стоит задача составления методических пособий для работы священников в армии.

   Кроме ясности языка нужны образные примеры, показывающие благородство и пользу добродетелей, а также уродство и вред греховных привычек.

   Приведем слова из личного опыта пастырского окормления воинской части игумена Феофана (Замесова): «Зачастую выступление перед солдатами в форме проповеди не всегда воспринимается армейской аудиторией. Общаясь с военнослужащими, надо учитывать, что большинство из них не только не воцерковлены, но и призваны с периферии, в связи с чем необходимо выстраивать свое выступление так, чтобы оно было доступно для слушателей. Несомненно, следует избегать терминов, непонятных человеку, далекому от веры. Опыт показывает, что донести до слушателей ту или иную духовную истину весьма помогают живые примеры, способные затронуть сердца участников встреч. Выбирая темы для своих выступлений, пастырь должен осознавать, что патриотическое воспитание молодежи в нашем обществе “оставляет желать лучшего”. Поэтому в своем выступлении перед воинским коллективом священнику, несомненно, следует касаться примеров из истории нашего Отечества, которые способствовали бы формированию у каждого из воинов понимания важности Родины и готовности встать на ее защиту. Таких примеров в истории России огромное количество».

    

   Исповедь и Причащение воинов; «воинские грехи»; причащение «страха ради смертного»

   Исповедь в условиях военных действий чаще всего приходится проводить общую. Однако важно пояснять воинам и необходимость частной исповеди при первой возможности, а также в мирной жизни. Кроме общего списка грехов здесь следует напоминать и грехи военного «профиля», среди которых есть и неведомые, как, например, гибель воинов от «дружественного огня», гибель или ранения мирных жителей, о чем в условиях современного боя человек может и не подозревать.

   Полная подготовка ко Святому Причащению, а также соблюдение евхаристического поста чаще всего оказываются также невозможными. Но ради «страха смертного», то есть реальной возможности такого рода событий, когда это причащение станет для человека последним в земной жизни, допускается отступление от общепринятых правил благочестивой подготовки к принятию Святых Таин.

   Среди древних канонов эпохи Вселенских Соборов есть 13-й канон святого Василия Великого, где сказано: «Убиение на брани наши отцы не вменяли за убийство, извиняя, как я думаю, как поборников благочестия». То есть, когда воины воевали с благородством, «благочестиво», отцы, предшественники Василия Великого, не смотрели на них как на согрешивших. Далее Василий Великий продолжает: «Но, может быть, и добро бы было советовать, чтобы они, как имеющие нечистые руки, три года удержались от приобщения только Святых Таин».

   Следует отметить, что авторитетные толкователи канонов поздней Византии Иоанн Зонара и Феодор Вальсамон (XII в.) утверждают, что этот «совет» Василия Великого никогда и никем не исполнялся. Оба этих комментатора указывают на мнение святителя Афанасия Александрийского. В своем 1-м каноне святитель Афанасий Великий говорит, что одно и то же событие следует оценивать подчас диаметрально противоположным образом, в зависимости от обстоятельств и намерений. В частности: «Не позволительно убивать: но убивать врагов на брани и законно, и похвалы достойно. Тако великих почестей сподобляются доблестные воины в брани, и воздвигаются им столпы (т. е. памятные стелы), возвещающие превосходныя их деяния. Таким образом, одно и то же, смотря по времени, и в некоторых обстоятельствах, не позволительно: а в других обстоятельствах, и благовременно, и допускается, и позволяется».

   Свидетельства о причащении воинов на поле брани мы находим в дневнике отца Митрофана Сребрянского, будущего архимандрита Сергия, помощника преподобномученицы Елисаветы Феодоровны, ныне прославленного как священноисповедника. Будучи военным священником во время Русско-японской войны, он оставил нам «Дневник полкового священника». Из этих записей отца Митрофана можно сделать следующий вывод: участие в боевых действиях не считалось грехом, делающим причастие воина невозможным.

    

   Воины иных конфессий

   Общение пастыря должно быть безусловно лишено критики других вероисповеданий. Как правило, во многих воинских частях есть солдаты, призванные из Татарстана, Башкирии, Дагестана, Чечни. Многие из них мусульмане. Также есть солдаты, призванные из Калмыкии и Бурятии, исповедующие буддизм. Если священнослужитель начнет в процессе проводимых мероприятий говорить, казалось бы, правильные слова о ложности этих вероисповеданий, он не только не приведет воинов-иноверцев к Православию, но, напротив, оттолкнет и озлобит их, настроив отрицательно к православной вере, возможно, на всю их дальнейшую жизнь. Подобные действия, конечно, недопустимы. Нисколько не принижая значения и истинности Православия, всегда нужно стараться подчеркнуть, что независимо от национальности, всех воинов объединяет одна Родина — Россия и одно общее дело — служение делу защиты родной земли. Нужно стараться рассказать о православной вере так, чтобы все присутствующие, в том числе и солдаты-иноверцы, ощутили потребность и интерес побольше узнать о Христовой Церкви и о ее учении, о жизни святых, о наших таинствах и т. д. И, как показывает жизнь, именно таким образом удается если уж не привести иноверцев к таинству Крещения, то хотя бы помочь им приобрести доброжелательное и уважительное отношение к Православной Церкви и непосредственно к православным верующим, в первую очередь, к своим сослуживцам.

    

   Окормление офицеров

   Особенности при общении с офицерским составом подразумевают осознание того факта, что возможность донести слово о православной вере до их сердец будет иметь последствия, распространяющиеся на всё военное подразделение. Среди бесед с офицерским составом важно выделить темы борьбы со сквернословием, уважения к подчиненным, ответственности и молитвы за подопечных.

   Если мы посмотрим на характеры таких великих военных руководителей, как знаменитые маршалы Великой Отечественной войны, то встретим общие для всех этих полководцев качества, говорящие об их высоком уровне культуры общения. Будучи великими полководцами, они не любили уничижать человеческое достоинство.

   Например, в воспоминаниях Наталии Коневой, дочери маршала Ивана Степановича Конева, говорится: «что касается отношений с людьми... отец всегда считал важным сохранение человеческого достоинства. Унижение достоинства для него было совершенно недопустимо».

   Великих полководцев, защитников нашей Родины объединяло одно важное качество, они относились к защите и освобождению территории своего государства, как делу священному. Приведем еще один пример из жизни маршала Конева о том, как важно воину иметь внутреннее трезвение, в том числе, чтобы не ожесточиться сердцем среди зверских преступлений врага. Наталия Конева рассказывала, что, «отвечая за жизнь более чем миллиона солдат, которые были под его командованием, отец не хотел ожесточаться. Когда ему доложили, что войска 1-го Украинского фронта освободили Освенцим, он сказал: “Я не поеду. Я знаю, что там. Не хочу ожесточиться. Не жестокость должна вести полководца при освобождении территории”».

   Несмотря на то, что Конев был вспыльчивым, мог «возмутиться, раскипятиться, накричать», он «быстро отходил». Более того, генерал-полковник, начальник штаба А.П. Покровский признавался, что «из всех командующих фронтами, с которыми он имел дело, Конев имел «больше всего человечности, в его характере, в натуре... надо было послушать, как он разговаривал с солдатами. Это не был показной разговор: вот командующий поехал и поговорил с солдатами. Это был естественный разговор. За этим стояла его солдатская суть, солдатская натура. Он с солдатами говорил так, ибо иначе и не мог говорить, с абсолютным пониманием солдатской жизни, души, с абсолютной естественностью, с полным отсутствием чего-либо показного или нарочитого» [2].

   Образец настоящего командира мы находим также в лице маршала Константина Константиновича Рокоссовского. Обладая такими качествами, как такт, мужество и храбрость, он проявлял заботу о подчиненных, чем сумел снискать любовь не только солдат, но и офицеров: «От служивших под его началом никто не слышал про маршала ни одного дурного слова. Его искренне любили. Не позволявший себе рукоприкладства и грубостей, не прятавшийся за спинами подчиненных, он вызывал симпатию, и все, от генерала до солдата, знали, что там, где Рокоссовский, будет сделано всё, чтобы минимизировать потери».

   Человечность и забота о подчиненных — общие отличительные черты военачальников — героев Великой Отечественной войны. Из воспоминаний маршала А.М. Василевского о командующем армией и фронтом Иване Даниловиче Черняховском: «В бою Черняховский находился на наиболее ответственных участках... Он чутко прислушивался к мнению подчиненных... Солдаты, офицеры и генералы любили своего командующего прежде всего за человечность и заботу о них, за отвагу и бесстрашие... за прямоту и простоту в обращении... за требовательность к себе и к подчиненным. Да, он был строг и требователен. Но никогда не позволял себе унижать достоинство человека...»

   Из воспоминаний о Черняховском маршала К.К. Рокоссовского мы узнаем те же самые черты: «Молодой, культурный, жизнерадостный. Изумительный человек! Было видно, что в армии его очень любят. Это сразу бросается в глаза. Если к командарму подходят докладывать не с дрожью в голосе, а с улыбкой, то понимаешь, что он достиг многого. Командиры всех рангов остро чувствуют отношение старшего начальника, и, наверное, мечта каждого из нас — поставить себя так, чтобы люди с радостью выполняли все твои распоряжения».

   На примерах «маршалов Победы» мы видим, что вежливость и тактичность по отношению к подчиненным не имеют ничего общего с нерешительностью, неумением принимать решения или управлять подчиненными.

   А.М. Василевский отмечал, что «требовательным и настойчивым был Л.А. Говоров. Внешне он казался сухим и даже угрюмым, но на самом деле он был добрейшим человеком. Он никогда ни на кого не повысит голоса, и если был чем-то недоволен, то либо смолчит, либо пробурчит что-то про себя. Организованности Леонида Александровича можно было позавидовать».

   О самом Василевском говорили, что его скромность «вполне уживалась с твердостью и решительностью его характера, если дело касалось планов операций». Те, кто близко знал маршала, говорили, что «он был очень мягким и вежливым человеком, предпочитавшим не приказывать, а убеждать своих подчиненных».

   Вопреки многим неправдам, которые когда-то говорили про маршала Жукова, последний очень ценил солдат, и, прежде чем отправить их в бой, он «прекрасно отдавал себе отчет в том, что именно он делает. И всегда был готов нести ответственность за жизни своих подчиненных».

   Большое внимание следует уделять научению офицерского состава избегать сквернословия: В Послании апостола Павла к Ефесянам (5:4) сказано: сквернословие и пустословие и смехотворство неприличны вам, а, напротив, благодарение. В толковании на данный отрывок святитель Феофан Затворник говорит: «Сквернословие — αισχροτης — собственно срамотность, — срамные приемы, взгляды, движения, одежда, все поведение срамотное, или распущенность, свидетельствующая о нечистоте и к ней соблазняющая. Но, конечно, преимущественное проявление этой срамотности есть срамословие, — срамные речи, с которых и начинаются обычно срамные дела».

   По слову святителя Иоанна Златоуста, «лучше извергать гнилость изо рта, нежели сквернословие» [3]. В то же время на интернетных площадках можно встретить ложное мнение: американские исследователи якобы установили, что русские выиграли Вторую мировую войну, потому что использовали матерные слова — краткие, непонятные для противника команды. Конечно же, это является неправдой. Бороться с матерной бранью приходится во всех армиях. Есть свидетельства, что в американской армии запрещается ругательства для того как раз, чтобы при передаче команды не было «засорения», чтобы четко было понятно, что тебе приказывают [4]. Существует также отдельная статья (article 134) воинского закона, которая запрещает использование неуставного, непотребного языка. Эта статья, по объяснению комментаторов, «важна для поддержания целостности и дисциплины армейской жизни» [5].

    

   Местонахождение священника —различие мнений

   В основном священнику не рекомендуется присутствовать в первой линии обороны, но, согласно свидетельствам военного священника протоиерея Димитрия Василенкова, на войне случаются экстренные ситуации, когда священникам приходится выходить на первую линию, чтобы поддержать воинов перед боем или непосредственно во время боевых действий. «Это очень важно, хотя, к сожалению, не все командиры это понимают: священник действительно является проводником силы Божией в этом мире. Через него Бог может изменить ситуацию: не только укрепить дух воинов, но воздействовать на саму реальность и преобразовать ее благоприятно для сражающихся бойцов. Присутствие священника в критической ситуации может кардинально изменить ее».

   Тем не менее, в основном существует практика не допускать священнослужителей (в старое время они приравнивались к старшим офицерам) на первую линию, так как они являются ценными кадрами.

   По мысли другого священнослужителя [6], который больше семи месяцев занимается окормлением воинов, служение военного священника — это особое служение, оно требует подготовки, навыка, специального подхода. «Чтобы подготовить хорошего спецназовца, нужно лет 10; для подготовки хорошего священника тоже нужно лет 10, а то и 15. Это ресурс очень ценный, трудоемкий, нельзя им разбрасываться. Поэтому я считаю, что священников нельзя отправлять на линию боевого соприкосновения — даже с соблюдением всех правил безопасности».

   Священник, попав в зону военных действий, должен обязательно носить средства бронезащиты. Работа в подразделениях и временной график согласуются с командованием. Если командир говорит, что посещение какого-то подразделения в данный момент в связи с военной обстановкой невозможно, значит, следует повиноваться. Работа осуществляется в дневное время, ночью всякое движение блокируется, но бывают исключения и из этого правила.

   Священник посещает подразделения с выделенным охранением согласно графику. Перед посещением необходимо внимательно выслушать инструктаж об обстановке в зоне посещаемого подразделения. Общение с военнослужащими чаще всего происходит в предоставленных защищенных укрытиях. На позициях не следует собирать толпы бойцов, а также необходимо укладываться в выделенное время. Важно помнить, что любая временная задержка может привести к огневому поражению от противника.
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   Монашество, несомненно, имеет самое большое влияние не только на Церковь, но и на все общество: Страдает ли один член — страдают с ним все члены; славится ли один член — с ним радуются все члены (1 Кор. 12:26). Посему духовный подвиг каждого монашествующего в отдельности и всех монашествующих в целом влияет на ход событий всей мировой истории.

   Но что представляет собой духовный подвиг монашествующих? Суть монашеского подвига состоит в усвоении монахом навыков добродетели. Духовное делание заключается в том, чтобы дать уму и сердцу занятие богоугодное. Подвиг этот весьма труден, но без него невозможно достигнуть совершенства.

   Где был подвиг, там рождались преподобные Сергий, Серафим Саровский, Амвросий Оптинский, святитель Феофан Затворник. Там, где не было подвига, не было и святых. Те, кто избрали путь служения Богу, этим самым служат и ближним, исполняют долг своей любви к ним. Святые обители подвижников — это и школы, и проявление истинной любви к людям, и носители духовного спасения для мира. Именно святые показали свое служение народу примером молитвы, молитвы неустанной, бодрой, неунывающей, высокой и одухотворенной. Через них люди смогли приблизиться к Богу, очиститься от грехов, получить отраду сердца, радость души в страданиях, бодрость и веру.

   Чем мы можем подражать святым сейчас? Мы можем показать народу ту величавую, умилительную, несказанную красоту нашей церковности и богослужения, чтобы затрепетали души от дивных молитв и песнопений Церкви, чтобы чувствовали они себя во время богослужения в райском блаженстве, в общении с Ангелами, чтобы незаметно пролетали для них часы продолжительных молений. Чтобы подобно древним послам святого князя Владимира мог говорить народ: «За вашими службами, бдениями, молениями, славословиями, среди этой красоты церковной в общении со всей братией — мы не знаем, где находимся, на земле или на небе». Если мир так ценит всякую красоту: красоту слова, архитектуры, художества, искусства, то, как же лишить общество безмерно высшей красоты — церковной?

