Митрополит Ташкентский и Среднеазиатский Владимир (Иким).
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в дни памяти особо чтимых святых.

Книга III.
Часть вторая.

По благословению Святейшего Патриарха

Московского и всея Руси Алексия II.
Издательский Совет Русской Православной Церкви.

VI. «Князь-нестяжатель» Вассиан Косой.
Змеиные ходы жидовствующих настолько темны и извилисты, что поныне многое в них осталось непроявленным. К таким темным пятнам в церковной истории относится первая масштабная попытка спровоцировать государство на изъятие имущества Церкви, называемая спором иосифлян с заволжцами или даже спором стяжателей с нестяжателями. До сих пор исследователи расходятся в оценках: одни говорят о правоте преподобного Иосифа Волоцкого, другие предпочитают позицию преподобного Нила Сорского (на деле имевшего к пресловутому «спору» лишь косвенное отношение), третьи же примирительно заявляют: мол, обе стороны правы. А между тем при пристальном взгляде сквозь туман заволжской идеологии, стилистику писем анонимных пустынников, подделку житий святых и порчу церковных книг проступает одна зловещая фигура, видится один-единственный «заволжский старец», один-единственный «нестяжатель» – князь-инок Вассиан Косой-Патрикеев.
Странный это был спор. Будто бы «стяжателем» представлен святой Иосиф – аскет в худых одеждах, в лаптях, вкушавший пищу через два дня на третий, никаких земных благ для себя не хотевший. А «нестяжателем» рисуется князь Вассиан, оставшийся барином и в иноческом уборе, любитель деликатесов и заморских напитков. Современник не без язвительности свидетельствует о нем: Он не любил ржаного хлеба, щей, свекольника, каши и промозглого монастырского пива, но питался сладким кушаньем с великокняжеского стола и пил, нестяжатель, романею, мушкатное и ренское вино. О церковных «корыстях» печется Волоцкий авва, в юности отрекшийся от мира и все житие проведший в монастырских стенах, воспитавший монашеское братство, прославленное строгостью устава и высотой духовного делания. А «иноческому бескорыстию» поучает вельможный Патрикеев, государственный преступник, ставший монахом под угрозой смертной казни, всего четыре года отбывший в пустыни, а затем вернувшийся к поприщу царедворца и ставший страшным фаворитом государя. Но кем же был на самом деле князь-инок Вассиан, что кроется за созданной им заволжской идеологией нестяжательства и за его смертельной враждой к преподобному Иосифу?
Вассиан Косой был человеком выдающихся в своем роде способностей. Он сумел обольстить и вовлечь в свои интриги двух знаменитых подвижников: преподобного Нила Сорского и преподобного Максима Грека (все бедствия святого Максима проистекли от его знакомства с Вассианом). «Князь-нестяжатель» смог очаровать великого князя Василия IV так, что стал при нем страшным временщиком: распоряжался судьбами людей, вершил важнейшие церковные дела, учинял расследования и производил пытки. Уже после смерти он нашел себе пламенного панегириста в предателе родины Андрее Курбском. Вассиан ухитрился даже пустить пыль в глаза отдаленным потомкам: хотя из документов Собора 1531 года, осудившего «князя-нестяжателя», очевидна его принадлежность к секте жидовствующих, такой авторитетный церковный историк, как М. В. Толстой, называет его «благочестивым старцем».
Друг ересиарха Феодора Курицына, товарищ его в посольских делах, князь Василий Патрикеев был весьма искушен в дипломатии и придворных интригах. Кто именно вовлек Василия Косого в секту жидовствующих – сам Курицын или Алексей Максимов, наставник Елены Волошанки, неведомо; однако в постижении стратегии и тактики секты ученик превзошел своих учителей. В составе могущественного клана Патрикеевых он вынашивал замыслы прихода к власти над Русью еретички Елены, чтобы править ее именем и переделывать страну на антихристианский лад. Но искусно составленный заговор рухнул, и над Патрикеевыми нависла угроза заслуженной казни. Тут пригодилась им сектантская методика притворного «покаяния». В темнице разоблаченные преступники начали оплакивать свои вины: мол, бес попутал, но теперь мы желаем отречься от всей мирской злобы и идти в монахи, замаливать свои грехи. Конечно, отстричь прядь волос казалось им лучше, чем лишиться головы. Мягкосердечный митрополит с простодушным духовенством пошел печаловаться за них государю. Иоанн III пожалел родную кровь: дед его Василий II Димитриевич приходился дедом и Ивану Патрикееву-старшему. Так Патрикеев-младший сделался иноком Вассианом и был отправлен в Кирилло-Белозерский монастырь.
