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«За издевательствами над православными батюшками, за свистом блатных на пересылках, мы проглядели, что у Церкви выросли христиане, достойные первых веков христианства… Христиан было множество, – этапы и могильники, этапы и могильники, – кто сочтёт эти множества? Многие погибли безвестно, освещая, как свеча, только в самой близи себя».

Александр Солженицын

От автора

Цикл «Забвение над ними бессильно!» родился неожиданно. Документы, которые обнаружились в последнее пятилетие ХХ века, властно требовали и осмысления, и второго рождения в новом обрамлении из других событий. Они рассказывали о тех духовно прекрасных людях, которых взрастила харьковская земля.

Автор многотомного издания «Мученики, исповедники и подвижники благочестия Русской православной Церкви ХХ столетия. Жизнеописания и материалы к ним» иеромонах Дамаскин (Орловский) утверждает: «Мученик может тебя через какого-нибудь человека востре​бовать. И не послушаться этого нельзя, даже духовно опасно...»
В реальных документах оживала давняя история и обретала своё подлинное лицо. Она превращалась из чёрно – белой и плоской картины в многоцветную, объёмную и многоплановую. Это была не просто «летопись минувших событий». Это был важный прорыв к вне – временному пониманию очень важных категорий человеческого бытия. Десятки тысяч пострадавших за веру в ХХ веке, пока ещё остаются вне церковного прославления и почитания.

И отдельного рассказа заслуживают люди духовного звания, которые, по словам Солженицына, «погибли безвестно, освещая, как свеча, только в самой близи себя».

***
Близится к концу ХХ столетие, в котором было столько многотрудных и многоскорбных дней, столько испытаний, начавшихся гибельной смутой в 1917 году. Осознание подлинной истории требует безусловного мужества, чтобы от знания перейти к пониманию разных страниц этой многогранной истории, ужасов атеистической и гибель​ной для человеческого духа революции.

К сожалению, в начале ХХ века в общественной жизни России идеи атеизма и материализма преобладали в самых разных социальных слоях. Наблюдалось практически полное поглощение Церкви государством, которая превращалась в один из бюрократических инсти​ту​тов власти. И это не могло не отвращать от Церкви предста​вителей самых разных слоёв населения, особенно, интеллигенции. Именно поэтому возникла определенная сословная замкнутость самого духовенства. Требовались глубокие преобразования и реформы. Вся общественная, культурная и духовная жизнь России первого десятилетия ХХ века нуждалась в таких преобразованиях. Россия жила в преддвер​ии больших перемен. Однако, в русском обществе, независимо от сосло​вий, все же достаточно пассивно относились к грозным знамениям времени, и бездеятельно ожидали решений «сверху», не было созидательной работы по устройству жизни на каких-то светлых, христианских, незыблемых началах. Ложные представле​ния и заблуждения духовно истощали людей.

Октябрь 1917 года произвел роковые изменения в обществе, и неожиданно поставил многих людей перед нравственным и духовным выбором. Рушились прочные, веками отлаженные взаимоотношения. Многие пастыри по сути своей были, скорее, наёмниками, нежели духовными водителями, а тем более, духовными вождями. В эти критические дни не все священники сумели сохранить прочную связь со своими прихожанами. Жизнь потребовала от них не формального исполнения своего пастырского долга. Усиливалась агитация безбож​ников, порождавшая сугубо отрицательное отношение к духовенству в целом, как к сословию. Это был факт грустный, но несомненный.

Для судьбы Русской Православной Церкви значение новомучеников и исповедников, просиявших на земле Российской, трудно определить какими-то конкретными словами. Сколько безвестных христиан предпочло жизнь в узилищах и скитание в катакомбах, но только не подчинение советской власти! Об этом знает только один Господь. Поведение многих христиан под властью тирании явилось победой Духа. Только кровью и молитвенным предстательством мучеников – исповедников русская православная церковь смогла выстоять в тех жутких испытаниях, которые обрушились на Россию в ХХ веке. Ни революция, ни братоубийственная гражданская война, ни жесточайшие гонения – ничто не смогло сломить их истинно христианскую веру.

Отец Сергий (Мечев), исповедник веры Христовой, писал из заключения своим духовным чадам: «Суд Божий совершается над Цер​ковью русской. Не случайно отнимается от нас видимая сторона христианства. Совершающееся неожиданно и непонятно для живущих в миру, живущим же по Богу, давно всё открыто… христианство слабеет… тайны сокровенной жизни нет… отъятие храмов можно было предотвратить покаянием по слову Божию… покаяние должно стать основой жизни…» К сожалению, этого не произошло. И заканчивал словами, которые звучат пророчески: «Для верных чад церкви открывается путь исповедничества, мученичества, величайших скорбей и лишений». Он призывал «внутреннее возлюбить больше внешнего обряда».

Однако, всё же трудно до конца осознать причины, по которым Богу было угодно, чтобы именно в России появился такой огромный сонм новомучеников за Веру. Можно назвать только некоторые при​чины.

Во-первых, путь мученичества ведёт к святости и спасению очень многих людей, и тем самым как бы обновляется вся православная вера.

Во-вторых, путь мученичества ведет к тому, что маловерным будет нечего сказать в свое оправдание в Судный день.

В третьих, мученики служат славой и украшением Церкви, примером для других, и вселяют мужество и стойкость в сердца всех христиан.
Смерть мучеников – есть

Поощрение верных,

Дерзновение Церкви,

Утверждение христианства,

Разрушение смерти,

Доказательство Воскресения,

Осмеяние бесов,

Осуждение дьявола,

Учение духовной мудрости,

Презрение к благам настоящего,

Побуждение к терпению
руководство к мужеству,

Корень и источник, и мать всех благ.

Святитель Иоанн Златоуст

Церковь строится на песке,

На крови и людской тоске,

Не на каменной правоте,

А на пламенной простоте.

На открытых Богу сердцах,

Где не страсти, а Божий страх.

Не на сильных мира сего,

На безгрешности Одного.

Церковь строится на крови,

Жертве, отданной по любви.

Возгорает к небу свеча,

Жертва молит за палача.

В неземной красоте

Церковь распята на Кресте.

Юлий Шрейдер. 23.06. 1977 г.



«Уважение к минувшему – вот черта,
отличающая образованность от дикости».
А.С. Пушкин
Вступление

В единой Книге Истории немало истинно прекрасных страниц, в которых нашли свое отражение подвиги служения человечеству, беско​рыстная приверженность идеалам Правды и Добра, несмотря на испытания, гонения, страдания.

В этой великой Книге немало тяжелых страниц, залитых людской кровью, много свидетельств величайших преступлений и всякого вида насилия и греха. Долгое время мы жили, не отдавая себе отчет в том, как в условиях лагерного существования, где основным законом было насилие над личностью, люди сохраняли себя, свой человеческий облик. Ведь многие боялись делать добро: лагерь жестоко карал любое заступничество за другого.

Личность лишалась права на собственное мнение, на индивидуальный опыт и мыслительную деятельность. И не было ни осознания собственного положения в жизни, ни осознания окружающей нас реальности. Однако, истинные христиане не могли примириться с без​нравственной политикой государства, и потому они были обречены на гибель. По сути, Церковь была отделена не от государства, как зая​вляли большевики, а от народа. А сам народ был превращен в инструмент для осуществления социальной утопии. Казалось, наступило всеобщее помрачение. Вся политика при тотальном режиме была направлена на то, чтобы уничтожить религию, а значит, уничтожить духовную основу жизни народа, когда люди, лишенные духовного стержня, были бы не способны оценивать происходящее. Для того, чтобы массовые репрессии, проводимые в чудовищных масштабах, воспринимались без содрогания, как должное, нужно было отнять у людей все нравственные ориентиры и, в первую очередь, отнять ощу​щение духовной свободы. Однако, христианские мученики ХХ века не были послушными орудиями сталинского режима. Принятие ими смертных страданий было своеобразным сопротивлением власти.

Их духовное сопротивление власти, в конечном счёте, привело к торжеству христианства над безбожным государством.

К концу ХХ века стало очевидно, что их подвиг, безусловно, по​влиял на ход мировой истории.

Их мученичество показало, что невозможно принимать абсурдность реальной действительности за истину, поскольку она противоречит изначальной гармонии мира.

Их подвиг убеждает в необходимости заново осмысливать и усваивать христианские начала жизни и следовать им в собственной жизни. Христианские мученики учат нас мужеству. Они напоминают о том, что перед каждым человеком раньше или позже, но неизбежно встает вопрос: готов ли он предстать перед Судом Божиим?

Глава 1. Память о злодеяниях
должна жить долго...

Сохранившиеся пожелтевшие страницы могут поведать о многом. Эти бесценные свидетельства нашего прошлого потрясают. И свод этих исторических документов всё пополняется новыми и, порой, неожиданными подробностями. В них пульсирует страшное время, время гонений, когда уничтожалось и преследовалось всё истинно ду​ховное. Ужасы большевизма в России затмили всё зло, которое испытало человечество в веках.
На этом мрачном фоне были и высокие примеры проявления подлинной святости, и истинного исповедания веры во Христе. Найденные документы восполняют некоторые пробелы и в новейшей церковной истории. Документы воскрешают имена тех, кто был увенчан мученическим венцом, и чье служение Богу и людям было «в духе и силе». Во все времена Церковь стояла, прежде всего, на крови мучеников. В разные годы, в зависимости от политических условий и иных причин, их было то меньше, то больше, но скорбный список их не прерывался никогда. Именно в мученичестве Церковь осознала самое неопровержимое доказательство истин христианства. Подвиг мученичества – это свидетельство воскресения Христа, победы над смертью.

Накануне своей кончины отец Иоанн Кронштадтский пророчески писал:«Русский народ и другие населяющие Россию племена глу​боко развращены. Горнило искушений и бедствий для всех необходимо. И Господь, не хотящий никому погибнуть, всех пережигает в этом горниле».

Таким «огненным горнилом» для россиян стали годы, последовавшие за октябрем 1917 года. Голод, разруха, братоубийственная бойня. Безбожие, насилие и безнаказанная жестокость. И на этом фоне приоткрывается тайна мученического подвига. Почитая новомучеников, мы взываем к их молитвенному заступничеству и испрашиваем Божее долготерпение и великое Его милосердие. Они погибли за Веру, за свое апостольское служение Христу-Спасителю.

Сила каждого человека заключена в свете его души, именно этот свет есть напоминание об «образе и подобии Божьем». Это свет, который ослепляет врагов Христа. «Избранным сосудом» назвал Христос апостола Павла. Но разве каждый, кто призван в этот мир, и кто исповедует Его, не есть его «избранный сосуд»? Разве жажда духовного света, которая не даёт человеку покоя ни днём, ни ночью, не является признаком святости? Остаются различными лишь мера и масштаб.

В России был оскорблён человек, и была оскорблена его главнейшая святыня – сердцевина его личности, оскорблена его религиозная свобода – источник и основа всех других свобод. Идеологическая нетерпимость новой власти неизбежно вела к репрессиям. На протяжение многих десятилетий продолжалось самое беспощадное подавление любых проявлений духовной свободы. Именно на этом «фоне» антирелигиозной государственной политики мученичество становилось высшим выражением христианских добродетелей – Веры, Любви и Надежды.

Как отмечал А.И. Солженицын, в двадцатые годы даже религиозное воспитание детей стало квалифицироваться как контрреволюционная агитация (печально известная статья 58-10 – С.Ш.). Он писал, что «не часто, но бывало так, что отец отрекался и оставался растить детей, а мать семейства шла на Соловки…», причем, по его признанию, «всем религиозникам давали десятку», т.е. максимальный в то время срок!

Судьбы людей, о которых напомнит и расскажет этот цикл, убеж​дают нас в их лучезарной и очевидной победе над злом. Они противостояли ему. Вот почему напомнить о них – значит исповедывать их веру и правду, значит, в трезвении и трепетании благоговейном предстать перед Творцом, прося их о помощи и заступничестве за нас грешных.

Ценность и сила любой личности определяется не только во вре​мени, но и в Вечности. Потомки тех, кого безвинно убили, и тех, кто бездумно убивал, – все должны знать печальный синодик, как должны осознать пути, которые в исторической перспективе и привели к «расчеловечиванию» многих представителей рода людского. ХХ век отмечен катастрофическими провалами исторической памяти. Но это было временно… Летопись страшного времени восстанавливается. На её страницах находят отражение самые разные события, в том числе, и церковно-исторического плана.

***
В ноябре 1917 года Всероссийский Церковный Собор во всеуслышание воззвал: «Довольно братской крови! Довольно злобы и мести! Не оскверняйте себя пролитием братской крови, умерщвлением беззащитных и мучительством страждущих!». Члены Поместного Собора призывали граждан России «оставить безумную и нечестивую мечту лже – учителей, призывающих осуществить всемирное братство путем всемирного междоусобия». И всё же всеобщее затмение совести и разума продолжало нарастать день ото дня. Люди забыли Бога и вершили зло, не оглядываясь и не задумываясь о возможном возмездии за содеянное. Уже стал известен факт мученической смерти протоиерея Иоанна Кочурова в Царском Селе 31 октября 1917 года. (Историки Церкви именно его считают первым священномучеником, принявшим смерть от богоборческой власти).

19 января (по старому стилю) 1918 года Патриарх Тихон в своём воззвании написал: «Вместо любви христианской сеются семена злобы, ненависти и братоубийственной брани. Опомнитесь безумцы! Прекратите ваши кровавые расправы!». В этом документе есть слова анафемы творящим беззакония: «Поистине дело сатанинское, за которое подлежите вы огню геенскому в жизни будущей – загробной и страшному проклятию потомства в жизни настоящей – земной». Он резко осуждал «разнузданное своеволие и сплошное насилие…»

23 января 1918 года был напечатан Декрет Совета Народных Комиссаров «Об отделении церкви от государства и школы от Цер​кви». Согласно этому документу всё имущество существующих церковных и религиозных обществ было объявлено «народным достоянием». Началось повсеместное разграбление церковных ценностей, накопленных веками верующими. Помимо этого запрещалось преподавание религиозных верований в школах и других учебных заведениях. Вскоре Декрет был назван «ликвидационным».

В этот же день большевики вошли в Киев. Как сообщала газетная хроника «монахов Киево – Печерской Лавры раздевали и секли нагайками. Шел повальный грабеж...»

25 января был зверски убит митрополит Киевский и Галицкий Владимир (Богоявленский). «Он лежал на спине в луже крови. На нём не оказалось панагии, клобучного креста, сапог и золотых часов. Тело было изувечено множеством колотых и огнестрельных ран...» Митрополит Владимир был первым, кто из российских архипастырей взошел на Голгофу. Он с духовным величием и евангельской простотой утвердил единство праведной жизни и мученической кончины.

15 февраля 1918 года в Туле и Харькове были расстреляны крестные ходы мирян, протестовавших против Декрета и начавшихся гонений на Церковь.

Как сообщает газетная хроника, 31 марта 1918 года на заупокойной литургии в храме Московской Духовной семинарии Патриарх Тихон помянул первых пятьдесят шесть священномучеников из семи епархий поимённо (к сожалению, фамилии их не были названы – С.Ш.).

Он призывал россиян опомниться, но голос его не был услышан. Помрачился народный разум… Было принято специальное Постановление Всероссийского Поместного Собора (1917-1918) о мероприятиях, вызываемых происходящим гонением на Церковь, и было установлено 25 января совершать поминовение во всех церквях России «всех усопших в нынешнюю годину гонений исповедников и муче​ников». Поминание шло поименно. Поминались и безымянные жертвы.

Многие источники утверждают, что наибольшее число мучеников за веру было в период с конца 1917 по 1922 год. Но так ли это было на самом деле? Вряд ли кто сможет назвать подлинное число погибших… Последствия революции в церковной жизни оказались трагическими.

Отныне идеалом «нового человека», согласно доктрине большевиков, становился человек, освободившийся от страха Божия.

В конце мая 1918 года новой властью было возбуждено следствие против так называемой «контрреволюционной группы духовенства». Это послужило началом широкого гонения на церковь. Была развёрнута газетная антирелигиозная кампания. Одновременно с этим закрывались духовные учебные заведения, как училища, так и семинарии, а вскоре были закрыты и Духовные Академии. Прекращалось преподавание Закона Божия в гимназиях и школах.

***
Чёрные семена зла прорастали в самых разных уголках России. Они давали жуткие «всходы» и в Харькове…

Прерывисто «дыхание» трагических событий 1918 года, запечат​ленных в слове. К сожалению, харьковская периодическая печать того времени сохранилась не полностью.

21 мая 1918 года харьковская газета «Южный край» сообщала, что на Епархиальном собрании клириков и мирян поминали погибших от рук большевиков. Читаем: «Утром на центральном кладбище города был совершен молебен. Как сказал митрополит Антоний (Хра​повицкий), в память об убиенных во время бунта будут молебны во всех храмах города». Он говорил о том, как «расслаблена телесная мощь людей», но верил, что «погибшие жертвы будут искупительны для живущих». На этом собрании был заслушан ряд сообщений, но все они были «об отношении большевиков к делам и деятелям Церкви». Тогда же были подробно перечислены жертвы из числа харьков​ского духовенства, Однако, к сожалению, газетная хроника конкрет​ных сведений об этих жертвах не приводит. Кое-что нам удалось уста​новить по другим источникам. Установлено, что 2-го февраля 1918 года в Харькове были расстреляны толпы верующих, собравшихся для проведения крестного хода. Об этом, в частности, сообщали цент​ральные « Церковные Ведомости»: «По улицам разъезжали автомобили с пулемётами и броневики. Ходили вооруженные патрули. Возле Николаевской церкви красногвардейцы открыли по толпе огонь. Не​сколько человек было ранено». Однако, их имена остались не​извест​ными…

По словам Патриарха Тихона, «всё Отечество сделалось полем борьбы», усеянным бесчисленными жертвами. Именно в силу этих печальных обстоятельств на литургии во всех православных храмах вводилась специальная поминальная молитва, а также молитва о спасении Православной Церкви. Сохранился и её текст: «Господи! Молим об упокоении рабов Божиих, за веру и Церковь Православную убиенных и иных многих, священного, иноческого и мирского чина. Их же имена, Ты, Господи, Веси!».

В октябре 1918 года по случаю первой годовщины революции Патриарх обратился к Совнаркому: «Казнят епископов, священников, монахов и монахинь ни в чём неповинных, а просто по огульному обвинению в какой-то расплывчатой и неопределенной контрреволю​ционности». Он бесстрашно обвинял вождей революционного переворота: «Соблазнив тёмный и невежественный народ возможностью лёгкой и безнаказанной наживы, вы отуманили его совесть и заглушили в нём сознание греха… Вы наложили руку на церковное достояние, собранное поколениями верующих людей, и не задумались нарушить их посмертную волю…» Твёрдо и авторитетно говорил он слова правды об издевательствах и ограблениях, о побоях и бесчинствах, о пытках и мучениях. В годы тяжелых потрясений он вёл себя мужественно и самоотверженно. Он был убеждён, что ложь не становится правдой оттого, что её повторяет большинство. Горько было признаваться в том, что в народе присутствовало больше языческой религиозности, чем истинного христианства, суть которого была затемнена обрядом и суевериями. Только в глубоком чувстве сердечного всеобщего покаяния можно было обрести силу духовного возрождения, но, увы, в реальной жизни этого не случилось.

Заметим, что так называемое «Дело о церковниках» будет несколько по​зже. Классовая вражда разжигалась искусственно. Неудивительно, что в списке «врагов народа», который был напечатан 28 марта 1922 года, имя Патриарха Тихона было названо первым.

В книге «Новые мученики Российские», составленной по разным материалам М. Польским, утверждается, что «в 1918 году в Харькове были расстреляны народные крестные ходы». При этом сообщается общее число жертв: «девяносто восемь харьковских мучеников». Обращает на себя внимание, что упоминание о расстреле крестных ходов приводится во множественном числе. Значит, с самого начала революции осуществлялось не единичное, а массовое уничтожение христиан, в том числе и в Харькове. В этом источнике мы находим еще ряд таких печальных описаний: «В Святогорском монастыре Изюмского уезда Харьковской губернии уже с января 1918 года (!) начались конфискации имущества, отбирание земли, принудительное выселение большинства монастырской братии, обыски и грабежи. Большевики, появляясь в монастыре, врывались в храмы в шапках, с папиросами в зубах, сквернословили, переворачивали столы, рас​пивали церковное вино и увозили с собой церковную утварь. Когда в одно из таких посещений эконом скита при деревне Гороховке отка​зался от выдачи денег, его вывели за ограду и тут же, у ворот, расстреляли. Тогда же был убит, при попытке бежать, монах Израиль. А когда в октябре того же года переносили из села в село особо чтимую икону Святогорской Божией Матери, и крестный ход расположился на ночлег в селе Байрачах, то большевики напали на помещение, занимаемое духовенством, и убили иеромонахов Модеста и Ири​нарха, иеродьякона Федота и приютивших их хозяина дома с дочерью. Пять трупов легли у подножия иконы, стоявшей в луже крови».

И еще одно чудовищное свидетельство всё в том же источнике, сохранившем нам имя новомученика: «В Изюмском уезде сельского священника Лонгина арестовали и повезли в город. Дорогой ему отрезали нос, убивши, бросили в реку».

В книге Владимира Русака «Пир Сатаны» или «Русская православная церковь в ленинский период (1917-1924годы)» приведены новые сведения о страшных событиях в Харькове. Читаем: «11 декабря 1917 года (!) были убиты благочинный, духовник и настоятель Спасова Скита Харьковской епархии – архимандрит Родион (о нём еще не раз будут вспоминать – С.Ш.), казначей и эконом обители отец Анастасий». И далее: «В начале 1918 года священник Гавриил Маковский (Харьков) был изрублен шашками. Супруга просила выдать ей тело для погребения, но ей перерубили руки и ноги, изранили грудь и закололи». Так по «крупицам» стал создаваться мартиролог первых новомучеников за веру на харьковской земле…

В «Церковных Ведомостях» всего в одну строчку появилось сообщение о том, что «6 марта 1918 года в слободе Ново – Астрахань Старобельского уезда был расстрелян священномученик Г. Куря​чий». В процессе поиска печальных сведений нам удалось обнаружить под​роб​ности этого зверства, о чем пойдет рассказ ниже…

В книге «Красный террор в годы гражданской войны», составленной историком Ю.Г. Фельштинским и напечатанной в Лондоне в 1992 году, мы находим ужасающие сведения, в том числе и о харьковских жертвах тех кровавых лет. Читать эти страницы тяжко, не читать – нельзя. Они сохраняют информацию в назидание потомкам. Читаем: «В городе Изюме, Харьковской губернии, очевидцы передавали о поголовном ограблении семейств, у которых родственники были кадетами… Жене полковника О. прокололи живот штыком, а она была беременна…В Харькове, на ул. Чайковского, находился концлагерь, в котором умучивал заложников кровавый комиссар – садист Саенко…На Сумской улице (дом 47), в подвалах ЧК, велись пытки заложников…В селе Великий Бурлук Волчанского уезда семью князя Вадбольского из девяти человек всех расстреляли. Домовую церковь обратили в развалины. Голыми ставили на колени, и застав​ляли молиться».

По всей России нарастали глумления и издевательства над верующими. В одном из посланий «к чадам Православной Церкви» Патриарх Тихон писал, что «скорбим и плачем вместе». Он сокрушался, что погасло «пламя веры святой». Но это было далеко не так. На самом деле пламя веры не угасало. Об этом свидетельствуют многие документы. Они говорят сами за себя, и не нуждаются в каких-либо комментариях. Не следует забывать о том, что каждый документ – это зеркало реальной жизни.

В эти жуткие годы христианство познавалось не отвлеченно, а на живых примерах и конкретных судьбах людей, веривших, молившихся, любивших, жертвовавших собой…

В книге историка Льва Регельсона «Трагедия русской церкви» перечисляется множество имён пострадавших и погибших в результате изощренных методов большевистских зверств: исколот штыками, избит прикладами, задушен, прострелен и заморожен, изрублен саблями, сожжен, сам себе рыл могилу и погребен заживо. Но разве могут быть забыты их имена?

За проповеди, за веру и даже за колокольный звон люди принимали лютую смерть. Они умирали как праведники и исповедники. За те полгода, что большевики были в Харькове, на Чайковской улице (д.№5) был создан первый концентрационный лагерь на Украине, где расстреляли и умертвили более тысячи ни в чём неповинных людей. Как свидетельствуют документы, Деникинская армия три дня извлекала из яра тела погибших, чтобы передать их родственникам для христианского захоронения. Позже стали известны концлагеря, которые для заложников организовали чекисты в Змиёве и в Изюме (районные центры Харьковской губернии – С.Ш.).

Именно в одном из них, среди других, был расстрелян профессор-протоиерей харьковского университета, доктор греческой словесности, широко известный и своим трудами, и своей общественной деятельностью Николай Семёнович Стеллецкий (1862-1919), о котором приводятся краткие биографические сведения в современном справочном словаре «Христианство». В 1910 году профессор – протоиерей Николай Стеллецкий в своей проповеди, которая затем появилась на страницах журнала «Вера и Разум», произнёс удивительно провидческое признание: «Надо находить радость в скорбях и с благодарственными песнопениями идти на мучения: «Слава Богу за всё!»

Многие мученики за веру принимали смерть бесстрашно и моли​лись за своих мучителей, не ведающих, что они творят.

В справочном издании «Русские святые» мы находим такие свидетельства: «Иеромонах Афанасий монастыря «Спасов скит» (заметим, речь идет о Святогорском монастыре, часть монахов которого служила в Спасовом скиту – С.Ш.), выведенный на казнь, стал на колени, помолился, перекрестился, поднявшись с колен, благословил стоявшего против него с ружьем большевика. Палач хладнокровно застрелил только что благословившего его пастыря». В том же издании отмечается, что в харьковской епархии только с декабря 1918 года и по июнь 1919 год было уничтожено семьдесят священнослужителей. Можно смело предположить, что на самом деле их было значительно больше.

В декабре 1918 года при правительстве генерала Деникина была создана Особая Комиссия по расследованию деяний большевиков на занятых ими территориях. В марте 1920 года во время эвакуации собранные документы удалось вывезти и сохранить для истории в назидание потомкам. Именно эти документы и были впоследствии использованы и М. Польским, и Ю. Фельштинским.

Видный историк и публицист С.П. Мельгунов в своем историческом исследовании «Красный террор в России» отмечает, что после покушения на Ленина в 1918 году в Харькове, как и по всей стране, были арестованы «многочисленные заложники». Это были ни в чем неповинные люди. Такие действия властей вызывали естественный «протест против пыток страхом», против «пыток насилия».

Оказывается, в Харькове существовало специальное Отделение Особой Комиссии при правительстве Деникина, в которое вошли представители Городской Думы, Городского Совета и даже представители таких организаций, как Общество трудящихся женщин. На самом деле, их было намного больше.

В таком официальном печатном органе, как «Известия ВЦИК» 7 декабря 1921 года цинично сообщалось, что «было расстреляно две​сти пятнадцать украинских заложников (!) в виде возмездия за убийство советских представителей». Несколькими днями раньше та же газета сообщала, что «в ноябре в Киеве, Одессе, Екатеринославе и Харькове было расстреляно свыше пяти тысяч заложников в порядке красного террора». Изощренная жестокость современных гонителей христиан не уступала по своей жестокости мучителям первых веков христианства. А чаще даже и превосходила.

Грубый цинизм этих сообщений вполне очевиден. Надо полагать, что цифры были явно занижены.

Правда о злодеяниях должна жить долго. Советская власть не только одобряла и поощряла, но и вменяла в обязанность жестокость, особенно если речь шла о лицах духовного звания. Всякая снисходительность к заключенным беспощадно каралась.

Если до революции в России было 360 тысяч священнослужителей, то уже к 1920 году в живых осталось не более 40 тысяч. ( Эти данные были приведены в брошюре «Крестный путь Церкви в России (1917-1987)», напечатанной в Германии в книгоиздательстве «Посев» к 70-летию революции). Так начиналось время систематического террора, который продолжался не один год и даже не одно десятилетие… Кра​сные палачи стремились сломить в человеке сознание собственного до​​стоинства. Они буквально упивались страданиями людей, которые нрав​ственно, как правило, были выше их. Они пытались ввести человека в дьявольский соблазн – предать другого. Чем ближе подходила Деникинская армия, тем больше заложников уничтожали палачи, причем священников и их семьи в заложники брали, прежде всего. Всё, что могло иметь хотя бы «искру духовности» – всё безжалостно истреблялось в дикой злобе и ненависти. Тёмные волны садизма унич​тожали всё человеческое…

Харьковский священник отец Димитрий (к сожалению, фамилия его не приводится – С.Ш.) был выведен на кладбище, раздет донага, а когда хотел перекреститься, то ему отрубили руку. Об этом пишет В. Русак в своей книге «Пир Сатаны».

По материалам Особой Комиссии при правительстве Деникина, только к началу 1923 года было загублено более полутора миллионов человеческих жизней (!). Среди них, в первую очередь, погибали епископы и священники, монахи и благочестивые миряне.

Как мучительно трудно перелистывать огромную «книгу челове​ческих судеб», объединенных местом и временем: Россия – ХХ век. Это требует бесстрашия и определенного мужества. Но узнать подлинную, не придуманную жизнь в уходящем веке нам необходимо для нас же самих и наших потомков. Нужно понять и осознать события, наполненные ужасом от «тех потоков крови, которые буквально затопили человеческое сознание». Нет, и не может быть успокоения нашей совести без этого осознания и без покаяния…

С.П. Мельгунов отмечает, в частности: «В Харькове творились такие жестокости, перед которыми бледнеет многое, что принято называть ужасом». Многие церковные проповедники заплатили за свои смелые призывы против советской антихристовой власти собственной жизнью и кровью, тюрьмами и ссылками. Призывы Патриарха и других иерархов Церкви к прекращению братоубийственной распри, увы, не были услышаны

Приведем еще один документ: «Страшная атмосфера общего отречения, измены, предательства, не представимый масштаб духовной и исторической катастрофы миллионов людей, пленённых ложью и вовлеченных в сатанинскую расправу над Христовой церковью, над своим народом и своей страной – всё это повергало в уныние и отчаяние, и производило ощущение безнадежности и оставленности». И далее: «В дьявольскомпомрачении, увидев друг в друге врагов, и ставши врагами, люди отдали свои силы и жизни на вековую, бессмысленную войну, жестоко и безжалостно мучая друг друга». И оставалось лишь одно – осознание своей духовной неотъединённости от тех событий и постижение мученического подвига лучших и достойных. Так написано в народно-православном календаре в канун нового столетия и тысячелетия.