   И все же, к сожалению, на протяжении нескольких столетий происходит повсеместный общий упадок духовности как среди простых верующих, так и среди монашествующих. Уже святитель Игнатий (Брянчанинов) говорил: «Ныне ослабевшее христианство приготовляет и доставляет, соответственно своему состоянию, слабых монахов». Со дня написания этих слов прошло более полутора столетий, Русская Церковь преодолела десятилетия гонений, в течение которых монашество было фактически уничтожено, а монашеский опыт утрачен, поэтому соблюдение древних иноческих правил даже в их легчайшей форме сегодня уже можно назвать подвигом. Когда монашество теряет свои достоинства, простой народ начинает терять веру в Бога. В результате чего Господь попускает людям страдания, болезни, различные бедствия.

   По какой причине произошел Всемирный потоп, почему погибли Содом и Гоморра? Гибель людей в этих событиях произошла не от войны, а от жизни без Бога. Ибо Я отнял от этого народа мир Мой, говорит Господь (Иер. 16:5). Господь истребил нечестивых людей, потому что они утратили всякое духовное начало, стали плотскими и все мысли и помышления сердца их были зло во всякое время (Быт. 6:5).

   После выхода евреев из Египта, всякий раз, когда во главе иудейского народа вставал правитель, совершавший нечестивые поступки, то грешить начинал и народ. Желая их исправить, Бог посылал на израильтян иноплеменников, которые мечом и войной покоряли их. Когда же иудеи начинали раскаиваться в греховной жизни, Господь посылал им спасение и освобождение. В периоды покаяния и богоугодной жизни иудеи были непобедимы, даже с самым малым числом воинов. Не численность войск решала исход войны, а Бог; побеждала та сторона, которой отдавала победу воля Божия. И все же иудеи закончили свою историю самым страшным грехом, который когда-либо знало человечество, — распятием Иисуса Христа. После этого Господь окончательно отверг ветхий Израиль и избрал Новый.

   Но разве Бог не бичевал новый Израиль, разве не сокрушал их мором и войной? Когда их постигали бедствия, они взывали к Богу и Он, прощая, посылал им мир. Потом они грешили опять, и Он, наказывая, попускал войну.

   Бог знает, что в беде человек обращается к Истине. В мире и изобилии люди становятся безбожными и эгоистичными. Отсюда пословица: «Пока гром не грянет, мужик не перекрестится». Византия погибла оттого, что исповедовавшие Бога византийцы жили не так, как повелевал жить Божий Закон, знанием которого они похвалялись. Их постигло то, о чем сказано в Евангелии: Раб же тот, который знал волю господина своего и не был готов, и не делал по воле его, бит будет много; а который не знал и сделал достойное наказания, бит будет меньше (Лк. 12:47–48).

   Христос не утверждал, что не будет войны, он лишь учил, что́ надо делать, чтобы не допустить ее. Услышите о войнах и овоенных слухах <...>, ибо восстанет народ на народ и царство на царство (Мф. 24:6—7). Предсказав войны — вплоть до последних времен, Христос упомянул также о причине их: Ибо восстанут лжехристы, лжепророки и по причине умножения беззакония во многих охладеет любовь (Мф. 24:12). Лжехристы будут указывать людям ложные цели жизни; лжепророки будут ложно предсказывать события; беззакония и охладевшая любовь поведут людей ложными путями. Одни не будут знать ни цели, ни пути жизни. Другие, зная цель жизни, по слабости характера пойдут по ложному пути. Кто не ведет войну против самого себя, против своих страстей, пороков, грехов, — то, что и называется «духовным подвигом», — тот неминуемо ведет войну против Бога и своих ближних. Если земля наша стала Россией, лишь приняв Православие, то точно так же она перестанет быть ею, как только откажется от веры своих отцов.

   Когда наш народ начинал отходить от христианских ценностей, во все периоды истории России, начиная со времени Крещения славян в Киеве, Господь попускал войны и скорби. В каждой войне, которая создавала угрозу порабощения нашего государства, был сокрыт божественный призыв на покаяние, обращенный ко всему русскому народу. Наибольший упадок нравственности как монашествующих, так и мирян произошел в XIX — начале XX века. Результатом этого была революция, переросшая в гражданскую войну. Люди не успели заметить, как произошел столь быстрый переворот в их сознании, и они под лозунгом «Власть народу, земля крестьянам» крушили всё на своем пути, предавая христианские идеалы, разрушая Божии храмы, монастыри, уничтожая лучших людей России: врачей, учителей, инженеров, купечество, казачество.

   Святые отцы, жившие незадолго до этого времени, предрекали и оплакивали грядущую участь Церкви и Отечества. Господь попустил безбожной власти возглавить наше государство, чтобы Русская Церковь испытала гонения и очистилась от греховной примеси. А чтобы привести в Церковь новых людей, Бог попустил начаться Великой Отечественной войне — самой кровопролитной за всю историю нашего государства. Именно тогда народ пробудился от сна неверия и обратился к Богу. Оказываясь в условиях войны, видя перед собой смерть, всякий человек задумывался о вечности, а некоторые давали обещания изменить свою жизнь и посвятить ее служению Богу. Победа в Великой Отечественной войне досталась нам не вследствие военной удачи или силы, а благодаря духовному подвигу как монашествующих, так и простого народа, который в трудные моменты нашей истории начинал обращаться к Богу с молитвой. И сегодня современная сложная политическая ситуация в мире, возникновение других конфликтов, несущих опасность для всего рода человеческого, порождается и сопровождается отпадением от всего Божественного.

   Когда страна уклоняется или полностью отпадает от чистоты православной веры, тогда она враждебно начинает смотреть на другие государства и разделяется изнутри, а меньшинство, имеющее своей идеологией безбожие, начинает управлять страной. Такой «народ, отпавший от Единого Живого Бога, становится, в сущности, мертвым народом. Душа его, как тень, колеблется в мире. Нужны землетрясения, потоп, мор или война, чтобы сдуть эту тень», говорит святитель Николай Сербский.

   Каждый человек, исправив свою жизнь, исправляет частичку этого враждующего мира. Установив мир в своих помыслах, он приобретет мир души и сердца, это и будет самый главный вклад в дело установления мира во всем мире.

   На основании всего сказанного можно сделать вывод, что причины всех войн заключаются в отступлении от Бога христианских народов и их правителей. Причины эти тождественны с причинами войн, от которых страдал и погиб Израиль, бывший некогда солью и светом мира. Эти причины должны быть быстро уничтожены покаянием и возвратом к Богу, потому что иначе целый ряд будущих войн, несомненно, приведет к гибели христианские народы. Победа в таких войнах обусловлена покаянием. Победит тот народ, который, будучи призван на войну Божиим Промыслом, покается раньше других и, воззвав к Богу, исправит свои грехи. Воля Божия дарует победу тому, у кого самая ясная и крепкая вера в Бога, кто исполняет Его Закон.
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   Ваши Высокопреосвященства и Преосвященства, дорогие отцы, матушки, братья и сестры!

   Тема моего доклада необъятная, бесконечная, поэтому мы просто наметим несколько штрихов с теми духовными смыслами, которые можно найти у святых отцов. Святитель Тихон Задонский оставил слова, ставшие ключевой формулой, эпиграфом нашего монашеского собрания: «Венец без победы, победа без подвига, подвиг без брани, брань без врагов не бывает». Вдумаемся в эти слова, которые записал в своем блокноте святитель Иоанн Шанхайский [1], которые входят в богослужебные тексты [2]. Слова, являющиеся, можно сказать, своеобразным венцом, апогеем в духовном наследии самого святителя Тихона Задонского.

   Здесь выстраивается определенная смысловая цепочка: враги провоцируют брань, брань сопровождается подвигом, подвиг приводит к победе, а победа приводит к венцу. Вроде бы всё предельно просто: а как может быть иначе? По-другому особо и не помыслишь.

   Мы реконструируем греческие слова, которые станут путеводной нитью для того, чтобы погрузиться в патристическую традицию. Возьмем только три последние слова: венец — στέφανος, победа — νίκη и подвиг — ἀγών. И оказывается, что соотношение подвига, победы и венца — это очень древний мотив, который можно встретить еще до Боговоплощения, — у античных греков. Это связано с Олимпийскими играми — определенной процедурой достижения победы, процедурой увенчания [3]. Но в христианской традиции всё становится иначе. Святые отцы пытаются эту схему трансформировать и показать, что отправной точкой, примером и сутью каждого из трех этапов, а именно подвига (борьбы) — ἀγών, победы — νίκη и венца — στέφανος оказывается Христос Спаситель. Через Христа осуществляются все подвиги, и победы, и венцы [4]. Христиане стремятся к тому, чтобы уподобиться Христу, христиане стремятся совершить тот подвиг, который совершил Спаситель. Христиане стремятся к тому, чтобы одержать ту победу, которую Он одержал, и увенчаться от Него венцом.

   Святитель Иоанн Златоуст использует каждое из названных понятий в максимальной степени, а именно — он больше, чем все другие христианские отцы, пишет о подвигах, победах и венцах. Так, например, у него встречается мысль, что Бог попускает страдания ради подвига, победы и венца: «...за труды непременно предстоит победа, и за подвиги уготован венец» [5].

   Если в обычной логической схеме сначала нужно подвизаться, потом достичь победы и получить венок, то святитель Иоанн Златоуст или автор под его именем пишет о том, что победа и венцы были наградами для древних греков, а для православных христиан победы и венцы даются Христом Спасителем как залог (здесь: в значении обеспечения возможности) — для того, чтобы мы могли, воспользовавшись этими победами и венцами, совершать духовные подвиги.

   «Если в человеческих состязаниях после победы венцы, в поприще Христовом прежде победы венцы. Чего ради увенчавший нас на подвиг послал Христос? Желая одновременно внушить страх противоборствующим, и одновременно наши пробуждающий мысли, чтобы, взирая на честь, воздаваемую Христом, достойно чести от Владыки мы всё делали и говорили» [6].

   Духовные подвиги святыми отцами и христианскими писателями описываются, как лучи солнца [7]. Они сияют, они сами по себе прекрасны, как священные заповеди [8], исполнение которых — не просто инструмент для достижения спасения, а предельная полнота, возможность реализовать идеал Царствия Небесного в земной юдоли и, конечно, в монашеском служении.

   Для того чтобы пояснить сказанное, я приведу несколько мыслей из святоотеческой традиции, а именно из толкования стиха Первого послания к Тимофею (1 Тим. 6:12): Подвизайся добрым подвигом веры, держись вечной жизни — ἀγωνίζου τὸν καλὸν ἀγῶνα τῆς πίστεως, ἐπιλαβοῦ τῆς της αιωνίου ζωῆς. Некоторые святые отцы понимали смысл выражения держись вечной жизни как награду, как своеобразный венок — то, что надо заработать; как некое священное мздовоздаяние. Другие же святые отцы полагали, что вечная жизнь и заключается в добром подвиге веры. Удивительное созвучие со словами святителя Тихона Задонского находим у святителя Иоанна Постника, известного подвижника, богослова, духовного законодателя VI века:

   «Стремись к небесному жительству, подвизайся добрым подвигом веры, в подвиге созерцая победу, а в победе созерцая венец Подвигоположника Иисуса. Только да будет нерушим твой путь; страшно впасть в руки Бога Живого» [9].

   В этих словах святой отец призывает увидеть в самом подвиге победу, а в самой победе — венец. Тем самым, не стремиться к отдельным венцам или даже к отдельным победам, а совершать свой духовный монашеский подвиг, христианский подвиг как аскетическое служение.

   В корпусе греческих текстов, которые приписываются преподобному Ефрему Сирину, в толковании этого же стиха (1 Тим. 6:12) мы находим:

   «Смотри, возлюбленный раб Господа и Спаса нашего Иисуса Христа, не отравись временным обманом, чтобы не лишиться Небесного Царствия. Бодрствуй хорошо (Νῆφε καλῶς)» [10].

    

   

   Страница из блокнота святителя Иоанна Шанхайского

    

   Опять здесь говорится о неком ровном, трезвенном бодрствовании, о благом бодрствовании, о постоянной внимательности, постоянной воинской готовности, которая сама по себе является священной наградой для того, кто стремится к духовным подвигам.

   В этом же корпусе находим:

   «Подвизайся добрым подвигом веры (1 Тим. 6:12), чтобы, одержав победу над врагом, ты поклонился непостыдно Царю» [11].

   У святителя Иоанна Златоуста, который более всего пишет и о духовных победах, и о духовных наградах, и о духовных подвигах, о добром подвиге веры говорится двумя словами: «Ἰδοὺ καὶ ὁ μισθός — вот и награда» [12].

   Блаженный Феодорит Кирский наставляет:

   «Ты обещал горние подвиги, — ныне подвизайся» (начинай сейчас нести свои подвиги) [13].

   Монах Евфимий Зигабен толкует данный стих:

   «... подвизайся добрым подвигом веры — это путь, который приводит ко Христу, и сражение против невидимых врагов» [14].

   Добрый подвиг веры — это путь подвижничества, путь отсечения своей воли, путь богопознания, путь богословия, путь размышления о Боге, путь предельной жертвенности, путь, который совершает подвизающийся, смотря на пример Путника — Христа Спасителя, сказавшего о Себе: Я есть Путь и Истина и Жизнь (Ин. 14:6).

   И наконец, преподобный Никодим Святогорец, поскольку в данных словах далее шла речь об исповедании — и исповедал доброе исповедание перед многими свидетелями... (1 Тим. 6:12), — говорит, что тот, кто подвизается добрым подвигом веры, «окажется в одном чине с исповедниками» [15]. Исповедники — это не только те, кто продолжали дело мучеников; на монашеском языке исповедник — это монах. В общинах святителя Василия Великого, которые стали первыми христианскими иноческими общинами в истории монашества, выпускники Василиады давали монашеский обет, и он назывался Ομολογία — Исповедание. Таким образом, преподобный Никодим связывает подвизание добрым подвигом веры с монашеским исповеданием и с причислением к чину исповедников.

    

   * * *

   Эта малая траектория в святоотеческой экзегезе о подвизании подвигом веры показывает, насколько глубоко в святоотеческой традиции укоренилось понятие о подвиге, насколько внутренне ей присущим является идеал духовной победы и духовной награды. Для нас слова святителя Тихона Задонского — глубокий призыв. Они говорят и о лествице добродетели, и одновременно о предельном сосредоточении, о стремлении к тому, чтобы преобразить наше время — превратить время в вечность через духовные аскетические труды, через попытки приблизить Небесное Царствие, через предвкушение его залога, без которого невозможно войти в подлинную вечность, согласно святоотеческому учению.

    

   [1] См.: https://vk.com/wall-76137996_46536

   [2] См. в службе свт. Тихону: Всю свою жизнь святитель «досады, скорби, обиды радостно терпел еси, помышляя, яко венец без победы, победа без подвига, подвиг без брани, а брань без врагов не бывает» (песнь 6-я канона).

   [3] См., например: Demosthenes. In Midiam 145:5–7.

   [4] Ср. у блж. Феодорита: Theodoretus. De incarnatione Domini // PG. 75. Col. 1448:16–18.

   «...через Него (Христа) законодательства, и пророчества, через Него подвиги, и сражения, и победы, и провозглашения и венцы»

   (δι’ ὃν νομοθεσίαι, καὶ προφητεῖαι δι’ ὃν ἀγῶνες, καὶ πάλαι, καὶ νίκαι, καὶ ἀναῤῥήσεις, καὶ στέφανοι·...)

   [5] См.: Joannes Chrysostomus. Sermo antequam iret in exilium // PG. 52. Col. 432:40–43.

   Ἴσως δὲ συγχωρεῖ ὁ Θεὸς ταῦτά με πάσχειν ἅπερ βουλεύονται κατ’ ἐμοῦ, ἵνα ἐν συμφοραῖς δοκιμάσῃ τὰ κατ’ ἐμέ· ὅτι ἐν τοῖς πόνοις ἐναπόκειται νίκη πάντως, καὶ ἐν τοῖς ἀγῶσιν ἡτοίμασται στέφανος. 