О том, как устроился постриженный князь Вассиан на Белоозере, мы можем судить по обстановке, какую он впоследствии создал для себя в Москве. В самом Кирилловом монастыре князю-иноку очень не понравилось: то была одна из строжайших обителей Руси, а Вассиан, как известно, не любил ржаной хлеб и монастырские жидкие щи. Ну а старцы обители не знали, что делать с чуждым и опасным пришельцем: с одной стороны – конечно, преступник, но с другой – родственник самого государя, человек с огромными связями, и если понуждать такого к исполнению монастырского устава, то как бы чего не вышло. (Недаром, ой, недаром протестовал святой Иосиф Волоколамский против ссылки преступников в монашеские обители.) Вассиан же, узнав, что существует такой образ иноческого жития, как скитничество, выразил желание переселиться в пустынь, подальше от присмотра. Монастырское начальство такому выходу только обрадовалось: хочет пустынничать – пусть пустынничает, эдак хлопот с ним меньше. У вельможного Патрикеева оставалось в Москве более чем достаточно влиятельных и богатых друзей, в изобилии снабжавших его и деньгами, и всяческими припасами, так что князь-инок вполне мог переоборудовать свой заволжский скит в нечто вроде комфортабельной загородной дачи. Там Вассиан угощал некоторых простецов-иноков невиданными лакомствами, краснобайствовал перед ними, внушая понятие о своем «благочестии» и «мудрости», хитро вплетая в свою речь мысли соблазнительные, неправославные, ну а «избранных» тайком посвящал в «откровения» жидовствующих. Так князь-инок начал формировать вокруг себя круг почитателей и приверженцев, готовых повсюду славить старца-пустынника Васьяна. Даже переселившись в Москву, князь-инок сохранил за собою заволжский скит, посылал туда указания и распоряжения.
На Белоозере Вассиан Косой встретился с истинно великим подвижником, преподобным Нилом Сорским, и даже к нему сумел вкрасться в доверие. Святой Нил происходил из знатного боярского рода Майковых, был человеком широко образованным, не только непрестанно подвизался в посте и молитве, но и много размышлял об истинах святой веры, о тайнах Божественного Домостроительства. Прежде чем удалиться в скит, он совершил паломничество по святым местам Востока, подвизался на Святой Горе Афон, а в Кирилло-Белозерском монастыре пользовался наставлениями знаменитого старца Паисия Ярославова (впоследствии – настоятеля Троице-Сергиевой Лавры). Среди монахов-простецов, каких было на Севере большинство, преподобный Нил порой чувствовал себя одиноким и тосковал по сладости духовной беседы с людьми, равными ему по уму и знаниям. В князе-иноке Вассиане он увидел человека своего круга. Для того времени Вассиан мог показаться очень просвещенным человеком: повидал мир, поездил по разным странам, был начитан (правда, весьма поверхностно) в духовной литературе, при случае и к месту цитировал Священное Писание и отцов Церкви, блистал красноречием (в послах бывал – говорить горазд). Разумеется, в присутствии преподобного Нила князь-инок не позволял себе никаких вольностей, прикидываясь «строго православным». В отношениях к Сорскому старцу Вассиан поставил себя в смиренное положение ученика (и званием Нилова ученика, как щитом, прикрывался и козырял впоследствии, приписывая святому Нилу собственные измышления).
При всех своих знаниях преподобный Нил был душою прост, как дитя. Под видом той же «строгой православности» Вассиану Косому удалось очаровать его прекраснодушным мечтанием об иноческой пустыньке, где братия подвизается в молитве и богомыслии, а кормится своим рукоделием, никаких же мирских владений и мирских хлопот не имеет. А всякие имения для монастырей – это, мол, грех, «стяжательность».
Соблазн был тонок: мечтание опиралось на память о великих отшельниках Египетских пустынь, которые действительно кормились средствами от продажи сплетенных ими корзин или веревок, некоторые же вообще питались одной дикорастущей травой. Однако в мечтании о «нестяжательности» не учтен один из основных законов монашеской жизни: прежде подвигов отшельничества инок должен воспитаться в общежительном монастыре, где проходит школу смирения и послушания. Не пройдя такой школы, отшельник почти обречен (за редчайшими исключениями) впасть в диавольскую прелесть, в гордыню или еретичество и вместо спасения губит свою душу (что и подтвердилось затем на заволжских скитниках, впадавших в ересь жидовствующих). Забыто в мечтании еще то, что на подвиг отшельничества оказываются способными лишь очень немногие высокие духом аскеты; большинство иноков идут по пути спасения в монастырях общего жития. Существование же крупного общежительного монастыря без развитого хозяйства невозможно. Даже Сорская пустынь самого преподобного Нила, где было всего двенадцать человек братии, не смогла прокормиться одним рукоделием, а должна была просить у государя Василия IV ежегодное подаяние – 155 четвертей ржи. Что же говорить о таких средоточиях русской духовности, как Киево-Печерская или Троице-Сергиева лавры? И как бы могли они осуществлять свою обширнейшую просветительную и благотворительную деятельность, не будь у них владений и богатств материальных?
О таком богатейшем монастыре, каким стала Волоцкая обитель Пречистой, святей Иосиф писал: В нашей обители такой обычай: сколько ни прибудет, столько и разойдется. Историки обычно приводят лишь один аргумент преподобного Иосифа в защиту монастырских владений: Аще у монастырей сел не будет, како честному и благородному человеку постричися, и аще не будет честных старцев, отколе взяти на митрополию, или архиепископа, или епископа и на всякие честныя власти. А коли не будет честных старцев и благородных, ино вере будет поколебание. Но еще проще и не менее весомы другие слова Волоцкого аввы: Надобе церковныя вещи строити, святыя иконы и святые сосуды, и книги, и ризы, и братство кормити и поити, и одевати, и иныя всякия нужи исполняти, и нищим и странным и мимоходящим давати и кормить.