Уже с осени 1917 года началась первая волна репрессий против верующих. Десятки тысяч людей арестовывались только за то, что они были верующими, за то, что сопротивлялись закрытию храмов и поруганию святынь. Многие из мучеников молились за своих палачей. Это было началом Голгофы Русской Православной Церкви и Голгофы самой России. Начиналась эпоха хамства и попрания человеческой личности. Еще не было ни новых законов, ни кодексов, но уже заработали трибуналы! Расстрелы часто были «бессудными», но, как цинично писала пресса, «в интересах рабоче – крестьянской власти». Затмение ума и упадок духа буквально становились эпидемией, заражая все большее число людей.

С июня 1918 года началась масштабная антирелигиозная кампания. Газетные антирелигиозные публикации, кощунственные про​цессы, закрытие духовных учебных заведений, прекращение преподавания закона Божия, начало осквернения мощей и, как единичные, так и массовые расстрелы духовенства. Гонения нарастали день ото дня, год от года. Моральный ужас террора разлагающе действовал на человеческую психику, при этом не следует забывать, что облекался большевистский террор в циничные формы. Под него подводился идеологический фундамент, опиравшийся на искажение нравственных понятий. Создавался массовый психоз насилия и страха. Удушливая атмосфера безнаказанного произвола подавляла и превращала людей в «винтики».

Карающие органы быстро сообразили, что им полезно знать содержание исповедей верующих, усматривая в этом порой «единственную пользу от религии». И если священники сохраняли тайну исповеди, то быстро попадали в тюрьму, как «чуждые советской власти элементы». Не многим удавалось сохранить ясность церковного сознания, и найти в себе силы и мужество оставаться истинными хри​стианами.

Под гнётом безбожной диктатуры крестный путь русской православной церкви длился не одно десятилетие. Богоборческое государство с самого начала своего существования обрушило жестокие гонения, в первую очередь, на верующих людей и, прежде всего, на духовенство. Оторванный от духовных основ бытия и от корней своей исторической культуры, народ опускался духовно. Старательно скрывались чёрные и кровавые деяния, чтобы не было ни суда истории, ни суда грядущих поколений... Действовала мощная система карательных органов, тюрем и лагерей, где неизменно стремились сломить дух человека.

Однако основы человеческой этики продолжали жить в глубине сознания. Они были неистребимы. Именно в период тяжких испытаний было многократно проявлено величие христианской жертвенной любви и торжество духа.

В 1976 году в Мюнхене вышел журнал «Религия и атеизм в СССР», в котором был напечатан краткий синодик «Со святыми упокой». Он включил в себя более восьми тысяч имён мучеников, погибших за веру. В последующие годы в самых разных изданиях появлялись разрозненные сведения о погибших. Их, к сожалению, не сосчитать в едином синодике…

***
Перед нами краткий мартиролог первых новомучеников за веру, который приведен в народно – православном календаре на 2000 год, но его, безусловно, можно было бы расширить и дополнить:

8 апреля 1918 года. При сопротивлении захвату имущества церкви села Гнездова Тверской епархии замучены до смерти миряне Пётр Жуков и Прохор Михайлов, и с ними еще тридцать прихожан.

Апрель 1918 года. Священник Иоанн Краснов станицы Должанской на Кубани после мучений живым был брошен в топку парохода.

18 июня 1918 года. Архиепикоп Андроник (Никольский) Пермский умер мученически: живым закопан в землю возле дороги из Перми на Мотовилиху.

Июнь 1918 года. Священник Петрыкин с. Сергиевское Ставропольской губернии убит военным комиссаром.

27 июня 1918 года. Священник Григорий Никольский Марии Магдалинского монастыря на Кубани был заведен за ограду монастыря и убит выстрелом в рот при криках: – «и мы тебя приобщим».

6 июля 1918 года. Архиепископ Митрофан (Краснопольский), Донской и Новочеркасский сброшен с высокой стены. Разбился насмерть.

17 июля 1918 года. Убийство иеромонаха Нила Крестовоздвиженского монастыря после истязаний.

2 сентября 1918 года. Варсонофий (Лебедев) епископ Кирилловский убит.

5 сентября 1918 года. Ефрем (Кузнецов) епископ Селенгинский расстрелян. Перед смертью благословил со-мучеников.

10 сентября 1918 г. Расстреляна вся братия Троицкого монастыря в Казани у стены монастырскго двора.

Осень 1918 года. Иерей Федор Гидаспов убит. Он был священником храма «Пятницкой» иконы Божией Матери в Казани.

Осень 1918 года. Протоиерей Анисий Ставровский, настоятель Адмиралтейского собора в Петербурге был расстрелян в Кронштадте. Он заменил собой молодого священника, на которого пал жребий. Расстрел – это была репрессия за убийство Урицкого. Место погребения священника неизвестно, вероятней всего, воды Финского залива.

Октябрь 1918 года. Заштатный священник Павел Калиновский, проживавший в Ставрополе, 72-х летний старик, арестован и приговорен к наказанию плетьми, умер под ударами.

И как бы не были ограничены наши знания о подвижничестве и мученичестве христиан, которым довелось жить под гнетом безбожной власти, тем не менее, они позволяют прийти к выводу: вопреки всем чудовищным планам уничтожения религии, атеизм не смог поработить души людей и одержать победу. Прославление новомучеников и исповедников российских в Зарубежной Православной Церкви состоялось 19 октября (старый стиль) 1981 года.

В Русской Православной Церкви Московского патриархата юбилейный Архиерейский собор, на котором были прославлены новомученики и исповедники ХХ века, прошел с 31 июля по 3 августа 2000 года. Плодом деятельности Собора стало решение о причислении к лику общецерковных святых 1154 подвижников Веры и благочестия. Даты, цифры, события, имена…Ничто не должно быть предано забвению.

Фрагмент текста из православного календаря

Мюнхен. (б. г.)

6.1.28 Архимандрит Иннокентий, спутник и сотрудник митр. Петра Воронежского, умер в Соловецком лагере.

9.1.19 Архиеп. Тихон (Никаноров) Воронежский повешен на царских вратах в церкви монастыря Свят. Митрофана. Был участни​ком Собора 17-18 гг. Вместе с ним было замучено еще 160 иереев.

10.1.38 Митр. Анатолий (Грисюк) Одесский и Херсонский – расстрелян.

12.1.37 Еп. Андрей (Солнцев) Рыбинский – убит.

19.1.19 Замучены пресвит. Андрей Зимин, его мать Доминика, жена Лидия, дочери Мария и еще две (13 и 17 лет), села Чернигова Никольско – Уссурийского края. Матушку и детей истязали и пристрелили. Батюшку раздавили, положив дверь на грудь и живот.

23.1.18 Декрет Совета Народных Комиссаров РСФСР «Об отделении церкви от государства и школы от церк​ви». Он гласит: 13. Все имущества существующих в России церковных и религиозных обществ объявляются народным достоянием; и 9. Преподавание религиозных вероучений... не допускается. Граждане могут обучать и обучаться религии частным образом, в выработке Декрета участвовал Ленин. Был создан V отдел Наркомъюста по проведению в жизнь де​крета, он назывался ликвидационным. Руководил им известный ярый антицерковник П.А. Красиков. При осуществлении декрета столкну​лись с сильной церковной активностью Патриарха и членов Собора Российской Церкви.

25.1.28 Архиеп. Петр (Зверев) Воронежский заморожен и так мученически скончался на Соловках.

27.1.38 Еп. Игнатий (Садковский) Скопинский скончался на севере (убит?). Боролся с обновленцами. Более 12 лет пробыл в ссылке; был на Соловках.

27.1.37 Еп. Павел (Введенский) Моршанский. вероятно, расстрелян в Моршанске. С 1923 по 1926 гг. – в ссылке на Соловецких островах.

30.1.38 Митр. Серафим (Чичагов) Ленинградский умер или расстрелян в тюрьме. Чтил память преп. Серафима Саровского и был ини​циатором открытия его мощей. Духовный писатель.

Январь 1924. Свящ. Михаил Ноегородов села Пещаноозерского Амурской обл., свящ. Андроник Любович ст. Николаевской на Амуре и свящ. Емельян Щелчков хут. Муравьевки – все трое умучены и рас​стреляны Безлепкиным, предс. Чрезвычайной губернской суд. сессии.

Январь 1983. Монах о. Андрей (Щур Антоний) вновь арестован. Был в заключении: 61-82, 64-67, 82-83.

Начало 1918. Еп. Дипний (Сосновский) Измаильский изрублен шашками на станции Вятка.

Начало 1920. Прот. Владимир Цидринский, благочинный г. Лип​синска, Семиреченской обл., убит. За волосы был привязан к хвосту необъезженной лошади и пущен в поле. Остались одни кости.

Зима 1918. Прот. о. Павел Дернов г. Елабуги убит на мельнице. До этого расстреляли троих его сыновей.

ПОСЕВ
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ОБЩІЙ СПИСОКЪ

НЕКОТОРОЙ ЧАСТИ РОССІЙСКАГО ДУХОВЕНСТВА И МІРЯНЪ,
ПРЕТЕРПЕВШИХЪ МУЧЕНИЧЕСКУЮ КОНЧИНУ
ВО ВРЕМЯ ГОНЕНІЯ НА ЦЕРКОВ
ОТЪ БЕЗБОЖНИКОВЪ-БОЛЬШЕВИКОВЪ
(Въ свое время каждый городъ и каждая область должны дать подробные списки своихъ мучениковъ).

Протоіерей Іоаннъ А. Кочуровъ, убитый въ Царскомъ Селе въ ноябре в 1917 г., первая жертва духовенства.

Прот. А. Скипетровъ, церкви св. Бориса и Глеба, уб. въ Петроградe.

Прот. Ф. Орнатскій, настоятель Казанск. Собора, уб. въ Петро​граде.

Прот. Алексій Ставровскій, настоятель Адмир. Соб. въ Петрограде, убитъ 15 авг. 1918 г. въ г. Кронштадте.

Прот. Іоаннъ Восторговъ, наст. хр. Василія Блаж. въ Москве, уб. 23 авг. 1918 г.

Прот. Петръ Довганевъ, брать еп. Гермогена, Священ. М. Мака​ровъ и членъ Москов. Соб., присяж. пов. Минятовъ убиты вместе съ еп. Гермогеномъ въ 1918 г.

Левъ Захаровичъ Кунцевичъ, Воронежскій епархіальный мис​сі​онер, разстр. въ іюле 1918 г.

Прот. Григорій Поспеловъ г. Кронштадта за отпеванie возставшихъ матросовъ разстрелянъ въ 1918 г. съ крестомъ въ рукахъ, котораго не могли у него отнять.

Прот. Александръ Вераксинъ, чл. Гос. Думы отъ Виленск. губ., повешенъ на воротахъ своего дома въ г. Черкассахъ въ 1918 г.

Леонидъ Ница, членъ Московск. Собора, уб. въ Уфе въ 1918 г.

Въ Святогорскомъ монастыре, Изюмскаго уезда. Харьковской губ., ужё съ января 1918 г. начались конфискаціи имущества, отбираніе земли, принудительное выселеніе большинства монастырской братіи, обыски и грабежи. Большевики, появляясь въ монастыре, врывались въ храмы въ шапкахъ, съ папиросами въ зубахъ, сквернословили, переворачивали престолы, распивали церковное вино и увозили съ собою церковную утварь. Когда въ одно изъ такихъ посвщеній экономъ скита при деревнъ Гороховкe отказался отъ выдачи денегъ, его вывели за ограду и тутъ же у воротъ разстреляли. Тогда же былъ убитъ при попытке бежать монахъ Израиль. А когда въ октябре того же года переносили изъ села въ село особо чтимую икону Святогорской Божіей Матери и крестный ходъ, расположился на ночлег въ селе Байрачахъ, то большевики напа​ли на помещение, занимаемое духовенствомъ и убили іеромонаховъ Модеста и Иринарха, іеродіакона Феодота и пріютив​шихъ ихъ хо​зяина дома сь дочерью. Пять труповъ легли у подножія иконы, стоявшей въ луже крови.

Въ Харькове 80-ти лътняго іеромонаха Амвросія передъ казнью в несколько пріемовъ избивали прикладами.

Священника о. Днмитрія вывели на кладбище, раздели донага, когда же онъ сталъ себя осенять крестнымъ знамениемъ, то палачъ отрубилъ ему правую руку. Тело его не позволили хоро​нить и дали на съедение собакамъ.

Священника Гавріила Моковскаго изрубили за то, что онъ пори​цалъ большевицкія злодеянія, а когда его жена обратилась съ прось​бой о разрешеніи похоронить тело казненнаго мужа, то боль​шевики пере​рубили ей сначала руки и ноги, изранили грудь, а затемъ уже зару​били до смерти.

Старика священника, заступившагося за приговореннаго къ казни крестьянина, засекли до смерти шомполами и изрубили шаш​ками, а потомъ красногвардейцы-палачи съ циничнымъ наслаждениемъ разсказывали, какъ они били шомполами голаго старика «по брюху» и «по спине» и какъ тотъ «крючился» отъ боли.

Въ монастыре Спасовскомъ матросъ Дыбенко арестовалъ настоятеля 75-летняго архимандрита Родіона, который въ первую же ночь былъ выведенъ въ поле и тамъ убитъ. Одинъ изъ красногвардейцевъ хвалился темъ, что убилъ настоятеля онъ: сперва срезалъ съ его головы кожу съ волосами, а потомъ нагнулъ голову и сталъ рубить шею. Осмотръ трупа подтвердилъ признаніе красно​гвардейца.

Въ Изюмскомъ уездe сельскаго священника Лонгина арестовали и повезли въ городъ. Дорогой ему отрезали носъ и, убивши, бросили въ реку.
Глава 2. У БОГА ВСЕ ЖИВЫ

21 мая 1918 года в газете «Южный край» сообщалось, что присутствующим на епархиальном заседании были зачитаны подробности о гибели уездного священника Якова Любарского, «погибшего от рук убийц в трагической обстановке». И далее: «Убийство произошло открыто. Убийцы прямо заявили о желании убить и не встре​ти​ли при этом никакого сопротивления. Перед смертью священник Любарский подвергся целому ряду грубых издевательств, одновремен-но с ним была убита и его жена».

Что можно узнать о личности этого мученика почти восемь десятков лет спустя?

Чтобы увидеть истинно великое, необходимо отстоять от него на некотором расстоянии. Чтобы благоговейно прикоснуться к нему, необходимо наличие духовных сил. И хотя нелегко восстановить даже внешнюю канву жизни ушедшего, тем не менее, даже через минимально​е раскрывается сущностное. Он принял мученическую смерть за веру и проповедь, принял мужественно, как и подобает воину Христову». «Харьковский календарь на 1916 год» поведал нам, что Яков Павлович Любарский был священником слободы Рудовка Старобельского уезда, т.е. самого отдаленного уезда епархии. Он не один год служил в церкви Архангела Михаила.

Как показали наши дальнейшие разыскания в краеведческих изданиях, отец Яков принадлежал к старинному священническому роду, жившему на Харьковщине почти два столетия

В начале 80-х годов прошлого столетия в слободе Богодаровой Старобельского уезда служил отец Андрей Любарский. Другой свя​щенник, его тёзка, Андрей Любарский был священником харьковского благотворительного общества. В Змиевском соборе псаломщиком служил Ксенофонт Любарский. А в городе Славянске в Троицкой церкви в эти же годы настоятелем был отец Феодор Любарский. Одновре​менно с этим он был не только законоучителем в народном училище, но и учителем словесности в местной женской гимназии. Воспитание народа в духе веры и нравственности было неотъемлемой обязанностью приходского священника, и он, как и другие члены его рода, неукоснительно выполнял её на протяжении всей своей жизни. Он сознавал, что без пастыря исчезнет церковность и влияние на прихожан, а это грозит гибельным безбожием. Позже Феодор Любарский стал благочинным местных церквей. В конце 80-90-х годов в Славгороде Ахтырского уезда служил отец Арсений Любарский, которого неоднократно награждал Св. Синод.

В начале ХХ века, уже накануне революции, из этого рода известно двенадцать служителей Православной Церкви – от дьячков до протоиерея. Сельские священники Любарские составляли мощный «родовой клан». Почти все они десятилетиями служили в разных селениях Старобельского уезда: Рудовка и Кононовка, Новая Астрахань и Коноплянка. В уездном городе Беловодске служил сын священника Якова Любарского, естественно продолжая традицию рода.

Из «Справочной книги для Харьковской епархии» выясняются некоторые интересные сведения о разных членах этого рода. Это были люди разных поколений и устремлений, достигшие в церковной иерархии определенного положения. Находясь в дальнем и ближнем между собой родстве, Любарские служили, помимо Старобельского уезда, также в Ахтырском, Сумском, Змиевском, Изюмском, Волчанском уездах и даже в самом Харькове.

Остановим своё внимание на некоторых представителях старшего поколения этого рода, особенно на священнике Павле Любарском: очевидно, его сын принял мученическую смерть за веру в числе едва ли не первых жертв в харьковской епархии.

Павел Любарский родился в 1840 году. Когда ему исполнилось двадцать шесть лет, он принял священнический сан, а до этого важног​о события служил скромным псаломщиком в старинной Успенской церкви села Хотень Сумского уезда. Он преданно любил свою церковь и прослужил в ней вплоть до 1905 года (далее следы его по документам не прослеживаются). В 1904 году отца Павла Любарского избрали духовником 3-го округа Сумского уезда. Его любили и глубоко почитали, и не удивительно, что сын пошел по его стопам, имея перед глазами пример для подражания.

Однолетками отца Павла Любарского были священники Симеон Любарский, окончивший духовную семинарию по высшему разряду, и Стефан Любарский. Один служил в селе Гавриловка, неподалеку от Люботина, другой – был псаломщиком Преображенской церкви в селе Марковка Старобельского уезда. Оба являлись законо​учителями местных церковно – приходских школ.

Следующее поколение священнического рода – это поколение, родившееся в конце 50-х и в 60-х годах XIX столетия.

Священник Андрей Любарский с 1871 года являлся законоучителем реального училища в Харькове. В 1896 году при здании Харьковского Благотворительного Общества была выстроена небольшая церковь. В ней в первое десятилетие ХХ века и служил священником Андрей Любарский, к тому времени получивший звание протоиерея. В 1907 году, как свидетельствуют «Известия и заметки по харьковской епархии», протоиерей харьковской Озерянской церкви Андрей Любарский был перемещен в Петропавловскую церковь г. Харькова, что на Журавлевке».

Заметной фигурой в общественной жизни Харькова был прото​иерей Николай Любарский. Он служил священником Кресто – Воздви​женской церкви на Мироносицкой площади г. Харькова.

Оказывается, отец Николай Любарский написал исторический очерк, посвященный этому храму. Эта брошюра была напечатана в 1909 году, и один из экземпляров её бережно сохраняется в Отделе редких изданий и рукописей научной библиотеки им. В.Г. Коро​лен​ко. Установлено, что протоиерей Николай Любарский был не только своеобразным летописцем этого храма, в котором служил долгие годы (с 1912 года он стал настоятелем этой церкви – С.Ш.), но и состоял членом специальной комиссии харьковского Законоучительного братства, а в 1914году был избран Председателем этого братства. Эта организация была призвана объединить всех, кто преподавал в гимназиях и школах Закон Божий. Сам он был сыном дьякона и, окончив харьковскую семинарию, продолжил образование в Киевской Духовной Академии, где в 1881 году получил степень кандидата богословия. Диссертация его была по церковно-историческому отделению, что потребовало от него больших знаний церковной истории. Более десяти лет он преподавал в харьковском духовном училище, совмещая преподавание со священнической деятельностью. Это был настоящий подвижник с достаточно активной жизненной и общественной позицией. Как и другие Любарские, он неизменно занимался благотворительной деятельностью: то возглавлял работу в попечительстве детских приютов, отдавая этому свое свободное время, то создавал сельские общины, призванные помогать обнищавшим лицам духовного звания, оставшихся без кормильца. О том, насколько высок был его нравственный авторитет, свидетельствует следующий факт его биографии: перед революцией протоиерея Николая Любарского избрали казначеем Братства Озерянской Иконы Божией Матери, что, безусловно, было, не только почётно, но и ответственно одновре​м​енно. Он неоднократно награждался Св. Синодом за усердие в слу​жении. Об одной такой награде сообщается в церковной хронике так: «Николай Любарский награждается орденом Анны 3-ей степени за беспорочное служение и с постоянным одобрением начальства двенад​цать лет кряду в одном месте». К 1917 году ему было уже далеко за пятьдесят, и как сложилась его судьба в дальнейшем, сведений пока не обнаружено.

В 1908 году на страницах журнала «Вера и Разум» был помещен некролог о дьяконе Петропавловской церкви слободы Петропавловка Купянского уезда Николае Даниловиче Любарском. Из этого текста проясняются некоторые моменты в истории священнического рода Любарских. Он был сыном дьячка Данилы Любарского, служившего в этом же селе. Его старший брат Павел тоже служил дьячком до своей, к сожалению, ранней кончины. Сам Николай Данилович прослужил в этом звании и на этом месте более пятидесяти лет с редким усердием и любовью к людям. Как указывается в некрологе, у него было трое сыновей, все они закончили Купянское духовное училище. Старшим из них был Николай, который затем продолжил образование в Киевской Духовной Академии. Именно он и стал в Харькове протоиереем (о нем речь шла выше – С.Ш.). Из всей семьи он один добился в жизни значительных успехов, будучи к 1908 году и членом харьковской консистории. Средний сын Василий, окончив духовную семинарию, затем занял место преподавателя в Старобель​ской гимназии, а третий – Яков (!), тоже, получив духовное образование, служил в Купянском уезде. Помимо этого, из некролога узнаём, что и среди их внуков также были священники и студенты духов​ных заведений, Однако, их имена не называются.

Сопричастность их к судьбе замученного священника Якова Любар​ского вполне очевидна.

Яков Павлович Любарский был рукоположен в священнический сан еще в 1887 году, и к моменту гибели ему миновало только пятьдесят лет, из которых тридцать было отдано служению людям и Церкви. Он был честен, мужественен и бескорыстен. Церковь, в которой он служил, была выстроена на деньги мирян в 1889 году, а с 1909 года в ней стал служить священником Яков Любарский.

В Изюмском округе заметной фигурой был отец Иосиф Любарский из села Райское, в котором находилась небольшая Варваринская церковь. Он прошел нелегкий путь от псаломщика и дьякона до свя​щенника; занимался педагогической и просветительской деятельностью в церковно-приходской школе и в земском училище.

Тридцатилетними застал ХХ век Сергея, Василия и Алексея Любарских. Отец Сергий окончил курс духовной семинарии и принял священнический сан совсем молодым в 1895 году. Его священническое служение, к сожалению, оказалось, кратким. В 1902 году журнал «Вера и Разум» поместил о нем некролог. Ему шел всего трид​цать первый год.

Псаломщик Василий Любарский жил при Успеньевской церкви села Артемовка Волчанского уезда. Отец Алексей Любарский был настоятелем Старобельского монастыря. Известно, что он много по​могал организации детских приютов в своем родном уезде. В 1908 году в слободе Ольховатка Волчанского уезда служил священник Георгиевской церкви отец Георгий Любарский, которого утвердили также и законоучителем народного хуторского училища, что было абсолютно новым начинанием в его просветительской и священнической деятельности.

Одно поколение сменяло другое, и все они старались бескорыстно служить Господу и Церкви.

Правомерно предположить, что некоторых из них постигла та же участь, что и отца Якова, хотя документально установлено, что только он смиренно принял мученическую смерть.

***
По разрозненным документам в роду Любарских прослеживается тяга к просветительству. Так, в Харькове, в 1860 году была книжная печатня Заленского и Любарского, которая немало способствовала изданию многих трудов харьковской профессуры. В ней печа​тались книги по самым разным областям знаний. К слову сказать, именно в этой типографии в свое время была напечатана книга известного писателя ХIХ века, нашего прославленного земляка Григория Петровича Данилевского «Украинская старина». Один из экземпляров этой подлинно библиографической редкости хранится в Отделе редких изданий и рукописей научной библиотеки им. В.Г. Короленко.

В 70-е годы общественности Харькова был хорошо известен мировой судья Евгений Петрович Любарский. Его избрали членом Пра​в​ления Харьковского Земельного Банка от Волчанского уезда. Он также широко занимался общественной и благотворительной деятельностью.

В историческом архиве Киева сохранился интересный документ, свидетельствующий о том, что под редакцией некоего М.С. Любар​ского в Харькове предполагалось издавать журнал под названием «Друг искусства». Было даже выдано свидетельство, разрешающее это издание. Свидетельство подписано харьковским губернатором. Но журнал так и не увидел свет…

В начале ХХ века, в период подготовки в Харькове Археологического съезда, который стал большим событием в научном мире Рос​сии, проводились археологические раскопки в селе Дергачи, как сооб​щала газетная хроника, в имении помещика Любарского (к сожале​нию, инициалы его не указаны – С.Ш.). Именно там были обнаружены древние каменные бабы, что привлекло внимание учёных. Результаты раскопок были изложены на страницах журнала «Исторический вестник».
В истории рода Любарских на Харьковщине многое остается за гранью времени – неизвестным и забытым, но ясно одно: лучшие пред​ставители этого рода старались нести в мир Свет и Веру. Они достой​ны Памяти.

Урок жизни скромного сельского священника Якова Любарского оказался плодоносным. Обременённый житейскими заботами, он, тем не менее, жил в свете и духе христианской веры и был совестью деревни. Пусть у него не было особого продвижения по иерархической лестнице, как у Н.Н. Любарского, но он имел незаёмный духовный опыт праведной жизни, была мудрость и спокойствие в смертный час. Он принял смерть мужественно и достойно, и его место в ряду ново​мучеников за веру – одно из самых первых.

Единство с прошлым для нас нерушимо и поучительно.

***
Документальные свидетельства рождают в душе отклик и необходимость осмысления. Постараемся вслушаться в скупые, достаточно сухие строки, и встрепенуться от духовной спячки.

30 июля 1917 года. Из частного письма: «Всё, что происходит кругом нас, для нас, разумеется, мучительно. Однако, я верю и надеюсь, что исчерпав себя, нигилизм докажет своё ничтожество, всем надоест, вызовет ненависть к себе, и тогда, после краха всей этой мерзости, сердца и умы уже не по-прежнему вяло, с оглядкой, а изголодавшись, обратятся к русской идее России, к святой Руси. Я уверен, что худшее (разрядка автора письма – С.Ш.) ещё впереди, а не позади, что кризис ещё не миновал. Но я верю и надеюсь, что кризис очистит русскую атмосферу, даже всемирную атмосферу». Прошло не​мно​гим более десяти лет, наполненных постоянной травлей, лишениями, разрушением духовных ценностей и святынь, и автор этого письма сам погибнет на Соловках. Имя этого человека – священника, богослова, философа, математика, физика, историка и филолога, поэта, искус​ство​веда, – Павел Флоренский.

Едва ли не с первых шагов советской власти он стал свидетелем гонений на священнослужителей и мирян, исповедующих заветы Христа. Многие из них поплатились жизнью за свою непоколебимую веру. Их уничтожали с особой жестокостью от имени советской власти.

С осени 1917 года с церковных кафедр стали звучать слова проповедей, осуждавших начавшееся братоубийство, слова, осуждающие тех, кто посмел нарушить основную библейскую заповедь: «Не убий!».

«Уничтожение человека считалось недостаточным – его истязали при жизни, глумились над телом и после смерти. Расхищали одежду, запрещали хоронить, бросали в свалочные места», – так свидетельствует книга документов под названием «Красный террор в годы революции», изданная в Лондоне в 1992 году. Особо отмечается в ней стремле​ние властей облечь массовые убийства в форму «закономерного народ​ного гнева» против архиереев и священнослужителей.

За лицемерием и ложью скрывалось желание оскорбить, прежде всего, религиозное чувство верующего, осквернить его душу. Установлено, что большевики повсеместно вторгались в храмы для бесчинств и погромов, грабежа и глумлений. Известны факты, когда разбивались даже церковные кружки, в которых прихожане собирали скудные пожертвования в пользу сирых и больных. Беспощадно унич​то​жалась и церковная утварь, иконы и книги. Такого рода сведения при​ведены не только в этом издании, подготовленном по материалам Особой Следственной Комиссии по расследованию злодеяний большевиков.

Среди православных клириков, убитых с 1917 по 1930-й год, можно встретить немало имён наших земляков-харьковчан.

Каждая судьба, безусловно, достойна отдельного рассказа и поми​нания.

Как правило, казни совершались без гласного судебного разбира​тельства, и о них на страницах печати ничего не сообщалось. Лишь иногда скупые строки информации появлялись в местной печати, как своеобразные, тревожные сигналы…

Обратим внимание на некоторые из них, появившиеся в первые годы революции.

С марта 1918 года в Харькове непродолжительное время выходила газета под символическим название «Возрождение». В её издании деятельно участвовало немало представителей харьковской интеллигенции, в том числе известный академик, учёный – филолог Д.Н. Овсянико – Куликовский. На первой странице можно прочитать свидетельства о зверствах и террористических актах большевиков, имевших место в харьковской губернии. Даже заголовки звучали как слова обвинения: «Покушение на убийство епископа», «Кошмарное убийство князя Вяземского», «К расстрелу семьи Ребиндер», «Поминовение священника-мученика» и др. Лишь на некоторых мы задержим свое внимание, стараясь дополнить их свидетельствами из других источников.

«В Волчанском уезде в своем имении Шебекино шайкой боль​шевиков, матросов и красногвардейцев был зверски убит харьковский губернский предводитель дворянства Н.А. Ребиндер и вся его семья из 6-ти человек наповал. Убийцы пообедали в той же столовой, – уничтожили еду и вино, захватили остатки обеда и разные ценности (!)». Чудовищно звучат слова одного из участников этого зверства: «в благодарность за обед и хорошее вино, похороним покойников, – цинично предложил один из убийц. Убитых вынесли в сад, вырыли наскоро яму и закопали. С песнями, бранными словами «поли​тические звери» уехали в Волчанск, где одну из ночей провели в кутеже». Эта заметка датирована 12 апреля 1918 года.

И буквально на следующий день в этой же газете можно было прочитать призыв к читателям: «Не надо крови!». Прочитаем и мы: «Мы призываем всех граждан выступить с требованием отмены расстрелов по суду и без суда. Пусть борьба против жестокого ужаса смертной казни явится объединяющим началом…» И затем были приведены новые подробности недавнего зверства: «Пойман комиссар Волчанска Панченко. Его опознали как убийцу не только семьи Ребиндер, но и графа Кутаисова с женой. Во дворе Дворянского собрания его расстреляли».

Спустя месяц в той же газете сообщалось, что в церкви Дворянского приюта Харькова (по улице Чайковской д.4.) была совершена панихида по всем жертвам большевиков в городе

В том же номере писалось о том, что было совершено покушение на престарелого епископа Амвросия. Над ним глумились, и на доп​росе прострелили одежду, но оставили в живых...