   [6] Joannes Chrysostomus. De continentia [Sp.] // S. Haidacher. “Drei unedierte Chrysostomus- Texte einer Baseler Handschrift”. Zeitschrift fur katholische Theologie 30 (1906). S. 576:7–15.

   Ἐν μὲν οὖν τοῖς ἀνθρωπίνοις ἀγωνίσμασι μετὰ τὴν νίκην οἱ στέφανοι, ἐν δὲ τοῖς τοῦ Χριστοῦ σταδίοις πρὸ τῆς νίκης οἱ στέφανοι. Τίνος οὖν νεκεν στεφανώσας ἡμᾶς ἐπὶ τὸν ἀγῶνα παρέπεμψεν ὁ Χριστός; Ὁμοῦ μὲν φόβον ἐμβαλεῖν τοῖς ἀντιπά-λοις βουλόμενος, ὁμοῦ δὲ καὶ τὰ ἡμέτερα διεγείρων φρονήματα, ἵνα πρὸς τὴν τιμὴν ὁρῶντες τὴν παρὰ τοῦ Χριστοῦ δεδομένην ἀξίως τῆς παρὰ τοῦ δεσπότου τιμῆς ἅπαντα καὶ ποιῶμεν καὶ λέγωμεν.

   [7] Ср. у иером. Феоктиста Студита в службе в честь свт. Афанасия II, патриарха Константинопольского:

   «Ты стал обителью Бога, Троицы Святой, Афанасий, и сияниями твоих вышеестественных подвигов сердца верных, блаженне, осветил» (Theoctistus Studita. Canones in Athanasium patriarcham Canon 6, ode 6 Μονὴ Θεοῦ ἐχρημάτισας, τριάδος τῆς σεπτῆς, Ἀθανάσιε, καὶ ταῖς λαμπρότησι τῶν ὑπὲρ φύσιν ἀγώνων σου τὰς τῶν πιστῶν καρδίας, μάκαρ, ἐφώτισας).

   [8] Ср. у прп. Марка Подвижника: «Подвиги верных суть заповеди» (Marcus Eremita. De baptismo 3:32. Οἱ ἀγῶνες τῶν πιστῶν αἱ ἐντολαί εἰσιν).

   [9] Joannes Jejunator. Sermo de poenitentia, et continentia, et virginitate // PG. 88. Col. 1972:30–35.

   Οὐράνιον ἐπανῄρησαι πολιτείαν, ἀγωνίζου τὸν καλὸν ἀγῶνα τῆς πίστεως ἐν τῷ ἀγῶνι ὁρῶσα τὴν νίκην, ἐν τῇ νίκῃ τὸν στέφανον, τὸν ἀγωνοθέτην Ἰησοῦν· μόνον ἀσφαλὴς ἔστω σου ὁ δρόμος. Φοβερὸν τὸ ἐμπεσεῖν εἰς χεῖρας Θεοῦ ζῶντος.

   [10] Ephraem Syrus. In illud: Attende tibi ipsi (capita XII) 8:103-105.

   Ὅρα, ἀγαπητὲ δοῦλε τοῦ Κυρίου καὶ Σωτῆρος ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ, μὴ δελεασθῇς ἐν τῇ προσκαίρῳ ἀπάτῃ, ἵνα μὴ στερηθῇς τῆς αἰωνίου ζωῆς. Νῆφε καλῶς.

   [11] Ephraem Syrus. In illud: Attende tibi ipsi (capita XII) 9:24–25

   Ἀγωνίζου τὸν καλὸν ἀγῶνα τῆς πίστεως, ὅπως νῖκος ἀράμενος κατὰ τοῦ Ἐχθροῦ προσκυνήσῃς τῷ Βασιλεῖ τῆς δόξης ἀνεπαισχύντω.

   [12] Joannes Chrysostomus. In epistulam i ad Timotheum (homiliae 1–18) // PG. 62. Col. 593:24.

   [13] Theodoretus. Interpretatio in XIV epistulas sancti Pauli // PG. 82. Col. 825:42–43.

   Ἄνω γυμνάζεσθαι παρεγγυήσας, νῦν ἀγωνίζεσθαι παραινεῖ. Τὸ ἐντεῦθεν δείκνυσι κέρδος.

   [14] Euthymius Zigabenus. Commentarius in Pauli epistulam ad Timotheum i 6, 12:1–3.

   (12) Ἀγωνίζου τὸν καλὸν ἀγῶνα τῆς πίστεως, Δρόμος γάρ ἐστι φέρων εἰς Χριστὸν καὶ πάλη πρὸς τοὺς ἀντιδιατιθεμένους καὶ πόλεμος κατὰ τῶν ἀοράτων ἐχθρῶν.

   [15] См.: Nicodemus Hagiorita. Scholia in canones patrum sanctorum 3, 14:9–12.

   Ταχθήσεται δὲ ἐν τοῖς Ὁμολογηταῖς καὶ πᾶς ὅστις οὖν κατὰ Τιμόθεον πολιτεύεται, πειθόμενος καὶ αὐτὸς τῷ λέγοντι· «Δίωκε δικαιοσύνην, εὐσέβειαν, πίστιν, ἀγάπην, ὑπομονήν, πρᾳότητα. Ἀγωνίζου τὸν καλὸν ἀγῶνα τῆς πίστεως, ἐπιλαβοῦ τῆς αἰωνίου ζωῆς, εἰς ἣν ἐκλήθης, καὶ ὡμολόγησας τὴν καλὴν ὁμολογίαν ἐνώπιον πολλῶν μαρτύρων».

    

   




   

   О различных аспектах духовной брани

    

   

   Иеромонах Мелхиседек (Скрипкин),     
насельник Иоанно-Богословского     
мужского монастыря (Рязанская епархия)

    

   Наша победа состоит в одолении собственных грехов и страстей с Божией помощью. Венцом этой победы является приобщение благодати Святого Духа, которая доставляет душе человека ощущение личного счастья, а лучше сказать, блаженства — не только в вечности, но, по временам, еще и в этой земной жизни. Хотя стремиться к духовным удовольствиям специально — мы не должны.

   Кроме того, стяжание человеком благодати Святого Духа способствует духовному преображению окружающего его мира, по слову преподобного Серафима Саровского, сказавшего: «Стяжи дух мирен, и вокруг тебя спасутся тысячи».

   Стяжание благодати можно назвать подвигом, поскольку оно совершается не без преодоления своей ветхой природы, а также не без превозмогания естественной человеческой ограниченности (когда во время служения Богу и ближним хочется, по естественной потребности, и поесть, и отдохнуть, но необходимо, превозмогая свои желания, терпеть).

   И все же, в первую очередь, подвиг стяжания благодати — это война или битва (по-церковнославянски «брань») с невидимыми врагами: отверженными падшими духами, которые докучают нам своими прилогами (помыслами, мечтаниями), а также с собственными неискорененными страстями, которые бесы через эти самые прилоги стараются в нас оживить и углубить, чтобы в конечном итоге сделать нас чуждыми благодати Божией и ввергнуть в ад.

   Когда евреи, вернувшись из Вавилонского плена, стали возводить Второй Иерусалимский Храм, они, образно выражаясь, в одной руке держали строительный мастерок, а в другой — меч, поскольку поселившиеся на их земле враждебные племена старались помешать их строительству.

   Их обоюдное делание было прообразом нашего христианского трезвения, то есть молитвенного предстояния Богу в духе сокрушения и смирения с одновременным наблюдением за вражескими прилогами, действующими совне, а также наблюдения за своим внутренним состоянием с целью не допускать возмущения страстей.

   Святые отцы заповедуют нам трезвиться, чтобы невидимые наши враги — бесы и собственные наши страсти, через которые бесы обыкновенно действуют, не препятствовали нам обустраивать нашу собственную душу наподобие храма, не отвлекали бы от совершения там богослужения Господу Богу.

   При нападении невидимых врагов через действие прилогов или при самопроизвольном взыгрании нашего падшего естества именно трезвение является насущно важным оружием в деле ведения духовной брани.

   Так, на фоне молитвенного предстояния Богу, козни внешних и внутренних невидимых врагов становятся заметнее. При обнаружении этих козней (действия помыслов, взыграния страстей) мы можем выказать к ним свое нерасположение, и даже с гневом говорить им: «А я вам не соизволяю» и употребить против них краткую молитву, состоящую всего из нескольких слов, например: «Господи помилуй, Господи спаси, Господи, заступи».

   Вообще гнев человека обладает следующим свойством: то, к чему он прикасается, — он или отталкивает от себя, или даже разрушает. Однако наш гнев обыкновенно бывает слабым, так что нам удается всего лишь на несколько мгновений оттолкнуть от себя вражеские прилоги, а затем они вновь начинают нас одолевать.

   Поэтому после употребления собственного нерасположения, гнева, обращенного к врагу, необходимо обратиться за помощью к Богу, чтобы Он Сам разобрался с нашими обидчиками.

   Бывает так, что проходит очень непродолжительное время: полминуты, минута, и искушение минует или душа теряет к нему всякий интерес.

   Чтобы вражеские прилоги не находили сочувствия в нашем сердце, необходимо заботиться о том, чтобы страсти, живущие в нас, были ослаблены, а еще лучше — мертвы. Для этого необходимо в своих молитвах периодически обращаться к Богу с просьбой, чтобы Он помог нам изжить наших внутренних врагов — страсти, как действующие, так и дремлющие.

   Один престарелый схимонах научил меня молитве, которая может способствовать углублению в себе трезвенного молитвенного состояния:

   «Господи, помоги мне увидеть мои грехи и страсти.

   Дай сил оплакать их.

   Пошли свою очистительную благодать, да избавлюся от них в конец».

   Интересный он был человек. В советское время, еще будучи мирянином, он из Ленинграда, где жил, — ездил в Казахстан и переписывал там творения святителя Игнатия (Брянчанинова), поскольку не мог их нигде достать в печатном виде; и потом всю оставшуюся жизнь руководствовался творениями святителя Игнатия, стал монахом, схимником.

   После повторения этой молитвы несколько раз мы, возымев надлежащую покаянную настроенность по уму и сердцу, можем содержание этой молитвы (как общее переживание души) вкладывать в слова более краткой — Иисусовой молитвы: «Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, помилуй мя грешнаго (или грешную)».

   Есть и более развернутая, и, если можно так сказать, детальная молитва, помогающая возыметь покаянное расположение по уму и сердцу с тем, чтобы ее содержание (а лучше сказать — переживание) начать влагать в слова Иисусовой молитвы, в особенности, в слова «помилуй мя грешнаго или грешную». Благодаря этому плод от упражнения в Иисусовой молитве (как ощущение присутствия Бога в своей жизни, видение собственных изъянов) приобретается быстрее.

    

   * * *

   Хочется сказать еще об одном аспекте духовной брани — искренности нашего покаяния во время келейной молитвы, а также в таинстве Исповеди.

   Нередко случается, что, каясь в том или ином грехе, человек продолжает любить то удовольствие, которое этот самый грех доставляет. (Ведь мы грешим нередко именно потому, что это приносит удовольствие, пусть и сомнительное.) И получается двоякая молитва. Уста, например, шепчут: «Господи, каюсь в гордости, избавь меня от нее». А сердце, вожделевая то удовольствие, которое эта самая гордость доставляет, на языке чувств добавляет: «Да, Господи, избавь, но так, чтобы меня все уважали».

   В результате исповедь, покаяние не приносят душе облегчения. Ведь мы были неискренни перед Богом.

   Здесь необходимо выказывать искреннее нерасположение, неприязнь ко греху, а также к самому греховному удовольствию.

   Все эти аспекты духовной брани сопряжены со страданием, которого люди часто стараются избегать. Однако из благ надо выбирать большее, а из зол — меньшее. Или мы страдаем, сопротивляясь вражеским прилогам и страстям, и потом испытываем продолжительный мир как плод одержанной победы, или же принимаем помысел, удовлетворяем требованию разгоревшейся страсти, испытывая при этом сомнительное удовольствие, а потом пожинаем плод продолжительного страдания, которое иногда переходит с нами в вечность.

   Поистине, из благ надо выбирать большее, а из зол — меньшее.

    

   




   

   Духовная брань.

   Что пишут святые отцы о доспехах,     
оружии и броне для монашествующих

    

    

   Игумения Смарагда (Зыкова), 
 настоятельница женского монастыря 
во имя преподобномученицы 
Великой княгини Елисаветы Феодоровны     
(Алапаевская епархия)

    


   Ваше Преосвященство, досточтимые отцы, матушки игумении, боголюбивые братья и сестры!

   Тема моего доклада во все времена занимала умы и сердца святых отцов. Все, что сказано отцами о доспехах, оружии и брани для монашествующих особенно актуально для нашего времени, полного искушений и соблазнов, с которыми сегодня бороться особенно трудно и порой невыносимо. Хотелось бы предложить каждому христианину, наипаче монашествующим, в своей жизни руководствоваться советами святых отцов, регулярно читая их поучения.

   Сравнивая духовную борьбу с борьбой воинов земных, отцы говорят метафорически о доспехах воинских. Еще в Ветхом Завете, читая пророка Исаию, мы встречаемся с этими сравнениями в духовной брани, которые употреблены по отношению ко Господу: И Он возложил на Себя правду, как броню, и шлем спасения на главу Свою, и облекся в ризу мщения, и покрыл Себя ревностью, как плащом (Ис. 59:17–18).

   Из этого следует, что духовную брань без доспехов вести невозможно. А для чего она ведется? Для усвоения Господу и для освобождения от грехов и страстей.

   В Евангелии от Иоанна сказано: истинно, истинно говорю вам: всякий делающий грех, есть раб греха... Итак, если Сын освободит вас, то истинно свободны будете (Ин. 8:34, 36). Грех, по слову Господа Иисуса Христа, гнездится в сердце человека. Извнутрь бо от сердца человеческа помышления злая исходят; прелюбодеяния, любодеяния, убийства, татьбы, лихоимства, обиды, лукавствия, лесть, студодеяния, око лукаво, хула, гордыня, безумство... (Мк. 7:21–23). В нашей жизни мы особенно это наблюдаем и понимаем слова Спасителя, что мир лежит возле (1 Ин. 5:19), но Я победил мир (Ин. 16:33). Поэтому мы можем вести нашу духовную брань с Его всесильной помощью.

   На Божественной литургии во всех православных храмах поется: Блажени чистии сердцем, яко тии Бога узрят (Мф. 5:8). Это напоминание нам о смысле духовной брани. Цель христианской жизни — спасение. Цель монашеской жизни — совершенство. Монах — это некое чудо Божие, понять его может только прочувствовавший это чудо, — так же, как не объяснить, что такое любовь, смирение и прочие чувства тому, кто их не испытал.

   Мир никогда не понимал монахов, хотя судил и рядил о них ревностно: почитайте святителя Игнатия (Брянчанинова) о беседе монаха с мирянином.

   Мир или отвергает монашество, или видит его через призму собственных страстей, или требует от него служения, или считает его гарантом своей благополучной жизни и т. д.

   Монах осознает себя свободным от мира, так как ищет единаго на потребу (Лк. 40:42), ищет единения с Богом в сердце своем. В единении этом есть потребность человека любить Бога всем умом и всем сердцем, и всем помышлением, по заповеди Христовой.

   Монашество, это непрерывное искание Божественного Света, о котором в своих творениях говорит святитель Григорий Палама. На этом пути и запинают монаха духи злобы поднебесные, и он до конца жизни борется с ними.

   Монахи — Христово воинство и царственное стадо, и образ жизни их свойственен горним силам. Человек, постригаясь в монашеский образ, облекается в ангельский чин. Отцы сравнивали постриг с записью в войско Царя Небесного, за которым следует беспрестанное изучение боевого дела для будущих сражений. Мантия — это выступление в поход.