Богатство монастырей шло на дела Божии, а сами монахи отнюдь не роскошоствовали: устав во всех обителях Руси был достаточно строг. Инок Зиновий Отенский говорил: Укоряют русские монастыри в стяжательности за то, что они принимают в милостыню деревни, а у меня выступают слезы от жалости сердца, когда я припоминаю виденных мною монахов некоторых монастырей: какую грубую и скудную пищу вкушают они, в какой находятся бедности, какие переносят нужды и лишения... Иноки мнимостяжательного монастыря едят не то, что хотят, а что им дадут, в пост же довольствуются и одним убогим брашном.
Вообще на мечтания об «абсолютной неотмирности», о «стерильной духовности» уже в этом мире, о том, что земная Церковь якобы может обойтись без материальных средств, – на такие мудрования всегда ложится тень несторианской ереси. Еще святые Апостолы Христовы собирали средства на нужды церковных общин, и во все времена забота о материальном благосостоянии Церкви являлась делом необходимым и богоугодным. Но преподобный Нил на время подпал под обаяние соблазнительного мечтания о «нестяжательности», навеянного лукавым князем-иноком.
В числе других знаменитых старцев-подвижников святой Нил Сорский был приглашен на Собор 1503 года. Вместе с ним отправился в Москву и Вассиан Косой, под видом скромного ученика преподобного Нила. Однако цели у князя-инока были весьма далеко идущие; один из этих его замыслов святой Иосиф Волоцкий определяет так: прииде на Москву Вассиан пустынник, яко да великого князя научит и вся благородные человеки, иже у монастырей и у мирских церквей села отъимати.
Иоанн III после подавления мятежа в Новгороде уже отбирал для раздачи своим боярам новгородские церковные вотчины. Это казалось актом политическим, но знаком гнева Божия на святотатство исшел огонь из гроба преподобного Варлаама Хутынского. Позже князья Патрикеевы, желая досадить святителю Геннадию, подстрекали самодержца вновь предпринять «экспроприации» в Новгородской епархии. Вероятно, уже тогда у жидовствующих созрел план глобальной диверсии: совершенно лишить Русскую Церковь материальных средств, чтобы обессилить и низложить ее. Этот план и пытался осуществить Вассиан Косой посредством распространения идей «нестяжательности».
Вопрос о церковных имениях отнюдь не намечался к рассмотрению на Соборе 1503 года, занимавшемся отменой податей за посвящение в священный сан, а затем отстранением от служения на приходах вдовых священников, ведших нецеломудренную жизнь. Угроза ограбления Церкви обрушилась на отцов Собора неожиданно, как гром среди ясного неба. Возможно, Вассиану Косому удалось спровоцировать преподобного Нила на проповедь «нестяжательности». Анонимный автор полвека спустя описывал события так: Егда совершишася Собор о вдовех попех, и нача старец Нил глаголати, чтобы у монастырей не было сел, а жили бы чернецы по пустыням, а кормили бы себя рукоделием, а с ним пустынники белозерские, и сие слышав, игумен Иосиф нача им вопреки глаголати. Однако известие это очень сомнительно. Гораздо вероятнее приводимое Н. М. Карамзиным сообщение, что мнение Собора по вопросу о церковных имениях запросил великий князь Иоанн III. Позднее Вассиан Косой сам заявлял, что именно он был инициатором возбуждения спора о нестяжательстве, подтвердил он и то, что подавляющее большинство Собора тут же восстало против возможности «экспроприации» имущества Церкви. До Иоанна III идея церковной нестяжательности могла быть доведена через друзей князя-инока, каких немало оставалось при дворе. Так или иначе, Собор сразу распознал коварство умысла, крывшегося за сладкими словами о «бескорыстии» монахов и служителей алтаря. Здесь нужно отметить, что в первых рядах защитников достояния Церкви вместе выступили преподобный Иосиф и игумен Троице-Сергиевой Лавры святой Серапион. По свидетельству жития, блаженный Серапион был на Соборе о церковных имениях и подавал голос, одинаковый с голосом игумена Волок Ламского Иосифа. Увы! Впоследствии между двумя этими святыми мужами возникло прискорбное недоразумение, которым воспользовались жидовствующие.