В газете «Южный край» эта тема находит свое печальное продолжение. Из заметки под названием «Ужасное наследие большевизма» мы узнаем о «мученической смерти священника Покровской церкви села Ново-Астраханское Старобельского уезда Георгия Курячего. Его расстреляли вместе с шестью прихожанами и зарыли в яме без всякого погребения».

Если обратиться к справочному изданию «Харьковский календарь», выпущенному в 1916 году, т.е. в предреволюционный год, то там можно прочитать лаконичные сведения о священнике Георгии Курячем. Он многие годы служил в своем приходе и, надо полагать, был уроженцем этих мест.

В «Справочной книге для Харьковской епархии», изданной еще в 1904 году, находим новые сведения об этом священнике. Он родился в 1880 году и окончил курс духовной семинарии, прежде чем стал служить на приходе, где открыл местную церковно-приходскую школу. В сан священника был рукоположен лишь в 1901 году.

Журнал «Вера и Разум» в том же году в «Известиях по харьковской епархии» сообщает, что Георгий Курчий, окончив курс харьков​ской духовной семинарии, «определён в священники слободы Байровка Старобельского уезда». Из этих кратких сообщений видно, что он далеко не сразу получил место в слободе Новая Астрахань. Там его и настигла смерть. Он погиб, когда ему исполнилось всего 37 лет…

В книге Владимира Русака «Пир Сатаны» или «Русская православная церковь в «ленинский» период (1917-1924)», в частности, упо​минается о событии, произошедшем в одной из деревень Старобельского уезда. При этом приводится и дата этого зверства – 6 марта 1918 года.

Но еще 11 декабря 1917 года в харьковской епархии, как сообщается в этом издании, были зверски убиты благочинный духовник и настоятель Спасова Скита архимандрит Родион и эконом этой обители отец Анастасий. Их можно считать первыми в том печальном мартирологе, который будет пополняться год от года.

Иеромонах Родион еще с 1906 года был первым и единственным игуменом Спасова Скита. В 1915 году он был возведен в сан архи​манд​рита.

В 1918 году были расстреляны народные крестные ходы, которые проходили в Харькове. Как сообщалось в газете «Церковные Ведомости», «в день крестного хода в Харькове по улицам разъезжали авто​мобили с пулеметами, броневики, ходили вооруженные патрули. Возле Николаевской церкви красногвардейцы открыли по толпе огонь».

В 1918 году митрополит харьковский Антоний (Храповицкий) незадолго до своего отъезда в Киев с грустью отмечал, что «Церковь российская впала в такое порабощенное состояние, какого не испытывали наши единоверные племена даже под игом татар (!)».

16 апреля 1918 года газета «Возрождение» напечатала заметку под названием «Поминовение священника-мученика». По этому поводу во всех церквях епархии состоялись поминальные богослужения. К сожалению, фамилии всех погибших и умученных не названы.

Из газетной хроники узнаем, что 26 июля 1918 года в Успенском кафедральном соборе Харькова протоиерей В. Александров совершил панихиду по Государю Императору и членах Царской семьи. Надо полагать, что для самого служителя церкви это в дальнейшем могло иметь печальные последствия…

Ветхие, пожелтевшие страницы сохраняют горький след былого. А прикосновение к ним обжигает, и никакие десятилетия не в силах утишить боль за невинно убиенных. Примеры страшных злодейств потрясают.

В журнале «Православная жизнь» архиепископ Павел в 1998 году писал: «Архимандрит Родион, настоятель Спасова Скита в харьковской губернии был расстрелян вместе с иеромонахом Алексием. Ему подрезали на затылке кожу и снимали за волосы скальп (!)».

Это жуткое свидетельство подтверждено и в книге М. Польских, на которую мы уже ссылались выше. Там мы находим некоторые подробности этого злодейства: «В монастыре Спасовском матрос Дыбенко арестовал настоятеля 75-ти летнего архимандрита Родиона, который в первую же ночь был выведен в поле и там убит. Один из красногвардейцев хвалился тем, что убил настоятеля он: сперва срезал с его головы кожу с волосами, а потом нагнул голову и стал рубить шею. Осмотр трупа подтвердил признание красногвардейца…»

И еще: «Священник Филарет, настоятель храма в селе Казачья Лопань харьковской губернии был расстрелян после пыток у ворот своего дома. Тело его было брошено на свалку с запретом хоронить (!)».

Священник Михаил Матвиенко, изучив архивные материалы по истории харьковской епархии, писал: «11 июня 1919 года Харьков был занят войсками Добровольческой Армии генерал-лейтенанта Деникина. Было установлено, что с января по июнь 1919 год большевики замучили в Харькове тысячи невинных людей. Во время пребывания Добровольческой Армии епископы служили молебны, священники призывали народ к стоянию за православную веру и вдохновляли солдат на борьбу с гонителями Церкви… но не все были готовы идти на Голгофу…»

В декабре 1919 года Красная Армия вошла в Харьков, и начался новый мученический период в жизни Церкви.

Священник Михаил Матвиенко пишет о том, что сохранился Акт расследования злодеяний, совершенных большевиками в 1918 и 1919 годах в Святогорском Успенском монастыре Изюмского уезда. Нор​мальная монастырская жизнь была нарушена уже с февраля 1918 года. «15 февраля на территорию монастыря ворвалась вооруженная шайка из пятнадцати человек, как потом оказалось, это были «изюм​ские милиционеры». После их бесчинств наступило временное затишье. 26 марта в монастыре появились местные большевики и бесчинства усилились. Но самыми тяжкими были дни в начале января 1919 года. Прибыло шестьдесят красноармейцев, и начался грабеж и избиение монахов. Как свидетельствует документ, «вывезли шестнадцать подвод награбленных церковных ценностей. Отняли четыре тысячи рублей из монастырской кассы (!). Шел повальный обыск и грабёж монастырских помещений. У монахов отнимали буквально всё, насилие происходило повсюду. Монахам остригали волосы и бороды, побоями заставляли плясать, курить. Все иконы были удалены… По​сещение церквей запрещалось». Это был первый, но далеко не единственный на территории харьковской епархии монастырь, который подвергся такому осквернению.

К лету 1922 года лучшие представители харьковского духовенства были расстреляны и замучены. В книге «Пир Сатаны» приведено число: девяносто восемь первых харьковских мучеников за веру. На самом деле их было значительно больше…

***
Россия не смогла бы выжить и выстоять в тех немыслимых, порой запредельных испытаниях, какие ей пришлось пережить в ХХ столетии, если бы не было на её земле светильников христианской Веры. Их подвиг порой сокрыт и не всегда очевиден. Они вели тихую, но постоянную войну против различных дьявольских напа​дений и ухищрений. У них было особое служение людям. Сами они в своих убеждениях старались стоять насмерть, и не удивительно, что жизнь их заканчивалась мученичеством. Подвижники христианского благочестия в те страшные годы были молитвенниками и печальниками земли русской.

У каждого из них своя судьба, свой путь страданий и мытарств – то ли краткий выстрел, оборвавший жизнь, то ли длинный путь по тюрьмам и ссылкам… Мученики и исповедники противопоставили адской злобе самоотверженную любовь и верность Христу.

Нас, живущих на исходе ХХ века, их пример призывает остановиться и задуматься.

В завершение, приведём далеко не полный мартиролог церковнослужителей, которые одними из первых погибли за Веру на Харьков​щине в 1917-1924 году, составленный по различным документаль​ным источникам:

· Израиль, иеромонах Святогорского монастыря.

· Модест, иеромонах Святогорского монастыря.

· Иринарх, иеромонах Святогорского монастыря.

· Онуфрий, эконом Святогорского монастыря.

· Трифон, настоятель Святогорского монастыря.

· Родион, архимандрит, настоятель Спасова скита.

· Анастасий, эконом Спасова скита, благочинный и духовник.

· Иосиф, монах.

· Иоанн, иеромонах.

· Нестор, иеромонах.

· Тимолай, монах.

· Моисей, послушник.

· Бонифатий, иеромонах.

· Ипатий, монах.

· Эконом скита Горожовка (его имя, к сожалению, не указывается).

· Федот, иеродьякон.

· Димитрий, иерей харьковский.

· Александр (Попов), иерей Бахмутский.

· Амвросий, иеромонах.

· Отец Гавриил (Маковский), харьковский священник.

· Отец Георгий Курячий.

· Отец Яков (Любарский), иерей харьковский.

· Афанасий (Сахаров), архиепископ Старобельского уезда.

· Отец Филарет, протоиерей, настоятель храма в с. Казачья Лопань.

· Емельян Щелчков, бывший иподьякон митрополита Антония (Храповицкого).

· Отец Лонгин, священник Изюмского уезда.

· Филарет, протоиерей харьковский.

Их души жаждали Правды, Веры, Любви! Свет их жертвенной любви озаряет нам и сегодня путь к спасению в этом мире.

Светлая память тем, кто погиб за христианскую веру и, конечно тем, кто погиб на харьковской земле! Их подвиг – на все времена.

Забвение над ними бессильно.

Послесловие

Эта работа была впервые прочитана на «Слобожанских чтениях» в Харькове осенью 2000 года, где одно из заседаний было посвящено десятой годовщине со дня гибели священномученика за веру, протоиерея Александра Меня.

А к первому дню рождения отца Александра, в новом тысячелетии, харьковчанам было подарено литературно-публицистическое исследование его духовного сына, Андрея Ерёмина «Отец Александр Мень. Пастырь на рубеже веков», в котором мы находим удивительное подтверждение собственным размышлениям о природе мученичества.

Читаем: «В гибели отца Александра в очередной раз обнажилась вся грязь и мерзость – агония того мира, который уничтожает самое лучшее, самое святое...» И далее: «Раньше, когда рационализм не гос​подствовал в мире до такой степени, это понимали лучше. Мученикам завидовали, их почитали, умерших за Христа считали не просто героями прошлого. Их молили о заступничестве перед Богом». Церковь в древние времена даже не считала нужным канонизировать мучеников как святых, они считались подлинно святыми с момента своей мученической кончины... Именно в святых происходит явление Христа миру. И в этом залог постоянного возрождения Церкви». Воистину так!
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Епископ Арсений (Жадановский)


Епископ Арсений (Жадановский)
1937г. Снимки из расстрельного дела. Москва (?)
Глава 3. «Блаженны мёртвые,
умирающие о Господе…»

(О священническом роде епископа Арсения Жадановского)

Часть 1.  «Свете тихий»

В великом сонме новомучеников за веру в ХХ веке каждый святой имеет свои неповторимые черты. Один из них – наш земляк, епископ Арсений Жадановский (1874-1937).

Он был расстрелян в день Воздвижения Животворящего Креста Господня 14 (27) сентября 1937 года. Прошло почти шестьдесят пять лет со дня его мученической кончины, и нет сомнения, что отдельные страницы его «жития» представляют интерес для всех, кого интересует духовная жизнь, длящаяся во времени и вечности. Еще в юности он избрал монашеский путь – путь подвига молитвы и духовной жизни. Этому способствовало и его происхождение из старинного священнического рода, и благословение Иоанна Кронштадтского, личность которого оказала на него огромное влияние. Письмо, полученное от Кронштадтского праведника, сыграло решающую роль во всей его дальнейшей судьбе. «Свете тихий» – так называл его младший сотоварищ, тоже новомученик и исповедник за веру, епископ Серафим (Звездинский). Этими словами он сумел высветить сокровенную сущ​ность своего друга, единомышленника и духовного наставника.

***
Назовем основные события и даты, и тем самым, как бы наметим вехи духовного пути епископа Арсения Жадановского: родился в семье «заслуженного протоиерея» Иоанна Жадановского (так он пишет в своей автобиографии – С.Ш.) 6 марта 1874 года в селе Писаревке, Волчанского уезда, и назвали его Александром «в честь одного из христианских мучеников, поминаемых 9 марта». Он был четвертым сыном в многодетной семье отца Иоанна. Всего же в семье было пятеро сыновей.

В 1888 году его, по сложившейся традиции, отдали в харьковскую Духовную семинарию, которую до него окончили старшие братья.

4 июня 1894 года Александр Жадановский окончил семинарию «со званием студента», что позволяло ему продолжать обучение в Духов​ной Академии.

О годах учения он вспоминает с благодарностью: «Жили мы дружно, по-братски и, особенно, в старших классах, где уже отходило в сторону засилье невоспитанных, грубых и преобладало взаимное уважение». И заканчивает краткие воспоминания о годах учения необычно, словно однокашники по семинарии могут услыхать эти теплые слова благодарности: «Благодарю же вас, мои дорогие школь​ные друзья за приветливость и ласку, творю о вас всегда молитвенную память». Умение благодарить было его органичным душевным качеством.

За годы обучения с ним случилось два наиболее памятных события. Позже, в своей речи при хиротонии во епископа он будет вспоминать, как однажды семинарию посетил Архиепископ Харьковский Амвросий (Ключарев) и обратил на него внимание, как на самого ма​ленького по росту среди учащихся. При этом Владыка произнёс про​роческие слова: «Вот самый маленький ученик, а будет архиереем».

И ещё об одном событии он упоминает в своей автобиографии: за год до окончания Духовной Семинарии, харьковский викарий, Преосвященный Иоанн (Кратиров), приметив семинариста, поручил ему выносить блюдо для омовения рук архиерея на службе в Покровском монастыре.

После окончания семинарии он некоторое время помогал отцу преподавать Закон Божий в местной церковно-приходской школе. Он пишет: «Жизнь у родителей протекала тихо, спокойно, в полном уединении, досуг же свой я пополнял работой в саду и ухаживанием за цветами». Это было время напряженных духовных исканий, поиска собственного пути в жизни. Он признается: «Мне всегда хотелось служить Церкви и народу…» И вся его последующая жизнь будет наполнена этим служением.

Вскоре он уехал в Сумы, где поступил в духовное училище инспектором. Однажды, на каникулах, вместе с родными он поехал на богомолье в Киево – Печерскую Лавру, которая произвела на него неизгладимое впечатление. Позже он напишет: «Благолепие храма, могучий умилительный напев, возды хание и слёзы богомольцев – произвели на меня потрясающее действие. Сердце дрогнуло и в тот момент окончательно приковалось к иночеству». До этого он не был близко знаком ни с монастырями, ни с монастырской жизнью, хотя и «тянулся к ним безотчётно» (по его собственному признанию – С.Ш.). К тому времени старшие братья были священниками семейными и служили на своих приходах.

Осенью 1898 года родные сообщили ему телеграммой, что тяжко заболел отец. Вся семья была в тревоге. Взволновала не только болезнь, которая принимала затяжной характер, но и судьба отцовского храма и прихода: кто его сменит на этом посту? Братья просили Александра занять это место, но в таком случае нужно было не​мед​лен​но жениться…

В трудную минуту раздумий и сомнений он написал Иоанну Кронштадскому. В ответном письме было пожелание скорейшего выздоровления Жадановскому – старшему, и благословение принять путь иноческий Жадановскому – младшему.

По этому поводу в своих воспоминаниях он пишет: «Ответ великого пастыря произвел на меня сильное впечатление. Уже во время самого чтения письма тайная сила потрясла мое сердце и внушила непреклонную решимость принять монашество. Все сомнения, недоуме​ния и затруднения по этому вопросу кончились…»

Затем последовало собеседование с Преосвященным Амвросием, который посоветовал съездить в Петербург, чтобы изложить обсто​я​тель​ства дела в Св. Синоде. Сам же он был настроен вполне благожела​тельно.

Надолго ему запомнилась эта поездка, которая скорее напоминала паломничество по святым местам Москвы, Кремля, Свято-Троицкой Лавры, соборов Петербурга, Александро-Невской Лавры. Он даже посетил Валаамскую обитель. Будущий епископ Арсений вспоминал: «Сам по себе монастырь произвел на меня хорошее впечатление: природой, истовым богослужением, скитами и множеством иночествующих». На обратном пути он посетил и Св. Синод, где его выслушали, отнеслись с пониманием и посоветовали непременно продолжить образование в Академии.

По возвращении домой предстояло самое трудное: получить благословение родителей и навсегда проститься с родными. По этому поводу позже в главе «Монашество» он напишет: «Старики, видимо, загрустили. Отец стал серьёзен и пытался несколько раз говорить о трудности монашеского подвига, а мать только плакала…» Лишь после настойчивых уговоров они благословили его на иноческий путь….

Ему едва исполнилось двадцать пять лет. Начинался важный этап его многотрудной жизни. По благословению Преосвященного Амвросия, монашеский постриг состоялся в Святогорском монастыре в день храмового праздника чудотворной Святогорской иконы Божией Матери 17 июля 1899 года.

Позже, завершая эту главу, он признается: « Святогорская Успенская пустынь явилась для меня второй родиной. Святые Горы! Как вы дороги моему сердцу! С восторгом вспоминаю вашу дивную природу, благорастворённый воздух, подкреплявший мою надорванную грудь и слабые силы… Благоговею перед вашей духовной мощью, истовым богослужением, а особенно строгим порядком хранения Св. Даров, для которых отводился в одном из храмов уединенный придел, получивший значение особого святилища… Поражала меня в пустыни и вся внешняя церковная дисциплина: строго рассчитанные поклоны, метания, истовое совершение крестного знамения и пр. За всем этим там так внимательно следили, что посторонним священ​нослужителям, незнакомым с местными порядками, рискованно было принимать учас​тие в богослужении, ибо они могли подвергнуться большой критике со стороны братии. Святогорцы считали свой устав единственно пра​вильным, который по их мнению, все должны были знать и судили о благонастроенности приезжих духовных особ по его выполнению. Приходилось поэтому предварительно изучать тамошние особенности и потом уже выступать в служении… В Святые Горы шли люди в громадном количестве по призванию, с возвы​шен​ными стремлениями, и это служило причиной того, что многие не​зримо спасались в уединенных келиях и невидных послушаниях. Устав​ное богослужение, внешний порядок, изолированность от соблазнов мира и, особенно, земледельческие труды удовлетворяли сокровенных рабов Божиих и поддерживали в них подвижнический дух… жизнь братии во всём была простая…»

14 августа того же года Архиепископ Амвросий рукоположил молодого монаха в иеродьяконы, а через несколько дней благословил уехать в Москву для продолжения духовного обучения в Академии. Жадановский навсегда сохранил в памяти имена многих святогорских монахов – подвижников: ослепшего еще в детстве монаха Пал​ладия, который, как пишет епископ Арсений, «отличался большими духовными дарованиями, хорошо знал аскетическую литературу, имел колоссальную память и по вдохновению составлял молитвы, каноны и даже стихи; духовника обители иеромонаха Мартиниана, который принял у него «генеральную исповедь», игумена Маркиана, «смиренного делателя умной молитвы Иисусовой»; монаха Феофила – пасеч​ника, старца с незлобивой, детской душой…», и многих других.

9 мая 1902 года перед окончанием Московской Духовной Академии его рукоположили в иеромонахи, а весной 1903 года Академия была окончена. Он получил назначение быть казначеем в Чудовом мона​стыре в Москве, причем это место ему предложил митрополит Вла​димир (Богоявленский), один из первых новомучеников за веру Христову, погибший в январе 1918 года в Киеве. Но прежде чем начать свое новое послушание, он приехал на Харьковщину повидаться с родителями и с братьями. Брат Андрей тогда же предложил ему поехать на Саровские торжества прославления Серафима Саровского, которые должны были состояться в середине июля 1903 года. Эта поездка надолго запомнилась им обоим.

В начале августа того же года иеромонах Арсений поселяется в Чудовом монастыре. Отныне пятнадцать лет жизни он будет связан с этой обителью самыми тесными духовными узами, пережив здесь не​малые испытания и трудности.

***
Как свидетельствуют документы, уже с 24 марта 1904 года Арсе​ний Жадановский становится архимандритом и настоятелем Чудова монастыря, почти сразу же после своего тридцатилетия.

Начиная с 1907 года, молодой настоятель монастыря актив но выступает с проповедями, издаёт их в виде листовок и публикаций в журнале «Голос Церкви», редактором которого становится вскоре.

***
В 1911 году на территории монастыря по его инициативе и его усилиями был выстроен храм во имя глубоко почитаемого им Святителя Иоасафа Белгородского (Горленко). Он был свидетелем канонизации и прославления этого святителя. По этому поводу Владыка Арсений записал в «Духовном дневнике»: «4 сентября 1911 года Господь удостоил меня быть самовидцем и свидетелем великого торжества Церкви Православной – присутствовать при открытии мощей святителя Иоасафа, Белгородского чудотворца. Пред лицом нового печальника за Русь Святую, Богом дарованного, в виду новой твердыни Православия, в Белгороде Богом воздвигнутой, сердце ликовало от умиления и духовной радости. Но в то же время и грустно становилось при воспоминании о тех многих сынах нашей Церкви, которые, подобно блудному сыну, движимые духом непокорства, ушли от своей матери на страну далече. Вот и теперь, думалось, чужды они этого торжества духовного, не разумеют его, а по недоразумению не признают и новоявленной святыни. Противляясь благодати Божией, не хотят понять они того, что прославление угодников Божиих происходит по особому Божиему усмотрению. Это до ясности очевидно для каждого православно верующего, между прочим, и из обстоятельств смерти и дальнейшего хранения останков Иоасафа».

Представляет немалый интерес и такое его личное свидетельство: «Как-то, лет пятнадцать назад (?) пришлось мне быть в Белгороде. О прославлении святителя Иоасафа тогда еще не было речи, но, уже побывавши у раки, чувствовалось, что это время близится. Стремление белгородского народа утром приложиться к Святителю, ежедневно после ранней литургии соборное служение панихиды, сопровождавшееся звоном 1000-пудового колокола, постоянное произношение на всех частных панихидах имени святителя Иоасафа, – все это говорило сердцу, что вот-вот наступит день и час, когда святитель Иоасаф будет прославлен. Теперь это исполнилось».

Судя по всему, это посещение имело место после окончания Духовной семинарии, но еще до принятия монашеского пострига, т.е. когда жизнь его была на перепутье, и будущее было не ясным.

Трепетным благоговением наполнены другие его свидетельства: «12 августа прежде открытия мощей мне пришлось быть в Белгороде и лицезреть лицо Святителя. Прикладываясь к честным мощам угод​ника, я попросил открыть его лик. Восторг! – предо мною предстало лице Святителя, схожее с его образом на иконе. Сзади меня стоящие люди, видя тоже лице Святителя, пришли в трепет, – и вот пещерка огласилась вздохами умиления, слёз и духовного восторга». И завершаетс​я эта дневниковая запись итоговой мыслью: «Можно противоречить истине, можно отвергать благодать Божию, как это делают все отступающие от Православной Церкви, но народного чувства не обманешь, – оно всегда чует истину, и своим стремлением к ней свидетельствует её достоверность. Так было и в Белгороде, когда объявлено было о прославлении святителя Иоасафа, народ с великою ра​достью и любовью воспринял эту весть, и пошел толпою к ново-про​славленному угоднику. Нужно было видеть то воодушевление, те слёзы умиления во дни белгородских торжеств, какие проявил здесь народ, чтобы невольно воскликнуть: «Поистине, дивен Бог во всех святых Своих…»

Добавим, что в 1918 году, когда Владыка Арсений находился в затворе, в скиту у него была маленькая домовая церковь во имя святителя Иоасафа. Об этом есть упоминание в книге «Житие епископа Серафима (Звездинского)», ближайшего друга и духовного собрата Владыки Арсения. Читаем об этом следующее: «Архимандрит Серафим сослужил Владыке Арсению ежедневно в его келейном храме во имя святителя Иоасафа. Там они вдвоем молились наедине. Духовное общение их скреплено было многолетним братством и совместным паломничеством в Иерусалим…»

В этой книге мы находим интересные свидетельства о его личности «Молитвой, постом, благоговением и любовью сиял и горел в сердце святитель московский Арсений. Каждое его служение привлекало к себе его чад, которые не отрывались от молитвенного с ним общения ни на одно богослужение. В каком из храмов Москвы Владыка Арсений – там и его стадо. Часто сослужил ему и архимандрит Серафим».

Примечательно, когда архимандрит Арсений был возведён в сан епископа, то настоятелем Чудова монастыря стал Серафим (Звездин​ский). Владыка Арсений никогда не выезжал без своего друга, а отец Серафим ничего не делал, не получив его совета и благословения.

***
В память о глубоко почитаемых родителях, Владыка Арсений будет участвовать в устроении женской общины близ города Зарайска в Рязанской губернии, отдавая этому делу много душевных сил и времени. Он вспоминал об этом так: «Я всегда видел большую необходимость в насаждении женских монастырей, где труд насельниц соединяется с молитвой… я стал руководить жизнью вновь возникшей общины, получившей название «Гефсимания». Все доставшиеся мне от отца средства, принёс туда в дар, первоначальное моё намерение было таково: соединить устроение означенной обители с молитвенной памятью об умерших моих родителях. При открытии я говорил сёстрам следующее, чтобы эти мои первые слова остались навсегда для них завещанием…» В последующие годы, по независящим от него обстоятельствам, он вынужден был отойти от руководства этой обителью. Зато, как сам он отмечает, его духовные чада «усердно молились о родителях моих, особенно в дни их памяти…» И это его безмерно утешало…

В 1913 году он вместе с Серафимом (Звездинским) осуществил паломничество на Святую Землю в Палестину.

В 1914 году, в июне месяце, состоялось другое важное событие – возведение его в сан епископа. В своей речи при хиротонии, которая в том же году была напечатана в журнале «Голос Церкви», мы находим некоторые уточнения к его духовной биографии. Он говорил в этой речи и о своем понимании епископского служения: «Епископ в Церкви Христовой должен и может быть светильником. А так как дело светильника гореть и светить, – вот для чего, как елей для светильника епископу нужна чистота жизни и помыслов, бесстрастие и огонь любви, благодатной любви к людям». И заканчивалась речь обращением, а вернее, молитвой ко Господу: «Пастырскую совесть дай мне, Господи, иметь всегда, чтобы при свете её твёрдо стать на защиту Церкви и её интересов».

С этого дня его жизнь вступила в новую фазу. Он будет много разъезжать, много проповедовать.

Епископ Арсений мучительно переживал обстрел Кремля, который продолжался с 27 октября по 3 ноября 1917 года и принёс первые жертвы.

В обширном исследовании протоиерея В. Цыпина «История русской церкви (1917-1997» по этому поводу пишется так: «В ночь штурма Кремля братия Чудова монастыря во главе со своим настоятелем епископом Серпуховским Арсением (Жадановским), вместе с митрополитом Петроградским Вениамином и архиепископом Гродненским Михаилом собрались в церкви святого Гермогена, куда перенесены были мощи святителя Алексия, и молилась о том, чтобы Христос примирил убивающих друг друга. Ряды защитников Кремля редели с каждым часом, а иноки непрестанно молились об «убиенных во дни и в нощи». На рассвете 3 ноября Кремль пал. Начались аресты, расстрелы на месте и солдатский самосуд. Сразу после штурма делегация Собора во главе со святителем Тихоном направилась в Кремль для освидетельствования его святынь. У Никольских ворот делегацию остановили: «Вам зачем?». Объяснили, что хотят посмотреть на святыни Кремля. – «Будет время, посмотрите!». А один солдат предложил: «Пропустим их, а потом расстреляем».

И далее: «Кое-как удалось уговорить охрану Спасских ворот пустить делегацию в Кремль. Прежде всего, осмотрели Успенский собор: в одной из глав зияла огромная чёрная дыра. Между патриаршим и царским местом упал снаряд, в алтаре все окна были разбиты. Серьёзные повреждения получил храм святых Двенадцати Апостолов, возле которого стояла лужа крови… снаряды попали и в митрополичьи покои Чудова монастыря, один взорвался через минуту после того, как оттуда вышел митрополит Вениамин. Икона святителя Алексия была скорежена, а перед иконой Божией Матери даже лампада не погасла…»

В августе 1918 года Чудов монастырь был закрыт больше виками, а затем и вовсе подвержен разрушению…

Началась скитальческая жизнь епископа Серпуховского Арсения. Его постигла участь, общая для истинных и верных служителей Церкви Христовой: унижения, заточение в тюрьмы, гонения…

Он принимает от Патриарха Тихона тайное послушание и уходит в затвор. До конца 1919 года епископ Арсений и епископ Серафим (Звездинский) находясь в затворе и мало с кем общаясь, скрывались от бушевавшего разгула тёмных сил в Серафимо – Знаменском скиту.

Пользуясь уединением, Владыка Арсений изучал медицину, занимался церковным пением, музыкой и живописью. В этом скиту находилась икона Спасителя, написанная им. По его собственному при​знанию, в этих благородных занятиях он находил утешение.

В книге «Житие епископа Серафима Звездинского» по этому по​воду есть такое уточнение: «В затворе они не только молились, но и трудились, копали грядки, рубили дрова. Владыка Арсений занимался живописью, архимандрит Серафим читал Св. Писание по обиходу своего небесного покровителя… Дивный лик преподобного Серафима на лесной дорожке точно встречал их и словно бы передавал их любя​щим пастырям…»

Это свидетельство создает вполне зримую картину удивительной атмосферы, которая находилась в явном, но, в то же время, скрытом от глаз противодействии разгулу темных сил, царившему вокруг.

В 1920-1923 годы епископ Арсений недолгое время активно служил в разных храмах Москвы и Подмосковья, преимущественно в пригороде Москвы, городе Серпухове, где сумел быстро завоевать благоговейное и преданное к себе отношение паствы (это нашло свое отражение в заботе прихожан после его ареста и ссылки – С.Ш.).

По времени этот период оказался очень кратким. Начались новые гонения и аресты. Один процесс над «церковниками» (этот термин ввел А. Солженицын в своем «Архипелаге ГУЛАГ» – С.Ш.) сменялся другим. Жизнь священнослужителей становилась невыносимой... Уни​что​​жали самых лучших, самых преданных Христу иерархов Православной Церкви. 29 ноября 1922 года арестовали епископа Серафима (Звездинского), а вслед за ним и Владыку Арсения. В начале 20-х годов в Свято – Даниловском монастыре был центр оппозиции официальному руководству Российской Церкви. Общепризнанным духовным лидером был архиепископ Феодор (Поздеевский), бывший ректор Московской Духовной Академии. Его арестовали летом 1920 года за антисоветскую агитацию и непримиримость в вопросах веры и соглашений с новой властью. Он одним из первых прошел Бутырскую и Таганскую тюрьмы, но весной 1922 года ненадолго был освобожден. В числе его сторонников были и епископ Арсений (Жадановский), и епископ Серафим (Звездинский). Они были привер​жен​цами организации, в условиях жесточайших гонений, которые осуществляла новая власть, катакомбной Церкви.

Оба епископа, как и многие другие их соратники по вере, понесли подвиг, в начале исповедничества, а затем и мученичества. С 1925 года Владыка Арсений отбывал ссылку в Арзамасе. Затем скрывался у своих прихожан в селе Котельники, где устроил тайную домовую церковь. Там же им были написаны основные главы воспоминаний.