   Облекаясь в монашеские одежды, подвижник слышит слова апостола Павла, которые в Послании к Ефесянам звучат как призыв к брани: Облецытеся во вся оружия Божия, яко возмощи вам стати противу кознем диавольским... сего ради приимите вся оружия Божия, да возможете противитися в день лют и вся содеявша стати. Станите убо препоясана чресла ваша истиною и оболкшася в броня правды, и обувше нозе во уготование благовествования мира. Над всеми же восприимше щит веры, в немже возможете вся стрелы лукаваго разжженныя угасити (Еф. 6:11–16).

   Действительно, все наши одежды свидетельствуют о вступлении в войско Христово.

   Преподобный Антоний Великий повествует нам в «Добротолюбии»: «Всякий, желающий быть истинно духовным подвижником, должен держать себя вдали от шумного многолюдства... ибо где люди, там и смятение... кто хочет с успехом совершать подвиг иночества, тому надо совсем рассчитаться с миром, и блага его все оставить».

   В постриге монах умирает для мира и рождается как новая тварь, во Христе. Сам Христос нарекает через игумена или архиерея Своего новобранца и дает ему в помощь одного из святых.

   Святые отцы, проходя духовный подвиг борьбы, оставили нам много поучений, опытно познав, как тяжела борьба со страстьми и похотьми собственной плоти и духами злобы поднебесными (Еф. 6:12).

   «У нас брань не с видимыми людьми, от которых, осмотревшись, можно привести себя в безопасность. Воюющие с нами невидимы. Потому и опасность велика нерадивым, а победителям велико воздаяние», — пишет преподобный Ефрем Сирин.

   Ему вторит священномученик Киприан Карфагенский: «Чем продолжительнее ваша брань, тем блистательнее венец».

   А священномученик Петр Дамаскин разъясняет о брани со страстями такими словами: «Подвижнику иногда попускается и быть побежденным тем, с чем он борется, дабы он приобрел смирение, и через то познал свою немощь и крепко удалялся вредного ему».

   Святитель Иоанн Златоуст, поучая нас в своих творениях, изъясняет, что брань души состоит в том, чтобы «не удалить ум от Бога, не останавливаться и не соглашаться с нечистыми помыслами, и не обращать внимания на то, что изображает древний живописец — диавол».

   «Слушай, монах, — говорит преподобный Ефрем Сирин, — вместо брони восприими подобную горчичному зерну веру в Единосущную и Нераздельную Троицу. Ибо горчичное зерно совершенно круглое, не имеет ни расщеплений, ни углов и как бы самодвижно... Вместо шлема восприими упование будущих благ их же око не виде, и ухо не слыша, и на сердце человеку не взыдоша (1 Кор. 2:9. — Ред.). Упование это подаст тебе утешение в злостраданиях и скорбях, и памятование о нем возвеселит тебя. Вместо пояса препояшься совершенной любовью к Богу и ближнему... препоясанный любовью удобно проходит всюду. Вместо обуви восприими смиренномудрие. Как обувь попирается ногами, так и приобретший смирение желает, чтобы все попирали его. Эта обувь духовная, она предохранит тебя, да не когда преткнеши о камень ногу твою (Пс. 90:12. — Ред.). Камень — Христос, смирение твое да сохранит тебя, чтобы не сокрушиться тебе приразившись ко Христу. Вместо щита ограждай себя честным крестом, запечатлевая им свои члены и сердце. Вместо лука простри руки твои на молитву... молитва — это стрела, метко пущенная натянувшим лук».

   Также святой поучает молиться с ведением и пленять свой скитающийся помысел.

   Из сказанного выше нам становится ясно, что наша внутренняя брань без доспехов, коими называются добродетели, немыслима. Главным же оружием именуется молитва в клети сердечной. Именно там поле брани, именно там душа борется с сатаной и его клевретами.

   Святой Макарий Египетский сообщает нам: «Самое главное оружие для борца и подвижника состоит в том, чтобы, вошедши в сердце, сотворил он брань с сатаною, возненавидел самого себя, отрекся от души своей, гневался на нее, укорял ее, противился привычным своим пожеланиям, препирался с помыслами, боролся с самим собою».

   Однако при том, что нужно иметь в арсенале многие оружия и доспехи духовные, вернейшим из них на пути победы является смирение.

   «Если желаешь одержать победу в брани, которую ведешь ты, то ищи себе прибежище за оплотом смирения, там укройся и не оставляй сей ограды, потому что нет ничего тверже его», — изрекает нам преподобный Ефрем Сирин.

   Ему вторит святой Исихий Иерусалимский: «Как невозможно нагому телом выйти на войну, или переплыть большое море в одеждах, или жить не дыша, так невозможно без смирения и непрестанного моления ко Христу научиться мысленной и сокровенной брани... до́лжно всегда вращать в пространстве сердца нашего имя Иисус Христово».

   «Где мы терпим нападение от врагов, там, без сомнения, и сами сильно с ними боремся. А кто этой брани не чувствует, — продолжает преподобный Иоанн Лествичник, — тот оказывается в дружбе с врагами».

   «Не из-за каких-либо ничтожных последнейших и человеческих целей идет у нас этот бой, но Божественных ради и Небесных благ» (преподобный Феодор Студит).

   Преподобный Никодим Святогорец поучает облечься «в невидимые оружия, самые благонадежные и всепобедительные, именно: а) никогда ни в чем не надеяться на себя; б) носить в сердце всегда полное и вседерзновенное упование на единого Бога; в) непрестанно подвизаться; г) всегда пребывать в молитве».

   Никодим Святогорец говорит об оружии, в которое облечены воины невидимой бранью: «Шлемом... служит совершенное себе неверие и совершенное на себя ненадеяние, щитом и кольчугой — дерзновенная вера в Бога и твердое на Него упование; броней и нагрудником — поучение в страданиях Господа; поясом — отсечение плотских страстей; обувью — смирение и немощности своей постоянное признание и чувство; шпорами — терпение в искушениях и отгнание нерадения; мечом... — молитва... копьем... —  твердая решимость отнюдь не соглашаться на борющую страсть...»

   Великий подвижник святитель Феофан Затворник, опытно проходящий жестокую брань со врагом рода человеческого в сердце своем, изрекает: «Внимание, самопротивление, ко Господу Спасителю обращение. Вот вам всеоружие. Ни один враг не устоит».

   Свою духовную дочь он научает такими словами: «Сойди вниманием в сердце, стань там пред Господом и не допускай туда ничего греховного. В этом все дело внутренней брани».

   Святитель Игнатий, покаяния и молитвы делатель, пишет нам, что «...борьба со страстями и страдания, прозябающие из этой борьбы, несравненно тягостнее всех искушений извне. Томление и подвиг, в который возводится христианин невидимою внутреннею борьбой, восходит значением своим к подвигу мучеников».

   «В невидимой брани не всегда и не скоро соделываемся победителями. Победа, — продолжает святитель, — дар Божий, даруемый подвижнику Богом в свое время, известное единому Богу».

   «Как же быть тем, которых как бы невольно тревожат и беспокоят нелюбовь, злоба, зависть и ненависть или смущает неверие? — спрашивает преподобный Амвросий Оптинский, — и тут же отвечает, что надо обратить внимание на причины этих страстей и употребить во врачество противоположные им добродетели... Врачество же сих страстей, во первых, смиренное и искреннее сознание своей немощи пред Богом и духовным отцом, во-вторых, евангельское понуждение не действовать по влечению сих страстей, а делать противное им, третье врачевство — искать во всем только славы Божией и от Бога, четвертое врачевство — смиренное испрашивание помощи Божией, не сомневаясь, а веруя... пятое врачевство — самоукорение, т. е. во всяком скорбном и неприятном случае вину возлагать только на себя, а не на других. ...Молитву Иисусову произноси и против блудных искушений, а в гневных искушениях молись за того, на кого скорбишь. Спаси, Господи и помилуй такую-то, и ее святыми молитвами помози мне окаянной и грешной».

   «Больше всего смиряйся и не осуждай других, но считай себя всех грешнее и всегда приноси Господу покаяние в своих грехах. Старших не осуждай, а особенно игумению, это большой грех», — поучает духовную дочь преподобный Иосиф Оптинский.

   «Смирение — залог в сердце, святое, безыменное сердечное свойство, Божественный навык, рождающийся неприметным образом в душе от исполнения евангельских заповедей. Действие смирения можно уподобить действию страсти сребролюбия... Так и водимый смирением, чем более богатеет добродетелями и духовными дарованиями, тем делается скуднее, ничтожнее пред собственными взорами» (святитель Игнатий (Брянчанинов)).

   Преподобный Варсонофий Оптинский говорит, что не нужно слушать врага, а необходимо бороться с ним: «...люди разделяются в этом отношении на три категории: плотские, борющиеся и совершенные. Плотские, это те, которые являются рабами страстей, страсти ими повелевают. Такие люди погибнут, если не покаются... Люди второй категории, это борющиеся со своими страстями и не поддающиеся им. Такие люди будут спасены. Господь не попустит таким погибнуть. Люди совершенные, это те, которые владычествуют над страстями...»

   Преподобный Никон Оптинский, святой отец нашего времени, пишет о помыслах, приносимых врагами: «...оскорбления и обиды, чтобы поколебать основание молитвы. Помыслы о земной славе и земном преуспеянии под видом добродетели и даже чего-то духовного; основа их — гордость». А также указывает на «порядок борьбы вражией:

   1.Помыслы благовидные — вниманием к ним ум лишается свободы.

   2.Явно греховные помыслы — ум, утратив свободу при первых помыслах, побеждается и вторыми. Отсюда общее правило: во время молитвы отвергать всякий помысел».

   Цитируя святых отцов в своем докладе, я имела целью напомнить вам и себе самой о том, что Царствие Небесное нудится... (Мф. 11:12). Желающим попасть в него предстоит борьба до самой смерти, ежедневная, ежечастная и непрестанная с тремя: похотью плотской, похотью очес и гордостью житейской, проливая кровь, по слову святителя Игнатия, для принятия Духа.

   Закончу свой доклад пожеланием всем нам чаще читать Святое Евангелие, Деяния, Послания святых апостолов, как заповедал нам блаженной памяти архимандрит Кирилл (Павлов), и святых отцов, которые учат нас духовной брани, показывая нам, каким оружием и в каких доспехах наиболее мы можем сразиться с врагом рода человеческого, полагаясь на всесильную помощь Господа, Который сказал нам всем: Без Мене не можете творити ничесоже (Ин. 15:5) и, как поется в кондаке Вознесения Господня, «Аз есмь с вами, и никто же на вы».
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   Свято-Успенский Николаевский монастырь:
 в месте смерти и скорби не должна угасать молитва
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   Дорогие владыки, отцы, матушки игумении, братия и сестры, благословите!

   Наша Свято-Успенская Николо-Васильевская обитель, основанная схиархимандритом Зосимой (Сокуром), расположена в селе Никольском под Донецком.

   До начала войны это был большой и процветающий монастырь, с огромной территорией. Была богадельня на 100 человек, своя пекарня, пасека, хозяйство. Свой медицинский центр, воскресная школа и многое другое. Батюшка Зосима говорил нам, что неминуемо будет война. Мы слушали его, но совершенно не были к такому готовы.

   С марта 2022 года наш монастырь оказался на линии боевого соприкосновения и находился в таком положении до сентября 2024 года, пока не отодвинулась линия фронта. Сейчас стало намного тише, мы теперь спокойно ходим по монастырской территории (а до этого два с половиной года передвигались перебежками).

   Когда в 2022 году начались обстрелы, все спустились жить в подвальные помещения. В Успенском соборе у нас есть нижний храм, здесь мы и живем, и совершаем богослужения, и спим, и готовим еду. Для отопления установлены буржуйки, для приготовления пищи привозим газ в баллонах, еще еду готовим на туристических плитах. Электричество на несколько часов в день обеспечивается благодаря генераторам, воду также по часам качаем с помощью генератора из скважины.

   За это время были разрушены ВСЕ монастырские помещения, разбиты все коммуникации. Туалетами пользуемся на улице при любой погоде, крыш в большей части зданий нет, в других они текут, и везде на проходах стоят тазы для сбора воды. Все помещения сырые и холодные, в храмах осыпаются фрески.

   Бытовые условия для нормального существования полностью отсутствуют. Как шутят наши послушницы:

   — Летом мы моемся на озере.

   — А зимой?

   — Та сколько той зимы!

   В течение лета и осени 2022 года большинство насельников были эвакуированы. В монастыре осталось 50 человек братьев и сестер для того, чтобы ежедневно совершать суточный круг богослужения. Среди оставшихся есть 93-летняя схимница, которая проявила настойчивое желание остаться. Матушка практически не поднимается, за ней ухаживают наши сестры.

   Несмотря на то, что поменялись бытовые условия жизни, монастырский уклад не изменился.

   День в монастыре начинается в 5 часов утра. Служится панихида, затем в 6:00 утренние молитвы, полунощница, акафист и Божественная литургия. После Литургии — трапеза, уборка храма, выполнение дел, необходимых для поддержания жизнедеятельности. Затем — дневной отдых и в 16:00 начинается вечернее богослужение: вечерня, утреня, повечерие, вечерние молитвы, каноны и заупокойная лития. День начинается и заканчивается поминанием основателя обители схиархимандрита Зосимы. Службы в обители ни на один день не останавливались. Даже при самых тяжелых обстрелах молитва продолжалась. Служить приходится с помощью налобных фонариков...

   На передовой, на первой линии фронта, в месте скорби и смерти не должна угасать молитва. Обитель стала местом, где многие военные нашли поддержку и утешение, ведь они могут прийти в храм в любое время, помолиться о своих погибших боевых товарищах, принять таинство Крещения, исповедаться, причаститься Святых Христовых Таин. Пообщаться с насельниками, укрепиться перед тем, как идти в бой, который может стать последним в их жизни, и для многих стал. Вспоминается случай, когда в час ночи в храм пришли солдаты. Начали спрашивать батюшку. Один из солдат попросил срочно крестить его, рано утром они уходили на штурм. Мы быстро позвали священника, покрестили его и теперь молимся о нем. Ребята все были из Татарстана. Они нам свои шевроны оставили на память.
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   Военные были просто поражены, когда встречали на территории монастыря кого-то из насельников, — удивлялись, что среди такой разрухи теплится жизнь и совершаются богослужения. В селе из 3000 человек осталось всего 50 местных жителей.

   Когда ты находишься в нижнем храме на богослужении, — там царит мир и покой, не ощущается ужаса войны, который предстает взору, стоит только подняться из храма на поверхность.

   За это время на территории монастыря погибли семь человек, один из них священнослужитель, иеромонах Вонифатий, который погиб 31 января 2023 года от кассетной мины (тогда мы еще не знали, в чем особенность и опасность кассетных снарядов: они разрываются вверху и разлетаются на мелкие осколки, поражая при этом большую территорию.) В этот же день обитель накрыли Хаймарсами — погибла схимонахиня Савва, она находилась в подвальном помещении сестринского корпуса, снаряд пробил три бетонных перекрытия, и сложившимися от удара плитами ей оторвало руки, повредило грудь и лицо. В самом начале войны от разорвавшейся вражеской мины у Васильевского храма погибла моя мама, раба Божия Анна.

   Через некоторое время ситуация усугубилась появлением над обителью FPV-дронов, дронов-камикадзе, и стало еще опаснее подниматься на поверхность и ходить по территории монастыря. Стали также просматриваться и обстреливаться дороги, ведущие к монастырю, что еще больше усложнило снабжение монастыря жизненно необходимыми продуктами, топливом, газом. Приходилось ездить под дронами и снарядами, привозить продукты, топливо и другие необходимые вещи. Один раз, когда мы с водителем ехали в монастырь, прямо на нас летел дрон-камикадзе. Мы его перекрестили, читая 90-й псалом, он развернулся и улетел в другую сторону.