В своей «Истории Русской Церкви» святитель Макарий (Булгаков) приводит свод основных практических доводов в защиту монастырских вотчин (а ведь посягали еще на храмовые и на архиерейские): 1. Имения необходимы для существования монастырей. В монастырях нужно не только создать храмы, но и постоянно поддерживать; в храмах должны совершаться церковные службы, для которых требуются хлебы, фимиам, свечи. Для совершения служб нужны иноки-священнослужители, чтецы и певцы, которые должны быть обеспечены в своих физических нуждах, пище и одежде, иначе если они устремятся добывать себе сами все потребное для жизни, то храмы сделаются пусты и Божественные службы будут совершаться неисправно. Поэтому-то основатели наших монастырей с самого начала у нас христианства благочестивые епископы и князья наделяли свои монастыри вкладами, землями, селами, имея в виду, чтобы и по смерти их эти обители не пали, не разорились за недостатком средств для существования. 2. Монастырские имения не препятствуют монахам достигать вечного спасения, можно спастись и в отчинных монастырях. Это доказывают собственным примером святые мужи-подвижники древней Церкви и Русской, каковы были Феодосий, общему житию начальник, Афанасий Афонский, Антоний, другие начальники обителей, владевших имениями. Правда, бывают иноки, которые увлекаются любостяжательностью, злоупотребляют монастырскими имуществами, небрегут о своем спасении – такие и должны подлежать суду. Но из-за этих немногих, не умеющих правильно пользоваться достоянием своих обителей и не имущих спасения, несправедливо было бы отнять имения у всех монастырей. 3. Монастыри существуют не сами только для себя, не для одних монахов, а для всей Церкви: там приготовляются для нее будущие иерархи, правители епархий. Если у монастыря отнять имения, и все монахи должны содержаться собственными трудами и рукоделием, то что произойдет? Как тогда «честному и благородному человеку постричься? И если не будет честных старцев, откуда взять на митрополию, или архиепископа, или епископа, и на всякие честные власти? А когда не будет честных старцев и благородных, тогда будет поколебание веры». 4. Создатели и благотворители монастырей, делая пожертвования на монастыри, имели также в виду чтобы они могли принимать у себя странников, питать нищих, помогать больным и всякого рода несчастным. Но, лишившись своих имений, монастыри уже не в состоянии будут достигать этих целей.
Монастырские владения могли приносить нравственный вред, но далеко не всем инокам, а одним только монастырским властям и их сподручникам (избираемым из иноков закаленных, а потому обычно соблазнам недоступных), которые непосредственно заведовали этими имениями. Большинство же иноков, получая от монастырских имений только готовую одежду, пищу и помещение, отнюдь не более, занимались в монастырях собственно монашескими своими обязанностями и, будучи совершенно свободными от житейских забот, могли беспрепятственно совершать дело своего спасения.
Несравненно значимее этих важнейших практических соображений были требования священных канонов Православия, провозглашающих неприкосновенность имений Церкви, угрожающих анафемой и вечной погибелью тем, кто покусится на церковное достояние. Грех этот именуется святотатством и является таковым, кто бы его не совершил, будь то и самодержец. Отцы Московского Собора 1503 года не устрашились в таком духе ответить великому князю Иоанну III на его запрос: Сам митрополит со всем Освященным Собором был у великого князя Ивана Васильевича всея Руси и сей список перед ним чли: от Бытия – како патриарх Иосиф поступил с жреческой землею в Египте, от Левитския книги – о землях, коими наделены были левиты; от жития равноапостольного царя Константина; Правило Карфагенского Собора на обидящих Божия Церкви; Устинианово Правило, Седьмаго Собора Правило и иные. Этим русские святители не ограничились, но направили самодержцу и письменное послание, дополнив этот ответ еще и ссылками на деяния благоверных князей Российских, не только не посягавших на церковное имущество, но всемерно стремившихся обогатить Церковь, а также и на то, что даже татаро-монголы не дерзали грабить имения монастырей и храмов Божиих: Отец твой, Симон митрополит всея Руси, епископы и весь Освященный Собор говорят, что от равноапостольного царя Константина до позднейших времен везде святители и монастыри держали грады, власти (волости) и села... При самых предках твоих, великом князе Владимире, Ярославе, Андрее Боголюбском, брате его Всеволоде, Иоанне Даниловиче, внуке блаженного Александра, современнике чудотворца Петра митрополита, и до нашего времени святители и монастыри имели грады и власти, слободы и села, управы, суды, пошлины, оброки, и дани церковные. Не Святый ли Владимир, не Великий ли Ярослав сказали в уставе своем: «кто преступит его из детей или потомков моих, кто захватит церковное достояние и десятины святительские, да будет проклят в сей век и в будущий». Самые цари Ордынские, боясь Господа, щадили собственность монастырей и святительскую: не смели двигнути вещей недвижимых... И так не дерзаем и не благоволим отдать церковного стяжания: ибо оно есть Божие и неприкосновенно.
Великий князь Иоанн III не осмелился спорить с голосом Церкви, продолжать попытки святотатственных изъятий, на которые его наталкивали недобросовестные советчики. Несомненно, тогда же и преподобный Нил понял свое заблуждение и отрекся от теории «нестяжательности». Праведный Нил Сорский, как и подобает истинному сыну Церкви, подчинился соборному решению и больше не делал возражений по этим вопросам, – констатирует историк А. Нечволодов. Однако с той поры ядовитый ручей «нестяжательских» подстрекательств к ограблению Церкви потек в письмах анонимных заволжских старцев, авторство которых по сути и стилю устанавливается однозначно: их мог написать только князь-инок Вассиан Патрикеев, за чашей романеи и жареной дичиной поучавший русское духовенство «святой нищете».