Декларацию 1927 года епископ Арсений не поддержал. Он отказался принять назначение от нового иерарха Русской Православной Церкви, и по своей воле ушел на покой. По этому поводу в обширном томе «История русской церкви (1917-1997)» сообщается: «Так поступил ​бывший Серпуховский епископ Арсений (Жадановский); епископ Серафим (Звездинский) в ответ на требование митрополита Сергия прочитать перед паствой «Декларацию» сказал, что «морально не способен делать то, чего хотят не любящие Христа Спасителя». При этом присутствовал архиепископ Тамбовский Зиновий (Дроздов), и они тут же подали составленные заранее прошения об увольнении на покой».

Эту группу оппозиционеров стали называть «даниловской». Во главе стал бывший архиепископ Волоколамский Феодор (Поздеевский), настоятель Свято – Данилова монастыря в Москве.

В 1929 году последовали его новый арест и ссылка. С 1933 по март 1937 года была в его жизни краткая «передышка» между арестами.

13 марта 1937 года последовал новый арест. Епископа Арсения обвинили в руководстве нелегальной монархической организацией последователей «Истинно – Православной Церкви», так называемых «катакомбников».

27 сентября 1937 года – расстрелом в Бутово под Москвой завершилась его земная жизнь. Он был предан земле в одной из безвестных братских могил.

Часть 2. Но, воистину, у Бога все живы…

В преддверии XXI века вышел православный календарь на 2001 год под названием «Русь Святая», с житиями подвижников ХХ столетия. В нём мы находим сведения о том, что 27 сентября церковь отме​чает день памяти о епископе Арсении (Жадановском).

Посвященный ему очерк начинается так: «Один из замечательных иерархов Русской Православной Церкви, епископ Арсений (Жадановский Александр Иванович) родился 6 марта 1874 года в с. Писаревка Волчанского уезда Харьковской губернии, в семье протоиерея». Наряду с уже известными ранее фактами, в этом кратком жизнеописании встречаются и новые интересные подробности. Читаем: «В годы наместничества епископа Арсения Чудов монастырь стал одним из центров духовного просвещения Москвы и всей России».

С 1918 по осень 1919 года он жил «в полузатворе вместе с архи​мандритом, впоследствии епископом, Серафимом (Звездинским) в Сера​​фимо – Знаменском скиту Подольского уезда Московской губер​нии, будучи духовником и старцем схиигумении Фамари (Марджановой) и сестёр основанного ею скита» (курсив мой – С.Ш.).

Обозначились, хотя бы пунктирно, и другие события его жизни.

В 1923 году епископ Арсений был отстранен от управления Серпуховским Викариатством, и с 1924 по 1925 год проживал в с. Кузьменки Серпуховского уезда в доме настоятеля местной церкви.

В 1926 году его в административном порядке спешно выслали в Нижегородскую губернию.

В 1931-1933 году Владыка Арсений скитался, «проживал в разных местах, неоднократно подвергался арестам».

В 1933 году духовные чада купили ему неподалеку от станции Люберцы под Москвой домик. Здесь он жил вплоть до последнего ареста. Интересные дополнения к этому наименее изученному периоду его жизни читаем в кратком «житии»: «Духовные чада приезжали туда утром к началу Божественной литургии, которая совершалась в тайно существовавшей домовой церкви, исповедывались и причащались. Днём всем приезжавшим предлагалась трапеза, и после краткой беседы с Владыкой духовные чада уезжали из Котельни​ков. Обычно выходили через садовую калитку в лесок и шли пешком до станции. Самые близкие оставались до четырёх часов дня и после этого срока тоже возвращались обратно». Судя по всему, это свидетельство было записано кем-то из его духовных чад, кто неоднократно бывал с Владыкой в тот период, и потому оно представляет особый интерес.

14 апреля 1937 года Владыку Арсения арестовали и заключили в Бутырскую тюрьму. Нет сомнения, что на допросах применялись пытки. К тому времени это был уже достаточно больной и истощенный человек, о чём свидетельствует фото, из сохранившегося его рас​стрельного дела. И еще одна подробность из очерка подтверждает это: «На допросе 28 мая 1937 года он признал, что совершал тайные богослужения».

Этого признания было вполне достаточно, чтобы обвинить его в контрреволюционной деятельности.

26 сентября того же года епископ Арсений был обвинен в «руководстве и организации контрреволюционной нелегальной монархической организации церковников».

27 сентября 1937 года его расстреляли. Место захоронения – пос. Бутово Ленинского района Московской области, так называемый «Бутовский полигон».

Однако статья в календаре заканчивается не этим печальным и уже известным фактом. Читаем: «Особую известность Владыка Арсений приобрел как духовный писатель. Он оставил немалое духовное наследие. В 1912 –1916 году издавал журнал «Голос Церкви», в котором, в частности, публиковались его «Духовные дневники», высоко ценившиеся верующими за их духовную настроенность и мудрость. Показательно, что в годы лихолетий они пользовались среди право​слав​ных популярностью: отдельные их выпуски передавались из рук в руки, завещались в случае смерти родственникам и друзьям, и даже переписывались от руки» (курсив мой – С.Ш.).

И в заключение, приведены выдержки из «Духовного дневника», как свидетельство торжества высокой духовной жизни Владыки Арсения. Да и весь календарь назван «Русь Святая» не случайно: в цити​руемом фрагменте «Духовного дневника» приводится отрывок высту​пления Владыки Арсения, который начинается так: «Русь Святая. Не в том смысле, что она по жизни высока, а, как говорит славянофил Хомя​ков, «идеал быть святой». И, действительно, если обратить вни​ма​ние на черты, свойства, характер русского человека – его смирение, кротость, терпение, простоту, принять в расчёт, что Русь – право​слав​ная, то делается понятным название её «Святой». В исторических своих судьбах Русь многое осуществила и продолжает осуществлять из своего идеала святости. Как поэтому ей нужно дорожить всеми заве​тами предков, хранить свои основы жизни, держаться Св. Право​слав​ной веры, ибо потерять все это – значит потерять и свой идеал-свя​тость».

***
Слово Арсения Жадановского продолжает жить и после его смерти.

В 1995 году в серии «Материалы по новейшей истории Русской Православной Церкви» вышел том под названием: «Епископ Арсений (Жадановский). Воспоминания». В аннотации к этому удивитель​ному изданию сообщалось: «Очерки, имеющие значительную инфор​ма​ционную ценность, написаны автором в строгом стиле и открывают внутреннюю духовную жизнь автора». Особо отмечается, что «лишь не​многие из Отцов современной Церкви были призваны запечатлеть для потомства современный им духовный опыт и богословские прозрения, видение окружавшего мира и удивительную духовную красоту подвижников-современников».

«Епископ Арсений воспринял силу пастырского вдохновения от Иоанна Кронштадтского, с которым был не только лично знаком, но неоднократно совместно служил Божественную литургию в разных хра​мах. Он оставил интересные воспоминания о Всероссийском молит​вен​нике, которые написал еще до революции. В последующие годы им были написаны главы об отце Алексее Мечеве, о схиигумении Фамари, о московском митрополите Макарии и др.» (курсив мой – С.Ш.).

Из этого текста становится очевидным, что настоятеля Чудова монастыря знала практически вся церковная общественность России. Епископ Арсений (Жадановский) прошел все ступени церковной иерархии. Он умел духовно созидать себя в любых условиях, порой невыносимых. При этом сохранял достоинство и благородство души. Он никогда не забывал о нравственных обязательствах, какие на него возлагал сан епископа. От своих предков он унаследовал сострадание и любовь ко всем страждущим. В нем была природная нежность, уважение и расположенность к каждому человеку как личности и Божьему созданию.

***
В 1996 году в книгоиздательстве «Паломник» вышла книга под названием «Свете Тихий» с подзаголовком: «Жизнеописание и труды епископа Серпуховского Арсения (Жадановского)».

Книгу открывает краткое «жизнеописание, написанное им самим». Текстологическое сравнение с автобиографией, напечатанной в издании 1995 года, выявило некоторые разночтения, а вернее, уточ​нения. Так, например, мы узнаём, что свое кандидатское сочинение он посвятил Макарию Египетскому, и что рукополагал его в иеромонахи сам ректор Московской Духовной Академии Преосвященный Арсений (Стадницкий), который напомнил ему при этом точный перевод имени Арсений, а также, какие качества были присущи Арсению Великому, их небесному покровителю.

В 1903 году после окончания Московской Духовной Академии он решил провести каникулы у родителей, – как пишет епископ Арсений, и далее объясняет: «Своим присутствием хотелось утешить их, помочь отцу в священнослужении (!)». Но вскоре душа «запросилась на предстоящее духовное торжество» – прославление Саровского чудотворца. Родные дали благословение, и они с братом Андреем (в ту пору уже священником – С.Ш.) и племянником Александром, который, оказывается, был глухонемым (о чем упоминает сам автор), отправились из Харькова в Саров.

Не менее интересны его записи об отце, которые значительно шире, чем в другом издании: «Любовь к труду заставила его в свободное время заниматься садоводством, пчеловодством или каким-либо ремеслом, особенно же столярным, токарным или переплётным. Садик свой он так красиво разделал, что мы, дети, гордились его цветниками, дорожками и аллеями…» И всё это на фоне напряженной пастырской и священнической деятельности отца Иоанна Жадановского!

И еще несколько штрихов к портрету родителей мы находим в этом издании: «От природы он был терпелив, не падал духом, когда на Рождество 1905 года отказали ноги… Усердно за ним ходила моя сердобольная мать… после её смерти он стал грустить. Была в его поведении необыкновенная тихость и кротость…»

А когда их обоих не стало, то, как пишет Владыка Арсений, «все мы почувствовали, что со смертью родителей лишились семейного фундамента, путеводной звезды… сердце каждого было привязано к дому, ибо там хранилось общее сокровище – бесценная жизнь дорогих родителей».

На семейном совете братья приняли решение «почтить их память постановкой на их могилах памятника с иконой и неугасимой лампа​дой…»

Помимо этого, в издание вошла публикация обширнейшего и очень интересного «Духовного дневника» Архипастыря, на характеристике которого мы остановимся в специальном приложении.


Успенский Собор в Харькове.
Часть 3. Память родословия

Напомним краткие сведения о некоторых представителях этого старинного священнического рода, тесно связанного с историей Церкви на Харьковщине, при этом, в первую очередь, мы будем опираться на свидетельства самого епископа Арсения.

Он оставил проникновенные слова памяти о ближайших членах своего рода. В его воспоминаниях читаем: «За несколько поколений восходит наше происхождение из духовного звания. Прапрадед – отец Афанасий. Прадед – отец Стефан, дед – отец Андрей. Отец и, наконец, брат более ста лет священствовали в одном и том же приходе при Рождество – Богородичной церкви города Чугуева». Четыре поколения священнослужителей предшествовали его собственному слу​жению Церкви и людям.

Остановим свое внимание на биографии его батюшки. Иоанн Жадановский родился 13 сентября 1836 года, в слободе Дмитровка Изюмского уезда. В 1857 году окончил полный курс Харьковской Духовной семинарии. В 1859 году Иоанн Жадановский был определен харьковским архиереем Макарием (Булгаковым) священником в слободу Писаревку Волчанского уезда, где прожил восемнадцать лет, и всех прихожан считал «родичами». Так и называл их, когда они приезжали к нему в гости.

В 1877 году он был переведен в Чугуев, где занял место умершего отца – протоиерея Андрея Жадановского.

Отца Иоанна вышло провожать всё село, и не удивительно. Ведь он прослужил в Чугуевском храме почти тридцать лет.

9 мая 1905 года, потеряв способность ходить, он вынужден был передать эстафету священнического служения старшему сыну – священнику Алексию. Отец Иоанн стал настолько немощным, что его приносили в храм на богослужение в кресле…

Осенью 1906 года отец Иоанн овдовел и тяжко перенёс это испы​тание, а через месяц и сам почил. Это случилось 11 ноября 1906 года.

Простое перечисление дат и событий весьма красноречиво.

***
Нами обнаружен в журнале «Вера и Разум» подробный некролог об отце Иоанне Жадановском, фрагменты которого дополняют перечисленные даты и события. И эти дополнения столь значительны, что остановимся на них подробно.

В некрологе сообщается: «На 71 году своей жизни скончался добрый, кроткий и смиренный пастырь нашей харьковской епархии про​то​иерей отец Иоанн Жадановский, священствовавший 47 лет… За​мечательно, что род Жадановских священствует на одном и том же приходе, именно, при Рождество – Богородичной церкви г. Чугуева, более 100 лет. Профессор харьковского университета Багалей в своих исторических заметках о Харьковской губернии (приложение к харьковскому календарю) между прочим, замечает, что в начале ХIХ столетия в г. Чугуев был прислан епархиальным начальством ученый священник Жадановский для борьбы с расколом (!)».

Это был дальний предок епископа Арсения. Надо полагать, что «ученый священник» – это и есть отец Афанасий Жадановский. Хотя в тексте этого и нет, но именно о нём, как родоначальнике священнического рода, упоминал в своих заметках епископ.

И далее в некрологе уточняется: «По сохранившимся метрическим книгам этой церкви значится сначала старший священник чугуевского военного поселения отец Стефан Жадановский (это уже следующее поколение рода – С.Ш.). Он же и благочинный церквей округа, затем протоиерей Андрей Жадановский, далее покойный протоиерей Иоанн Жадановский и, наконец, в настоящее время – сын покойного, священ​ник Алексей Жадановский».

Упоминание Д.И. Багалея, как наиболее авторитетного исследователя истории Слобожанского края, позволяет, с одной стороны, направить дальнейший поиск по новому руслу, а с другой, – увидеть значительность представителей этого старинного священнического рода, о которых счел необходимым написать историк.

***
В некрологе приведено немало важных биографических сведений об отце Иоанне Жадановском. Вот, хотя бы краткий, но своеобразный его «послужной список»: «Много потрудился покойный отец Иоанн на своем веку. Он состоял законоучителем в Писаревском начальном училище, в Осиповском земском народном училище, в Осиповской церковно-приходской школе и 27 лет в Чугуевском городском училище, где за 25 лет выслужил пенсию. Далее отец Иоанн состоял катехизатором восемь лет, помощником благочинного – пять лет, депутатом – одиннадцать лет, исправлял должность благочинного во втором округе Волчанского уезда, состоял членом благочинного Совета в первом округе Змиевского уезда – двадцать три года. Помимо этого, он состоял Председателем Змиевского Отделения Епархиального Училищного Совета несколько лет. Высшее епархиальное начальство за труды и пастырскую ревность не уставало поощрять покойного наградами…»

Его просветительская деятельность во многих школах и училищах очень органично сочеталась со священническим служением, и потому его любили и стар, и млад. Несколько поколений жителей двух уездов – Волчанского и Змиевского харьковской епархии надолго сохра​нили память о батюшке Иоанне Жадановском и всей его многодетной, дружной и трудовой семье.

Он унаследовал от предков твердые принципы веры, о чем говорят строки из некролога: «По своему направлению отец Иоанн был преданнейшим, покорным сыном св. православной церкви и Отечества. Все установления церкви он принимал с любовью, и был совер​шен​но чужд так называемого свободомыслия. От отца своего он унаследовал серьёзность и необыкновенное трудолюбие, а от матери кротость и смирение. Беззаветною преданностью своему долгу о. Иоанн поражал всех, кто его знал. Ни болезнь, ни усталость не останавливали его в исполнении возложенных на него обязанностей».

Последнее качество в полной мере унаследовал и будущий епископ Арсений, доказав это всей своей жизнью. Характерно, что за почти тридцатилетнюю педагогическую деятельность батюшка Иоанн не пропустил ни одного урока, равно, как и не ведал, что значит уходить в отпуск. И только, когда вышел «за штат», уступив свое место старшему сыну, совершил краткое путешествие в Москву, куда его приглашал не один раз другой его сын – архимандрит Арсений, наместник московского кафедрального Чудова монастыря (в то время он еще не был епископом – С.Ш.).

Об этом памятном событии он позже вспоминал: «Через год после моего поступления в обитель, в 1904 году, меня посетили родители. Отец, никогда не предпринимавший дальних поездок, на старости лет, движимый любовью ко мне, уже не совсем здоровый, решился на далекое путешествие в Москву. Радость моя была неизреченна при виде отца и матери и думалось тогда, что я принимаю самих Ангелов… Да оно так и есть: как назвать тех, в сердцах которых живёт к тебе только желание блага, успеха, здоровья, счастья, мира и покоя, – если не Ангелами – хранителями? Посторонний человек, будь он первый твой друг, никогда не может заменить родителей…»

О непосредственных впечатлениях отца Иоанна от святынь Москвы сын писал в своих воспоминаниях так: «Отцу весьма понравился монастырь (имеется в виду Чудов монастырь – С.Ш.). Он обыкновенно в шутливом тоне говорил мамаше: «Мне так здесь хорошо, что я решил совсем остаться здесь, а ты – поезжай домой…» Особенно их обоих трогало доброе отношение богомольных и благочестивых москвичей к их сыну, и почтительное отношение к ним самим.

Возвращаясь в памяти к этим милым и дорогим его сердцу дням, епископ Арсений пишет в своей автобиографии: «Родителям я показал все достопримечательности Москвы: побывал с ними в Кремлевских соборах, храме Христа Спасителя и проч. Видели они, между прочим, и большой крестный ход вокруг Кремля, совершаемый ежегодно в октябре, в память избавления столицы от французов. Он про​извел на них неотразимое впечатление…»

К сожалению, их свидание оказалось недолгим, и вскоре родители уехали на родину. Это было их первое и последнее посещение Москвы.

Они всю жизнь были большими тружениками.

С весны 1906 года, с трудом закончив огородные и садовые работы, оба стали болеть, и сын дважды приезжал проведывать дряхле​ющих родителей.

Осенью 1906 года старший брат, священник Алексий, прислал тревожную телеграмму: «Немедленно приезжай. Мама безнадежна». Сын приехал, едва застав её живую. Мать Феодосия Алексеевна умерла, можно сказать, на руках сына. Это случилось 11 октября 1906 года.

«До сего времени мне никогда не случалось присутствовать при кончине человека. В лице матери впервые передо мной совершился великий акт разлучения души с бренным телом», – позже написал он.

Спустя месяц почил и отец Иоанн. После смерти родителей епископ Арсений несколько раз приезжал на место их погребения. В своей автобиографии он указывает на то, что они «оба были погребены в Чугуеве, у стены кладбищенской Скорбященской церкви».

Отпевал протоиерея Иоанна Жадановского епископ Сумский, Преосвященный Евгений с многочисленным духовенством и при боль​шом стечении молящихся. Прощальное слово сказал священник Покровской церкви города Чугуева, отец Николай Красин: «Едва весть о смерти всеми чтимого пастыря разлетелась по городу, как каждый, знавший его, спешил поклониться его праху… У гроба досточтимого отца протоиерея собрались старые и малые, и учащие и учащиеся, и близкие и дальние родственники, и многочисленный сонм священнослужителей…» И заканчивалось это слово пронзительно: «Но мне ли, моему ли слабому слову изобразить все те добрые качества твоей души, воспоминание о которых собрало всех нас у гроба твоего, до​сточтимый отец Иоанн?… Одно лишь знай, что оно сказано мною не для похвалы тебе, ибо в ней ты не нуждаешься, а для того, чтобы выразить ту чисто сыновнюю любовь к тебе, которая зародилась во мне с первого знакомства с тобою».

О разнообразных трудах отца Иоанна мы находим упоминание и в некрологе. Читаем: «Любовь к труду заставляла его в свободное каникулярное время заниматься садоводством и пчеловодством. Отец Иоанн был хороший столяр, токарь и переплётчик. Имел прекрасный сад и образцовую пасеку с различного рода разборными ульями. За пчеловодство был удостоен награждения несколькими похвальными листами и медалями». Всю свою земную жизнь он наполнял трудом, не ведая усталости. Он подавал пример как членам собственной семьи, так и своим прихожанам. Особо отмечается его жизнестойкость и выносливость: «Выносливость отца Иоанна в труде была необыкновенная – утром служба, далее занятия в школах, затем всякого рода приходские требы, наконец, домашние занятия по возлагаемым на него должностям наполняли всё время дня и при этом никто никогда не слыхал, чтобы отец Иоанн жаловался на усталость». Единственное, что позволял себе отец Иоанн, так это музицирование по вечерам. Все его пять сыновей были музыкальны, играли на разных инструментах, пели, исполняя преимущественно духовные песнопения. По словам сына, «музыку отец очень любил», и эту любовь сумел при​вить и своим детям.

В истории подвижнического служения Богу и людям Жадановского – старшего был удивительный случай, когда он, будучи просту​женным и абсолютно больным, выезжал на уроки и исполнение треб. В результате слег, и врачи предрекали ему смерть, но у больного батю​шки наступило исцеление по святым молитвам Иоанна Кронштадтского…

Нельзя не упомянуть о преданности и любви к нему его прихожан, как в деревне Писаревке, где он начинал свое священническое служение, так и в Чугуеве. «Всё, что касалось отца Иоанна и его семейства, писаряне близко принимали к сердцу, они радовались и плакали вместе с ним», – так отмечается в некрологе. Такую же любовь пи​та​ли к нему и прихожане Чугуева. Они особенно ценили его бескорыстие. Отец Иоанн не обременял своих прихожан специальной платой при выполнении треб, довольствуясь немногим. «Кто сколько может, то и подаст», – любил он повторять. Вся «округа» Змиевского уезда знала об этом удивительном его качестве, как знала вообще и об его усердии в исполнении всех треб – от крещения до отпевания. В частности, в некрологе приводится такая подробность: «Он всегда взрослых покойников провожал пешком на приходское кладбище, несмотря на его отдаленность от церкви и весьма крутую гору. И это усердие отца Иоанна было почтено прихожанами по его смерти. Отец Иоанн умер в глубокую осень, во время дурной погоды. На городское чугуевское кладбище, где надлежало хоронить отца Иоанна, три версты от при​ходского храма… Несмотря на это, нашлось много охотников из при​хожан, чтобы нести гроб его на руках (!)…» Некоторые повторяли: «Наших покойников батюшка никогда не отказывался провожать. Слава Богу, и мы удостоились его нести на своих руках на место вечного успокоения» (курсив мой – С.Ш.).

Не менее интересен другой штрих: «Когда исполнилось сорок лет служения отца Иоанна в священническом сане, те же прихожане, дви​жимые любовью к своему пастырю, решили поднести ему украшенный каменьями золотой крест. Об этом они подали прошение по​койному Архиепископу Харьковскому Амвросию, который резолюцией от 12 мая 1901 года, разрешил это подношение».

Примечателен текст поздравления, в котором есть и такие строки: «Ты наш добрый пастырь и Отец! Просим тебя до конца дней твоих не оставляй сей святой храм, а вместе с ним и нас любящих тебя прихожан. В благодарность же за твои труды прими от нас сей святой крест, а вместе и земной поклон». Естественно, что отец Иоанн был очень взволнован.

9 мая 1904 года отец Иоанн прощался со своими прихожанами, передавая свое место, как своеобразную духовную эстафету, старшему сыну. После последнего богослужения он обратился к собравшимся с прощальным словом: «Двадцать семь лет я трудился у вас, насколько позволяли мои силы. За это время пришлось мне совершить в приходе множество христианских треб, крещений, браков, напутствий в загробную жизнь, погребений… Во всю мою службу мне утешительно было видеть и испытывать повсюду окружающую меня любовь моих прихожан… мне радостно видеть, что за время пастырского моего слу​жения, храм наш оказался украшенным, обогащенным ризницей, так что посещающие храм наши Архипастыри Амвросий, Флавиан и Арсений высказывали свое удовольствие и благодарность».

Примечательны такие его слова: «Радуюсь и на нашу церковно-приходскую школу. Она считается лучшей во всём уезде, вы знаете, как интересуются обучать в ней детей не только наши прихожане, но и прихожане других приходов. Похвалы на Всероссийской Нижегородской выставке за рукодельные работы и затем, похвальный лист от Петербургского Учреждения «Детский мир императрицы Марии»…» После того, как отец Иоанн передал священнический пост сыну, он помогал ему до последней возможности, и продолжал посещать храм, пока не отказали ноги.

Представляя сына Алексея, как своего заместителя, отец Иоанн просил прихожан: «Полюбите, дорогие мои, его так же, как вы любили меня. Он человек опытный и благовоспитанный. Он будет для вас хорошим примером благочестия и доброй жизни».

Его слова звучали как духовное завещание и прихожанам, и сыну…
***
В этом некрологе были приведены краткие сведения о детях отца Иоанна. Читаем: «Он воспитал в добром направлении пять сыновей, дав почти всем им высшее образование. Старший из них, отец Алексей, теперь состоит священником в городе Чугуеве, занимает дол​ж​ность благочинного и председателя Змиевского уездного отделения учи​лищ​ного Совета. Следующий сын, отец Андрей, священствует в Харь​кове при Святодуховской церкви (как сообщалось в хронике журнала «Вера и Разум», он был переведен в этот храм еще в 1905 году из Кресто – Воздвиженской церкви города Изюма – С.Ш.). Антонин пре​подает в Белгородской мужской гимназии. Отец Арсений – архиманд​рит и наместник Московского кафедрального Чудова монастыря, и Николай – преподаватель Изюмского реального училища…»

Особо отмечается, что «отец Иоанн к своим детям был строг и никакого баловства не допускал. Сыновья в нём видели строгого отца, настойчиво требующего хорошего поведения и успехов в науках…»

Трое его сыновей продолжили семейную традицию и стали священниками (это было уже пятое поколение в священническом роде Жадановских – С.Ш.), но лишь один Владыка Арсений избрал самый трудный путь – монашеский.

***
В своей автобиографии епископ Арсений посчитал необходимым хотя бы кратко упомянуть о своих «незабвенных и горячо любимых братьях». Так, самый старший брат, Алексей, был, по его словам, «добрейший, обходительный, ласковый и необыкновенно гостеприимный человек. В молодости хорошо играл на скрипке и пел тенором. Будучи старшим в семье, нас младших всегда баловал гостинцами. Поехать на каникулы в село Отраду, где он вначале священствовал, было величайшим счастьем, ибо у него жилось привольно…»

Он прошел нелегкий священнический путь – от скромного сельского священника до настоятеля в одном из харьковских храмов, став личностью заметной в духовной жизни города. Согласно журналу «Вера и Разум», он священствовал в селе Отрада с 1888 года, но к 1904 году переехал в Чугуев, чтобы помогать больному отцу, а с 1910 года – в Харьков.

В предреволюционные годы старший брат Алексей стал настоятелем Александро-Невской церкви.

Согласно «Харьковскому календарю» на 1910 год, он жил в цер​ковном доме при храме. Отец Алексий славился своей широкой благотворительной деятельностью. В 1915 году, как сообщает хроника журнала «Вера и Разум», он был избран попечителем благотворитель​ного совета Александро-Невской церкви и неоднократно жертвовал разные суммы в пользу волынских беженцев.

«В 1922 году на Пасхальной неделе отец Алексей скончался от общего склероза. Умер он мирно, по-христиански», заканчивает свое поминальное слово о нем епископ Арсений.

В издании, которое вышло в 1996 году, напечатаны важные дополнения к характеристике каждого из братьев Владыки Арсения: Средний брат Андрей согласно сведениям из «Харьковского календаря» на 1910 год жил на Конной площади, неподалеку от Дома Трудолюбия, который был учрежден харьковчанами, продолжившими традиции Иоанна Кронштадтского в делах благотворительности.

В 1916 году он был назначен вторым священником Благовещенского собора, где протоиереем служил Петр Фомин.

Андрей – это «настоящий брат милосердия, – пишет о нем епископ Арсений. Бывало, никто из домашних так хорошо не на
блюдает за больным, как он. Все перевязки, растирания, и т.п. – лежало на нём. Аккуратный и исполнительный во всём, отец Андрей подорвал здоровье, когда служил в 1918 году в нетопленом храме. Скончался в сентябре 1920 года от горловой чахотки…»

Зная о том, каким гонениям подвергались лица духовного звания при советской власти, можно предположить, что смерть двух членов рода Жадановских в годы гражданской войны, безусловно, была уско​рена текущими событиями, но на них мемуарист по многим причинам не мог остановиться подробней.

Примечательны краткие сведения и о двух других братьях: «Антонин Иванович, инспектор мужской гимназии – любитель пения и музыки. Честный, правдивый, обладающий светлым и ясным мышлением. Некогда сам управлял хором в духовом училище и прекрасно играл на флейте. Мне казалось прежде, что он мало был привязан к родным, так как держал себя изолированно, но в действительности в сердце его всегда жила любовь к родителям и братьям, выражающаяся в настоящее время в частом и нежном воспоминании о них. Он – мой преданный духовный сын, постоянно болеющий душой за мое здоровье и благополучие (курсив мой – С.Ш.). Скончался он в Москве от склероза в 1936 году».

То обстоятельство, что родной брат стал верным и преданным духовным сыном Владыки, весьма красноречиво свидетельствует о высоком уровне их духовной близости. Последняя фраза позволяет определить ориентировочное время написания этих строк. Это могло быть до весны 1937 года.

И, наконец, о младшем брате читаем: «Николай Иванович, преподаватель математики – серьёзный человек, ныне священник. В дни юности очень порядочно играл на рояле, чем в каникулярное время всех весьма утешал. Спасибо ему за отца, – пишет Владыка Арсений, – любителя пения и музыки, с увлечением, бывало, слушавшего классические вещи из «Трубадура» и т.п. и при этом нравственно отдыхавшего. Иногда у нас составлялся даже целый квартет, и тогда родитель приходил в духовный восторг…»

Судя по всему, эти строки были написаны перед последним его арестом, который последовал в апреле 1937 года и он, по-видимому, еще не знал, что и брат Николай, принявший священнический сан, тоже погиб в годы лихолетья.

В заключение, епископ Арсений пишет: «Все мои братья вышли трезвыми, трудолюбивыми, а главное – глубоко верующими людьми. Умершим да будет вечная память!». Воистину, «Блаженны мёртвые, умирающие о Господе» (Откр. 14.13.)
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Уроки епископа Арсения Жадановского

· Крест – наш удел на земле. Сам Господь наш и Спаситель первый крестоносец…Крест нёс наш Спаситель. Крест несёт каждый христианин… Крест – достояние наше, достояние христианское. На кресте совершилось наше спасение. Недаром же мы осеняем себя крестным знамением! Крестное знамение – это как бы Сам Распятый за нас, Которого мы этим самым ставим как бы между Богом Отцом и нами, как наше примирение с Богом, оправдание, наше искупление. Оттого так велика и чудотворна, так спасительна и непобедима святая сила крестного знамения. В нём как бы присутствует Своей благодатью Сам Христос и потому понятно, что перед Ним трепещут, исче​зают все земные силы врага – дьявола.