   В июле 2024 года противнику удалось заминировать магнитными минами все дороги, ведущие к монастырю, обитель на несколько месяцев оказалась в блокаде: не было возможности подвезти ни хлеб, ни дизтопливо. За это время был такой случай, что одна из сестер пришла в обитель по заминированной дороге пешком, неся в руках сумки с хлебом. Военные мне тогда сказали, что эта сестра рано ушла в монастырь: «Дайте нам ее в разведку!»

   Преодолевая внешние бытовые лишения, а вместе с тем и внутренние страхи насилия, смерти, потери близких, братия и сестры продолжают вести монашескую жизнь в разрушенной обители.

   На фоне ужаса войны, в самые тяжелые минуты насельники находят утешение и смысл жизни в молитве, в совершении Литургии. В таких условиях ты постоянно обращаешься к Богу, чаще молишься, ведь любое передвижение по обители может стать последним.

   Монастырь живет надеждой на возрождение и воссоединение всех насельников, которые были вынуждены эвакуироваться. Мы знаем и верим, что Господь не оставит нас, и с Его помощью обитель будет восстановлена, в ней снова будут царить мир и покой. Именно эта вера и надежда дает нам силы жить и молиться, несмотря на все испытания.





   

   Вопросы внутрицерковного диалога 
между богословами, священнослужителями 
и верующими врачами-психиатрами
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доктор медицинских наук, 
заместитель директора Научного
 центра психического здоровья 
Российской академии наук (ФГБНУ НЦПЗ)
 по внешним связям и образовательной деятельности,
 профессор кафедры практического богословия 
Православного Свято-Тихоновского
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   Ваши Высокопреосвященства и Преосвященства, Ваши Высокопреподобия и Преподобия, дорогие отцы, матушки игумении, братья и сестры!

   Благодарю за приглашение принять участие в работе монашеского направления Международных Рождественских чтений. В первую очередь хочу поблагодарить владыку Феогноста, по благословению которого в начале 1990-х годов в Московской духовной академии в Троице-Сергиевой лавре началось преподавание курса пастырской психиатрии — это было первое духовное учебное заведение, где появился такой курс. С тех пор прошло много лет, и если тогда психиатрия воспринималась в Церкви сверхнастороженно, чаще даже негативно, то сейчас ситуация коренным образом изменилась. Появилось четкое понимание, что есть сфера ответственности священника и сфера ответственности врача-психиатра. Позиция Русской Православной Церкви по этому вопросу сформулирована в Основах Социальной концепции. На протяжении трех десятилетий мы опираемся на официальное признание того, что психические болезни отличны от духовных, и недопустимо сведение всех психических заболеваний к проявлениям бесоодержимости; так же, как нельзя лечить духовные расстройства только клиническими методами. Церковь все больше внимания проявляет к нашим проблемам, и кажется, что эти положения входят в общее сознание, в плоть и кровь нашей Церкви.

   Однако до сей поры на практике это подтверждается не всегда. Некоторое время назад в наш Центр обратился один иеромонах уважаемого монастыря: он написал, что ему крайне тяжело, попросил помощи. Я вызывал его для консультации, после которой наши врачи поставили вопрос о госпитализации. Игумен монастыря безоговорочно поддержал их вывод о необходимости лечиться. Иеромонах, которому было пятьдесят с небольшим лет, духовно опытный, уважаемый в обители человек, пришел в наш стационар с диагнозом очень тяжелой депрессии. Но уже на следующий день он сказал, что не хочет лечиться, хочет домой, потому что чувствует себя лучше, и так далее... Обратились к отцу игумену. Тот уговорил своего насельника все-таки полечиться некоторое время. Но этот пациент все равно достаточно быстро выписался и пропал из поля нашего зрения. Пропал ненадолго, потому что вскоре позвонил отец игумен и сказал, что через пару дней иеромонаха нашли мертвым в стенах монастыря. Я спросил у отца игумена, какова была причина смерти. Он предпочел этого не сообщать, но, по-видимому, причина была печальная, именно та, которая является наиболее частой при психических заболеваниях, в том числе депрессиях.

   Вспоминается другой случай: монах, «покаявшийся разбойник» (в прошлом член одной из преступных группировок), пришел в монастырь, прожил там несколько десятков лет. Жил в скиту, как настоящий аскет. У него были некоторые проблемы, с которыми он поступил в нашу клинику. И вот медсестры мне сообщают, что он ест избирательно, — понятно, как положено монаху, мясо не ест... Я к нему подошел, чтобы уточнить, как он будет питаться, что́ ему предлагать, от чего он отказывается... Он, когда услышал, что из-за него возникли какие-то дополнительные проблемы, что доктор этим озабочен, — отреагировал очень твердо: «Кто я, что ради меня у медперсонала возникают дополнительные проблемы?! Почему для меня должно быть что-то особенное? Я нахожусь у вас на послушании и буду есть всё, что дадут». Это человек, который лет двадцать не ел мяса, который там в скиту вообще вкушал пищу в минимальном объеме... Я поразился его смирению. Настоящему, в моем понимании, монашескому смирению. Он получил благословение у нас лечиться и готов был выполнять все предписания, следовать всем нашим правилам.

   И вспоминается еще один случай: владыка направил к нам одного иеромонаха лечиться, тоже с тяжелой депрессией. И тот в разговоре со мной, когда обсуждался срок госпитализации и другие вопросы, говорил только: «Как благословите...» Он так был воспитан — в смирении и настоящем послушании.

   К сожалению, в нашей практике встречаются больные, которые хотят спастись очень быстро, совершая подвиг без какого-либо послушания. Начинают молиться с утра до вечера, поститься. Можно привести много примеров, когда люди совсем молодые сами себе устанавливают правило: утром три часа молитвы, днем три часа молитвы, вечером три часа... Как бы аскеза такая. А потом приходится в храм вызывать скорую помощь, потому что они там в обморок падают, или доходят до крайней степени истощения, которая уже представляет угрозу для жизни. И задача верующего психиатра — привести такого человека к тому, чтобы он смог поступать соответственно своему духовному возрасту. Если он сведет правило минутам к двадцати утром и вечером и днем будет читать главу из Евангелия, — врач, можно считать, свою задачу выполнил.

   Бывают и трудно диагностируемые случаи. Человек в монастыре. Кается, постится, ревностно соблюдает обеты и правила. Но как понять, где здесь норма, — он действительно такой проникновенный, глубокий (может быть, даже не по возрасту) или же есть в этом что-то патологическое? Критерий здесь — послушание. То есть, когда человек по послушанию принимает от своего духовника руководство и выполняет то, что ему благословляют, в том числе во время лечения и нахождения в больнице, — это нормально. Если он не слушает священника, это уже близко к психической болезни. И бывало у нас так, что из монастыря поступал послушник, которого приходилось отправлять в реанимацию, потому что когда в больнице его раздевали, там без преувеличения были кожа и кости — до такой степени человек изнурял себя по собственному почину.

   Мне вспоминаются удивительные слова, которые для меня имели очень большое значение. Они принадлежат игумении Магдалине, последней при советской власти настоятельнице Ново-Тихвинского монастыря: «Я принимаю не тех, кто не может жить в миру, а тех, кто не может жить без Бога». Как раз многие из тех, кто не может жить в миру, имеют психические заболевания, психические расстройства. И куда они устремляются? Они устремляются к вам, дорогие игумены и игумении, в ваши монастыри. Не потому что они имеют особое горение, а потому что они просто не могут жить так, как живут здоровые люди. И перед вами стоит особая задача: всегда помнить, что как существуют заболевания сердца, суставов и т. п., так существуют и психические заболевания, связанные с работой головного мозга. Это памятование должно быть. Неслучайно в традициях некоторых Церквей, в Коптской Церкви, в частности (я общался с психиатрами оттуда), человек перед поступлением в монастырь проходит осмотр психиатра. К слову, тот, кто устраивается на работу врачом психиатром или допускается к определенным видам деятельности, работе с определенными препаратами, — тоже проходит комиссию психиатров. Здесь ни в коем случае нет ничего оскорбительного, ничего зазорного.

   Как диагностируются наши психические заболевания? Есть определение психического здоровья Всемирной организации здравоохранения, оно простое, не всеобъемлющее, но, тем не менее: психическое здоровье — это состояние благополучия, при котором человек справляется с обычными жизненными стрессами, способен плодотворно работать, приносить пользу обществу. Когда мы хотим сделать вывод о психическом здоровье человека, мы делаем вначале то же самое, что вы делаете, когда кто-то приходит с желанием поступить в ваш монастырь: изучаем его историю. Это очень важно — знать, как человек рос, развивался, жил. Есть некое общее представление, чего должен достичь к определенному возрасту психически здоровый человек. Условно говоря, он должен получить образование, профессию, занимать какое-то место в обществе... А когда видите, что он там три месяца поработал и на следующей работе не удержался, потому что где-то начальник был плохой, где-то коллектив неподходящий, а потом еще что-то не так у него шло... Не нужно в таком случае смущаться — и дело не только в том, чтобы потребовать у него справку от психиатра, — нужно в принципе внимательно посмотреть на человека под этим углом зрения.

   Уже не первый год в московском Даниловом монастыре, под руководством митрополита Сергия (до 2024 года главы Воронежской митрополии, ныне на покое) проходят международные конференции, посвященные взаимодействию Церкви со специалистами в области психиатрии. Приглашаются, в том числе, представители других Христианских Церквей. Однажды я спросил психиатра, который был связан с одним католическим приходом, — бывает ли у них такая проблема, когда человек уже по приходе в монастырь заболевает психическим расстройством. Он сказал, что существует традиция: до принятия монашества проходит строго семь лет, за этот срок, как правило, всё выявляется. Но не всегда. Все мы живые, и мы не знаем, что будет с нами завтра; у каждого может возникнуть любое заболевание, и психическое тоже.

   И вот здесь момент очень непростой. Бывает, что человека принимают в монастырь, не придав должного значения его анамнезу (тому, что он, например, когда-то лежал в больнице с определенным профилем и т. п.). Решают, что ничего страшного, пройдет, любовью покроем... Нет. Серьезное эндогенное психическое заболевание не проходит, оно хроническое. Но вот человек уже монах или монахиня, он является частью обители, и у него вдруг проявляется заболевание. Часто в таких случаях у игуменов и игумений, у братий и сестер возникает соблазн от него избавиться, потому что он, конечно, вносит в монастырь дисгармонию.

   Однако понятно, что если человек пришел в монастырь и его взяли, и прошло много лет, то возвращаться в мир ему, скорее всего, некуда, да он уже и не приспособлен жить в миру. Всё же наша христианская любовь должна покрывать болезнь наших близких, в том числе и психическую болезнь. Когда у человека онкология, суставы больные или сердце, всё понятно: мы стараемся обеспечить ему уход, внимание, явить ему нашу любовь. С психическим недугом сложнее. Мы не всегда при этом помним, что Господь посылает разные испытания для нашего духовного роста, и это касается также необходимости ухаживать за нашими близкими. То же самое относится к монастырям. К сожалению, очень часто таких людей пытаются выставить из обители. Если они сами уходят, — это их вопрос. Но в целом проблема существует.

   За последние три десятилетия сотрудничество между Церковью и психиатрией не просто углубляется — можно уже сказать, что идет постоянный внутрицерковный диалог между богословами, священнослужителями и верующими врачами-психиатрами. Возрастает четкое понимание границ сферы компетенции врача-психиатра и сферы компетенции священника, и того, что мы друг без друга не можем, когда имеем дело с психическим заболеванием. Да, все хотят чуда: чтобы священник помолился, возложил руки, и болезнь прошла. Но сказано в Евангелии, кто ищет знамений... знамение не дастся ему (Мф. 12:39). Всегда нужно потрудиться. В том числе пойти со смирением к врачу. И часто Господь посылает исцеление, но не просто возложением рук священника, а по молитвам священника, молитвам Церкви и при помощи врачей различных специальностей. И как врач могу сказать, что нередко бывает так: вот, у двух пациентов сходная ситуация, одинаковый диагноз, но лечение одного идет самым благоприятным образом, а о другом такого не скажешь...

   По нашему опыту: во многих случаях лечение благоприятно, потому что о человеке молится Церковь, молятся священники, монахи в монастырях. И за это от врачей им огромная благодарность.





     

   

   

   Митрополит Луганский и Алчевский

   Пантелеимон

    

   Сегодня духовная ситуация в нашем обществе такова, что грехи и болезни помолодели, а монастыри стареют. В связи с этим обсуждение насущных вопросов монашества в рамках Рождественских чтений для нас очень полезно.

   В Луганской епархии, например, подвизается старейшая игумения Русской Православной Церкви. Матушке Антонии 96 лет, и до сих пор она несет свое послушание. Прошу о ней и сестрах обители молитв, потому что, несмотря на возраст, она деятельно участвует в делах монастыря, а для этого необходимы силы.

   Одной из главных тем нашей встречи было сравнение монаха и воина. Сегодня на передовой бойцы дают такие же обеты, какие давали солдаты Великой Отечественной войны: если вернусь домой, — моя жизнь будет посвящена служению Богу. В наши дни открываются новые монастыри, но также среди действующих обителей есть те, в которых монашеские кельи пустуют. Они могут наполниться теми, кто выполняет сегодня клятву верности Родине на передовой, многие из них могут прийти и к нам в обители, чтобы дать обеты Богу, и мы должны быть готовыми к тому, чтобы открыть перед ними ворота. Призываю всех к усердной молитве и испрашиванию у Господа помощи на это благое дело. И мы, современные монахи, даем все те же обеты, что давали древние иноки. И воин, и монах из века в век жертвуют своими жизнями во имя великих целей.

   На одном из круглых столов, посвященных социальному служению Церкви, поступило предложение о создании братств милосердия, наподобие уже существующих сестричеств. Братьями милосердия вполне могут стать те, кто сегодня восстанавливается от полученных на передовой ранений. Если подобные братства будут созданы, люди смогут найти применение своим талантам, любви и милосердию по отношению к тем, кто нуждается в этом.

   Еще одним важнейшим вопросом сегодняшней встречи стала духовная борьба монаха и противостояние враждебному духу мира. Действительно, дружба с миром — вражда против Бога. И те, кто приходят в обители, без отвержения своей воли не смогут избавиться от мирских привычек и подчиниться уставу монастыря. В этом стремлении, используя духовный опыт, с любовью и заботой игумены и игумении вместе со старшими братьями и сестрами могут помочь.

   В Луганской епархии много монашествующих, которые подвизаются в миру. И когда проходил круглый стол, посвященный пополнению братств обителей, я поставил вопрос: «Как вернуть тех, кто оставил монастыри?» Решение этого вопроса я начал с создания синодика духовенства Луганской епархии. В число братии монастырей мы записали и тех, кто из них ушел. Сегодня эти монахи служат на приходах, преподают в духовных школах, даже несут послушание благочинных и членов епархиального совета, но о них молятся в тех обителях, где хранятся их «власы», постриженные в знак добровольной жертвы Богу. И я верю, что братия вернется.

      

   

    

   

   Епископ Можайский Иосиф, 

   наместник Введенского 

   ставропигиального 

   мужскогомонастыря Оптина пустынь

    

   Любовь к Родине, о которой мы много говорили на нашей встрече, важна для всех христиан, в том числе, конечно же, и для монашествующих. И очень важно каждому из нас понимать, в чем она заключается. Любовь к Отечеству явил нам Сам Господь Иисус Христос во время Своей земной жизни. Посредством любви к Отечеству земному, человек учится любить и Отечество Небесное. Ведь возлюбить то, что невозможно представить, трудно, а любить Родину — вполне естественно для каждого из нас. Многие святые показали нам примеры сыновней преданности Отчизне.