Митрополит Санкт-Петербургский Иоанн (Снычев) называет пресловутый спор иосифлян с заволжцами спором, которого не было. Разумеется, двум великим сыновьям Русской Церкви, преподобным Иосифу Волоцкому и Нилу Сорскому, спорить было не о чем. Оба были православными подвижниками, делателями и наставниками непрестанной молитвы. Так, святой Иосиф пишет духовному сыну: Любимче, где бы ты не был, или на море, или в пути, или дома, идешь ли ты, или сидишь, или лежишь, на всяком месте непрестанно молися, с чистой совестью произнося: Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, помилуй мя грешнаго. И Бог послушает тебя. Добро и полезно есть на всяком месте молитися и часто воздыхать о грехах, – а святой Нил поучает: Благоразумный подвижник умерщвляет самую матерь злых печалей, то есть лукавый прилог (первые же нечистые помыслы). Прогоняй их молитвою: Господи, Иисусе Христе, Сыне Божий, помилуй мя грешнаго. Взывай так прилежно, стоишь ли, сидишь ли, или лежишь, взывай, ум затворяя в сердце. Общее иноческое житие, которое на такую высоту поднял преподобный Иосиф в Волоцкой обители, и скитничество, которое учреждал преподобный Нил в Заволжье, были разными лишь по форме, но едиными по духовной сути, с древнейших времен известными образами монашества. Волоцкий авва и Сорский старец были единодушны в неприятии ереси жидовствующих: преподобный Нил своими руками переписал «Просветителя». Украсив эту книгу заставками, святой Нил отослал ее в Иосифову обитель с просьбой после кончины его молиться об упокоении души его. Могла ли быть большей, чем эта, дань уважения подвижника Сорского к Волоцкому духоносцу. А два лучших ученика святого Иосифа, старцы Нил (Полев) и Дионисий (князь Звенигородский), в поисках уединения отправились в Заволжские скиты, где пользовались наставлениями преподобного Нила. Да, не о чем было спорить подвижникам Сорскому и Волоцкому.
Однако лукавый Вассиан Косой столь усердно «приклеивал» имя Сорского старца к своим антицерковным выпадам, так усиленно кивал в его сторону, что в пылу борьбы преподобный Иосиф, не зная всего, упрекал святого Нила за якобы проповедуемые им разрушительные идеи. Так благодаря стараниям князя-инока в документах того времени, а затем и во всей исторической литературе укоренилась ложь о «противостоянии» преподобных Нила и Иосифа. «Князь-нестяжатель» пытался приписать свои мудрования еще и знаменитому старцу Паисию Ярославову, но это была явная фальсификация: старец Паисий скончался в 1501 году, за два года до начала пресловутого «спора». Зато Вассиану удалось вовлечь в «нестяжательские мечтания» еще одного святого мужа, преподобного Максима Грека, а затем спекулировать на имени этого простодушного греческого ученого.
Идеология «нестяжательства» была подобна инфекционной бацилле, внедренной в русское общественное сознание. Сторонники «экспроприации» церковных имуществ получили для святотатственных действий псевдоправославную «идеологическую базу», якобы подкрепленную авторитетами преподобных Нила Сорского и Максима Грека, да еще никому не известных и тем не менее казавшихся «святыми пустынниками» «заволжских старцев», да и самого еретика Вассиана Патрикеева перебежчик А. Курбский величал «новым Иоанном Крестителем и Антонием Великим».
Диверсия, предпринятая Вассианом Косым в начале XVI века, через два столетия аукнулась тотальным ограблением Церкви во времена Петра I и императрицы Анны Иоанновны. Их преемница Екатерина II разграбила и закрыла 754 монастыря (четыре пятых всех русских монастырей), чтобы раздать их имения своим любовникам. Отцы Собора 1503 года писали: Самые цари Ордынские, боясь Господа, щадили собственность монастырей и святительскую: не смели двигнуть вещей недвижимых. Так что родные русские монархи и монархини перещеголяли в святотатственной «смелости» ордынских захватчиков. Уже в веке нынешнем дальнее эхо мудрований «князя-нестяжателя» прогремело в «экспроприациях» богоборцев-большевиков, грабивших не только земли и казну Церкви, но и сдиравших оклады со святых икон, наложивших свои нечистые и хищные руки на священные сосуды, в которых совершалось Таинство Тела и Крови Христовых. И эти преступления вершили они тоже под вопли о «стяжательности» Церкви, под предлогом милосердной «помощи голодающим», а потом большевистский лидер Лев Троцкий вагонами вывозил за рубеж церковные ценности, чтобы на них устроить себе роскошную жизнь на Западе. Так диавольским хохотом обернулись сладенькие нашептывания «нестяжательности», которыми Вассиан Косой заразил русскую мысль.
Попущением большевистских зверств пришел на Россию гнев Господень за святотатство. Не заграждай рта волу молотящему, – сказано в Священном Писании. Да служащие алтарю от алтаря питаются: якоже и воин никогда не подъемлет оружия на врага на своем пропитании – гласит 41-е Правило святых Апостолов. Ограбленная Церковь лишилась средств, необходимых для духовной брани. Монастырское начальство среди навязчивых забот о содержании разоренных обителей заражалось той самой стяжательностью, от которой якобы спасали иноков пропагандисты «святой бедности». Разрушалась монастырская жизнь, и с нею рушилась незримая опора молитвы, на которой держится благополучие угодных Богу народов и держав. Нищее приходское духовенство в заботах о хлебе насущном для своих семейств забывало о главном своем долге – наставлять паству в Слове Божием. Церковь не имела средств для истинного просвещения народа, воспитания преданности Царю Небесному и верности царю земному, и непросвещенные массы оказались беззащитными перед большевистским соблазном «земного рая». Пренебрегшая нуждами Церкви, Российская Империя при всей своей материальной и военной мощи пала от козней безбожников и богоборцев. В этой катастрофе – немалая «заслуга» основоположника идеологии «нестяжательства», князя-инока Вассиана.