· Во время одной скорби я так дерзнул молиться Господу: «Господи, чувствую всё свое бессилие, всё ничтожество, всю свою беспомощность. Ты же одним мановением всё можешь совершить. Припадаю к Тебе и молитвенно взываю – помоги мне. Я лежу у ног Твоих и до тех пор не встану, пока Ты мне не поможешь. Больше того, я, даже страшно выразить словами, требую от Тебя помощи. Требую, потому что знаю, что ты милостив и только Один силён помочь мне». И по​чувствовало мое сердце после такой молитвы, что рука Божия косну​лась моего немощного существа и отъяла от меня скорбь.

· Подвиги, пост, поклоны, воздержанная во всем жизнь должна про​истекать не из намерения этим угодить Господу…, а из глубокого сознания нашей греховности, нашей нищеты духовной, нашей скверны, требующей постоянного очищения постом, молитвой и всякого рода добродетелью.

· Вера, как и любовь, не даётся сразу и легко. Её нужно искать, её нужно добиваться, и только со временем, после усиленного духовного делания, вера овладевает всем нашим внутренним существом и делается для нас жизненным нервом, целью нашего бытия.

· Тайный крест достижения святости, крест, взятый добровольно ради Господа и ради спасения ближних – кто его опишет? Мы можем только преклониться перед ними, перед этими великими крестоносцами, их непоколебимой верностью Кресту, их совершенному послушанию Божественному завету: «Аще кто хощет ко мне идти, да отвержется себе и возьмёт крест свой и ко мне грядет». Словом, крест – наш удел на земле.

· Благодатный свет Христов осиял еще при жизни преподобного Серафима Саровского. Он сделался ангелом во плоти. Он подавил в себе грубую собственную плотяную природу, которая потом не смела уже заявить ему о земных наслаждениях, пресыщении едой и т.п. Так как все чувства его одухотворились, то он и сам весь преобразился и стал сиять светом Христовым, он стал душой светел, как солнце, чист, как снег. А такой его благодатный свет распространяется и на всех, кто входит с ним в соприкосновение. Сегодня память открытия мощей преп. Серафима, и мне хочется вспомнить это событие, свидетелем коего и я удостоился быть.

· Существует мир духовный, существует сродство живущих в мире душ, существует влияние одних душ на другие души. Почему, например, когда молится угодник Божий, то тебе в то время делается легче? Что это значит? А то, что молитва угодника Божьего, в силу существующего между душами общения, как благодатная роса капнула в твою душу, сошла на твое сердце и произвела успокоительное благодатное на тебя влияние.

· Для нашей выдержки, нравственной исправности большое имеют значение доверие, преданность и уважение к старцу, духовнику, пастырю. Эта преданность, доверие и уважение заставляют нас как бы постоянно держаться в порядке: случится повод к греху, произойдет нравственная расшатанность – вспомнишь своего духовного руководителя, придешь в порядок и снова захочется стремиться к Добру и Свету. Это постоянно испытывал я при общении с батюшкой о. Хоан​ном Кронштадтским.

· Если Господь меня и милует и не наказует, то единственно по неизреченной Своей милости. Молитва: «Господи! Исповедую пред всеми Твое бесконечное милосердие и, прежде всего, ко мне, грешному, прогневляющему Тебя всякий день и час. Твое милосердие заставляет меня еще сильнее зреть свои грехи и недостатки, силь​нее чувствовать Твою благость и любовь. Но меня охватывает стыд пред Тобой, Твоим величием, святостью и чистотою. Ведь может слу​читься так, что Ты уже не потерпишь моего окаянства и отринешь меня, чего я давно достоин, но что мне тогда делать? Ведь я погибну, погибну для сей и будущей жизни. А потому прошу и молю: помоги мне творить добро. Твоя нужна мне в этом помощь. Чувствую, что без Тебя я уже ничего доброго не способен сделать. Всё доброе, приписываемое мне, не моё, а Твое, от Тебя исходит, Тобою укрепляется».

· Думаешь духовно созидаться, бороться со грехом – прибегай к исповеди.

Ты скучаешь по умершим родным, страдаешь от неизвестности, какая участь их постигла за гробом, подавай за умерших просфоры на Божественной литургии, служи панихиды, и поверь, твоя скорбь за родных уляжется, ты духом успокоишься и не будешь тосковать.

· Смысл страданий тот, что они вводят нас в круг, если так можно выразиться, страданий Господа. Это-то и нужно для души хри​стианской. Цель жизни христианина – усвоение искупительной жертвы нашего Спасителя.

Социализм – вредная и пагубная идея, развивающая самолю​би​вые инстинкты и губящая личное, нравственное усовершенствова​ние каждого!

Чаще спрашивай себя, где ты: со Христом или со врагом?

· Живи настоящей минутой так, чтобы она в прошедшем была залогом будущей радости.

Ныне век материализма, поэтому не ищи теперь чистых проявлений духа: он упал, угас. Он теперь является достоянием немногих избранников Божиих. А если нет духа, то ведь человека ожидает скотоподобие и Слово Божие говорит: «Духа не угашайте!».

· Укоры от людей, неприятности, скорби, болезни и разные жизненные толчки принимай как справедливое возмездие за твои грехи, недостатки и несовершенства. Тогда легче тебе страдать, тогда и само страдание будет возвышать твой дух, тебя совершенствовать. Знаю я, Господи, что без преткновений, соблазнов и искушений не проживешь. Знаю и то, что всё это необходимо для признания цен​ности нравственного добра, для выработки твёрдости духа, но боюсь и трепещу, как бы все эти греховные преткновения не отдалили меня от Тебя, моего Света и счастья!

· Помоги мне, Господи, никогда не возвращаться вспять на злые мои дела… Много времени потрачено на грех и пустоту… Кажется, ничего еще не приобретено для вечности. Помоги же мне, Господи, хоть в остающееся время моей жизни Тебя возлюбить, как прежде я возлюбил грех, и Тебе поработать, как прежде я работал сатане лукавому.

· В настоящее время русских людей полонили два сильных порока: страсть к наживе и неуважение к чужой собственности (воровство). Неуважение к чужой собственности тем опасно, что оно нá руку социализму, а потому с этим злом нужно бороться, и бороться серьёзно.

· Никогда не думай, что твои подвиги нужны Господу Богу. Они нужны для тебя самого, для твоего спасения.

· Для истинной молитвы нужно исправление, очищение нашего сердца. Когда хочешь особенно о чем-то помолиться, то предварительно покайся, очисть свою совесть исповедью.



г. Димитров. Крестный ход

Приложение 1. Памяти старца Варсонофия




Променял на крестный подвиг ты.

Перенёс с доверчивостью детской

На него все чувства и мечты.

Всё, чем был ты одарён от Бога.

Богу в жертву чистую принёс.

Жил недаром, возлюбил ты много,

Осушил ты много горьких слёз.

Вождь духовный, воин Божьей рати,

Над юдолью скорби ты взлетел,

Как орёл небесной благодати,

Ты скорбящих ласкою согрел.

Всех, людьми обиженных, всех павших

На пути под тяжестью креста,

От греха и немощи страдавших

Ты привёл к святым стопам Христа.

Пред тобою души раскрывались,

Как цветы под солнечным лучом,

Язвы сердца быстро исцелялись

Богоданным немощным врачом.

Ты почил от дел своих отныне!

В Боге жил, и в Боге ты почил.

Потеряли мы киот святыни,

Что сиял нам в жизни и целил.

Умер ты – и мы осиротели!

Холодно в пустыне мира нам.

Как бы нас враги не одолели,

Вопреки желаньям и мольбам.

Умер ты, – и мы в недоуменьи.

На распутьях трепетных стоим.

Наше кто теперь поймёт мученье

Сердцем чутким, благостным своим.

Кто осветит путь нам мыслью ясной,

Кто поддержит твёрдою рукой,

К Богу приведёт стезей прекрасной

Скорбного, сраженного борьбой?

С нами нет тебя теперь… но с нами

Жив твой дух, и твой завет живет.

Мы любили сердцем, не устами…

Верим: нас любовь твоя спасет.

Ты ушел от нас к желаний краю

Подвигоположнику Христу, –

Общую надежду всех вверяю

Я тебе: молись за нас Ему

И Господь любви животворящей

Светоч, водрузив в душе твоей,

Снизойдет к мольбе твоей скорбящей

О спасеньи нас, твоих детей.

Иеромонах Арсений. Кремль, 1913 г.

(Из книги «Жития святых в русской поэзии». – М. Издательство «Ладья».1999.)

Приложение 2. Памяти старца Оптиной пустыни,
иеросхимонаха отца Анатолия, преемника и носителя
старческих заветов после кончины старца
иеросхимонаха отца Амвросия

Он как ангел небесный служил,

Как светильник сияя средь нас!

Все мы помним торжественный час,

Когда в схиму его облачили,

И с слезами во гроб положили,

И почтили молитвенно память его,

Песнь воспевши над ним погребальную.

Песнь святую и грустно-прощальную:

«Упокой, Христе, Душу раба Твоего

Со святыми, где нет воздыхания,

Ни болезни, ни гласа стенания,

Но единая царствует вечная

Всеблаженная жизнь бесконечная!

О, возлюбленный Авва, родной!

Верим мы, что чистой душой

Совершивши путь истины правый,

Предстоишь Ты пред Господом Славы

В вечном свете небесных обителей.

В лике Его верных служителей!

Нас, истомленных душевной борьбой,

Помяни ты в молитве святой…

Варсонофий Оптинский. 1884 г.

(Из книги «Жития святых в русской поэзии». – М. Издательство «Ладья». 1999.)

Приложение 3

В 1992 году, в Москве, вышла небольшая брошюра под названием «Святой праведный Иоанн Кронштадтский: Неизданный дневник и воспоминания епископа Арсения об отце Иоанне Кронштадском». Не удивительно, что она обратила на себя наше внимание.

Начинаются воспоминания важным признанием неизвестного мемуариста: «Господь судил мне принять монашество по молитве и заочному благословению отца Иоанна Кронштадтского…»

Далее следуют краткие подробности этого памятного события в духовной жизни епископа Арсения. Но фамилия его в этом издании почему-то не указана. Однако в тексте воспоминаний приводится пись​мо Иоанна Кронштадтского в адрес автора, который в письме назван «Наместником Чудова монастыря». Именно это обстоятельство позво​​лило предположить, что речь идет о епископе Арсении (Жадановском).

Сопоставление текста брошюры с другим текстом, который помещен в книге «Воспоминания» епископа Арсения (Жадановского), напечатанной в 1995 году, в серии «Материалы по новейшей истории», подтвердило правильность нашего предположения. Именно в этом издании обнаружились удивительные подробности, как к «житию» Кронштадтского праведника, так и к биографии епископа Арсения, личности для своего времени во многом легендарной.

Осенью 1898 года Жадановский получил телеграмму от близких о болезни отца. Старшие братья, к тому времени тоже служившие в разных​ местах в Харьковской епархии, настойчиво стали просить его занять родительское место, для чего нужно было принять сан священ​ника.

По этому поводу он вспоминает: «Находясь в большом раздумье от такого предложения, после молитвы мне пришла в голову мысль написать отцу Иоанну Кронштадскому письмо с подробным изложением обстоятельств своей личной и домашней жизни, и просить у него совета и ходатайства пред Господом за болящего (!)…» И вот, вскоре пришел ответ. Епископ Арсений воспроизводит текст письма, из которого становится понятной фраза в издании 1992 года о том, что «Господь судил принять монашество по молитве и заочному благословению отца Иоанна Кронштадтского…»

Этот бесценный документ, – письмо праведного Иоанна Кронштадтского в адрес одного их харьковчан, – имеет смысл воспроизвести полностью: «Многоуважаемый Александр Иванович! (так звали в миру будущего епископа Арсения – С.Ш.). После трёх неудачных попыток избрать себе невесту по сердцу, я полагаю, уже не нужно более пытаться делать то же, но считать эту неудачу за указание Божие посвятить себя жизни девственной, созерцательной. Дай Бог здоровья Вашему Батюшке. Ваше слабое здоровье тоже служит ука​занием Божиим избрать путь евангельский. Впрочем, ждите спокойно указания Божия с молитвой в сердце. Да определит сам Господь образ Вашей жизни... Помните слова Спасителя в Апокалипсисе о цело​мудренных… С Новым Годом! Кланяюсь Вам и батюшке с матушкой. Протоиерей Иоанн Сергиев. 17 января 1899 г. Кронштадт».

Добавим, молитва Иоанна Кронштадтского действенно помогла: после смертельной болезни священник Иоанн Жадановский выздоровел, и прожил еще почти шесть лет, продолжая трудиться на ниве благо​родной.

Так, совсем неожиданно стал известен случай исцеления еще одного харьковчанина по молитвам Кронштадтского молитвенника и чудотворца. Но, сколько таких случаев остается еще неизвестными…

Не менее интересно и то впечатление, какое произвело письмо из Кронштадта на Жадановского – младшего. Читаем: «Ответ великого пастыря произвёл на меня сильное впечатление. Уже во время самого чтения письма тайная сила потрясла моё сердце и внушила непреклон​ную решимость принять монашество. Все сомнения, недоумения и затруднения по этому вопросу кончились».

После этого, Архиепископ харьковский Амвросий (Ключарев), тот самый, которого лично знал Иоанн Кронштадтский, снабдил юношу специальными бумагами в Святогорский монастырь. День пострига совпал с большим праздником для благочестивых христиан края – празднованием явления Святогорской чудотворной иконы Божией Матери (17 июля – С.Ш.). Отныне, по его собственному при​знанию, Святогорская Успенская пустынь стала для него «второй родиной». Он пробыл там недолго и был направлен в Московскую Духов​ную Академию для продолжения духовного образования. Получив в постриге имя Арсений, что в переводе с греческого означает «мужественный», он всей своей последующей жизнью, закончившейся в 1937 году крестной мукой и гибелью в братской могиле мрачно-известного пригорода под Москвой – Бутово, полностью оправдал это имя. Епископ Арсений (Жадановский) стал еще одной жертвой советского режима, но он ни на мгновение не предал веру Христа.

После окончания Московской Духовной Академии молодой монах попал в Чудов монастырь в Москве, и уже в июне 1904 года стал его наместником.

В 1911 году, по его инициативе, на территории Чудова монастыря был построен храм во имя глубоко почитаемого им святителя Иоасафа Белгородского.

В 1914 году Арсений был возведён в сан епископа. Сохранился текст его речи в этот памятный для него день. В ней он снова возвращается к событию, которое сыграло определяющую роль в его судьбе и становлении духовной личности. Он пишет: «В самые тяжелые минуты болезни моего отца я посылаю письмо отцу Иоанну Кронштадскому, в котором прошу молитвенника России помолиться за болящего протоиерея Иоанна… Велик был мой духовный восторг, когда я в скором времени получил ответ от отца Ионна, в котором он выражал пожелание скорейшего выздоровления моему отцу, а мне советовал избрать путь жизни евангельский, монашеский, созерцательный. Результаты этого письма поистине были чудесны! Отец мой от болезни поправился, и еще шесть лет продолжал быть служителем Св. Прес​тола и приходским пастырем, а я не колеблясь, подал прошение о пострижении в монашество…»

Этот фрагмент значительно дополняет то, что написано в его воспоминаниях о Кронштадском пастыре и молитвеннике. Примеча​тельно, что в дальнейшей жизни ему доводилось неоднократно встречаться с отцом Иоанном, и даже совместно править службы. По этому поводу он писал: «По переходе из Академии в Москву я уже довольно часто виделся и служил с батюшкой. О каждом его при​езде мне сообщали благожелатели. Так, я имел утешение совершать с ним Божественную литургию в общинах…»

Об особенностях такого служения он сохранил интересные воспоминания: «Припоминаю порядок и особенности служения отца Иоанна, – пишет епископ Арсений. Он приезжал прямо в храм, боковыми дверями входил в алтарь, опускался на колени перед престолом и, возложив на него руки, находился в таком положении иногда довольно долго. Батюшка каялся в это время во всех грехах, содеянных им за прошедшие сутки, и вставал, когда чувствовал, что Господь прощает его. Обновленный и бодрый духом, он затем приветливо здоровался со всеми присутствующими, надевал епитрахиль, благословлял начало утрени, и выходил на солею читать канон и дневные стихиры… Служил батюшка сосредоточенно, на глазах у него, особенно в важнейшие моменты, показывались слёзы. Тогда ощуща​лась сила его молитвы и близость ко Господу».

О том, каково было воздействие личности отца Иоанна, он вспоминал особо: «При каждом свидании с ним приходилось убеждаться, что настроение отца Иоанна всегда и везде оставалось ровным, возвышенным, духовным, производившим на присутствующих нравственно – отрезвляющее действие. Там, где только появлялся он, атмосфера сейчас же становилась святой…»

Мемуарист припоминает отдельные даты приезда отца Иоанна в Москву, и конкретные обстоятельства их личных бесед. Так, например, 24 июля 1906 года они встретились непосредственно в Чудовом монастыре. Он осматривал монастырь, интересовался его ризни​цей, держал в руках рукописное Евангелие, написанное московским митрополитом Алексием.

«Это посещение было для нас, – пишет епископ Арсений, – как чудный сон…»

Другой раз они встретились в домашней обстановке, в московском доме Мироновых. Интересно, что при прощании отец Иоанн подарил епископу Арсению свой дневник «Горе сердца!», и к тому же «с собственноручной подписью» (такие подробности, безусловно, представляют немалый интерес – С.Ш). Но не только отец Иоанн приезжал в Москву, епископ Арсений также посещал его. Однажды он побывал в Ауловском скиту Ярославской губернии, где на время уединился отец Иоанн, и они совместно несколько раз совершали Божественную литургию. Об этих днях сохранились самые теплые воспоминания. Епископ Арсений писал: «Время, проведенное мною у отца Иоанна в Аулове, считаю дорогим, счастливым и исключитель​ным в своей жизни. Здесь пришлось видеть великого пастыря в дома​ш​нем быту, изучать его характер и настроение». Особенно ему запомнился такой эпизод: «Однажды я сказал ему, – вспоминает епископ Арсений, – «Батюшка, Ваш прием и ласка напомнили мне родной дом и родителей, недавно умерших. Бывало, приедешь к ним на кани​кулы после трудных экзаменов, и начнут они подкреплять тебя всякими яствами». Батюшка приятно улыбнулся на это».

Не менее интересны и другие подробности: «В течение дня он, помимо Нового Завета, прочитывал житие святого, службу ему по Минее, а в конце жизни особенно утешался Писаниями пророков». Оказывается, епископ Арсений не раз исповедовался у отца Иоанна. По этому поводу читаем: «Когда я ему исповедовался, то он считал мои немощи как бы своими собственными. Укажу грех, а он скажет: «И я тем же страдаю». Затем уже предложит совет».

В последнее их свидание батюшка Иоанн был особенно щедр, и, словно предчувствуя, что они видятся последний раз, многое ему подарил на память, начиная от верхней рясы, смены белья и даже подушки, и до портрета с подписью и последнего выпуска дневника. Такие подробности делают его образ более живым и непосредственным.

Сохранилось еще одно письмо отца Иоанна епископу Арсению, датированное 22 сентября 1908 года. По этому поводу епископ Арсе​ний пишет: «Это письмо, полученное за три месяца до кончины батюшки, явилось для меня как бы последним завещанием. Пожелание «обильного дара живого слова» дало мне смелость чаще говорить в церкви поучения, воодушевило писать по его примеру духовный дневник». О том, какую роль в судьбе епископа Арсения (Жадановского) сыграла личность Иоанна Кронштадтского, можно судить по этим признаниям, особенно по тем, какие были сделаны им в заключительной части его воспоминаний. Он писал: «Благодарю Господа, сподобившего видеть и знать отца Иоанна Кронштадтского в то я, когда я был еще молод и нуждался в духовной поддержке, живом примере. На примере отца Иоанна, я убедился воочию, как служитель алтаря близок Богу, и как неотразимо может быть его влияние на народ. Откровенно скажу, батюшка своим молитвенным вдохновением сильно действовал на меня, думаю, также и на многих, особенно при совершении Божественной литургии».

Касаясь внешних впечатлений об этом удивительном пастыре российском, он писал: «Самый внешний вид отца Иоанна был особенный, какой-то обаятельный, невольно располагавший к нему сердца всех: в глазах его отображалось небо, в лице – сострадание к людям, в обращении – желание помочь каждому. Неудивительно, что к нему тянулись все болящие, страждущие душой и телом».

Епископ Арсений так же, как и другие современники Иоанна Кронштадтского, задавался вопросом: в чем же заключалась сила этого пастыря? Он писал: «Лица духовные говорят, что причину влияния отца Иоанна нужно искать в его глубокой вере, любви, пре​данности Православию, в искреннем отношении к пастырству и лич​ной святости. Да, но перечисленное только привлекает благодать Божию, которая собственно и делает человека великим, – вот в чем нужно искать разгадку его обаятельности. Благодать прославила Кронштадтского пастыря и привлекла к нему сердца многих. С этой стороны он являлся не обычным человеком, а чудом Божиим, духовным сосудом, исполненным многих дарований» (разрядка моя – С.Ш.).

Далее епископ Арсений приводит слова, сказанные в смирении и смущении Кронштадтским праведником: «Сам же Батюшка, когда спрашивали его, каким образом он достиг такой известности, обыкновенно говорил: «Ничего другого я не имею, кроме благодати священства, которая получается всяким иереем по рукоположении, возгревай её и будешь совершать еще большее славнейшее».

Епископ Арсений считал, что отец Иоанн обладал «исключительной верой», к которой другие священники лишь приближаются, но, чаще всего, эта вера, как он пишет, лишь «скользит в нас…»

Свидетелями такой внутренней работы батюшки теперь являются для нас его дневники. Записывая ежедневно все переживания души, как благодатные, так и греховные, он за всё доброе благодарил Господа, а со злом усиленно боролся и заботился об изглаждении его через самоукорение, молитву и тайное покаяние… Узнав на опыте, какое великое значение имеет тайное покаяние в деле нравственного созидания, он и другим, ревнующим о благочестии, советовал прибегать к тому же».

В заключительной части своих воспоминаний епископ Арсений пишет: «Влияние отца Иоанна на пастырей было так велико, что порождало у некоторых желание ему подражать. Однако, в вопросах духа недостаточно одной только копировки. Здесь нужна еще искрен​ность и личный подвиг, чего во многих недоставало, а потому деятельность таковых сводилась к нулю…»

Следует добавить, что «личный подвиг» самого епископа Арсения (Жадановского) был ещё впереди.

Свои воспоминания епископ Арсений заканчивает такими словами: «Остается сказать еще о личной святости отца Иоанна. Он по настроению и жизни был человек праведный, чего достиг путём глубокого внимания к себе, непрестанным очищением своего сердца от всякой скверны плоти и духа. Свидетелями такой внутренней работы батюшки теперь являются для нас его дневники».

По поводу последних, епископ Арсений признавался: «Я имел счастье видеть и читать дневники отца Иоанна Кронштадтского в подлиннике. Помню, у меня перебывало разной формы и величины шестнадцать тетрадей (!), исписанных рукой великого светильника». Далеко не каждому из тех, кто встречался и общался с Кронштадтским праведником, выпала такая честь.

Сделав подборку записей из дневников за 1904-1907 годы, и сознавая, что каждую мысль всероссийского пастыря необходимо сохра​нить, епископ Арсений, не называя себя, подготовил к изданию эти бесценные дневниковые записи. Однако они увидели свет, когда самого публикатора, к сожалению, уже не было в живых. Как много сохранили в себе оба эти издания. О многом поведали они на своих страницах, особенно о некоторых событиях в жизни как отца Иоанна Кронштадтского, так и епископа Арсения Жадановского.

***
В 1996 году, в серии «Русское православие ХХ века», было издано «Жизнеописание и труды епископа Серпуховского Арсения (Жадановского)», имевшее подзаголовок «Свете тихий».

В это издание, кроме автобиографии владыки Арсения, вошла и публикация его «Духовного дневника», который в свое время весьма ценился людьми высокой духовной настроенности. В целом эта книга заметно дополняет всё то, что было напечатано до неё и о самом авторе, и об Иоанне Кронштадском. Особенно интересен контекст днев​нико​вых записей, в который органично вплетены размышления и воспоминания о «всероссийском молитвеннике и Батюшке». Остановим внимание преимущественно на тех, которые не вошли в его воспоминания, рассмотренные выше.

Вот, например, одна из первых записей в «Духовном дневнике»: «Вся сила в отце Иоанне Кронштадском, – писал епископ Арсений, – заключалась в его истинной, живой, деятельной вере во Христа Спасителя и Его учение, в полном проникновении этим учением, ставшим его родною и вечною стихией, истинным ведением, по слову Апостола, а не простым и холодным только знанием». Автор горько сетует на то, что «вера не занимает всецело наш ум, а скользит у нас и вот-вот готова оставить нас…»

Но «не то было у отца Иоанна, он верил, вне всяких сомнений, он, можно сказать, укрепился в вере, он говорил и думал об относящемся к вере не как преданном, а как бы самолично все испытанном и виден​ном, когда говорил он о чём-либо духовном, то чувствовалось, что гово​рит как бы очевидец…» И далее: «Служил ли отец Иоанн, он весь входил в созерцание Господа. Он видел Его как бы предстоящим и действующим. Отец Иоанн так был укреплен в вере, что он весь был проникнут духовным созерцанием и со Апостолом мог сказать: «не я уже живу, а живет во мне Христос» (Гал.2.20). От веры отца Иоанна исходили и все его благодатные дарования: дар молитные события, связанные с его общением с отцом Иоанном, но даже и его отдельные выражения. Например, читаем в «Духовном дневнике»: «Люблю я читать, – говорил мне однажды отец Иоанн Кронштадтский, – Слово Божие, ибо я ясно ощущаю, что каждое в нём слово написано священ​ными писателями под озарением Духа Святого. Вспомнишь себя лет тридцать, сорок назад: не так мне это представлялось. Читаю, бывало св. Евангелие, а на сердце иной раз холодно и многое ускользало от внимания. Теперь же я читаю и, прямо вам скажу, духовный восторг охватывает мое сердце, так мне ощутительно присутствие благодати в Слове Божием. Мне даже представляется, что я читаю и впиваю в себя благодать Божию»…»

Эта запись сохранила удивительную атмосферу некогда звучав​шей их беседы.

Естественным дополнением служит другая запись: «Что помогает пастырю сосредоточиться на Божественной литургии? – спросил я батюшку о. Иоанна Кронштадтского» и услыхал достаточно подроб​ный ответ, который мог дать только он в своей искренности и откры​тости: «Необходимо для этого с самого начала литургии, – сказал он мне, – входить в дух Божественной службы. Поэтому-то я и стараюсь почти всегда сам совершать проскомидию, ибо она есть преддверие литургии, и её никак нельзя выпускать из внимания. Подходя к жерт​веннику и читая молитву «искупил ны еси от клятвы законныя», я вспоминаю и сердцем переживаю (!) великое дело искупления падшего человека и, в частности, меня (!), грешника, от греха, проклятия и смерти Христом Спасителем». Далее приводятся все этапы службы и действий священника во время её, при этом не упускается ни малейшей детали и подробности в переживаниях отца Иоанна Кронштадт​ского. Наконец, он завершает свои признания так: «И вот я призван быть пастырем, посредником между небом и землей, призван приводить ко спасению людей. Какая неизреченная милость Божия ко мне и вместе, как велик и ответственен мой пост, мое звание! Вот стоят в церкви люди, и я должен, за них предстательствовать, за них молиться, их поучать и наставлять. Что же холоден я буду к своему делу? О, нет! Помоги мне, Господи, с усердием, со страхом и трепетом совершать сию Божественную литургию за себя и ближних моих. Так на​чинается литургия, и я стараюсь не терять нити, не развлекаться посто​ронними помыслами, а сердцем переживать всё поминаемое терпи​мое, и творимое на Божественной литургии».

Эти слова звучат как назидание, и в то же время, как совет своим собратьям по священническому служению. Слова отца Иоанна не рас​хо​дились с его делами.

Епископ Арсений хорошо усвоил полученные уроки и заключает это признание свидетельством: «И батюшка о. Иоанн действительно переживал, что так заметно было и по его молитвенному виду и по тем слезам, которыми увлажнялись во время службы его светлые очи…»

В другом месте дневника он, как бы продолжая затронутую тему, пишет: «Отец Иоанн Кронштадтский после совершения Божественной литургии любил уединяться. И понятно: переживая на Евхаристии великое дело нашего спасения, и больше того – принимая Самое Тело и Кровь Господа, он стремился как можно дольше насла​диться сим единением с Господом, чему столь способствует уединение…»

Некоторые из этих записей затем органично вошли в его воспоминания о пастыре, который сыграл определяющую роль в его священ​нической судьбе. Повторение воспоминаний, но только в ином контек​сте, только подчеркивает, сколь дороги они были Владыке Арсению. В его «Духовном дневнике» находим и такие признания: «Впечатление от общения с о. Иоанном Кронштадтским было неотра​зимое. Это, поистине, был Жених Евангельский (Мф.9.15.; Лк.5.34-35): так легко, так духовно – свободно при нём чувствовалось! Причаститься на его службе Св. Животворящих Тайн было весьма утешитель​но. И нужно было, как бы спешить, чтобы не потерять случая восполь​зоваться с ним вкусить небесной трапезы. И если обычно требуется для этого большое говение (в смысле времени), большое воздержание (в смысле поста), то при нём весь центр тяжести был в духовном воодушевлении, в духовной свободе».

Почти каждая дневниковая запись об отце Иоанне завершается мыслью Владыки Арсения, которая словно подводит итог его размыш​лениям и нахлынувшим воспоминаниям. Он заключает отрывок словами: «Таково уж свойство Благодати Божией, что она изливается не на внешнюю праведность, а на смиренное сердце, свободно кающееся и любящее Господа».