   Так, в докладе игумении Марии (Гурвич) мы слышали, что история России знает много случаев, когда молитвы святых решали судьбу страны. Для нас это означает, что молитву о Родине монаху оставлять нельзя, особенно сейчас, в трудные для нашей страны и всего народа времена. По словам Предстоятеля Церкви, Святейшего Патриарха Кирилла война сегодня идет за Русский мир. А как это может не касаться Церкви и монашествующих? Все мы сердцем болеем за нашу Родину, ежедневно молясь за Божественной литургией о воцарении мира.

   На сегодняшнем собрании я также отметил для себя много нового и назидательного из истории Псково-Печерского монастыря и жизни его насельников.

   Тема Рождественских чтений этого года звучала как «80-летие Великой Победы: память и духовный опыт поколений». В этом контексте мы говорили сегодня и о необходимости сохранения нашим народом веры. Из истории Оптинской обители известно, что старец Варсонофий, прозревая будущие гонения на Церковь, наставлял послушника Николая (Беляева), впоследствии оптинского старца Никона, в том, что нужно всегда оставаться твердым в вере. И, как мы знаем, этот старческий завет в полноте был исполнен. Старец Никон окончил свою земную жизнь в ссылке и стал исповедником. Подобных примеров исповеднической жизни в докладах монашеского направления было много. Каждому из нас необходимо обретать твердость в вере и хотя бы в малой мере воспринимать опыт святых предшественников. Ежедневно борясь со страстями и не поддаваясь вражьим искушениям, постепенно мы будем становиться крепче. Конечно, это совсем не мера исповедников Церкви в годы гонений, но быть верным Богу в тех условиях, которые Он нам дает, — долг каждого из нас. И сегодняшнее собрание всем нам, как мне кажется, придало сил и еще раз вдохновило на монашеский подвиг.

      

   

    

   

   Епископ Набережночелнинский и Елабужский Гавриил

    

   Часто мы сталкиваемся с недоумением относительно того, что монах, принимая постриг, должен «отрекаться от мира и сущих в мире». Рассмотрение этой темы в сегодняшних докладах с разных сторон, думаю, было полезно для каждого из нас. Важно понимать, что именно заключено в слове «мир». Монах отрекается от мира не в том смысле, что он отстраняется от людей, отказывается от Родины, отвергает любовь и отворачивается от своей семьи. Всё это остается в его жизни и после пострига, но в несколько иной форме. Семья монаха — это, во-первых, Церковь, потом монастырь и, конечно, Отечество. Монах оставляет мир не в плане отказа от своей истинной семьи, а в плане отречения от страстей и привязанностей. И это лишь средство для более сосредоточенной молитвы за свою общину и за мир. Такая молитва рождает сострадание. Монах сугубо сопереживает и Родине, и своим соотечественникам — таков наш долг любви.

   На сегодняшней встрече я отметил для себя доклады, в которых был отражен опыт жизни Оптинской и Псково-Печерской обителей, интересные моменты из их истории. Но особо отозвался в сердце доклад о Патриархе Тихоне, который был пострижен в честь святителя Тихона Задонского — в его обители я начинал свой монашеский путь. Образ, характер, сам дух святителя и принципы, которыми он руководствовался в своей жизни, и которые очень точно были отмечены в выступлении архимандрита Тихона (Затёкина), мне очень близки. Необыкновенная доброта, юмор и простота — всё это так привлекает в Патриархе! Подвиги, духовная брань — безусловно, фундамент монашеской жизни, но юмор помогает устоять на ногах, отгоняет уныние, которое порой сильно одолевает иноков. Глинский старец, схиархимандрит Виталий (Сидоренко) наставлял своих чад: смех хоть и расслабляет, но иногда пошутить просто необходимо, чтобы, как говорил преподобный Антоний Великий: «Ослабить немного тетиву». Поэтому помимо духовной пользы от сегодняшних докладов, получил и утешение.

      

   

    

   

   Архимандрит Феодосий (Иванов), 

   настоятель Николо-Чернеевского мужского монастыря (Скопинская епархия)

    

   Многое запомнилось в работе монашеского направления в этом году. И Божественная литургия в соборе Рождества Пресвятой Богородицы Зачатьевского ставропигиального женского монастыря Москвы, которую возглавил председатель Синодального отдела по монастырям и монашеству митрополит Каширский Феогност, и обсуждение проекта документа «О неисходном пребывании монашествующих в обители своего пострижения...». Его представил председатель Комиссии Межсоборного присутствия по вопросам организации жизни монастырей и монашества митрополит Нижегородский и Арзамасский Георгий. Сколько архиереев, игуменов и игумений собралось в соборе! Многие причащались. Радость от молитвенного общения была велика. А проект документа я оперативно переслал братии в свой монастырь, чтобы они смогли ознакомиться. Братии всегда хочется знать, каковы мои впечатления о поездках на Собрания игуменов и игумений Русской Православной Церкви или на Рождественские чтения. С интересом они слушают мои рассказы о том или ином мероприятии. Но также им важно прочитать своими глазами документы, касающиеся монастырской жизни, вникнуть в их суть. Поэтому я периодически отправляю им на смартфоны ссылки на информацию, размещенную на сайте Синодального отдела по монастырям и монашеству.

   Из всех докладов — живых, назидательных — два доклада, если можно так выразиться, особенно запали мне в душу. Первый — архимандрита Тихона (Затёкина), игумена Нижегородского Вознесенского Печерского мужского монастыря, посвященный 100-летию преставления святителя Тихона, Патриарха Всероссийского. Конечно, я изучал житие святителя и многое в нем поражало, но снова (в который раз!) меня поразило то обстоятельство, насколько он был прост в общении со всеми людьми, несмотря на свой патриарший сан. Это был человек смиренной души, и, думается, по Промыслу Божию именно человек тихого нрава, но сильный духом встал во главе Русской Церкви. Его святительство пришлось на трудное время: революция, гражданская война, страшный голод в Поволжье, домашний арест — однако ничто его не сломило. Патриарх Тихон был крепок в вере — он был великим молитвенником за землю нашу Русскую... Второй доклад зачитала монахиня Евстафия (Морозова), насельница Александро-Невского Ново-Тихвинского женского монастыря Екатеринбурга. Тоже удивительное напоминание и назидание нам, какие трудности люди переживали во время Великой Отечественной войны и с верой, с упованием на Господа преодолевали их. Будущая схимонахиня Николая (Засыпкина), а в годы войны медсестра Галина не снимала крестик ни в фашистском плену (откуда она с подругой сбежала), ни в советских госпиталях. Мы ведь нередко, когда попадаем в сложные обстоятельства, начинаем роптать, а тут вот такой пример: хрупкая девушка безропотно несла свой спасительный подвиг — вначале как медицинский работник, затем, на склоне лет, — как воин Христов.

   Тема войны и Великой Победы неизменно присутствует в жизни монастыря. Каждый год 9-го мая мы совершаем в монастырском храме Литургию и панихиду, а затем у памятников погибшим воинам, которые установлены в нашем сельском поселении, служим литию. В селе Старо-Чернеево, где находится наша обитель, на памятнике выбито около 80 имен. Я обращаюсь к людям, собравшимся на митинг, с пастырским словом. Раньше я лично поздравлял ветеранов войны, общался с ними накануне в сельском Доме культуры, но сейчас никого из них не осталось... Еще я вспоминаю в этот день своего деда, которого никогда не видел. Капитан Красной армии в войсках связи Николай Павлович Иванов воевал на 1-м Украинском фронте и погиб где-то под Киевом. Точного места захоронения мы не знаем. А у бабушки была награда — медаль «За доблестный труд в годы Великой Отечественной войны» и звание «Труженик тыла».

   Но давайте вернемся к монашескому форуму, поскольку в заключение мне хочется от всей души поблагодарить его организаторов. Нам-то хорошо: мы приехали и уехали, а на их плечи ложатся большие труды. И трапезу надо приготовить для такого количества людей, и подарки участникам форума собрать, и многое-многое другое. Как я для себя отмечаю, организация, что на игуменских собраниях, что на Рождественских чтениях очень хорошая. Всегда видишь качественную подготовку мероприятия. И в дополнение к этому скажу еще об одной важной составляющей. О наших встречах друг с другом и непосредственном общении. Как радостно было в Центре оперного пения Галины Вишневской на Остоженке, где проходила работа монашеского направления, пообщаться в этот раз с отцами из Пензенской, Казанской, Владивостокской епархий! Я расспросил, как у них там дела, чем живут их монастыри. Они у меня поинтересовались жизнью нашей обители. Мне кажется, что эти ответственные мероприятия в первую очередь и нужны для того, чтобы мы почаще встречались, общались «вживую» и сообща обсуждали тот круг вопросов, решение которых призвано нам помочь, возрождая родную обитель, продолжить свой путь духовного совершенствования.

      

   

    

   

   Игумен Сергий (Куксов), 

   настоятель Вознесенской Давидовой пустыни (Подольская епархия Московской митрополии)

    

   Я думаю, что война не только не чужда монаху, но и совершенно для него органична. Ведь мы избираем свой жизненный путь именно как духовные воины. Такие бойцы призваны показывать пример всей Церкви, поскольку постоянно находятся в самом эпицентре духовных военных действий, тем самым познавая все тонкости, опасности и главные ориентиры внутренней жизни духа. И в каком бы обличии ни находился враг: в обличии ли человека или каких-либо жизненных обстоятельств, — монах призван вести с ним войну. Эта главнейшая для монашествующих тема духовной брани с разных сторон была рассмотрена во многих прозвучавших докладах, что, как мне кажется, для каждого из нас было очень ценно.

   Говоря же о молитве монаха за мир, хотелось бы отметить, что, если в нашем сердце есть Бог, а в Боге заключено всё творение, это означает, что и в нас самих заключается любовь ко всему миру. Яркое воплощение этого мы видим в жизни святых, в полноте воспринявших Божественную благодать. Поэтому куда бы ни ушел монах от мира: в безлюдную пустыню, в монастырь с большим потоком людей, в отдаленный скит, — он везде имеет единственный ориентир — желание соединиться со Христом. И если мы обретем Бога, то обретем и любовь ко всему Его творению. А всё, что чуждо тому, что Господь сотворил, будет чуждо и нам самим. И мы будем воевать с этим, вести брань с невидимым врагом, подобно тому, как ведут бои наши воины на фронте.

   В докладе епископа Сергиево-Посадского Кирилла был детально рассмотрен вопрос об окормлении воинов в условиях СВО. По благословению правящего архиерея, владыки Аксия, архиепископа Подольского и Люберецкого, я несколько десятков раз посещал зону конфликта. В связи с тем, что наша страна сейчас участвует в военных действиях, память о Великой Отечественной войне для нас особо важна. Думается, что параллель между сороковыми годами прошлого столетия и днем сегодняшним определенно существует. Поэтому мы призваны подражать нашим предкам. Точно так же, как они, идти и отстаивать не только территории, но самое главное — нравственные и духовные ценности, о которых говорит нам Церковь. Ведь, как все мы понимаем, идет противостояние не с Украиной, а с теми, кто гонит Церковь и Бога, Которого мы, монашествующие, приняли за идеал. И если мы не будем, образно говоря, «лечить эти раны», то враг придет и на нашу землю, и в наши дома. Мир очень хрупкий сегодня. Но сердце умиляется тем, что все мы, монашествующие, архипастыри, Святейший Патриарх, едины в верном понимании значения Церкви и монашества в сложившейся ситуации.

   Важным стало для нас сегодня и рассмотрение документа «О неисходном пребывании монашествующих в обители своего пострижения...». Все мы, конечно, изложенное в нем понимаем, но теперь, будем надеяться, что этот официальный церковный текст станет опорой для предостережения человека от поступка, который потом придется болезненно исправлять. Поэтому благодарение Богу, что сегодняшнее собрание стало для всех нас полезным.

      

   

    

   

   Игумен Гавриил (Рожнов), 

   наместник Раифского-Богородицкого мужского монастыря (Казанская епархия)

    

   Действительно, есть противоречивые мнения о служении священников в зоне СВО и, в целом, об участии монашествующих в боевых действиях. Апостол говорит: Наше же жительство — на небесах (Флп. 3:20), но надо понимать и то, что человек состоит из души и тела. Он проходит свой христианский подвиг здесь, на земле. Земное Отечество — это не пустой звук, это та среда, где человек живет, подвизается, созидает культуру, заключающую в себе христианское мировоззрение.

   Всё это формирует общность людей, которая спасается в этой среде. И, конечно же, монах, да и каждый христианин, не может быть безразличен к судьбе своего Отечества. Ценности и идеалы гуманизма, навязанные нам триста лет назад, во главу угла поставляют земную жизнь человека. Подобный идеал никак не соответствует идеалам христианина, для которого существует заповедь: Нет больше той любви, как если кто положит душу свою за друзей своих (Ин. 15:13). Для нас самыми главными целями являются спасение собственное и тех, кого Господь привел жить рядом в настоящий момент истории...

   Защита Отечества и защита наших ближних, которые подвергаются опасности, — это долг каждого христианина: и священника, и монаха. Мы знаем, что до революции существовал целый институт военного духовенства: священников и монахов мобилизовывали на поля сражений, чтобы поддержать дух бойцов. И сегодня мы должны быть вместе со своим народом в тех жизненных обстоятельствах, которые посылает нам Господь. Конечно, каждому поколению даются свои испытания, но как прежде, так и теперь только сила духа может дать человеку необходимую крепость для прохождения этого пути. Войны выигрываются духом. Известно изречение барона Бисмарка: «Войны выигрывают учителя и священники», — то есть, те, кто формирует мировоззрение человека. Сегодня мы видим, что чуждая нам идеология, которая навязывалась российскому народу последние 30 лет, уже «не работает». Эгоистичные ценности милостью Божией не были до конца привиты, а испытания, выпавшие на долю нашей страны, помогают нам возрождать и актуализировать традиционные ценности, на которых веками созидался Русский мир.

      

   

    

   

   Игумен Алексий (Андреев), 

   наместник Свято- Покровского мужского монастыря г. Корсакова (Южно-Сахалинская и Курильская епархия)

    

   Очень важная тема была рассмотрена сегодня в ходе работы монашеского направления Рождественских чтений: монах и патриотизм. Хотелось бы несколько слов сказать об этом. Прежде всего, здесь нужно определить, какой смысл мы вкладываем в понятия «Родина» и «патриотизм». Для этого, думаю, необходимо разобраться в терминах, правильно расставить акценты. Когда мы говорим о Родине, в сердце рождается образ любящей матери. А патриотизм — это состояние любви духовной, любви к Небу. Здесь уместно вспомнить и о латинском слове «pater», что означает — отец. Для христианина — это, прежде всего, Отец Небесный. Монах должен быть патриотичен по отношению к Небу. Мне думается, что патриотизм — это состояние связи с Небесным Отечеством и постоянного стремления к нему.

   Оттого и особый взгляд у верующих людей на специальную военную операцию. Христианин понимает, что для многих из тех, кто сейчас полагает души на поле брани, — это единственный шанс спастись. И какой! Ведь все мы знаем, как устраивается жизнь у большинства людей в миру, а, защищая Отечество, человек «полагает душу свою за друзей своих». Многие, как нам известно, на войне обретают веру и уходят из этой жизни очень достойно. Господь каждой душе ищет спасения, подавая ей необходимые для этого условия. Испытания даны нам, потому что есть нужда в оздоровлении общества. Бог попускает всё это для нашего же очищения, и многие души в этих испытаниях сейчас обретают спасение. А это и есть самое главное.