После собора 1503 года князь-инок не вернулся в заволжскую ссылку: сумел угнездиться в Москве, где получил просторные покои в Симоновом монастыре. Согласно правилам еретической конспирации, Вассиан поначалу держался в тени. Еще жив был государь Иоанн III, на которого покушались Патрикеевы, и в сердце молодого великого князя Василия еще свежа была память о том, как травили заговорщики его мать Софию Палеолог. Государственному преступнику Василию – Вассиану Косому, самовольно покинувшему ссылку, нужно было остерегаться. В то же время готовился Собор на еретиков, духовенство и православный народ пламенели возмущением при открытии все новых злодеяний жидовствующих. И хоть Вассиан спасался от подозрений в еретичестве, прикидываясь «Ниловым учеником» и «подвижником заволжских пустынь», он все же боялся разоблачения. В келье Симоновой обители, как прежде в своем заволжском «скиту-даче», князь-инок собирал монахов и духовенство, прикармливал их деликатесными кушаньями, создавал общественное мнение о себе, как о «благочестивом старце-пустыннике», готовил почву для будущего возвышения.
Когда над жидовствующими отгремела гроза 1504 года, Вассиан попытался избавить от наказания разоблаченных своих единомышленников. Он пишет и рассылает первое «послание заволжских старцев» с воззванием о «милосердии» к богопротивникам (в духе все той же демагогии ересиарха Зосимы: Не должно злобиться и на еретиков: пастыри духовные да проповедуют только мир!). Преподобный Иосиф, еще не зная, с каким «старцем» ему приходится иметь дело, ответил увещевательным «Посланием к старцам о повиновении соборному определению», в котором призывает мнимых «пустынников» не оспаривать того, что решено всею Церковью, напоминает о кощунствах и коварстве жидовствующих, приводит примеры того, как святые Божии и в ветхозаветные, и в новые времена карали нечестивцев. Князь-инок, прикрываясь все теми же несуществующими «старцами», вновь напал на преподобного Иосифа. Как древние фарисеи, которым Христос сказал: род лукавый и прелюбодейный знамений ищет, так и новоявленный фарисей Вассиан Косой потребовал от Волоцкого духоносца «чуда». Вместо каких-то возражений «заволжский старец» Вассиан в ответе святому Иосифу упражняется в издевательских кощунственных кривляньях: Ты, господине Иосифе, сотвори молитву, да иже недостойных еретик или грешников пожрет их земля... А ты, господине Иосифе, почто не испытаеши своея святости, не связал архимандрита Касьяна своею мантиею. Донеле ж бы он сгорел, а ты бы в пламени его держал, а мы б тебя, яко единого от трех отроков – из пламени изшел, да прияли. Поразумей, господине, яко много разни промеж Моисея и Илии, и Петра и Павла Апостолов, да и тебя от них. (Вассиан накликал-таки на своих присных чудо от преподобного Иосифа: когда один из последышей жидовствующих начал хулить творения Волоцкого духоносца, хульник тут же был поражен немотой и параличом.) 
Когда на Российский престол взошел Василий IV, князь-инок через друзей-придворных позаботился о том, чтобы изменить мнение монарха о себе на благоприятное. Молодому государю было лестно услышать, что его опальный родственник покаялся и преобразился в «святого старца-пустынника», а о таком «чудесном преображении» великому князю толковали со всех сторон Вассиановы доброхоты. Так что когда явился сам старец Вассиан в мантии и куколе, с опущенным долу взором и медово-благочестивыми речами на устах, все былые преступления Василия Косого-Патрикеева были прощены и забыты. Вассиан очаровал Василия IV так же, как некогда протопопы-ересиархи Алексий и Дионисий «обошли» Иоанна III, – показным благочестием. Но «князю-нестяжателю» нужно было больше осторожности, чем его предшественникам. Сын Софии Палеолог был тверже в вере, чем его отец Иоанн III, с Василием IV не прошли бы антиправославные мудрования и магические фокусы, он не потерпел бы и намека на еретичество. (Действительно, когда Вассиана наконец разоблачили, Василий IV без колебаний предал своего фаворита церковному суду.) Князю-иноку следовало придерживаться «строго православной» линии: Вассиан применил эту тактику – и преуспел. Новому главарю жидовствующих удалось занять при Василии IV то же место, какое занимал его друг и сообщник Феодор Курицын при Иоанне III. Один из близко сталкивавшихся с князем-иноком современников, М. Медоварцев, свидетельствует: Блюлся еси преслушати князя Васьяна старца, потому что он был великий временной человек, у великого князя ближний, и яз так и государя не блюлся, как его блюлся и слушал.
Разумеется, пользуясь положением фаворита, старец князь Васьян учал печаловаться за еретиков великому князю, под все теми же предлогами милосердия и неосуждения. Однако, как и у Зосимы, «милосердие» Вассиана Косого внезапно обернулось волчьим оскалом.