Нельзя переоценить значение не только каких-либо конкретных эпизодов, или же слов отца Иоанна, сохраненных во времени, но и тех молитв, которые создавались им в разные периоды его жизни, и которые столь поучительны для других. Епископ Арсений записывает в свой «Духовный дневник» одну из таких молитв: «Отец Иоанн Кронш​тадтский, по словам близко его знавших, в молодости по временам испытывал необычайную тугу душевную, и это, как он объяснял, оттого, что его в это время оставляла благодать Божия, но он не ослабе​вал и продолжал молиться: «Ты, Господи, меня оставишь за грехи, но я не отойду от Тебя и неотступно буду молить о помиловании». Далее следует восторженный комментарий мемуариста: «Вот образец для нас молитвы и любви ко Господу…»

Не менее интересно описание одного из эпизодов их общения. Владыка Арсений пишет: «Батюшка отец Иоанн Кронштадтский, когда я был у него, и в беседе в кабинете спросил, как предохранить себя от самомнения и тщеславия, взял со своего письменного стола Библию, раскрытую на 14-й главе пророка Исайи, в которой говорится о низвержении Денницы, первого Ангела с неба за гордость, прочитал мне её, и потом сказал: «Часто я прибегаю к чтению сей речи пророка и поражаюсь, как легко пасть с высоты духовной до ада преисподнего, и этим чтением предохраняю себя от самомнения»…» После этого следуют непосредственные наблюдения епископа Арсения: «И, действительно, я не мог не заметить, что лист Библии указанной главы пророка Исайи был крайне изношен и, по всей вероятности, за частым чтением, мне даже показалось, что батюшка в этом месте держит Библию всегда открытою, и это на меня произвело неизгладимое впечатление».

Полученные в доверительной сердечной беседе «уроки», Владыка Арсений сохранил в своей памяти. Ему посчастливилось видеть отца Иоанна в разные минуты жизни, в том числе лицезреть любимого пастыря и в смущении, и во гневе, что бывало, но крайне редко. Известно, как досаждали ему члены секты так называемых «ионнитов», которые почитали его за Бога.

Владыка Арсений пишет: «Однажды, в последний год жизни отца Иоанна, летом я поехал в Ауловский скит Ярославской губернии, где находился отец Иоанн. Погостил у него несколько дней, насладился лицезрением его, совместным служением и беседою. И вот, в это время явились к о. Иоанну из г. Ярославля члены местного отдела Союза русского народа и заявили о. Иоанну, что некоторые почитатели вымогают именем его деньги и при этом проповедуют, что в нем, отце Иоанне, воплотился Сам Бог, вся Святая Троица. От этого заявления покойный о. Иоанн пришел в большое смущение и сказал: «Ах! Они безумцы, позвать мне их!». Был позван один из главных представителей этого безумного учения. И вот, отец Иоанн в моем присутствии с негодованием говорил: «Прокляты вы за такое учение. Покайтесь, иначе вы прокляты!». Был составлен об этом акт, под которым подписался сам отец Иоанн, я и другие посетители о. Иоанна, которые в это время случились у него».

Подобное свидетельство представляется крайне важным, поскольку оно снимает ряд клеветнических нападок на отца Иоанна, неоднократ​но появлявшихся в «желтой прессе». Однако, в основной текст воспо​​ми​наний эта дневниковая запись почему-то не вошла

К факту самого первого обращения за духовной помощью к отцу Иоанну Владыка Арсений возвращался многократно (в этом мы могли убедиться из других текстов – С.Ш.). Но вот появляется новая дневниковая запись, связанная с этим важным событием, и она при​вносит новые нюансы. Читаем: «Когда я был озабочен, куда направить мне жизненные стопы после окончания курса в семинарии – быть ли мне священником или избрать иноческий образ жизни, я дерзнул написать письмо о. Иоанну Кронштадскому, которого лично до сего времени не знал и никогда не видал. На получение ответа я мало надеялся, зная, что о. Иоанн обременен неимоверным пастырским трудом, а уповал только на молитву его. И каково же было мое счастье, когда я получил от святого пастыря любезный ответ избрать иноческий образ жизни. До сего времени непостоянство мною обладало и как-то всё мне не везло, после же письма или, правильнее сказать, в момент чтения письма (!) меня охватил трепет и решительность. Я стал хлопотать о монашестве, при этом все прежние препятствия рас​сеялись».

Не менее интересны записи, которые касаются впечатлений епископа Арсения после прочтения дневников отца Иоанна Кронштадт​ского. Читаем: «Из дневника о. Иоанна Кронштадтского можно видеть, как он был внимателен к своему сердцу. Он постоянно следил за собою, следил за наплывом человеческих помыслов, чувств, желаний и немедленно всему этому давал отпор, именно: он не принимал ничего худого и не только не принимал, но постоянно каялся в своих недочетах, сокрушался о своем несовершенстве. За такое вольное и постоянное исповедание Господь обвеселял (!) его сердце. Отец Иоанн, видимо, успокаивался духом, чувствовал, что ему прощаются все пре​грешения, за что он, далее, и благодарил Господа».

Нет сомнения, что для Владыки Арсения такой пример был весьма поучителен. Это подтверждает и другая его дневниковая запись с осмыс​лением прочитанного: «Читая дневник о. Иоанна, ясно видишь, как он усиленно старался развить в себе богомыслие: от всего земного он брал повод к духовному созерцанию. Всякий человек, прежде всего, живет впечатлениями внешнего мира, которые передаются нам чувствами: зрением, слухом, вкусом, обонянием и осязанием. Обычно, по​лучая эти впечатления, мы далее земли, плотяного, чувственного не идём. Отец Иоанн же впечатления земные переводил в небесные, высокие, духовные. Обоняет ли он аромат, сейчас же представляет, а затем и чувствует благоухание благодати Духа Святого. Видит ли он красивый цветок, тут же созерцает нравственную красоту и т.д. И вы​ходило, таким образом, что в его внутреннем существе, в его сердце как бы всё земное сближалось с небесным; чувства для него являлись органом для восприятия не столько внешних, сколько духовных впечатлений».

Эту достаточно пространную запись своеобразно дополняет дру​гая «Отец Иоанн во всём добивался совершенства, – пишет Владыка Арсе​ний. Возьмем, например, человеческое слово. Последнее, – говорил он, – есть образ Слова Божия, поэтому всякое твое слово должно быть совершенно свято и истинно; не потому ли за всякое слово, праздно произнесенное, ты будешь отвечать? Отсюда не должно быть и проти​воречия между словом и делом, что сказано, то должно быть и сделано».

К этой записи по смыслу тесно примыкает еще одна: «Отец Иоанн любил спрашивать, какое впечатление он оставляет на слушаю​щих, читая канон». После чего пояснял: «Ведь я, говорил он, – забочусь вра​зумительно читать, чтобы другие понимали». О чём это свидетельствует? О том, несомненно, что отец Иоанн искренно, серьёзно и вниматель​но относился к своему пастырскому делу. Эта искренность и при​влека​ла к нему сердца многих».

В богослужении Кронштадтского пастыря всё было глубоко про​думанно и вдохновенно. Владыка Арсений свидетельствует по этому поводу: «Отец Иоанн большое значение в богослужении придавал дневным канонам, и сам всегда их читал. При этом говорил, что, читая канон, он входит в Дух Святых и, пропуская канон, чувствовал себя как бы не подготовленным к служению литургии».

Сугубо пастырские качества Иоанна Кронштадтского естествен​но дополняют наблюдения Владыки Арсения: «Отец Иоанн Кронштад​тский в своем дневнике часто рекомендует иметь простоту во всём, мотивируя это тем, что Сам Господь есть простое Существо. И просто​та сердца весьма спасительна. Вера, трудолюбие, обходительность, смирение, незлобие, тихость, покорность, послушание – всё это возрастает на почве простого сердца».

В другом месте он пишет иначе: «Чтение дневника о. Иоанна Кронштадтского весьма воодушевляет пастыря. Видно, великая благодать Божия, именно – пастырская ревность, – почивала на отце Иоанне и, отобразившись на его писаниях, передается пастырям при чтении его дневника…»

В этом признании и перечислении богоугодных качеств настоящего пастыря есть немало такого, над чем стоит призадуматься. Или вот еще одно подмеченное епископом Арсением свойство характера его духовного наставника: «Отец Иоанн не всегда спокойно принимал подарки. Были случаи, когда он их совершенно отвергал. Видимо, они были ему несносны». Стараясь осмыслить это качество, Владыка Арсений глубокомысленно заключает: «Да, подарки весьма сложная вещь! По-видимому, они приятны, в действительности же бывают крайне тяжелы, а подарки пастырь должен благодарить. А чем? – Молитвой, сочувствием, вниманием. За подарок пастырь, иной раз, должен понести на себе нравственные страдания приносящих, а всё это нелегко. Поистине справедливо Слово Божие, когда говорит: лучше давать, чем принимать».

Эта запись раскрывает не только личность Кронштадтского пра​ведника, но и того, кто о нем столько размышлял.

Духовный опыт созидания своего «внутреннего человека» оказывался вполне конкретным и весьма поучительным. Завершается запись важной мыслью: «Отец Иоанн всемерно старался, если так можно выразиться, проникнуться Богом. Для него везде и во всём был только Бог. Все силы души его к этому направлялись…» И поэтому не удивительно, что отец Арсений рекомендует своим прихожанам вести «дневник своей внутренней жизни, как это делал достоуважаемый наш пастырь отец Иоанн Кронштадтский…»

В конце дневниковые записи Владыки Арсения содержат гораздо меньше упоминаний об отце Иоанне, и потому каждое из них тем более важно для понимания личности автора этого «Духовного днев​ника», который создавался в условиях, прямо скажем, экстремальных: сначала в предреволюционные годы, затем в годы гонений на церковь, в перерывах между арестами…

Остановим своё внимание на самых существенных дневниковых записях. Вот, например, размышления Владыки Арсения о Божественной литургии: «Большая или меньшая нравственная польза от присутствия на Божественной литургии, (пишет он так, словно беседует с кем – то о природе благодати – С.Ш.) зависит от нашего переживания на ней акта искупления. Ты можешь простоять всю Литургию, даже если священнослужитель совершает её, и не понимать, не чувствовать сердцем всей её глубины и силы. Переживание на Божественной Литургии именно акта искупления – для нашей души необыкновенно спасительно. Чем чаще и сильнее бывает это переживание, тем богаче, выше делается твоя духовная настроенность». И далее в подтверждение своего суждения приводит такой пример: «Отец Иоанн Кронштадтский поражал окружающих своим переживанием, своим сильным подъёмом духа во время служения Божественной литургии, и что же?! – он был светильник – горяй и светяй».

Следующая запись похожа на беседу о проявлении духовным человеком религиозных чувств. Читаем: «Мы часто стесняемся обнаруживать свои религиозные чувства пред людьми, обществом. Даже пастырь Церкви, и тот часто бывает не свободен от этого. Вот он, например, стесняется предложить пасомым что-либо всем спеть, стесняется сделать объявление, распоряжение, навести надлежащий порядок в храме… между тем пастырю, прежде всего, нужно быть свободным от указанной стеснительности и как бы независимым. Его молитвенный, религиозный дух должен быть свободным. Таков и был отец Иоанн Кронштадтский. Он, как сам свободно, без стеснений, легко обнаруживал свое религиозное чувство, так же свободно руководил он этим чувством и своих пасомых». Затем Владыка Арсений приводит пример, когда Кронштадтский батюшка «на глазах всех стал сосредоточенно ходить по зале и наизусть про себя читать каноны». Восхищенно звучат слова: «Вот свобода религиозного чувства, так необходимая для всех нас, а для пастыря в особенности!»

Примечательны последние дневниковые записи об Иоанне Кронштадском, как бы суммирующие частные примеры и воспоминания. И, несмотря на то, что они не отличаются лаконичностью, тем не менее, их хочется привести почти полностью, столь весомы они в своем зву​чании.

«Чем объяснить необыкновенное влияние отца Иоанна Кронштадтского на народ? Одни объясняют это влияние его необыкновенной обходительностью, приветливостью, добрым характером, но мало ли на свете добрых, ласковых людей. Однако слава о них так не распространяется. Другие видят причину его влияния в его щедрой благотворительности, что так важно в наш век, когда ищут деятельного христианства, а не созерцательного. Но нет недостатка у нас в щедрых благотворителях, жертвующих миллионы на добрые дела, – Однако, кто о них знает? Наконец, третьи усматривают в о. Иоанне присутствие особой жизненной силы, посредством которой происходит внушение, гипноз. Но почему же так бесславны осталь​ные все гипнотизеры, которых в настоящий век такое множество? Гипноз не при​знает наша Св. Церковь. Она знает только благодать Божию, которая и прославила пастыря о. Иоанна».

И затем следует подробное объяснение такого умозаключения: «А благодать эту он, прежде всего, стяжал необыкновенной верою, которую глубоко в своем сердце переживал. О. Иоанн был преданней​ший сын Св. Православной Церкви. Он ни разу её ни в чём не упрек​нул, а с великою любовью и духовной радостию наслаждался её богат​ством, скрытом в Богослужении, таинствах, обрядах. Второе, что привлекло в сердце о. Иоанна благодать Божию и его прославило – это его искреннее отношение к пастырскому служению. С первых же дней своего служения он сказал своей супруге-матушке: «Позволь мне всецело заниматься своим пастырским делом», – и он действительно искренне им занялся. Наконец, сила его влияния на народ заключалась в его святости. Он усиленно всю жизнь занимался самоисправле​нием, очищением своего внутреннего «я» от человеческих недостатков и скверн, и достиг высокого духовного устроения, что так поражало всех, кто имел счастье его видеть и с ним молиться».

Отец Иоанн отличался непосредственностью, и что-то детское было в его облике. Об этом свидетельствуют строки Владыки Арсения: «Взыграние благодати в сердце христианина для человека, чуждого благодати, всегда может казаться странным, смешным и непонят​ным. Отца Иоанна Кронштадтского в начале его служения замечали с руками и глазами, поднятыми к небу вне храма, и считали за стран​ного человека. А эта необыкновенная светлая весёлость, игра с детьми, которая случается у рабов Божиих – как часто бывает для окружа​ю​щих непонятна и даже смешна!».

Последняя дневниковая запись о любимом и глубоко почитаемом духовном пастыре добавляет новый штрих к портрету Иоанна Кронштадтского: «Назначение быть членом Св. Синода, как нам достоверно известно, было принято о. Иоанном Кронштадтским с благоговейным трепетом и смирением, чем и засвидетельствовал о. Иоанн свою веру в Св. Синод, как учреждение не простое, а водимое Духом Святым».

Много рассказал нам «Духовный дневник» Владыки Арсения и об авторе этого дневника, и об Иоанне Кронштадском, который был его постоянным собеседником на всем пути священнического служения.

***
Во время проведения Поместного Собора в конце 1917 и начале 1918 года Чудов монастырь стал местом пребывания многих членов Собора. Недолго находился там и Владыка Антоний (Храповицкий). Они тяжело пережили обстрел Кремля большевиками в октябре 1917 года и первые жертвы среди юнкеров, защищавших Кремль. Установлено, что в июле 1918 года солдаты стреляли в кресты Чудова монастыря, а в августе монастырь и вовсе закрыли…

С этого времени началась скитальческая жизнь Владыки Арсения. Он мужественно вынес все выпавшие на его долю мучения.

В краткие паузы между арестами, он продолжал осмысливать удивительные события своей жизни. Епископ Арсений риторически вопрошал: «Кто внушил отцу Иоанну ответить? Ведь я не был с ним знаком. Написал ему простое письмо, и трудно было рассчитывать на отклик. Кто расположил ко мне лиц, от которых зависело пострижение?». И заключал: «Всё та же благодать Божья».



Приложение 4

В Государственном архиве Харьковской области нами обнаруже​ны документы, которые скупо рассказывают и о других членах священ​нического рода Жадановских. Очевидно, это были родные отца Иоан​на Жадановского по отцовской линии в разных поколениях.

Так, например, в «Списке священнослужителей, зарегистирован​ных Харьковским ОКРЛИКВИДКОМОМ в 1923 году» значится «Жа​да​новский Николай Иванович – псаломщик, год рождения 1870 год, украинец, из духовного звания, окончил Харьковскую Духовную Семинарию, посвящен в псаломщики в 1889 году. С 1889 года служил в селе Басковое, сейчас – с. Покровское. В свободное время – пчеловод. Служит на церковно-славянском языке, а нужно на украинском....» (ГАХО, ф. Р-203., оп.2. №2404. л.139.).

Эти данные находятся в противоречии с другими архивными све​дениями, датированными 23 июля 1919 года: «Сын дьяка, исполняющий должность псаломщика, Николай Жадановский окончил 2-х классное церковное училище в Дергачах в 1917-1918 годы. Его отец-дьякон Михаил Жадановский...» (ГАХО. ф.-230., оп.2. №19., л.2.)

Нет сомнения, что речь идет о разных людях, носивших одно и то же имя и принадлежавших к одному и тому же священническому роду.

***
В 1895 году в «Церковных Ведомостях» была напечатана следующая информация: «Государь Император Николай наградил 29 июня за 50-тилетнюю службу псаломщика Успенской церкви Золочева харьковского уезда Василия Жадановского золотой медалью с подписью «За усердие»...»

***
Василий, Михаил, Николай... Все они, скорей всего, были дальними​ родственниками епископа Арсения Жадановского.

***
Среди других архивных материалов несомненный интерес представляет лист «О реквизиции церковного имущества и аресте лиц ду​ховного звания», в котором упоминается настоятель Александро-Нев​ской церкви протоиерей Алексей Жадановский. Документ датиро​ван июлем 1920 года.

И рапорт настоятеля Александро-Невской церкви священника Фёдора Должицкого о том, что в октябре 1922 года одну из квартир служебного помещения церкви «занимает семья умершего протоиерея Алексея Жадановского». Надо полагать, рапорт был послан для того, чтобы выселить семью так называемых «лишенцев».



Кремль. Чудов монастырь.


Чудов монастырь после обстрела Кремля.
27 октября – 3 ноября 1917 года.



Архимандрит Серафим (Звездинский)




Епископ Дмитровский Серафим Звездинский. Ишим. 1936 г.

Послесловие

Наша попытка создать житие Арсения Жадановского, опиралась, прежде всего, на малоизвестные документы и свидетельства его современников. При этом в стороне остались различные психологические оттенки, которых мы не касались. Сквозь многолетний слой исторических материалов отчетливо проступает мысль, что вера для многих людей становилась не только образом мысли, но и образом жизни.

Массовое уничтожение подвижников благочестия вызвало естественное понижение нравственного уровня всего общества.

Безбожники предполагали физически уничтожить Русскую Православную Церковь. Постепенно страна стала на путь угрожающего духовного разложения. Результатом такой ненормальной для человека жизни стали физические и духовные страдания многих людей. Каждая новая волна арестов священнослужителей и просто верующих духовно ослабляла общество. Души людей, по выражению одного из иерархов церкви, отемнялись... Установлено, что в «июле 1937 года, по распоряжению Сталина, был издан приказ о расстреле в течение четырех месяцев всех находящихся в тюрьмах и лагерях исповедников». До конца этот план осуществить не удалось. Согласно этому распо​ряжению, в числе других мучеников, погибли епископ Арсений и архиепископ Серафим.

Мученики за веру в ХХ веке наглядно засвидетельствовали нам свою праведность и святость в подражании Господу. Это подтверждается конкретными судьбами многих из них, в том числе и трагическими судьбами епископа Арсения и архиепископа Серафима.







Священник Василий Соколов.


Епископ Василий. Ивановская тюрьма. 1933 год.


Епископ Василий. Москва, внутренняя тюрьма НКГБ. 1944 г.
Приложение 5. Ожившие голоса

Мученики за веру стали свидетелями торжества Святого Духа. В этом убеждают нас сохранившиеся документы того времени и, в пер​вую очередь, их письма. Остановим свое внимание на некоторых из них...

***
20 мая 1922 года отец Василий Соколов из камеры смертников написал: «... в словах молитвы, при углублении в их смысл и значение, постепенно открываются новые и новые источники обозрения и радования. Иногда повергаешься в самоосуждение, в сознание глубины своей греховности, в сознание своей прежней немощи, но затем это настроение вытесняется более властными словами надежды и уте​шения. Для огорченного страдающего сердца молитва не только дает отдых и покой, но и вливает в него струю жизни, силы для примирения с безотрадной действительностью для перенесения постигших несчастий. Без молитвы можно было бы пропасть, впасть в безысходную тоску и мертвую агонию... Знать великие наши грехи, что лишили нас всего-всего, даже самого невинного и для всех возможного. Это, несомненно, воздаяние за грехи собственно пастырские, за неумение, за нежелание пасти как следует стадо Христово... Мы извратили сам смысл духовного пастырства и превратили его во вла​дычество мирское. За это, несомненно, и казниться приходиться... исто​щилось Божие долготерпение. Твори же, Господи, Сердцевидец, волю свою!».
Из предсмертного письма 1 июня 1922 года:

«... миг исхождения души из тела, только он и труден, и страшен... всё теперь загадочное и таинственное раскроется для освобожденного духа. Всё сразу станет понятно: к чему стремился ум, чего желало сердце... пролитая кровь может послужить в очищение многих грехов, в оправдание многих зол перед Тем, кто и сам претерпел насилие и пролил кровь свою за очищение наших грехов... утешился тем, что всякое страдание на пользу человеку, на пользу его бессмерт​ной душе, которая только и имеет значение... не расслабляйтесь в молитве из-за того, что не по вашему хотению творит Господь, а по своей святой воле. Наша воля слишком... неустойчива. Не ропщите на то, что не выходит по-вашему... постарайтесь чем-нибудь скрасить день жизни своей...»

Молитва отца Василия Соколова:

Дай мне, Боже, твёрдую мысль, непоколебимую уверенность в том, что Ты взглянешь на меня милостивым оком, простишь мои многочисле​нные вольные и невольные прегрешения. Дай мне перенести и встретить бестрепетно смертный час мой и с миром и благословением испустить последний вздох...»

Из письма архиепископа Пермского Андроника:

«Безбожие и разбой есть вражеское наваждение... за клятвоотступничество отнял Бог у народа разум и волю, пока не раскаются... Ободряйте всех и примиряйте озлобленных с жизнью, вливайте в них начало светлой жизни по Евангелию Христа...»

Из записки митрополита Тобольского
Гермогена (Долганова):

«... Прошу лишь святых молитв ваших, чтобы перенести эти испытания именно так, как от Бога посланные, с искреннейшим благочестивым терпением и чистосердечным благодарением Господу...»

Из письма заключенного епископа Кинешмского Василия:

«... В детскую молитву я верю. Она мне часто помогала. В молитве найдешь утешение... теперь время испытания, когда можешь доказать прочность своих убеждений и чувств на деле... Берегись, чтобы житейские заботы не заглушили в твоем сердце дорогого семени, и чтобы оно не осталось без плода... Когда под гнетом нужды и страданий люди вспоминают Бога и родится покаяние, тогда будет легче и лучше... теперь нужно собрать все свои духовные силы, всю веру и упо​вание на Бога, всё терпение и стойкость – иначе, лишившись якоря и компаса, легко погибнуть в начинающейся буре... Испытаний надо ожидать много, самых тонких, неожиданных, которые еще опаснее внеш​него гнёта жизни... Самые опасные искушения – это те, которые зовутся искушениями с правой стороны, т.е. которые кроются под маской благовидных побуждений... Испытания служат для укрепления и очищения, а не для падения и отступничества... Молитвы усерд​ной, смиренной, покаянной не забывайте, «ибо Бог ли не защитит из​бранных своих, вопиющих к Нему день и ночь, хотя и медлит защи​щать их?» (Лука18.7)... Берегитесь дать место в душе злому чувству... Как бы ни тяжелы казались нам наши обиды, помните, что все они посылаются волею Отца нашего Небесного для нашей пользы и духовного воспитания...»

Из письма Серафима Чичагова духовному сыну
Алексею Беляеву из ссылки в 1922 году:

«...Отойди умом и сердцем, помыслами от зла, которые властвуют над безблагодатным и заботься об одном – хранить в себе по вере Божественную благодать, через которую вселяется в нас Христос и Его мир... не видеть этого зла нельзя... Да, оно есть и ужасно по своим проявлениям, но как несчастны те, которые ему подчиняются... учись внутренней молитве, чтобы она была не замечена по твоей внешности и никого не смущала. Чем более мы заняты внутренней молитвой, тем полнее, разумнее и отраднее наша жизнь вообще. Для того особенно полезна Иисусова молитва и собственные короткие изречения: «Помоги мне, Господи!» или «Защити и укрепи!», или «Научи!». Молящийся внутренне, смотрит на всё внешнее равнодушно, рассеянно, ибо эта молитва не умственная, а сердечная, отде​ляющая от поверхности земли и приближающаяся к невидимому небу... учись прощать всем их недостатки и ошибки и ввиду подчи​не​ния их злой силе, и, несомненно, ненормального состояния духа. Говори себе: «Помоги ему, Господи, ибо он духовно болен!». Такое сознание помешает осуждению, ибо судить может только Тот, Кто сам совершен. Всё знает и не ошибается, а главное, знает, наверное, что человек действует не по обстоятельствам, сложившимся вокруг него, а по своему произволению, по своей страсти».



Митрополит Серафим. 1933 год.


Митрополит Серафим в своем кабинете в Новодевичьем монастыре.


Митрополит Серафим. Таганская тюрьма. 1937 год.



Полигон Бутово. Здесь был расстрелян и погребен
митрополит Серафим.

Вместо эпилога

Мысли о Жизни и Смерти возникают у каждого мыслящего человека, даже не верующего. И это вполне естественно. Они неизбежны, неизменны и закономерны. Какой на поверку оказалась жизнь той или иной личности, когда завершился её земной путь? Какие испыта​ния, превращения, изменения в течение жизни ей пришлось пре​терпеть? Каким был финал, и каков итог? Ответы на эти вопросы бесконечно разнообразятся биографическими оттенками и различными нюансами. Письма, стихи, лаконичные официальные документы, сухие га​зет​ные заметки и даже отдельно оброненные слова, – всё они со временем обретают форму своеобразного «духовного завещания». Уход из жизни – тема, безусловно, многомерная и никогда не сводится к некрологу или же к подробному описанию последних почестей, хотя это, быть может, и важно при ретроспективном взгляде на прошлое. На примерах жизни и смерти отдельных личностей можно проследить вехи национальной истории, культуры и национальной трагедии. Использование с целью воскрешения забытых имен, забытых публикаций, редких изданий, архивных материалов – всё позволяет шире трактовать и полнее осознать тему Жизни и Смерти в масштабах всей страны. Так естественно углубляются и расширяются представления не только о человеческой личности и её жизнетворчестве, но и о характере важнейших общественных явлений, тесно связанных с каждой судьбой.

Смерть есть высшее драматическое событие человеческой жизни и скрытое осознание её «итогов». Вот почему в этой теме заключен и нравственно-этический смысл. Хорошо, если в жизни конкретной личности наблюдались этапы христианского духовного возрастания – от самоосуждения к покаянию, от покаяния – к преображению... И особенно важно в жизни ушедших людей различать пути «тайного и молчаливого подвига в стяжании Святого Духа». Тогда-то и раскры​вается смысл многих событий в истории России в ХХ веке.

***
ХХ век уже позади, но не покидает ощущение недоосмысленности и недооценки того, каким жестоким и кровавым он был. Сколько жизней он унёс! Сколько жертв, собственных и чужих заблуждений он вместил в себя! И как велика оказалась власть многоликого рабства. Она вместила в себя рабство мысли и слова, рабство собственных убеждений и заблуждений, рабство политическое и рабство житейских забот. Из-за многолетнего духовного рабства начался про​цесс искажения человеческого сознания. Начало ХХ века было отмечено как время великих и светлых надежд. Всем казалось, что именно в этом веке произойдёт расцвет духовной и созидательной деятельности людей. Ведь, столько талантов в самых разных областях науки, искусства и культуры подарил ХХ век. Целое созвездие имён! Но не было в этом кроваво-беспощадном веке ни духовного созидания, ни процветания, ни благоденствия.

После катастрофы 1917 года в России замучили, истерзали, унизили самых достойных и талантливых в устрашение тем, кто остался жить. На протяжении десятилетий постоянно отравлялось человеческое сознание. Насаждались взгляды и настроения, противоестествен​ные природе нормального человека. Деспотический режим подчинял своей воле и ставил себе на службу, причем самую безнравственную, в общем-то, нормальных людей. Культивировалось и поощрялось доносительство и провокации. Шло в ход запугивание, шантаж и спекуля​ция самыми высокими идеалами. Постепенно антигуманность станови​лась нормой. И в то же самое время, она была несовместима с нор​ма​льной человеческой психикой. Под сверкающей мишурой офи​циаль​ной пропаганды скрывались самые острые противоречия. Ведь, по​пыт​ка создания «нового человека» предполагала истребление в нём «образа и подобия Божия». Клубок общественных и индивидуальных противоречий год от года нарастал и запутывался... Общечеловеческие ценности: мораль, честь и достоинство претерпевали значительную метаморфозу. Метод классового подхода в оценке буквально всех явле​ний жизни перерастал в систему уродливых морально – этических и нравственных категорий. Оказалось, что понятие «Святая Русь» – мираж, фантом, многолетнее заблуждение. Оказалось, что в народе, считавшемся религиозным, жило не истинное христианское воззрение на жизнь, а темная, языческая религиозность, опирающаяся на невежество и суеверия. Потому и смогли развиться в России столь без​божные формы жизни. В «новой» России десятилетиями совершалось изощрённое издевательство над Личностью. Сколько людей прошло через тюрьмы и ссылки, через «мясорубку» допросов, пыток, побоев и ограблений! Сколько загубленных жизней на совести режима! Тяжесть голгофских испытаний мужественно и достойно смогли вынести, в основном, те, в ком жива была истинно христианская Вера и Любовь.

***
В сплетении былого и настоящего я распознаю и собственное предназначение. Я ощущаю длящийся диалог между «вчерашней жизнью» и живо пульсирующей сегодняшней. Диалог, по сути, не преры​вающийся во времени и вечности. И потому исчезает плоское, одномерное представление о Жизни, и рождается объёмное, многомерное представление о ней. Так познается жизненный и духовный опыт, обре​тенный в страданиях и тяжелых испытаниях. И тогда происходит встреча с Тем, Кто неизмеримо больше каждой личности и каждой судь​бы. Такая встреча обязательно рождает со-творчество. Постепенно ты ощущаешь себя со – работником у Бога.

В познании прошлого находят созвучие личные, сокровенные раздумья, впечатления, наблюдения, идеи, которые уже давно, скрыто владели твоей душой. И постепенно меняется привычный образ мыслей, и прежний строй собственной души.

***
Читатель вводится в мир текстов, которые стали близки и дороги самому автору в процессе их осмысления. Именно тексты позволяют разобраться в чём-то самом сокровенном и духовно определяющем. Над ними хочется не только размышлять. Их непременно хочется подарить другому. Желание приобщить читателя к судьбам людей, отраженным в этих текстах, и родило эту книгу. В каждой главе я пыталась раскрыть неповторимость духовного и интеллектуального опыта личности.

Какой жанр этой книги? Скорей всего, авторское размышление над прочитанными документами.

Сколько ярких личностей мне подарили забытые документы, книги, малоизвестные тексты! Сколько молитвенников тихо и незаметно вошли в мою жизнь!

Сколько судеб стало сопричастно к моей собственной судьбе!