      

   

    

   

   Игумен Филарет (Пряшников), 

   настоятель Староладожского Никольского мужского монастыря (Санкт-Петербургская епархия)

    

   Пятый год я несу послушание игумена возвращенного из небытия монастыря в Старой Ладоге, известной как первая столица древней Руси. На Рождественские чтения в Москву я приезжаю в третий раз, третий раз принимаю участие в работе монашеского направления, посвященного актуальным вопросам монастырской жизни и тесной связи далекого прошлого (и недалекого тоже) с настоящим днем. И почувствовал, что пропускать такие мероприятия ни в коем случае нельзя. В первую очередь мне хочется отметить, что окрыляет сама атмосфера. Она незабываема! Ты входишь в зал и сразу чувствуешь братский дух единения. Все улыбаются, здороваются друг с другом, многих я уже узнаю, кто-то узнает меня — подходит, интересуется деятельностью нашей обители. Такие встречи сближают монашествующих, подвизающихся в разных уголках Русской земли — с разным климатом, разным числом братии или сестер, разными послушаниями, но объединенных стремлением всецело служить Богу и людям.

   Что касается самой работы форума, с неослабевающим интересом я слушал все доклады. Я как губка, которая впитывает в себя влагу, — сидел и впитывал живительный дух братского общения. Особенно мне запомнился доклад епископа Можайского Иосифа (Королева), наместника Введенского ставропигиального мужского монастыря Оптина пустынь. Сообщение владыки о том, что среди насельников Оптиной в XIX–XX веках было немало участников боевых действий и последовавший далее рассказ об их удивительных судьбах, безусловно, не могли не взволновать. Много мыслей вызвало то, что люди, прошедшие через горнило кровопролитных войн, впоследствии осознанно избрали путь служения Богу. При этом невольно вспомнились слова святого праведного Иоанна Кронштадтского: «Помните, что Отечество земное с его Церковью есть преддверие Отечества Небесного, поэтому любите его горячо и будьте готовы душу свою за него положить». Готовясь к Вечности, эти воины, сражавшиеся на поле брани, а затем ставшие духовными воинами, показали нам пример такой любви. Современная братия и в Оптиной пустыни, и, я знаю, в Псково-Печерском монастыре бережно хранит о них память, поминает их. В обозначении темы нынешних Рождественских чтений, посвященных 80-летию Великой Победы, чрезвычайно важна эта связка: память и духовный опыт поколений.

   Не просто взволновал меня, а заставил мысленно перебросить мостик к нашим дням, к СВО, произошедший в годы Великой Отечественной войны случай, о котором поведала в своем докладе игумения Мария (Гурвич), настоятельница Покровского женского монастыря в поселке Колывань Новосибирской епархии. Наверное, тем, кто хорошо знает прозаика, поэтессу Олесю Николаеву, кто знаком с ее биографией, он известен. А я впервые о нем услышал... Услышал о том, как незнакомый старичок спас ее отца от смерти — в ту пору молодого лейтенанта, попавшего в мясорубку войны. Все наши бойцы, принявшие бой с фашистскими танками, тогда полегли, а старчик (в котором отец писательницы спустя годы узнал преподобного Серафима Саровского, увидев его на иконе), спас лейтенанта. Тяжело раненный, находившийся в бессознательном состоянии лейтенант вдруг оказался на операционном столе — операция прошла успешно.

   По благословению священноначалия я регулярно езжу с гуманитарной миссией на Донбасс, где встречаюсь с местными жителями и воинами, защитниками Отечества. В последнюю свою поездку, когда я был в Горловке, я услышал от хорошо знакомого мне батюшки рассказ, в чем-то перекликающийся со случаем из доклада матушки игумении. Молодой участник Специальной военной операции на Украине, боец штурмовой бригады, попал с ребятами в окружение. Все ребята погибли, а он, по его признанию, истошно закричал в Небо: «Господи, если Ты есть, помоги мне выжить!» Под покровом ночи раненый смог доползти до одного из наших подразделений, его тут же переправили в госпиталь, и после, уже в госпитале, он рассказал священнику, что прежде был не очень религиозным человеком, но случившееся перевернуло его мир. В этом мире появилась вера, и жизнь засверкала новыми красками, обрела новое измерение... Да, всем, кто сражается сейчас на поле брани, защищая нас от врага, нужна наша духовная поддержка.

   Наш монастырь принимает имена воинов на особое поминовение. Много имен присылают из разных уголков земли. Началось всё так: зная, что у некоторых приходов и монастырей есть такая практика, я долго думал, как нам это сделать. И вот недавно открыл на монастырской странице ВКонтакте такой форум, куда люди присылают имена. Собираю их за какой-то период, пишу записочку. У нас есть синодики о здравии, об упокоении, сорокоусты и так далее, и мы завели отдельные синодики для поминовения воинов. Каждое утро братия совершает братский молебен — на каждом братском молебне эти синодики прочитываются. А после монашеских мероприятий в Москве и в нашей Санкт-Петербургской епархии я, как правило, на братском ужине рассказываю насельникам обители, какие вопросы там поднимались, какие резолюции принимались.

      

   

    

   

   Иеромонах Василий (Телехов), 

   насельник Свято-Духова мужского монастыря г. Тимашевска (Ейская епархия Кубанской митрополии)

    

   День работы монашеского направления Международных Рождественских чтений был очень богат событиями. Многое запомнилось; в первую очередь, то, что говорилось о служении священников, в том числе монахов, которое совершается на линии боевого соприкосновения в ходе Специальной военной операции. Я служил пять с небольшим лет секретарем епархии в Таджикистане, в Душанбе, и у нас там был один батюшка, который сейчас постоянно находится на передовой, беседует с воинами. Ему приходится проводить беседы и с «отказниками», не желающими идти в бой. И он признавался, что нередко не находит достаточно сильных, убедительных слов, чтобы поднять дух этих людей, и говорил, что лучше всего это удается монашествующим. Тот, кто всю свою жизнь, всего себя посвятил Богу, отказавшись от благ мира сего, лучше, чем кто-либо другой, способен воодушевить человека на то, чтобы он, укрепившись внутренне, мог идти и выполнять свою боевую задачу. Порой нужно сказать совсем немного для того, чтобы тебя услышали, потому что, в конечном счете, поднимает и ведет людей именно сила духа. И кому как не монахам, ведущим постоянную борьбу со своими немощами, суметь донести это до других.

   Монах всегда должен помнить, что его сражение — с самим собой, с тем, что в нем противится обетам, которые он давал. На деле же, особенно новоначальные, часто стремятся исправить окружающих, забывая, что духовная брань направлена в первую очередь на себя, на свое сердце.

   Тема Великой Отечественной войны, которая сегодня так глубоко и разнообразно была раскрыта в докладах, лично у меня связана с памятью о моем прадедушке, Иване Матвеевиче Кантуре. Он был из кубанской казачьей семьи, ушел на фронт добровольцем. В первом же бою попал в окружение, в плен и оказался затем узником Освенцима, где не дожил до освобождения, погиб. К сожалению, как это часто бывало тогда, вся семья при этом пострадала, была сослана в Сибирь. Вернуться на Родину удалось впоследствии только уже его детям, когда прадедушку реабилитировали, доказали, что предателем он не был. Но все эти потрясения привели к тому, что его родные потеряли веру, и я воспитывался до десяти лет, не ведая о Боге. В семье сохранилась старинная прабабушкина икона, но перед ней не молились, а только иногда требовали от меня, чтобы я «перед Боженькой» признался в каком-нибудь проступке. Но Господь Сам привел меня в Церковь и потом в монастырь, это был именно зов Божий, и поэтому я всю свою жизнь воспринимаю как сплошное чудо. Через меня Господь всех нас вернул в Церковь: один мой брат — инок в монастыре, второй иподьяконствует у владыки Германа в Сочинской епархии, создал православную семью. Мама пришла к вере, бабушка с дедушкой в покаянии окончили свои дни. И я верю, что молитвы предков очень помогают. Моя прапрабабушка была старостой храма, прадедушка Иван Матвеевич, мученически окончивший жизнь в концлагере, был певчим в церковном хоре и глубоко верующим человеком. И его супруга Агриппина Константиновна до самой своей смерти постоянно молилась перед той самой семейной иконой, которую я помню с детства.

      

   

    

   

   Игумения Евстолия (Афонина), 

   настоятельница Никольского женского монастыря (Переславская епархия Ярославской митрополии)

    

   Если честно, тема Великой Отечественной войны настолько уже пережита и прочувствована людьми моего поколения, что, как представлялось, ничего нового услышать или сказать уже нельзя. Но, на самом деле, оказалось иначе. Переосмысление подвига наших отцов и дедов совершается именно благодаря сегодняшним событиям. Мое поколение надеялось прожить свой век без войны, но сейчас видим: мы — воюющая страна. Это с трудом вмещается в сознание, но списки воинов, которых мы в большом количестве поминаем за богослужением, свидетельствуют о масштабах боевых действий.

   Почему стала возможной эта война? Наверное, потому, что мы были недостаточно внимательны к внушениям пагубных идей, забыли о Боге, о своем призвании... Через завораживающие напевы: «бери от жизни всё», «после нас хоть потоп», «ты этого достоин» обрели беспечность, приняв закон плотской жизни за истину.

   Мне кажется, что только сейчас в нашем обществе постепенно выкристаллизовывается тема духовного протиборства. Сегодня с силами зла сражается не атеистическая страна Советов, а Россия, получившая прививку стояния за правду и истину. Наша Родина выстрадала свое духовное возрождение. На наших глазах она поднимается сотнями монастырей и тысячами храмов в тех землях, на которых совсем недавно попирались православная вера и христианские святыни. Пришло время открыто возгласить, чем же славен и силен русский человек. А силен он может быть только своей верой, столь отвратительной сатанинским силам зла, а значит, и истинно славной и единственно достойной!

   Специальная военная операция — это не просто боевые действия. Это финальное сражение за судьбы мира. И кто, как не Россия, может возглавить борьбу за правду и истину! Это означает, что военное противостояние творится в духе, а духовную брань традиционно возглавляют монахи. Это их призвание — находиться в постоянной борьбе с «духами злобы поднебесными». И опыт отцов, прошедших Великую Отечественную войну, о котором мы сегодня услышали, является живым примером сражения за Родину духовную — правду Христову, и Родину земную — наше Отечество.

      

   

    

   

   Игумения Варвара (Шурыгина), 

   настоятельница Свято-Георгиевского женского монастыря (Пятигорская и Черкесская епархия)

    

   В первую очередь хотелось бы выразить благодарность Святейшему Патриарху Кириллу за то, что он всех нас вновь собрал, и мы имели возможность увидеться и пообщаться. Из сегодняшних выступлений мне особенно запомнился доклад о Патриархе Тихоне. Выступление архимандрита Тихона (Затёкина) было необычным, ярким, интересным. Мы увидели образ святителя как живого человека, которому не чужды были юмор и простота в общении.

   Основной нитью через сегодняшнее собрание проходили темы, посвященные подвигу монаха-воина. Все мы хорошо знакомы с целями монашеской жизни: стяжание добродетелей, исполнение евангельских заповедей, доверие Промыслу Божию... Но в свете сегодняшних событий всё это, можно сказать, раскрывается в полной мере и на деле обнаруживает, живет ли каждый из нас этими святыми идеалами. И доклад игумении Анны (Морозовой) — прямое тому подтверждение. Не в первый раз мы встречаемся с матушкой и, конечно, многое из сказанного ею нам было уже известно. Но, тем не менее, ее рассказы всё так же отрезвляют чувства и понуждают, сжав сердце, слушать обо всех ужасах, настигших Никольскую обитель Донецкой епархии. Представляя все те бедствия и скорби, обрушившиеся на монастырь, я подумала, что молитвами схиархимандрита Зосимы (Сокура), основателя обители, великого молитвенника и подвижника Господь вместе с тяжелыми испытаниями подает сестрам и силы их нести. Бог попустил этому случиться, быть может потому, что духовные чада старца Зосимы могут всё достойно выдержать, являя истинный пример монашеской жизни. И самое для нас главное назидание — благодарение и покорность воле Божией, с которыми матушка Анна и сестры принимают скорби. Это невообразимо... Пока что для нас и в безмерно меньшей скорби бывает трудно искренне благодарить Господа и преклонять пред Ним свое сердце. Поэтому этот доклад, да и живые беседы с матушкой назидают не на мгновение, но оказывают пользу в ежедневном труде, как пример истинной монашеской стойкости в борьбе с видимым и невидимым врагом.

   Серьезным и глубоким также показалось выступление профессора Василия Глебовича Каледы. Услышать доктора всегда полезно и даже необходимо для нас. Подход Василия Глебовича и самой мне помог верно выстроить отношения с подобными больными, которые тоже хотят спастись и желают монашеской жизни. Чтобы помочь этим людям нести свой крест, к ним необходим особый подход. Мы стараемся относиться к таким сестрам с любовью и терпением, и тогда они делают всё то, что действительно могут делать. Так мы живем все вместе, одной семьей, в которой все члены разные, но каждый необходим нашему общему организму.

   Доклады на монашеской секции Рождественских чтений этого года получились очень интересными, разнообразными и при этом простыми и доступными для понимания. Слава Богу, что у нас есть возможность учиться друг у друга!

      

   

    

   

   Игумения Агния (Сударикова), 

   настоятельница Свято-Троицкого Белопесоцкого монастыря (Подольская епархия Московской митрополии)

    

   Почерпнуть такие знания о людях Церкви, прошедших Великую Отечественную войну, какие нам представили в докладах на этих Рождественских чтениях, — было очень важно. Важно для спасения души. Наши предшественники были все-таки немного другими людьми — я считаю, более строгими к себе, более внимательными в духовной жизни. И они совершили подвиг, прежде всего, духовный: своей жертвенностью, своей кровью сохранили веру для новых поколений. Нам необходимо соприкасаться с этой историей — чем глубже, тем лучше: для укрепления нашей веры.

   Когда смотрю документальные кадры Отечественной войны, всегда думаю: какая у людей была молитва! Как самый, может быть, далекий от Церкви человек становился верующим! Недавно для регионального этапа Рождественских чтений я писала доклад на тему помощи Матери Божией и святых на войне, о примерах чудесного заступничества. Углубилась в литературу, много перечитала и убедилась в том, насколько Господь хранил людей, укреплял в воинском подвиге. Он всегда рядом в ситуациях, когда человек испытывает крайнюю меру потрясения. Потому что война — это очень страшно.

   На войне погиб мой дедушка. Прадед мой прошел войну, получил несколько осколочных ранений. Я помню, когда была еще совсем маленькая, он меня спрашивал: «Слышала такую песню: “У деревни Крюково погибает взвод”»? Отвечаю: «Конечно слышала». — «Это, — говорит, — мы. Нас двое, молодых солдат, осталось в живых...» Для меня это было потрясением. Я всегда об этом думала, переживала за него — как он живет с осколками, как у него раны болят... Но он много о войне не рассказывал, видимо, не хотел травмировать детскую душу.

   Каждый год, когда празднуется День Победы, мы с сестрами собираемся, слушаем воспоминания. В моем монастыре есть престарелые сестры, большинство из них схимонахини. Во время Великой Отечественной они, конечно, были девочками, но многое могут вспомнить. И ведь моя бабушка тоже в войну десятилетней девочкой копала окопы... Без слез, конечно, об этом не вспомнишь. Все эти воспоминания очень живые, когда слышишь их, это навечно оставляет отпечаток в душе.

   Когда затрагивается тема войны, для меня это всегда скорбь. Но скорбь светлая, потому что она неотделима от мысли, что Господь удивительно милостив. Он в каждое мгновение, в каждой мелочи с нами, — не по нашим заслугам, а по Его любви.