Еретический посев Вассиана в Заволжье уже давал ядовитые всходы. Ученики святого Иосифа старцы Нил (Полев) и Дионисий застигли двух скитников за поруганием святынь. Священника, также бывшего свидетелем богохульства, они послали в Москву сообщить о происшедшем. Выслушав это известие, Василий IV спросил «князя-нестяжателя»: Добро ли чинят твои пустынники? Вассиан тут же обрушился на обличителей: Та деи, государь, грамота писана лукавством, а вся солгана. Вспроси, де, государь, попа, – и потребовал присланного священника к себе на пытку. «Милосердный» печальник еретиков, Косой запытал неугодного свидетеля до смерти. Священник, имя которого дошло до нас, – старец Серапион Крестечник воспринял мученический венец: выдержал все истязания, но не отрекся от истины своего обличения – умер, а не сговорил. Но столь велика была привязанность Василия IV к фавориту, что он поверил Вассиановой лжи, а не словам, запечатленным кровью невинного страстотерпца, не свидетельству двух знаменитых подвижников Волоцкой обители. Вопреки очевидности великий князь прогневался на них, а не на палача Вассиана и заявил: Сами де меж себя бранятца, а мне греха доставили. Князь приказал сжечь пустыни старцев Дионисия и Нила (Полева), а их самих отправить в Кирилло-Белозерский монастырь.
Входя в силу, Вассиан Косой все больше наглел. Покровительствуя тайным жидовствующим и печалуясь за разоблаченных еретиков, князь-инок не забывал и о пропаганде своего излюбленного «нестяжательства». Он написал фальшивое «Сказание о явлении Новгородскому архиепископу Иоанну преподобных Сергия и Германа», где кощунственно вложил в уста преподобных Сергия и Германа Валаамских собственное измышление о «неприличии» церковных имений и «простоте» царей, наделявших монастыри вотчинами. Ну а святых отцов Русской Церкви, заводивших при монастырях вотчины, «князь-нестяжатель» открыто именовал «не чудотворцами, а смутотворцами»: хула относится и к преподобному Антонию и Феодосию Печерским, и к преподобному Сергию Радонежскому, и к преподобному Кириллу Белозерскому, и ко всему созвездию святых основателей и возглавителей русских общежительных монастырей. С барской спесью отзывался Вассиан об одном из богоносных святых мужей, преподобном Макарии Калязинском: Что это за чудотворцы? Сказывают, в Калязине Макар чудеса творит, а мужик был сельский. Против преподобного Иосифа Волоколамского «князь-нестяжатель» выступал уже не скрывая своего имени, и устно, и письменно.
Вообще Вассиан Косой был автор плодовитый, писал бойко и много. Невеждам своего времени он мог казаться неким оракулом. Однако митрополит Макарий (Булгаков) констатирует: Сочинения Вассиана дышат непримиримой ненавистью к преподобному Иосифу и, не показывая в авторе ни высокого ума, ни дальнего образования, ни уменья выражать свои мысли ясно, выказывают всю его боярскую гордость и спесь и духовную самомнительность или самопрельщение.
Обширным богословским знаниям, мудрости и одушевленному истиной пламенному красноречию Волоцкого духоносца князь-инок не мог противопоставить ничего, кроме паясничания и оскорблений. Преподобному Иосифу были ясны уже все козни этого вышедшего из подполья «заволжского старца»: и како Вассиан глаголети пишет о милосердии Божием – сие убо пишет еретиком хотя устроить жизнь немятежну, яко да небоящеся еретицы прельщают и в жидовство отводят, и како Вассиан всхоте отъимати села у святых церквей и монастырей», и «како Вассиан похулиша не токмо в Русской земли чудотворцев, но иже и в древняя лета и в тамошних землях бывших чудотворцев, чюдесем их не веровавша и от писания изметоша чудеса их, и прочие хулы и преисподние замыслы тайного главаря жидовствующих.
Против грозного обличителя князь-инок применил испытанное оружие – клевету. Как некогда Феодор Курицын перед Иоанном III выставлял святителя Геннадия человеком беспокойным, неудобным и немилосердным, так и Вассиан Косой подобными же красками стал чернить перед Василием IV святого Иосифа. Интриган-фаворит добился того, что Волоцкому духоносцу  запретили писать и рассылать Послания.
На этом Вассиан не остановился: он решил окончательно уничтожить противника, а затем разгромить и детище преподобного Иосифа – Волоцкую обитель Пречистой. По примеру одного из прежних идеологов жидовствующих, Захара-чернеца, пытавшегося навесить на святителя Геннадия ярлык «еретика», Вассиан начал кликушествовать о «еретичестве» преподобного Иосифа, а его учеников при встрече оскорблять в лицо, называя «отступниками». Соответствующие распоряжения князь-инок отдал своим приверженцам в Заволжье, и там также начали травить духовных детей Волоцкого аввы.
Очевидно, Вассиан хотел расправиться со святым Иосифом руками государя Василия IV, как прежде Феодор Курицын «убрал» святителя Геннадия, оклеветав его перед Иоанном III. Но этот план князя-инока не удался. Когда благочестивый Василий IV сам посетил Волоцкую обитель Пречистой, он восхитился подвигами братии, возглавляемой святым Иосифом, и с тех пор стал поклонником Волоцкого духоносца. Впоследствии авва Иосиф наряду с его наставником преподобным Пафнутием Боровским были наиболее почитаемыми в великокняжеской семье угодниками Божиими.