Их значение в духовной жизни непреходяще и неоспоримо. Ведь святые особенно близки и понятны нам как мудрые учителя и наставники. Примеры их жизней наглядны и поучительны. Исполненные благодати Святого Духа, они проявляли в повседневной жизни необычайную духовную энергию, и именно этим помогали людям.

Стихия духовности питала и питает истинно верующего, независи​мо от внешних событий и каких-то осязаемых её проявлений. После кончины праведники истинного благочестия не прекращают своего служения людям. Они продолжают его, но уже за порогом своего зем​ного бытия. Они остаются верными помощниками живущим.

Свой истинно христианский и страдальческий путь прошли все те, о ком был рассказ на этих страницах. В лагерях, и в тюрьмах, в повседневных испытаниях они старались укрепить слабых и немощных духом, вселяли в них надежду. Их вера во Христа не ослабевала. Их духовная поддержка всегда была действенной. Для многих из них небесным покровителем оставался преподобный Серафим Саровский. Они пронесли благоговейную любовь к Серафиму Саровскому через всю жизнь и сохранили для нас его заветы, как указание пути к истинно христианской жизни, над которой Смерть абсолютно не властна.
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Отец А. Мень.

Глава 4. Отец Александр Мень
перед лицом Судьбы и Смерти

Каждый, кто приходит в этот мир, рано или поздно, а чаще всего поздно, осознаёт, что за свою жизнь он становится ответственным перед лицом Судьбы и Смерти. И больше, чем кто-либо другой это сознавал протоиерей Александр Мень, чья жизнь может служить образцом и примером для очень многих.

Один из его духовных детей позже признается: «Батюшка всегда сознавал трагизм своей судьбы». Он прошел свой крестный путь труда, унижений и преследований достойно и мужественно.

Вся его жизнь может служить убедительным примером самоотверженности и бескорыстного служения людям. И потому, быть может, для многих он стал «вестником спасения». Это тоже признание его прихожанина. Он доказал всей своей жизнью, что «Крест Христов – это не просто знак, который мы носим, а полная отдача – и отдача за смерть». После его гибели многим стало более понятен смысл слов: «Человек есть образ и подобие Божие». Можно смело сказать: в личности отца Александра это было представлено в абсолютной полноте.

После гибели отца Александра не один раз будут звучать в его адрес слова благодарности и признания за духовное спасение. Обще​ние с ним духовно исцелило очень многих. Поражали его ежедневное подвижничество и неутомимость. По свидетельству прихожан, он до​ро​жил буквально каждой минутой жизни, отпущенной ему Господом. Источник его силы духа был мощным и чистым, и никакие житейские трудности этот источник не могли замутнить. В миру он оставался хри​стианином по духу, по взглядам, по всей проживаемой им ежедневно жизни.

Он рано осознал, что в сталинском мире кругом царит ложь и жестокость, и что это ведет к смерти души. И когда он увидел портрет Сталина над Красной площадью, высоко поднятый на аэростате, то именно тогда понял, что должен стать служителем Бога, которого люди забыли ради идола. А было ему в то время… двенадцать лет.

Отец Александр был убежден, что истинная жизнь может быть только там, где присутствует живой Дух, где есть восхождение человеческого духа. Он любил повторять: «Я всегда там, где дело Божие!». Известно, что отец Александр благоговел перед тайной человеческой личности, прекрасно понимая, что внутренний мир человека по своим возможностям бесконечно богат, ибо несёт на себе печать образа и подобия Божия. Он писал: «Дух Божий действует в личности и через личность, через труд и подвиг души». По его глубокому убеждению, сердце человека должно быть непременно открыто навстречу другим людям.

Он был сторонником «открытого христианства», хотя в лекции о христианстве признавал правомерность и другого пути, так называемого «закрытого христианства «. Он часто повторял любимую строчку из Гавриила Державина: «Я – связь миров, повсюду сущих» и постоянно говорил своим духовным детям о всеобщей взаимосвязанности.

Его собственное христианское призвание было ощутимо букваль​но во всём: в молитве, в труде, в общении с людьми, в созидании себя, в действенном служении людям, во внутренней дисциплине собствен​ного духа.

Отец Александр утверждал, что «человек призван не столько размышлять о зле, сколько бороться с ним». Но борьба эта должна быть своеобразной: «Побеждай зло добром!» – эти слова Апостола Павла он записал в свой дневник, когда ему было… десять лет. И старался следовать этому совету Апостола всю свою сознательную жизнь. Он сохранял уважение и доброжелательность к любому, с кем сталкивала его судьба. А сталкивала она его с самыми разными людьми. Одни ему были, по его собственным признаниям, посланы во испытание, другие – в дар и утешение. К сожалению, последних было мало. На собственном жизненном опыте он убедился, что любые жиз​ненные скрещения и встречи промыслительны. И никаких случайных встреч в жизни человека, по его глубокому убеждению, не бывает

Для отца Александра «человек есть, прежде всего, явление Духа во Вселенной. Это – отражение Тайны, которая создаёт весь мир». Именно поэтому человек должен чрезвычайно осмысленно поступать и в своем поведении, и в своем отношении к другим людям.

И в то же время, выбор поведения для человека остается всегда свободным. Отец Александр писал: «Я убежден, что свобода выбора должна вырастать из духовной глубины человека». И, тем не менее, он прекрасно понимал, что духовная глубина не появляется на пустом месте, а требует ежедневного и упорного труда над собой, над своей душой.

К тайне Жизни и Смерти, как важнейшим категориям духовной жизни каждой личности, отец Александр подходил серьёзно, осторож​но, ответственно. Он придавал чрезвычайное значение тайне смерти человека. В рамках общества «Культурное Возрождение», инициатором которого он был, он успел начать цикл вечеров, которые так и назывались «Жизнь и Смерть». Отец Александр понимал, сколь велики были всеобщая духовная спячка, с одной стороны, а с другой – духовный голод, и потому так настойчиво говорил об этих важнейших категориях в своих выступлениях, лекциях, проповедях, но особенно, в слове при отпевании усопших, которое произносил неизмен​но. Своим прихожанам при этом он часто повторял: «Надо заду​мать​ся!». Однажды он обратился с таким необычным призывом: «Друзья мои, я призываю вас не только к вечной памяти о наших близких. Я призываю вас к постоянному общению с ними».

Одна из его проповедей начиналась глубоко выношенными и му​же​ственными словами: «Смерть… Страшное, тяжелое, как камень, слово. Однако вычеркнуть его из нашего обихода нельзя, уход из этой жизни неизбежен. А мы тщетно пытаемся закрыть глаза на действительность. Перед лицом смерти острее встают перед нами вечные вопросы о смысле жизни, о предназначении человека, о достоинстве личности. Это именно те вопросы, которые долгое время были у нас либо отодвинуты на задний план, либо совсем вытеснены из сознания. Здесь одна из причин тяжелого духовного кризиса, к которому пришло наше общество» (курсив мой – С.Ш.).
Эти мысли были высказаны им за несколько дней до гибели. Он думал о Жизни и Смерти многолетне и напряженно, именно потому слово его становилось проникновенным, а мысль – глубоко выношенной и обобщенной. Именно об этом и свидетельствует заключительная фраза этого отрывка.

Его общение с близкими и, прежде всего, с ушедшими из этого мира матерью и тёткой, по его собственному признанию, ни на миг не прекращалось.

О времени жизни, как о крайне кратком отрезке времени, отец Александр говорил не один раз, но наиболее обобщенно эти мысли прозвучали в его проповеди «Дорожите временем!». Она начиналась словами апостола Павла из послания к эфесянам: «Дорожите временем, ибо дни лукавы». И продолжал: «Надо чувствовать всем сердцем и понимать как драгоценно то время, что нам отпущено! Но при этом думать о быстротечности времени – не значит думать о печаль​ном! Нет! Каждая минута приближает нас к вечности. Время спрашивает: ч т о ты сделал в жизни для вечности? Мы – гости в этом мире! Мы пришли из тайны и уходим в тайну! Но эта короткая жизнь имеет для нас огромное значение, т.к. она есть школа вечности!».

Вдумаемся в эти глубокие и мудрые слова: «Жизнь есть школа вечности». А мы ведь большую часть жизни растрачиваем, как правило, впустую, и потому так важно вслушаться в совет отца Александра: «Не проводите время жизни в праздных словах и ненужных делах!». И добавлю от себя: чаще задавайте себе вопрос, с чем мы придем, и с чем предстанем?

Затем он высказывает итоговую мысль: «Когда есть ответственно​сть перед жизнью, то она становится насыщенной и напряженной, то​гда нельзя впадать в уныние и безделие, в мелочность и ничтожес​тво».

Его собственная жизнь служит наглядным подтверждением этих слов. Сколько он успел сделать за свою сравнительно короткую жизнь! Сколько написал книг! Скольким людям помог прийти к вере! Он жил предельно собранно и напряженно. Он жил в любви, трудах, постоянном духовном возрастании. Он был убежден в необходимости благоговейного отношения к жизни и утверждал: «Если мы убиваем время, то мы убиваем себя! Убиваем в праздности, в лености, в бесполезности и бездарности».

Его слово – это своеобразная рука помощи любому, независимо от того, на каком духовном уровне развития находится этот человек.

В лекциях и проповедях он неоднократно цитировал любимых поэтов. Вот и эту проповедь он заканчивает любимыми строчками Владимира Соловьева:

«Смерть и Время царят на земле».
Ты владыками их не зови.
Всё, кружась, исчезает во мгле,
Неподвижно лишь солнце любви».

Нет, не время, не смерть царят на земле! Это категории не для вечности.

Отец Александр часто говорил своим чадам: «Нам достаточно знать центральную практическую истину: что мы сеем в этой жизни, то будет прорастать в вечности – эхом будет отдаваться в вечности» (выделено мной – С.Ш.).

Мысль, творчество, свобода, любовь – всё, что составляет душу человека, не исчезает бесследно во Вселенной. Дух в самом своем бытии открывает перспективу Вечности. Истинно духовный человек неизмен​но ощущает свое единение со Вселенной и Богом. Каждый унесёт в свое посмертие то, что уготовил себе, живя на земле. Духовная убогость горьким эхом отзовется в запредельном бытии. Вот почему призвание каждого человека должно заключаться в серьёзном и ответственном подходе к проблеме Жизни и Смерти.

За несколько дней до гибели отец Александр подарил Владимиру Илюшенко книгу «Руководство к благочестивой жизни св. Фран​циска Сальского», в которой приведены тексты «О приготовлении себя к смерти» и «подготовительные к смерти молитвы», причем одна из молитв так и называется «Согласие на смерть». В заключительной фразе звучит поразительно смирение и доверие к Творцу: «Да в эту последнюю минуту жизни моей буду я готовым предстать страшному Твоему судилищу…» Владимир Илюшенко пишет по этому поводу: «...Отец Александр считал, что эти правила очень полезны для нас, потому что лишь в свете близкого конца мы понимаем, как быстротечна наша жизнь, как она суетна, сколько сил и времени мы отдаём вещам совершенно ничтожным. Он говорил, что христианин всегда должен ощущать себя перед лицом вечности, зная, что он в любой момент может быть призван к ответу. Помнить о смерти необходимо, чтобы жить правильно, в трудах, познании и любви, пони​мая, что это дано ненадолго. «Память смертная» мобилизует нрав​ственную волю…»

В своей книге «Отец Александр Мень: Жизнь и смерть во Христе» Владимир Илюшенко о трагической смерти и похоронах вспоминает: «Очень волнующим был момент, когда включили плёнку с записью голоса отца. Толпа замерла, и он говорил нам: «Мы знаем, как важно человеку быть наготове… Будьте всегда в таком душевном состоянии, как будто сегодня или завтра может пробить ваш последний час и вы предстанете перед Господом». Остальное в тот день – как в тумане…»

Отец Александр стремился каждого научить тому, что душу свою нужно созидать и укреплять усиленной и постоянной работой. Душа не должна дремать, а, тем более, бездействовать. По признаниям его духовных детей, при всей деликатности и мягкости, он неизменно порицал духовную лень, причем порицал достаточно жёстко.

В процессе духовной работы мы незримо способствуем созданию великого космического духовного покрова земли – ноосферы. Существование ноосферы прозревали многие мыслители и учёные на протяжении разных столетий. В начале ХХ века эту теорию развивали, независимо друг от друга, учёный и священник – В.И. Вернадский и отец Павел Флоренский. Горячим сторонником этой теории был и отец Александр Мень.

В нашей языческой стране он нёс свет истинно апостольского слова. И мы не устаём вслушиваться в его слово, каждый раз получая при этом нужный совет. Он писал: «В смерти человек уносит всё своё – и добро, и зло, и ничтожество, и величие, причем ничтожество как бы будет перегорать». Но, что останется после такого «сгорания»?

Тем естественней звучит его призыв, чтобы наша воля была направлена исключительно на выполнение библейского завета: «Будьте совершенны!». При интенсивной духовной работе в человеке раскрываются признаки Богоподобия.

Отец Александр был поразительно неутомим и к этому призывал своих духовных чад. Он неоднократно повторял, что «цель и смысл любой жизни есть движение вперёд и вверх! Это постоянное обновле​ние ума и души!»

Но так ли происходит у нас на самом деле?

От жизни – к смерти, от смерти – к посмертию. Осознанию этой цепи понятий отец Александр придавал исключительное значение совсем не случайно.

В лекции «Бессмертие» отец Александр говорил о том, что Святой Дух меняет человека… причем он всегда имеет личностный характер, и потому парадоксален и неожидан! Но главное, – говорил отец Александр, – осознать, что Дух не разрушаем! А значит любая личность не гибнет во времени.

Постараемся вникнуть в эту животворную мысль, в её животвор​ную силу и целительность, особенно в минуты скорби и печали, когда мы теряем любимых, близких и друзей, когда без общения с ними наша жизнь кажется пустой и неполноценной.

В этой лекции отец Александр обращал внимание слушателей на то, что особенно чудесным является воздействие Духа на личность, поскольку это воздействие не экранируется ничем.

Вот почему духовное общение не имеет временных ограничений. И в доказательство собственных размышлений, он говорит: «Вспомним, какое наслаждение доставляет нам духовное общение с Моцартом и Пушкиным, Блоком и Врубелем, Данте и Леонардо». И этот ряд имен можно продолжать бесконечно долго. «Дух ведь всегда творит! Его наивысшее проявление – в любви и творчестве, в искусстве и «му​зыке сфер»…», – заключал отец Александр. И с ним невозможно не согласиться. Мы ведь, читая его, слушая его голос, просматривая видео​записи его выступлений, тоже ощущаем таинство глубокого духовного общения. Он учит нас мужественно и осознанно относиться к собственной жизни перед лицом Судьбы и Смерти.

За несколько дней до гибели, он сказал своей духовной дочери Анастасии Андреевой: «Нам не надо бояться смерти. Она страшна только тем, кто не выполнил на земле своего предназначения» (курсив мой – С. Ш.).

Собственное предназначение в великом замысле Господа он, без​условно, выполнил… Он говорил, что нести крест – это значит служить людям и Богу, и сам нёс свой крест до конца.

В 1992 году Анастасия Андреева во вступлении к книге Александра Меня «Тайна жизни смерти», включившей в себя его лекции, написала: «Деятельная, любящая душа отца Александра ушла в космос, в ноосферу, где его талантам предстоит получить великое, таинственное пока для нас развитие, где ему суждено получить от Творца новую деятель​ность, вероятно, аналогичную той, в которой он уже испытал себя. И невольно думается: если отец Александр – образ и подобие Божие, так прекрасен, то какой же – Христос!».

Своей жизнью и трудами он внёс значительную лепту в единый космический духовный покров земли, который и включает в себя понятие ноосферы.

В его творческом наследии сохранилась заявка на создание худо​жественно-публицистического фильма под названием «Тайна жизни и смерти». Но, увы, замысел так и остался только замыслом, Однако, желание отца Александра создать такой сценарий, в котором он смог бы высказать свои мысли о тайне жизни и смерти, убеждает нас в том, какое большое место в его собственной духовной жизни зани​мали такие категории, как Жизнь, Смерть, Судьба.

Его духовно-просветительские замыслы успели воплотиться хотя бы частично еще при его жизни и в полной мере уже после его смерти:

· в Новой Деревне была открыта церковно-приходская школа для детей,

· был открыт православный общедоступный университет,

· начал издаваться журнал «Мир Библии»,

· был издан детский альманах «Отчий Дом»,

· продолжается духовное окормление безнадежно больных детей в одной из клиник Москвы, куда он приходил буквально перед самой своей гибелью. «Духовные семена», которые успел он посеять за краткое время своей земной жизни, прорастают и во времени, и в вечности…

Вся Жизнь и Судьба протоиерея Александра Меня наглядно убеж​дают в торжестве и бессмертии Духа.

Это служит для каждого из нас истинным Светом и утешением в нашей повседневной жизни.



Приложение 6. Из проповедей и писем
отца Александра духовным чадам
Фрагмент общей исповеди
отца Александра 17 мая 1987 года:

Господи! Мы виноваты перед Тобой, но, прежде всего, перед собой. Мы обворовывали себя денно и нощно. Ведь совсем немного, оказывается, нужно: приучить себя поднимать глаза к небу и только, приучить настраивать себя и свое сердце на эту небесную волну. Если этого не делать, душа покрывается пылью. Рано или поздно она становится не способной к молитве, к чувству красоты мира, ни к чему доброму. Она становится косной, чёрствой, полумёртвой, окаменевшей. Потому все те духовные упражнения, малые по времени и по количеству, которые даёт нам Церковь, должны нами приниматься с величай​шей благодарностью.

Молитвенное правило человека, который никак не может раска​чаться на молитву, через силу привычки и закона привлекает, рано или поздно ставит нас перед ликом Божиим.

Господи! прости нас, грешных, что этим мы пренебрегаем!

... Господи, прости нам нашу лень, наше празднословие, то, что мы пользуемся великими Божиими дарами, чтобы упорядочить свое сердце, упорядочить свои мысли.

Господи! Ты дал мне дело. Дай мне быть христианкой – доброжелательной, выдержанной, спокойной... Спокойным надо быть обяза​тельно, потому что мир весь полон безумия, а мы должны сохранять как можно больше твёрдости и спокойствия и такта по отношению к людям. И жить среди людей, неся любовь Христову...

... Когда ко Христу приходили больные, бесноватые и одержимые, то это ведь тоже было зло – зло болезни, зло одержимости, и Он изгонял этих бесов. Он противился злу словом и делом.

... Слова – «не противься злому» – означают: не воздавай злом за зло... Но это не означает попустительствовать злому... Мы должны уметь подняться над чувством обиды, над желанием отомстить, свойственным человеку, и не воздавать злом на зло. Трудно, конечно, очень трудно, но это же заповедь Христа, и надо постараться настроить себя на её выполнение.

... «Любить врагов» на языке священного Писания означает желать им, чтобы они отвратились от зла, и пришли в себя. И поскольку мы всё-таки своим врагам желаем недоброе, надо в этом каяться. Господи, прости нам...

Христианин – счастливый человек, потому что у нас есть вечный Господь, его вечное благословение, Его Всемогущий Дух, Его Любовь, которая не умирает, которая связывает нас с нашим Господом и учит нас любить друг друга и связывает любовью между собой.

... Запомните: Мир – есть царство вражды, царство безумия, царство пожирания людей друг другом... А мы? Мы – люди, несущие Крест Христов. Мы должны в своей жизни этому противостоять, проти​вопоставить совсем другой закон, совсем другой порядок: этот закон принёс нам Господь и возвестил его с Креста Своего, с креста, на котором Он умер, чтобы именно этот мир, грешный мир, нашел путь к небу!

... Не может быть христианин слабым, потому что силен Господь наш, который дает нам свою Божественную благодать, который дает нам силу Духа.

И если мы только откроем двери сердца своего, то этот Дух к нам придет. А как же открыть? Желать, желать до конца, до глубины души... Господь сказал: «Кто жаждет, иди ко мне и пей!». Вот и мы будем к Нему приникать...

Фрагмент из «Трех писем к прихожанам»

Чем чище душа, тем она болезненнее и острее воспринимает всё нечистое, всё скверное, всякую ненависть и всякий грех. Мы это знаем по себе. Чем грубее душа, тем незаметнее для неё зло мира. Чем она чище, тем болезненнее для неё всё, что она видит и слышит вокруг. Мы – несовершенные люди и всё равно чувствуем жало зла. А каково было Господу, Безмерному, Совершенному и Всечистому? Он отдает себя, отдаёт свое Слово, отдаёт Своего Сына, Который из пред​вечного света входит в мрак нашей жизни и получает голод и жажду, немощь и саму смерть. Мало того, Он получает ненависть людей, их неблагодарность, непонимание, глубочайшее одиночество в мире. Вот, что испытал Христос Спаситель, когда жил среди нас: глубочайшее одиночество. Он среди нас одинок, ибо Он Богочеловек, ибо Он безгрешен и живет в этом мире, который источает смрад греха и несовершенства. Страшная жертва! От самого высокого Он снисходит в самое низкое. Ради чего? Ради человека, ради каждого из нас. Бог страждет вместе с нами! Великая перед нами кар​тина: Христос на Кресте и Христос на земле, Сын Божий страдающий! Такова Его любовь великая! Будем же благодарить Его, будем стараться быть достойными этого благодеяния Божия. Он хочет, чтобы каждый из нас получил спасение.

Исповедь должна быть в радость, потому что она есть не бесплод​ное самокопание, а возвращение к Отцу, примирение с Ним, обретение подлинной души.

Способность ощущать оккультное есть помеха, увод в сторону. Здесь нужно мужество решимости смотреть только на Свет.

Чувство нашей ничтожности есть чувство нормальное и здоровое. Это ведь так и есть. И всё же в нас живёт неодолимая жажда не быть ничтожеством. Через наши поступки, мысль, жизнь – личность приобретает бесконечную значимость.

Он приобщает нас к вечности и возносит еще при жизни к состо​янию спасения, к состоянию Бого-сыновства. С Ним обретает смысл всё, даже мелочи… Мы уже не брошены и не заброшены! Значит, жизнь имеет цель и назначение, которое не исчерпывается этим миром. Доверие и Свет – вот что такое Благая Весть Христова! Просите, чтобы Он утвердил Вас в ней, и это разрешит все кризисы.

Достоинство человека заключается в том, чтобы «быть самим собой» в любых обстоятельствах… не в том, чтобы охранять свои сла​бости, а в том, чтобы сберечь от угасания и вырождения свое глубо​чай​шее «Я». Измена ему унизительна для человека и равна потере себя.

Человек, достигнув абсолютной силы духовного видения и веры, тем самым входит в то измерение жизни, когда над ним сбывается слово о «едином волосе».

Фрагмент проповеди «Где мы теряем Господа»

С теневыми сторонами церковной жизни наших дней я столкнулся рано, но меня они «не соблазняли». Я принимал их как упрёк, обращенный ко всем нам. Как побуждение трудиться. Харизмы «обличительства» у меня никогда не было.

Однако, обывательское, бытовое, обрядовое православие огорчало. Стилизация, елейность, «вещание», полугипнотические приёмы иных людей представлялись мне недостойным фарсом и потворством «старушечьей психологии», желанием укрыться от свободы и ответствен​ности. Было бы ошибкой думать, что меня миновал соблазн «за​крытого христианства», самоуспокоенного, обитающего «в келье под елью», что мои установки целиком продиктованы характером. Напротив, мне не раз приходилось преодолевать себя, повинуясь внутреннему зову. Мне неоднократно была явлена реальность светлых и тёмных сил, но при этом я оставался чужд «мистического», или точнее, оккультного любопытства.

Я слишком хорошо сознаю, что служу орудием, что всё успеш​ное – от Бога. Но нет, пожалуй, для человека большей радости, чем быть инструментом в Его руках, со-участником его замыслов.

Любая сторона жизни, любая проблема и переживание оказыва​ются непосредственно связанными с Высшим. Жить так, чтобы «религия» оставалась каким-то изолированным сектором, стало немысли​мым. И вообще, нет жизни «самой по себе», которая могла бы быть не​зависимой от веры, отсекать от себя что-либо, кроме греха. Кажется мне неблагодарностью к Богу, неоправданным ущерблением, обеднение христианства, которое призвано пронизывать жизнь и даровать «жизнь с избытком».

Меня не привлекала духовность, питающаяся ночным сознанием, имеющая оккультный привкус, хотя и под православной оболочкой. Я всегда ощущал, что вне Бога – смерть! Он говорил со мной всегда и всюду. Всё было знамением – события, встречи, люди, книги.

Мы теряем Господа, прежде всего, в недостатке молитвы и в суетности. Есть суета и суетность. Чем они отличаются? Суета владеет человеком, когда он все свои помыслы направляет на ничтожное, мелкое, временное и совсем не оставляет, не уделяет ни времени, ни сил тому, что является главным. Ведь есть шкала ценностей в человеке. Есть вещи важнейшие, есть менее важные и т. д. Тут всё перемешивается у нас, и пустяки вылезают на первый план. А суетность – это другое: суетность похожа на тщеславие. Когда нам хочется выставлять себя, когда нам кажется, что человеческая честь и человеческие похвалы – это самое важное и самое дорогое. Пусть наша душа будет крепкой и светлой, а наша совесть – чистой, наше отношение к людям – исполнено добра, благожелательности, терпения, терпимости. Пусть наш труд будет всегда во имя Господа! И если наш труд необходим, то надо трудиться со смирением, твёрдостью, мужеством, скромностью.

Фрагмент из беседы «О любви»:

Основой будущего Царства Божия является взаимная любовь между людьми. Школой взаимной любви между людьми, как бы ее началом, истоком является любовь мужчины и женщины, семейная, любовь, родовая любовь, национально-патриотическая.

Бог учит любить – свою мать и отца, своего избранника, – девушку или молодого человека, потом ребенка, семью, коллектив, с которым ты связан. Но всего этого недостаточно, если в живом чело​веке отделяется дух от плоти, то получается карикатура на любовь. Когда господствует секс, то любовь вырождается.

Для христианства любовь – это уникальное взаимодействие души и тела, уникальная встреча на пути преодоления всех преград между людьми. И в процессе любви мы вступаем в то, что нам Царство Божие обещает – полное духовное единство всех людей, полное преодоление всех трагедий, катастроф, и открытие пути развития в бесконечность светлую. В момент влюбленности человек встречается с Вечностью, переживает Бога, конечно, если у человека душа глубоко развита.

В творчестве, в общении с природой и в любви встречается человек с Богом. Даже неверующий, всегда…

Для нас, христиан, в браке осуществляется то, что Царство Божие нам обещает переживание Вечности в любви.

Фрагмент из «Интервью на случай ареста»

...Меня тревожит инерция. Существует инерция физическая, био​логическая (в мире природа инерция вообще имеет колоссальную силу), но есть инерция психологическая, социальная. Десятилетиями тяжкие удары обрушивались на жизнь, веру, сознание людей, искале​чены целые поколения. И в один миг, как бы по мановению палочки волшебной, исцелить это невозможно…

Инерция зла, инерция гигантской социальной болезни, что раскинулась почти на полсвета, меня тревожит…

Теперь обращаются к нам, к Церкви: у вас такие сокровища духа. Мы ждём этих сокровищ. Но не хотят знать, что и наш церковный дом был разграблен, разворочен, уничтожен, что он обезлюдел на долгое время… Мы живём в последствиях колоссальной исторической патологии и они, эти последствия, живут и сейчас в душах людей, в трудовой этике, в семье, в сознании, на улице. А надежды мои чисто мистические, потому что я всё равно верю в победу светлых сил.

Я убежден, что сила зла базируется на нашей трусости и тупости. Но то, что на протяжении эры беззаконий всегда находились стойкие люди, праведники, мученики – такие, как архиепископ Лука Войно-Ясенецкий, психиатр Дмитрий Евгеньевич Мелехов, Андрей Дмитрие​вич Сахаров, – утешает. Это залог того, что дух непобедим и чёрные призраки всё равно рассеются рано или поздно.

Я всегда повторяю слова Альберта Швейцера. Они очень подхо​дят к нынешним временам: «Моё знание пессимистично, но моя вера оптимистична». Этот оптимизм я не черпаю из фактов, а только из того, что убеждён в творческом, божественном происхождении добра.

Зло – есть карикатура на Божие творение и всё, что мучило и мучает человечество – тоталитаризм, фанатизм, шовинизм, узость, косность, леность, чванство, нежелание создавать, а желание как-то ловко перераспределить, – всё это, в конце концов, лопнет как мыль​ный пузырь, хотя веками эти болезни существовали, возрождались, но всё равно они мёртвые.

Нынешние муки – есть муки рождения просто нормальной человеческой жизни, которой мы были лишены.

Сегодня, когда напряженность в обществе достигла почти точки критической, я не хотел бы давать людям никаких поводов полагать, что у меня есть иллюзии. Я человек без иллюзий, но я верю, что Про​мысел Божий не даст погибнуть. И всех, у кого есть искра Божия в сердце, я призываю к тому, чтобы твёрдо стоять и не поддаваться ужасу и панике: мы пройдём через все эти полосы... всё было: и войны, и катастрофы. Пройдём и через это.

(Из статьи «Тревоги, надежды, планы», напечатанной в «Литературной газете» 10 января 1990 года под рубрикой «Новогодние пожелания читателям»).

Это пожелание звучит почти как завещание.

***
Я убеждён, что свобода должна вырастать из духовной глубины человека! Никакие внешние перемены не дадут ничего радикально нового, если люди не переживут свободу и уважение к чужим мнениям в собственном опыте.

Оставаться христианином по духу, взглядам, жизни – это трудно!

Я думаю, что история Церкви только начинается. Мы – еще дети, несмотря на века. Впрочем, что такое для Бога история в эти две тысячи лет…

Ориентация на высшие ценности – непременное условие гармоничного сознания. Данте говорил, что величайшим чудом христианства явилось то, что оно завоевало мир без чудес!

Благая Весть Иисусова чужда насилию и идее властничества.

Штурм небес спроецировал род культурного самоубийства, горь​кие плоды которого мы пожинаем и сегодня.

Любому человеку следует иметь представление об основателе рели​гии, которая стала неотъемлемой частью мировой культуры.

Мудрость – это не блок информации, это – постижение сути вещей. Мудрость неотделима от доброты и открытости.

Отец Александр о молитве:

Молитва – это полет сердца к Богу!

Молитвословие – это произнесение текста молитвы.

Создателю нашему более всего дорого, как Он Сам говорит, то, что идёт непосредственно от сердца. Он говорил, что не надо молиться многочисленными какими-то формулами.

Только язычники так молятся.

Молитесь просто!

Христианская жизнь без молитвы развиваться не может.

Молитвы, написанные в молитвеннике – это лишь помощники наши.