      

   

    

   

   Игумения Иоанна (Калашникова), 

   настоятельница* Свято-Тихоновского женского монастыря в г. Торопец (Ржевская епархия Тверской митрополии)

    

   Наш монастырь — старейший на территории Тверской области, он впервые упоминается в Лаврентьевской летописи XI века. Обитель возрождается с 2005 года, и с этого времени я несу здесь послушание настоятельницы. В прошлом году Торопец отмечал 950-летие основания города, в монастыре к этому событию была установлена скульптура Пресвятой Богородицы — Покров Божией Матери — переданная нам в дар известным скульптором Григорием Потоцким. Потоцкий — очень талантливый, глубоко воцерковленный человек, и многие свои работы он передает в дар, а финансовым спонсором выступает Академия доброты, которую он возглавляет уже много лет. По благословению правящего архиерея скульптура эта была установлена между двумя нашими храмами — Никольским и Покровским и освящена в День города. Место, где установили скульптуру, имеет особое сакральное значение, так как там паломники и прихожане монастыря неоднократно слышали пение Ангелов при закрытых храмах... Я говорю об этом так подробно, потому что в ночь с 17 на 18 сентября прошлого года Торопец подвергся массированной атаке БПЛА. В результате взрывов военного арсенала, который находится очень близко от города, началось землетрясение, ударная волна повредила здания. Но никто из людей не погиб, и, конечно, это можно рассматривать как чудо, особенно если помнить, что город наш старинный, намоленный — в нем в настоящее время находится 12 храмов, в восьми постоянно ведутся службы, а до 1917 года в маленьком Торопце было больше двадцати храмов.

   События 18 сентября не прошли бесследно ни для кого, кто оказался в зоне чрезвычайной ситуации. Стресс от пережитого сказался в том, что люди начали ощущать недомогания. В момент атаки мы с сестрами были в храме, молились, страха не было, хотя вокруг всё грохотало, но само пребывание в такой обстановке в течение пяти часов привело к тому, что и мне пришлось впоследствии прибегнуть к помощи врачей. В монастырь же стали обращаться за молитвенной поддержкой горожане, у которых возникло ПТСР (посттравматическое стрессовое расстройство). Так сложилось, что тогда же мы стали общаться с приехавшей к нам женщиной реабилитологом, работавшей в военном госпитале непосредственно с получившими тяжелые ранения. И вот все эти обстоятельства привели к тому, что вокруг меня стали собираться люди, которым небезразлично то, что происходит со страдающими от последствий военных травм и стрессов, — люди, которые хотят оказать помощь. Мы стали консультироваться со специалистами в разных областях, и стало видно: при том, что государство принимает колоссальное участие в решении этих вопросов, остается много проблем, требующих более пристального внимания.

   12 декабря прошлого года инициативная группа в составе врачей, психологов, юристов, духовенства, участников боевых действий собралась в Петербурге, в Торгово-промышленной палате, чтобы провести круглый стол и обсудить накопившиеся вопросы. Миссионерско-просветительский центр Новомучеников и Исповедников Российских, который уже много лет существует в нашем монастыре, принял в этом мероприятии активное участие, наряду с другими общественными организациями. Вместе со мной круглый стол вел Юрий Павлович Бойко, доктор медицинских наук, профессор, психотерапевт, долгое время возглавлявший в Москве работу по лечению лиц с ПТСР.

   Главный вывод, который сделали профессионалы в отношении участников СВО, получивших тяжелые ранения и душевные травмы, состоит в том, что необходимо начинать оказывать комплексную духовную и психологическую помощь этим людям буквально с первых дней их пребывания в госпитале. Необходимо формировать базу контента, включающего исторические и современные материалы о людях с увечьями, достигших успеха в обществе, спорте, искусстве, духовной сфере. Нужно проводить индивидуальное тестирование для профориентации и обучения ветеранов СВО. Согласовывать со службой занятости наличие квот для профессиональной переподготовки. Содействовать в социализации, организовывать сообщества ветеранов и членов их семей. Создавать дома ветеранов СВО с возможным проживанием, трудоустройством и продолжением психологической и медицинской помощи.

   В связи с погруженностью в эти проблемы, меня, конечно, очень интересовало то, как они были отражены на прошедших Рождественских чтениях. В рамках монашеского направления важным было сообщение епископа Сергиево-Посадского Кирилла об опыте духовного окормления воинов в условиях СВО. Владыка тоже сделал акцент на трудности возвращения в мирную жизнь из-за травмированной психики. Сказал о необходимости специальной методической литературы в помощь священнослужителям, которые общаются с людьми, переживающими психологический слом.

   Я посетила также секцию 12-го направления Чтений, посвященную различным формам помощи участникам СВО, и отметила, что в основном на ней рассматривалось решение локальных проблем. Но хочется еще раз подчеркнуть, что самой сложной и не проработанной на сегодняшний момент является задача социализации и реабилитации после того, как побывавшие на фронте люди приходят в мир, — часто физически неполноценными, потерявшими жизненную перспективу. Нужно начинать им помогать, готовить к будущей жизни с первого момента, когда они только попадают на лечение. Нужно уметь находить убедительные примеры того, что инвалидность — это еще не приговор, что в истории, в том числе в истории Церкви, много случаев, когда люди, получившие инвалидность или родившиеся с увечьем, достигали больших успехов в жизни, были востребованы, и у них всё было хорошо. Вот этот момент очень важен, и для этого нужна комплексная работа.

   В целом хочу сказать, что Рождественские чтения — это место, где встречаются люди, не безразличные к тому, что происходит в обществе. В результате обмена мнениями, обмена информацией, взглядами, возникает новое видение, возникают новые полезные контакты, которые позволяют достигать результата в решении очень серьезных задач.

    

   *Священным Синодом Русской Православной Церкви 15 мая 2025 года освобождена от должности игумении Свято-Тихоновского женского монастыря.

      

   

    

   

   Игумения Анатолия (Баршай), 

   настоятельница Никольского женского монастыря г. Приволжска (Иваново-Вознесенская епархия)

    

   Начну издалека. Каждый раз, выступая где бы то ни было или отвечая на чьи-либо вопросы, я не могу удержаться, чтобы в очередной раз не сообщить о себе тот факт, что родилась я в то время, когда правитель обещал показать по телевизору последнего попа. А папочка мой был священнослужителем, ему на момент моего рождения исполнилось 23 года. Мои родители были очень благочестивы. Мама, ожидая моего рождения, строго соблюдала посты и ходила в храм каждый день. Она очень боялась, что ребенок может попасть под тлетворное атеистическое влияние. Родительским попечением я раньше, чем ходить и говорить, научилась креститься и петь. Будучи нескольких месяцев от роду, я уже махала ручкой, подражая крестящимся людям. И, когда мама вместе со мной являлась на клирос, я тоже пыталась, в меру своего младенческого соображения, издавать звуки, «подпевая» клиросу.

   Поэтому прежде монашеской конференции самый сильный отклик в душе у меня вызвали слова Святейшего Патриарха Кирилла, сказанные им на открытии пленарного заседания в Государственном Кремлевском дворце. Процитирую: «...Я как человек, заставший очень трудные времена для жизни нашей Церкви в Советском Союзе, не могу оторваться от воспоминаний. Потому что этот зал был связан с партийными съездами, на которых, в том числе, провозглашались всякие, простите, бредовые идеи о том, что произойдут радикальные перемены в жизни страны, и мы достигнем какого-то особого уровня развития, который не предполагает присутствия религии в жизни народа.

   И как не вспомнить слова Ты еси Бог творяй чудеса (Пс. 76:14)? Наверное, в то время никто даже представить не мог этой картины, которую мы сегодня воспринимаем как торжественную, очень важную, но, в общем-то, практически обыденную. Здесь мы собираемся каждый год для того, чтобы обменяться мыслями, подумать о нашей работе, в первую очередь в области образования, воспитания, и, конечно, всем вместе помолиться».

   Это настолько созвучно моим мыслям! Я об этом думаю всякий раз, когда бываю на Рождественских чтениях, тем более в таком совершенно невозможном (просто невообразимом!) во времена моего детства статусе — я монахиня, игумения и при этом — директор общеобразовательной школы при монастыре. Это совершенно уму непостижимое чудо явления милости Божией к нам.

   На Рождественские чтения я езжу регулярно, с момента моего назначения на игуменское послушание, с 2010 года. Монашеский форум в рамках Чтений стал проводиться с 2014 года. Первый состоялся 28–29 января 2014 года, и прошел он в Сретенском ставропигиальном мужском монастыре (это были XXII Международные Рождественские образовательные чтения). Сначала я посещала только секции, касающиеся нашей образовательной деятельности, а с 2014 года мы стараемся успеть и их посетить, и принять участие в работе монашеского направления. На последнем форуме мне понравились все доклады — все без исключения. Каждый из них показался информативным и душеполезным. Но особенно важен был для меня материал об архимандрите Павле (Горшкове), с которым нас познакомил митрополит Псковский и Порховский Матфей, наместник Успенского Псково-Печерского мужского монастыря. Владыка осветил очень актуальную и болезненную тему — молитвенный подвиг и сохранение святынь в условиях оккупации. Когда я возвращаюсь в обитель, конечно же, обо всем увиденном и услышанном во всех доступных подробностях рассказываю сестрам, учителям, детям, прихожанам. Говорю о том, что считаю важным и полезным, зачитываю какие-то материалы, показываю фото и видео. Использую при этом материалы, размещенные на сайте Патриархии, на сайте Синодального отдела по монастырям и монашеству и в соцсетях Отдела, а также то, что сами в поездке снимали. Для меня чрезвычайно важно, чтобы сестры трезво ориентировались в жизни Церкви и были в курсе всего, что происходит важного для души и сознания.

   Когда меня назначили на то место, где я сейчас нахожусь, возникли некие объективные сложности. Со своими трудностями я, как многие из нас тогда делали, обратилась к своему духовнику — архимандриту Науму (Байбородину). Он мне выдал как бы программу на всю последующую игуменскую жизнь и деятельность: не жить обособленно, как можно больше общаться с другими игумениями, по возможности, — посещать другие монастыри, у всех учиться доброму, а если вдруг что-то увидится неподобающее, то просто не видеть этого. У каждого человека есть чему поучиться, в чем я множество раз убедилась. Особенно если речь идет о монастырях, игуменах и игумениях. Се что добро, или что красно? Но еже жити братии вкупе (Пс. 132:1).

   Господу угодно, когда люди во славу Его общаются между собой, перенимают друг от друга что-то доброе, конструктивное. И все форумы, проводящиеся в рамках Рождественских чтений, — это прекрасная возможность пообщаться с теми, кого давно знаешь, или познакомиться с новыми лицами, увидеть, услышать друг друга, вспомнить что-то нужное, но по каким-то обстоятельствам вдруг забытое, узнать важное новое.

   Я человек общительный, и каждая моя поездка расширяет круг знакомых ощутимо. Так получилось, что полтора года назад, в 2023 году, в Сретенском монастыре в Москве Господь сподобил меня лично познакомиться с архимандритом Василием (Паскье), наместником Свято-Троицкого мужского монастыря в Чебоксарах. О батюшке я читала еще в своем родном по постригу монастыре — Дуниловском, на Шуйской земле. Тогда он только приехал в Россию и служил на приходе в Чувашии. А тут, много лет спустя, мы с ним оказались вместе за столом на трапезе, была возможность пообщаться. Обменялись координатами. В этом году встретились, обрадовались друг другу. Но времени для разговора не было совсем. И вот когда я уже оказалась дома, в своем монастыре, отец Василий написал, что в данный момент он находится в гостях у друзей, территориально близко от нас. Я пригласила батюшку, он приехал. Очень ему за это благодарна.

   Отец Василий сказал тогда, что сильное впечатление на него произвела общеобразовательная школа при монастыре, в которой обучаются 54 девочки. Действительно школа — это одно из важнейших направлений нашей деятельности. Может быть, педагогика — в обычном представлении — дело не монашеское. Но, как сказано в Святом Евангелии об апостолах, если они умолкнут, то камни возопиют (Лк. 19:40).

   Известно, что с момента возникновения общежительного монашества в IV веке, в обители Пахомия Великого уделялось достаточное внимание вопросам воспитания юношества. Из жизни преподобного Пахомия видно, что дети воспитывались при монастырях, учрежденных преподобным. Сирот монахи принимали сами, а детей, у которых были родители, принимали с позволения или по просьбам родителей. Цель воспитания была не единственно та, чтобы дети впоследствии стали монахами (хотя и это могло быть), но чтобы воспитать их в страхе Божием и истинном благочестии, научив их также грамоте, письму и рукоделиям. Я постоянно говорю своим воспитанницам, что они учатся в уникальном образовательном учреждении, где на очень высоком уровне им преподают учебные дисциплины, и при этом находятся в лоне церковном, воспитываясь на принципах христоцентричности, эклессиоцентричности, в свете евангельских заповедей. Такой возможности для девочек не было ни до, ни после революции. Это милость Божия, дарованная в наши дни.

   ...Наш школьный театр, хорошо известный в Ивановской области, готовит ко Дню защитника Отечества и ко Дню Победы прекрасные концерты с элементами драматургии, хореографии, вокала. А у меня есть большое желание (надеюсь, что Господь поможет его осуществить) — написать и поставить спектакль уже не о той войне, которая победоносно завершилась в мае 1945 года, а об СВО. Вернее, мне хочется связать эти два исторических периода в одном сценическом действии. И услышанные на монашеском форуме доклады, посвященные подвигу наших предков, стали мощным стимулом для осуществления моего замысла. Как и для дальнейшего несения мной игуменского послушания.

      

   

    

   

   Игумения Смарагда (Зыкова), 

   настоятельница женского монастыря во имя преподобномученицы Великой княгини Елисаветы Феодоровны (Алапаевская епархия Екатеринбургской митрополии) 

    

   На сегодняшней конференции я отметила для себя много духовно полезных мыслей. Сильное впечатление, думаю, не только на меня, но и на многих присутствовавших в зале произвело выступление матушки Анны (Морозовой), игумении монастыря, основанного схиархимандритом Зосимой (Сокуром) в селе Никольское Донецкой епархии. Современная жизнь сестер обители, на первый взгляд, представляется невыносимой... Но, слушая матушку, я поняла, что Господь к ним намного ближе, чем к нам... Иначе бы перенести подобные испытания, сохраняя при этом верность монашеским уставам, было бы невозможно. И на этом примере мы видим исполнение апостольских слов: Всё могу в укрепляющем меня Иисусе Христе (Фил. 4:13).

   Главная тема Рождественских чтений 2025 года посвящена Победе нашего народа в Великой Отечественной войне. В докладе донецкой игумении мы все могли увидеть, что значит настоящая брань. Не только духовная, ведь попробуй не возроптать в таких обстоятельствах, но и брань внешняя — ежеминутная опасность смерти... Для всех нас, думаю, доклад матушки Анны стал источником сил для ежедневной монашеской борьбы.

   Значимые акценты духовной брани я отметила для себя и в выступлении иеромонаха Мелхиседека (Скрипкина), поднявшего очень важную для монашествующих тему борьбы с невидимыми врагами и, прежде всего, с помыслами.

   В своем докладе я тоже старалась на живых примерах показать все то, о чем говорили все выступавшие. Хотелось бы поделиться и еще одной историей... Этот случай стал для меня назидательным уроком. Как-то, еще будучи насельницей Толгского монастыря, я ездила в Питер. Там ко мне подошла девушка лет восемнадцати с вопросом: «Матушка, а вы знаете, о чем надо просить Божию Матерь?» Я со знанием дела, так сказать, стала отвечать, что можно молиться об одном, можно о другом... А она мне и отвечает: «Нет, матушка, вы у Нее попросите, чтобы над вами в совершенстве исполнилось всё то, что о вас задумано». Через этого ребенка я на всю оставшуюся жизнь усвоила для себя главное прошение сердца. Мне кажется, нам всем, такое искренне обращение к главной Покровительнице монашествующих могло бы помочь в ежедневных внутренних бранях и сражениях, о которых так много сегодня было сказано.


   Подготовили Нина Ставицкая, 
Дарья Филатова, 
Елена Володина
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