Это не заклинания, это не какие-то языческие формулы, которые должны вызвать духа, а это беседа человека с Богом, встреча, таинственная, оживляющая, дающая смысл и полноту жизни, дающая такую радость, которая ни с чем не сравнима. Встреча души со своим единственным Возлюбленным, единственным Спасителем. И для этого у человека должны быть эти слова. Из-за нашей духовной непросветленности, косности, мы не можем собраться, сосредоточить​ся, мы так суетимся. И церковь дает нам те молитвенные слова и те молитвенные формулы, которые складывались веками в практике её подвижников.

Заучивая наизусть эти тексты, мы совершаем молитвословие.

Нужно отличать молитву от молитвословия.

Истинная вера – это обращение к Богу, а уже во вторую очередь, к его дарам.

«Да Святится имя Твое!». Т.е., Ты будешь нашей Святыней!

Пусть Ты всегда будешь нашей Святыней!

Имя Божие – священное обозначение Самого Бога.

Его имя пребывает там, т.е. Его сила там пребывает.

Пусть Оно всегда будет для нас Святыней, всегда самым драгоценным и возлюбленным.

Как счастлив человек, как он тверд, как он мужествен, свободен, когда он умеет глубоко-глубоко прочувствовать, пропустить через свое сердце эти слова: «Да святится имя Твое! Да будет воля Твоя!».



Ю.Н. Рейтлингер.


Юлия Рейтлингер. Тайная вечеря.

Из писем отца Александра Меня художнице
Юлии Николаевне Рейтлингер
(в монашеском постриге Матери Иоанне)

· Я хорошо знаю, как притупляются силы духа, когда гложет немощь, порождая «уныние плоти».

· Страдание делается источником сострадательности, ошибки и падения – источником смирения, болезнь – терпения.

· Узы молитвы и памяти слишком крепки, чтобы их могли ослабить расстояния

· Приход нового человека в мир – радостная тайна. Будем встречать её молитвой и упованием.

· Мы так редко можем быть честными перед собой и Богом.

· В конце концов, все главные события должны происходить во внутреннем, невидимом мире. Всё остальное, как декорация, убирают – и остаётся сцена, сцена жизни, на которой нам отведена роль.

· Христианская духовность не требует знамений.

· Сила духа – это именно то, что уходит с нами в вечность

· Для того и дан человеку дух, чтобы он боролся и нёс ответственность.

· Мы мысленно, духовно и значит – реально будем вместе.

· Думаю о том, какова мысль Божия об этой болезни. Я ощу​щаю, как знак «печати», как знак «призвания», когда Господь хочет провести через тёмную пещеру испытаний, чтобы очистить совсем… значит надо всё пройти, чтобы лететь в вечность на белых крыльях, стряхнув всю пыль земли.

· Вся наша жизнь с Ним становится временным крестоношением, умиранием с Ним. Чтобы с ним воскресать в свете.

· Как бы ни была трудна ваша жизнь, Вы богаче многих.

· Я убеждён, что все наши усилия содействуют не только нашему возрастанию навстречу благодати, но и служат общему делу Божию, совершаемому в мире. Наш долг стоять твёрдо перед лицом зла мира: физического и прочего, сохраняя дух. Ведь это то самое, что делает свет, который «во тьме светит».
· Он активно действует, когда мы идём навстречу Ему. С доверием и согласием. Без этого мы ввергаемся в хаос случайностного мира, в котором действуют стихийные силы.

Мы, при всей своей немощи, смотрим в вечность и в свете её воспринимаем окружающий мир. А многие этого не имеют, оставаясь в узких рамках видимого, а оно так насыщенно несовершенством и злом, так скоропреходяще!
· Самое главное – успеть здесь выложиться максимально.
· Ядро нашего существования необоримо, Оно лишь затемня​ется от пресса плоти.

· Я очень ясно сознаю, что все чудеса моей жизни – это по молитвам близких, друзей, прихожан. Без этого – не знаю, что было бы.

· Что делать в осаде множества болезней? Пока – только надеяться и верить, что эти страдания, принятые добровольно, где-то в мире уравновесят зло. Есть тайная связь между страданиями и другими людьми, которых любишь. Это – как бы нести часть тяжести креста за них… есть чудо Его страдающего присутствия.

· В основе почитания святых лежит наше общее чувство единства Церкви, в её земном и небесном аспектах. Мы молимся друг за друга, мы знаем молитвы многих людей, искренно любящих Господа. Мы просим у них молиться за нас. Это относится не только к живым, но и к ушедшим. Я не раз ощущал молитву их за меня и мысленно просил их об этом. Но если это естественно по отношению к близким умершим, то почему мы должны забывать великих подвижников, апостолов, мучеников, святителей? Мы читаем об их жизни, читаем написанное ими. Их образы для нас живы. И они действительно живы у Господа, Который не есть Бог мёртвых. Когда дух слабеет, когда молитва становится немощной и слабой, – как хорошо обратиться не только к Богу, Которого сознаешь таким далёким, но к людям (знак отца Александра – С.Ш.) великой веры и силы! Мы можем с ними вступать в живую связь, просить у них молитв и помощи. Ведь они – такие же существа, как и мы, и поэтому порой бывает легче найти их в своей молитве. И они реально помогают, реально участвуют в нашей жизни, если мы обращаемся к ним

· Ваш вопрос: как Бог «терпит» зло мира – вопрос древний… Бог не «смотрит», но сам страдает с нами (высшее страдание – Голгофа). Иного ответа нет. Мир в своей свободе уносится в небытие. Почему? Этого объяснить нельзя, ибо объяснение предполагает нечто рациональное. А здесь тёмная стихия. Здесь можно говорить только языком мифа и иконы…

· Вы пишете, что болезнь мешает молитве. Увы, это так. Но в таких случаях Отцы всегда советуют две вещи. Стараться глубже воспринимать саму болезнь в плане креста (и хорошо еще за кого-нибудь), второе, если молитва получается слабая и рассеянная – всё равно читать слова, пусть даже бездумно. Особенно краткие молитвы, многократно повторяемые. Они сами делают свое дело. Душа, иной раз, даже глубже приникает, когда мы рационально не вдумываемся в слова. Это особый закон нашего существа. То, что остается только на уровне сознания, – плохо входит в глубину.

· Как только мы «смиряемся», в том смысле, что готовы при​нять всё, меняются и обстоятельства. В доверии – открытость к Богу, которая нас с Ним связывает. Надо только остерегаться в молитве магического привкуса, когда мы на первое место ставим свою волю. Это – «религиозное насилие», желание вырвать просимое…

· Людей нужно потрясать и пробуждать. Ведь агония духа, лишенного света, есть ад.

· Увы, мы думаем, что смерть сразу ставит нас в иное положение, а в посмертии человек всё еще во власти космических, демони​ческих и прочих сил, и ещё очень далеко от Бога, кроме святых (знак отца Александра – С.Ш.).

· А метание бисера происходит тогда, когда мы глухие к состоянию другого, говорим с ним эгоистической речью. Тогда получается разговор на разных языках. Ведь «дар языков» – это возможность говорить душа к душе. Это не всегда бывает. Если нет возмож​ности, лучше намёк, косвенные слова, обозначение того, что есть Иное, Тайное, Высшее…

· Удивительно – добро, зло же – обычно и всегда ожидаемо.

· На краю беды и крушений иной раз внезапно открывается то последнее, что превышает все наши надежды. Наше всё испепеляется. Остаётся только Он. А это и есть сущность нашей жизни, судьбы и смысла. Есть глубокая тайна в словах: «Кто хочет душу спасти…» Уничижение Его открывается нам в собственном уничижении.

· Критерий реального в том, что оно даётся с трудом. В реальном есть радость, но нет удовольствия. Вот в мечтаниях удовольствия много.

· Если бы мы оставались бесчувственными к беде, то не было бы подвига, не было бы жертвы и борьбы. Превзойти то, что не затрагивает, легко, но вот не желать, страшиться, просить об избавлении, и в конце всё же сказать: «Да будет воля Твоя», – это то, что указано нам по пути за Ним. Он Сам показал пример. Если бы Спаситель хотел мук, хотел человеческой низости и пыток, если бы Он был неуязвим, как думали некоторые еретики, то Он не был бы Человеком-победи​телем. Подвиг Его был человеческий (знак отца Александра – С.Ш.).

· Главное чудо – это внутренняя встреча с Глубиной Бытия, с Небом на земле. Это чудо внутри нас, и оно потому чудо, что выходит за пределы плоского, давая нам многомерность бытия.

· Любовь – это полёт. Это прозрение. Это сама жизнь. Без любви жизни нет, а есть прозябание. У нас много «любовей», которые озаряют жизнь: к людям, к природе, к красоте, ко всему светлому. Но они – лишь тень Главной. Он – всё. Всё то, что нас радует, волнует, возвышает, окрыляет. Ради Него стоит жить и быть (знак отца Александра – С.Ш.). Наша самость – лишь тень, а Он – Жизнь, Бог Живой. Так чувствуем, когда нет слишком сильного страдания, а когда оно приходит, стоим в терпении, отдавая себя на волю Его. Конечно, в таком «стоянии» чувства притупляются, но это защитный механизм души и на него надо смотреть, как на богоданное средство.

· Принимая пищу, человек причащается силам природы, силам мира. Через пищу мировая энергия входит в человека и поддерживает его бытие. Поэтому и сам акт принятия пищи всегда воспринимался как священный… Подобно тому, как в пище мы приобщаемся стихиям, так и священная трапеза есть символ (вполне реальный!) причастия божественному.

· Будем жить сегодняшним днём, как заповедано, помня и чувствуя, что в исходе – великое раскрепощение и освобождение. Будем растить крылья духа ещё здесь, насколько позволяют нам наши малые силы.

· Вы совершенно правильно пишите о том, что человеку необходимо уединение. Но оно должно быть лишь постоянной фазой в смене, подобно сну – бодрствованием. Это относится и к молитве. Одно не может заменить другое. Они должны дополнять друг друга. Особенно важно уединение, когда атмосфера тёмная вокруг. Нужен остров.

· Дух дышит, где хочет. Это-то и есть источник нашей радости. Мир – как Его присутствие, и сострадание, и помощь. В этом суть Евангелия: Царство близко, оно здесь, его нужно только открыть. Оно посеяно и тихо вырастает. Почему наша вера есть «победа, победив​шая мир»? Она побеждает серость, «грубую кору вещества». Она дает нам узнать, что такое высшая способность духовного зрения. Мы очень на земле, целиком в ней, и в то же время вырастают крылья, которые поднимаются в небо.

· При медитативном произнесении «Отче наш» берется каждое слово, каждая смысловая фраза. Иногда можно отдельно, иногда – всё последовательно. Размышление молитвенное – есть пребывание в ментальном плане. Умная молитва – есть переход в безмолвную, «пневма​​тическую» область, но это высоко, для нас – лишь всплески и проблески.

· Что значит настойчивость в молитве? Не попытка навязать Богу свою волю, а утверждение веры в то, что мы обязательно будем услышаны, что Он с нами и не оставляет нас. Собственно, эта настой​чивость нужна нам самим, чтобы укрепить в сердце полноту доверия. И еще: если не будет борьбы за землю обетованную, которую мы получили, то мы легко можем почить на лаврах, думая, что всё уже сделано и получено.

· В «Руководстве» (имеется в виду книга «Практическое руководство к молитве» – С.Ш.) я не писал об углубленной молитве, так как хотел дать пищу новоначальным. А мы все сейчас – новоначальные. А то, что у вас «превалирует молитва за других», – это пре​красно. Это делает молитву не уводящей, а открывающей душу всему миру.

· О напряжении. Давно уже замечено, что оно бывает двух типов: здоровое и вредное. Ведь любое творчество, любое глубокое чувство невозможно без напряжения. Дурное напряжение – это то, которое возникает в качестве помехи, с трудом одолевается, держит нервную систему в постоянных тисках. Значит с ней-то и нужно бороться. Но и с напряжением положительным, о котором Вы пишите, нужно быть осторожной: наш духовный организм еще слишком слаб, чтобы переносить такие перегрузки.

· Когда приходит страх или тоска, когда будущее давит и невозможно сопротивляться этому, ищите способа просто отвлечь себя, переждать, перезимовать. Это пройдет, как облако (знак отца Александра – С.Ш.).

· Помните, что за периодом испытаний всегда наступает период света. Если трудно соединить боль с мыслью о Страстях, просто просите о терпении, как о камне, на котором стоим.

· Всякое добро видит Бог. Оно есть нечто святое в Его очах. Это ясно вытекает из Евангелия.

· Молитва за других? В ней есть много аспектов: и включение близких в наш духовный поток, устремленный к Богу, и соединение с ними в молитве, и исповедание перед Ним, что мы все принадлежим Ему, и свидетельство любви. Христос молился за своих, тем самым принимал их в свое сердце.
· Узы любви и памяти слишком крепки, чтобы их могли осла​бить расстояния.
· Из контекста Библии явствует, что избрание – это, прежде всего, призванность на служение. Даруя человеку свободу, Бог продолжает диалог даже тогда, когда значительная часть людей отходит от Его путей и не выполняет предназначенного. Однако в этом случае границы, сфера призыва Божия временно сужаются. Он говорит тем, кто готов Его слушать, как Авраам. Призванные и, следовательно, избранные, должны стать закваской человечества, продолжая дело Божие в окружении отступничества. Избрание человека, народа, общины отнюдь не означает, что сами по себе они выше про​чих людей. Их значимость функциональная, поскольку им отведено особое, инициативное место в историческом «домостроительстве».

· Бог не насилует волю и сознание избранных. Дух Его постепенно просветляет душу народа, чья история становится трудным восхождением – с соблазнами, провалами и грехами.

· Выбор и ответственность неотделимы от избранничества.

· Обетование Божие не зависит от нравственного состояния избранных. Пока есть хотя бы «три праведника», т.е. пока остается хоть какой-то отклик на Его призыв… Итак, избрание в общеисторическом смысле есть предназначенность. Это распространяется и на отдельных людей. В этом смысле все избраны, но каждый по-разному (в плане «домостроительства»), и по-разному отвечают на Божий при​зыв. Если человек внял призыву, он посильно исполняет то, чего ждет от него Господь.

· Как бы ни была трудна молитва за других, в ней мы носим «тяготы друг друга».

· Трудно примириться…со смертью. Примиряться нам и не надо. Она – есть вызов Богу и человеку (по поводу смерти Елены Семеновны Мень. Она умерла 15 января 1979 года. – С.Ш.).

· Жертва Божия заключалась в том, что Он вошел в наш мир, Молитва за других? В ней есть много аспектов: и включение близких в наш духовный поток, устремленный к Богу, и соединение с ними в молитве, и исповедание перед Ним, что мы все принадлежим Ему, и свидетельство любви. Христос молился за своих, тем самым принимал их в свое сердце.
· Узы любви и памяти слишком крепки, чтобы их могли ослабить расстояния.
· Из контекста Библии явствует, что избрание – это, прежде всего, призванность на служение. Даруя человеку свободу, Бог продолжает диалог даже тогда, когда значительная часть людей отходит от Его путей и не выполняет предназначенного. Однако в этом случае границы, сфера призыва Божия временно сужаются. Он говорит тем, кто готов Его слушать, как Авраам. Призванные и, следовательно, избранные, должны стать закваской человечества, продол​жая дело Божие в окружении отступничества. Избрание человека, народа, общины отнюдь не означает, что сами по себе они выше прочих людей. Их значимость функциональная, поскольку им отведено особое, инициативное место в историческом «домостроительстве».

· Бог не насилует волю и сознание избранных. Дух Его постепенно просветляет душу народа, чья история становится трудным восхождением – с соблазнами, провалами и грехами.

· Выбор и ответственность неотделимы от избранничества.

· Обетование Божие не зависит от нравственного состояния избранных. Пока есть хотя бы «три праведника», т.е. пока остается хоть какой-то отклик на Его призыв… Итак, избрание в общеисторическом смысле есть предназначенность. Это распространяется и на отдельных людей. В этом смысле все избраны, но каждый по-раз​ному (в плане «домостроительства»), и по-разному отвечают на Божий призыв. Если человек внял призыву, он посильно исполняет то, чего ждет от него Господь.

· Как бы ни была трудна молитва за других, в ней мы носим «тяготы друг друга».

· Трудно примириться… со смертью. Примиряться нам и не надо. Она – есть вызов Богу и человеку (по поводу смерти Елены Семеновны Мень. Она умерла 15 января 1979 года. – С.Ш.).

· Жертва Божия заключалась в том, что Он вошел в наш мир, чтобы приблизить его к Себе и принять его в Себя.

· Верю в значение живой связи, преемственности, опыта пред​шест​вующих поколений. Без этого мы обречены изобретать велосипеды.

· Мы много суетимся, а так важно, чтобы оставалось время для внутреннего предстояния.

· Сегодня храм может просто отвратить неофита. Все, даже самые простые и доступные вещи в нём омрачены сейчас нашим упадком… Есть типология «языческого» христианства, которое легко мирится с нравственно низким уровнем, сохраняя форму. Это чистое язычество в евангельской обёртке. Прообраз – в фарисеях евангель​ских. Это было и будет. Водораздел проходит не по линии «принад​леж​ности», а по линии «верности». Верность Христу бывает и у не христиан.

· Я смотрю на катехизацию не механически, а как на подлин​ное «вступление на путь». А оно, безусловно, требует подготовки от взрос​лого человека.

· Вам послана такая молодая душа, которая никогда не останавливается. Остановка – конец жизни. Думаю, что и по ту сторону мы будем продолжать развиваться и обогащаться. История духа здесь только начинается. Многим бы хотелось, чтобы это было не так (перешел туда, и всё решилось), но многое доказывает, что путь безграничен (знак отца Александра – С.Ш.).

· Люди должны сосредотачиваться на всем хорошем друг о друге. А плохое – пусть знает духовник.

· Наша молитва, как род общения, приближает нас к Богу. Мы исповедуем, открываем в ней сердце перед Ним, добавляя «Да будет воля Твоя», мы все же просим. И пример тому – Сам Христос. Это поток нашей воли, который несётся навстречу Богу и соединяется с Ним. Когда этот внутренний «диалог» начинает звучать в нашем сердце, мы говорим: «Господь услышал», хотя это лишь фигуральное выражение. Есть еще один аспект. Молясь, мы вырываемся из-под неотвратимых материальных законов и соприкасаемся с миром иных закономерностей, включаем в них и тех, за кого молимся. Об этом очень проникновенно писал Алексей Константинович Толстой. Я его слова привёл в книжке о молитве.

· Невзирая на препятствия, нужно личное общение. В нём есть свое нечто…

· Душевные немощи старых людей – тяжелая, мучительная загадка. Но опыт показывает, что ядро личности сохраняется под покровом разрушенной психики.

· Когда человек находится в беспамятстве и бессознательном состоянии, то это смерть заживо, есть «мытарства», пережитые до смер​ти тела, когда душа очищает с себя всё лишнее, еще пребывая в связи с организмом. При этом, конечно, всё зависит от жизни, прежде от того, что было собрано. Для иных здесь – настоящий ад при жизни тела. Но мы верим, что Господь всё очищает и возвышает. И нет нужды уповать на перевоплощение. Достаточно знать, что в иных мирах душа проходит новые фазы индивидуальной эволюции.

· Возникновение сознания и дух есть акт создания нового, того, чего нет в природе. Это подтверждает и Библия, говоря, что в отличие от животных, произведенных водой и землей, человек нечто важное и специфическое получил от Бога непосредственно. Думаю, что это произошло лишь один раз в истории, и что рождающиеся дети получают свои души от родителей или от целокупной души человечества... Так, по крайней мере, думают многие Отцы Церкви… у меня это изложено в «Истоках».

· Мир похож на стереокино. Сидишь прямо – всё рельефно, немного повернешься – всё плоско. Так и в жизни. Определённая позиция внутренняя ставит нас в прямую зависимость от воли Божией. Другая – позволяет, как бы отдаляться от неё, «выпадать». Здесь все провалы и чернота. Он промыслительно присутствует, конечно, и там, где мы «проваливаемся». Он объемлет нас и в моменты отдаления. Ибо, если бы Он не был там, всё превратилось бы в ничто. Но если в чёрных дырах Он только поддерживает бытие наше, обращая часто зло в добро, то в «поле веры», Он явственно открывает благость Промысла. Промысел не отвергает свободы. Он – попечение присутствующего Отца, который смотрит, как мы идем и куда (знак отца Александра – С.Ш.). Он ждёт от нас свободных усилий идти к Нему навстречу. Конечно, всё зло мира – не Его воля (в смысле не его «желание»), но Он попускает это, делает всё для того, чтобы повернуть его во благо. Страдание делает источником сострадательности, ошибки и падения – источником смирения, болезнь – терпения.

· Мне всегда казалось, что наша жизнь христианская, в отли​чие от обычной, – есть путешествие, приключение, риск и горизонты.
· О трудном Вы говорите: почему не молиться о смерти? Скажу откровенно: наверно, нет во мне этой решимости. Никогда не мог, например, в случае с тёткой моей, которая два года прожила в плохом состоянии. Наверно, здесь говорит во мне что-то библейское: жизнь – табу. Она принадлежит Богу всецело. Он один здесь властен распорядиться (знак отца Александра – С.Ш.). Понимать-то я вас очень понимаю. И на Вашем месте думал и чувствовал бы также. Но есть нечто непредолимое – молиться о смерти.

· Теперь о молитвословиях. Они не то же, что молитва. От сердца молимся, как Бог положит на душу.

· Так важно не погружаться во внешнее, не забывать, что всё от Него. Любить красоту, любить всё светлое в жизни, как весточку о Нём.

· Просьба – есть исповедание нашей связи и зависимости, нашей открытости к Нему… (речь идет о просьбе в молитве – С.Ш.).

· Когда Вам трудно, то хорошо думать, что это за кого-то. Это реальность. От Бога может быть только добро. Если мы приносим жертву за других, то зло (болезнь) становится от Бога, т.е. добром (знаки отца Александра – С.Ш).

· Что касается Воли Божией, то она именно в том и заключается, чтобы мы искали, действовали, боролись до конца. И только в этом «конце», когда все средства исчерпаны, предавали Ему всё.

· Трудно чем-нибудь заменить уединенную молитву, но если условий нет, то остается взывать, не обращая внимания на окружающую суету, уходя «в себя».

· Хочу только, чтобы мы были едины в молитве о Церкви и о сохранении душ.

· Кто из нас знает: что, когда и как? И вообще, для нас нет «прощай», а есть только «до свидания». И не чудо ли это, что, несмотря на все Ваши болезни, Бог дает Вам послужить людям. Велико оказывается ваше доброе влияние, вопреки Вашим ожиданиям…, Вы оказались для многих нужным человеком. Большего счастья нет. И не корите себя, что «недостойна». Никто из нас не достоин. Но Он действует в нас. Тяжело вашей сестре жить в атмосфере вражды. Это действительно, отрава. И что тут можно сделать? Есть лишь один путь – постоянно молиться за неё. Это средство определенно помогает. Дух зла нужно разбивать духом добра.

· Лишение возможности «проявляться» – величайшее испытание.

· Так трудно и грустно, что невозможно помочь большому числу людей! Но это нам всем – для смирения, чтобы не думать, будто можем всё. В сущности, ничего не можем, только силой Божией. Я всегда рассматриваю неудачи и провалы такого рода как провиденциальное напоминание о границах наших возможностей. Но при всём том, велика сила молитвы. Пусть её порой исторгает из нас беда и забота, но это именно то, чего ждёт Господь: живого голоса, обра​щенного к Нему.

· Вопрос об отношении к окружающим – дело тактики и такта. Ведь нам нужно исходить не только из ситуаций и психологии, а, прежде всего, из сути. Пусть люди живут в тисках предрассудков. Для нас всё должно стоять под девизом бл. Августина: «В главном – единство, в спорном – свобода, во всём – любовь». Разумеется, надо щадить людей и не навязывать им своего.

Хочу сказать Вам одно: слово «Дух» в Библии есть синоним силы. Дух Божий – это Его сила. Будем молиться, чтобы Он даровал Вам силу всё преодолеть. Мы в его руках, и с его помощью нам ничего не страшно ни на земле, ни на небе.

· Умная молитва есть для нас средство войти в тишину Духа, укре​пить связь, пребывание во Христе. И уже оттуда, из этой тишины «выходить», чтобы молиться за других. Главное, чтобы не погасло «творчество» в самом широком смысле слова: оно есть душа души нашей. Оно проявляется и в поисках разных оттенков молитвы.

· Крутая перемена с годами в привычном образе жизни всегда тяжкое испытание. И не нам судить, как далеко и как сильно простирается наша молитва. Откуда нам знать её тайные воздействия? Ведь нам даже «не дано предугадать, как наше слово отзовётся»…

· Духовные токи идут по своим законам и действуют подчас неприметно, как «Царство Божие».

· Нам остается сделать сегодняшним девизом слова преподобного Серафима: «Стяжи дух мирен, и вокруг тебя спасутся тысячи». Слова Отцов о том, что в каждом нужно видеть Бога после Бога, я помню. Они выражались у разных по-разному, но смысл один. И, признаюсь, – это одна из самых трудных задач. Почему? Видимо, потому что людей мы не можем ни жалеть, ни сострадать им. А Бог, напротив, сострадает нам. Выход из этого противоречия я нахожу в Кресте. Христос страдает в нас, мучается в нас и не только в нас, но и в каждом червяке. Это чувство позволяет соединить в одной точке Бога (страждущего) и Его творения: людей и животных… ведь вся тварь стенает и мучается Может ли эта боль остаться вне Того, в Ком мы живём и движемся, и существуем?

Верю, что распятие, которое стоит у Вас в глазах, – призыв стра​дать с Ним и через это преодолеть страдание.

Спасение – не просто избавление от чего-то, от зла, от гибели, а приобщение к Божественной жизни (знак отца Александра – С.Ш.). Именно в этом значении он (смысл) и находится в Писании.

· Ежедневно молюсь, чтобы Вы проходили свой искус в мире и уповании. Я рад, что Вы умеете жить заботами других. Это ведь не только при Вашей болезни важно, а вообще.

· Мы так редко можем быть честными перед собой и Богом.

· Слова «не ужасайтесь!» можно понять, как «не отчаивай​тесь». Бури будут, так как мир сам навлёк их на себя, но победа всё равно остается за светом. В самом факте предсказания бедствий уже скрыт залог этой победы. Их предсказание указывает на то, что история не хаос, а, значит, в итоге будет приведена к торжеству замыслов Божиих. И мысль о провиденциальности событий, хотя они и не соответствует прямой воле Божией о благе, должна оградить от ужаса отчаяния и дать сил на надежду и молитву.

· Сила Духа это именно то, что уходит с нами в вечность.
· Нам остается только верить, что есть праведники, на которых стоит мир, и которые не дадут ему погибнуть, как Содому. Их сейчас больше, чем когда-либо. Одна мать Тереза из Индии чего стоит… Когда знаешь, что такие люди появились, крепнет убеждение, что наш мир еще не прогнил окончательно, и что ему будет дано прощение.

· Мы, при всей своей немощи, смотрим в Вечность, и в свете её воспринимаем окружающий мир. А многие этого не имеют, оставаясь в узких рамках видимого, а оно так насыщенно несовершенством и злом, так скоропреходяще!

· Наш долг – стоять твёрдо перед лицом зла мира: физического и прочего, сохраняя Дух. Ведь это то самое, что делает Свет, кото​рый «во тьме светит».

· Как всегда, во время болезней есть возможность продолжать писать самую лучшую свою икону: внутренний образ души, кото​рая продала все свои сокровища, чтобы приобрести один большой драгоценный камень.

· Вы мне дорогие и близкие люди, а это стоит над временем, пространством и немощами.

· Все сроки в Божиих руках, хотя Церковь молится и учит нас молиться о мирной кончине... только бы Господь был с нами. Он ведь и с нами страдает. И Он берёт на Себя наши немощи. Ежедневно молитвенно помню Вас. Пусть Он укрепит Вас и даст Вам мир.

(Последнее письмо датировано: «лето 1987 года»).
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Эпилог

В моменты решительных испытаний человек всегда ищет необходимые ему ориентиры, но не всегда их находит. В долгие годы мрачного безбожия, в котором жили люди, во многом нарушилась преемственность духовных традиций христианского прошлого, но, тем не менее, ориентиры высокого жизненного мужества непоколебимы.

Расстрелян, замучен, убит, растерзан, умер от болезней, холода и голода в лагерях – скольких постиг такой горький и мучительный финал жизни. Сколько людей оставалось жить в «обморочном состо​я​нии ума, души и духа»!

Но мы, живущие после них, восстанавливая по крупицам истори​ческую картину прошлого и правду их жизни, восстанавливаем себя. Мы начинаем ответственно и более осмысленно относиться к жизни вообще, и к своей жизни, в частности.

Самоотверженное стояние в вере, их страдания – не могут остаться напрасными.

Каждый человек обязательно должен задуматься над выбором собственной линии поведения в жизни.

Каждый должен сохранять благодарную и благоговейную память, препятствуя, по мере сил, разрушению исторического сознания и потере исторической преемственности.

Конечно, революция 1917 года для народа явилась духовной катастрофой.

Дмитрий Сергеевич Лихачев в книге «Русская культура», которая оказалась его последней книгой, в своих раздумьях о судьбе ХХ века, писал: «Красный террор возник не потому, что стала представлять большую опасность контрреволюция, а потому что не знали, как управлять государством... Отсюда – попытка решать всё с помощью насилия...» Многие его высказывания звучат как своеобразное духовное завещание 90-летнего мудреца, мужественно пережившего все тяготы века, выпавшие на его долю, в том числе и Соловки. Он пишет: «Жить в нравственном отношении надо так, как если бы ты должен был умереть сегодня, а работать так, как если бы ты был бессмертен...»

Об этом неоднократно говорил в своих проповедях и протоиерей отец Александр Мень, который своеобразно подхватил духовную эстафету первых новомучеников за веру, и всей своей жизнью как бы продолжил христианский подвиг их жизни. Ведь для истинного христианина жизнь – всегда есть мученичество и подвиг.

Поступки и события в каждой человеческой жизни – это только звенья единой цепи, имеющие свою одухотворенность и, в то же время, наделенные индивидуальными чертами.

Заключая свои размышления об индивидуальном и общем в жизни людей ХХ века, Д.С. Лихачев приходит к важному обобщению: « Оправдать сотворенные Богом страдания людей можно было только одним путем: путем собственного крестного пути. В истории Христа отражено что-то вечное, постоянно совершающееся. Он страдал не только две тысячи лет назад, он страдает постоянно, всегда. Всегда его бьют, поругают на дворе Пилата».

Извлекая из бездны забвения имена живых носителей Веры, которые прошли по жизни своим крестным путем, мы тем самым, по мере собственных сил, восстанавливаем верный миропорядок человечес​кого бытия.

Да утверждается же Церковь Русская кровью, страданием вашим во спасение душ наших...

(Из тропаря Новомученикам и исповедникам)
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