Обвинение в ереси было сверх сил преподобного Иосифа: это та единственная хула, которую Святая Церковь запрещает терпеть. Волоцкому игумену ничего не оставалось, как, подобно своему лукавому хулителю Вассиану, прибегнуть к придворным связям. Святой Иосиф написал своему давнему поклоннику знатному боярину Василию Челяднину послание, в котором умолял выхлопотать для него у самодержца позволение ответить на Вассианову клевету: Государю великому князю Василию Ивановичю всея Руси печалуйся. Многия ми речи сказывал про князя имрк, что на меня говорит и составляет речи хулная. Ино, господине наш, Божественная Писания повелевают терпети всяка укоризна, аще ли же, господине, кто назовет еретиком или отступником, ино о том не вестно молчати... Ино, господине, писанию предает да и рассылает о том послания, ино уже терпети невозможно. И мы того ради ныне тобе, господину своему, челом бием, чтоб ты государю пожаловал печаловаться... И толко государь пожалует ослободить, противу его речей и говорити и писати. Занеже, господине, Божиею милостию есть что говорити: и писати, противу его речей. Мы, господине, по свидетельству Святых Вселенских Седми Собор стали на еретики, да по свидетельству священных правил... А Васьян супротивно всем Божественным правилом стал с еретики на нас. А на Соборах, господине, которые ставились на еретикы, тех вся Божественнаа Писания похваляют и ублажают и равноапостольскыи мужа нарицают. Святии же Божественнии отцы песньми и хвалами почтоша сих, и в древняя роды предаша тако творити, а которые ставилися за еретикы, а тех святии отцы проклинали, такоже как и еретиков...
Челяднин сумел добиться монаршего дозволения авве Иосифу возражать на клевету князя-инока. Этого оказалось достаточно. Волоцкий духоносец написал книгу «Слово ответно противу клевещущих Истину Евангельскую» в десяти главах, в которых пункт за пунктом опровергал лживые домыслы Вассиана и изобличал коварство этого защитника жидовствующих. Увы! Это творение святого Иосифа до нас не дошло, сохранилось только оглавление: очевидно, все списки рукописи были уничтожены «князем-нестяжателем» и его сторонниками. Но действие свое книга оказала: клевета смолкла. Борьбу с лукавым Вассианом Косым преподобный Иосиф был вынужден вести уже разбитый болезнью, надломленный нежданно постигшими его в мирной Волоцкой обители житейскими скорбями.
VII. Житейские скорби.
Преподобный Иосиф был в первых рядах тех, кто отстоял имения всей Русской Церкви на Соборе 1503 года. Впоследствии Волоцкому игумену во взлелеянной им обители Пречистой довелось испытать, к чему могла бы привести победа «нестяжателей», – Волоколамский удельный князь Феодор, которому стало не хватать средств для пиров и роскошеств, начал давить поборами монастыри, расположенные в его уделе, и задумал разграбить богатейший из них – обитель святого Иосифа.
Благочестивый князь Борис Васильевич Волоколамский много помог авве Иосифу при основании монастыря, в дальнейшем щедро одаривал святую обитель, радуясь тому, что в его уделе просиял такой остров благодати Божией. Но когда скончался князь Борис, его наследник проявил совсем другой нрав. С юных лет князь Феодор отличался несдержанностью, гневливостью и склонностью к разгулу. Ему досталась лишь половина Волоколамского удела, остальные земли после кончины его брата Иоанна отошли к великому князю. Тогда-то князь Феодор решил наложить руку на монастырское достояние.
Хищный владетель начал с «экспроприации» монастырской казны в Возницкой, Селижаровской и Левкеевой обителях. Но эти монастыри были небогаты, да и общежительного устава не имели, каждый инок держал при себе свое имущество. Там князь Феодор поотымал что успел у чернецов, а потом направил жадные взоры на монастырь аввы Иосифа: там можно было взять сразу и много.
Князь-хищник начал теснить Иосифову обитель. Как только он узнавал о новых вкладах в монастырь от благочестивых вельмож, он тут же посылал требовать эти деньги себе. По обычаю, когда Волоколамский владетель посещал обитель, иноки угощали его лучшей монастырской трапезой. Князь Феодор потребовал, чтобы ради него эти трапезы превращались в пьяные пирушки: сказал святому Иосифу, чтобы впредь держал про него меды, а квасов бы не держал. Волоцкий авва отказался нарушать монастырский устав для исполнения княжеской прихоти, и князь Феодор счел это личным для себя оскорблением. Поборы усилились. Преподобный Иосиф посылал в подарок князю все, что мог: коней, оружие, дорогие одежды, достававшиеся монастырю от знатных постриженников. Но жадному князю все было мало: он посягал уже и на драгоценности, предназначавшиеся для украшения священнических риз. Чем сильнее становились притеснения, тем яснее становилось, что князь Феодор ведет к полному разорению обители. Авва Иосиф противился, и князь-самодур воспылал к нему бешеной ненавистью: грозил изгнать святого игумена из своего удела, сечь кнутом монастырских старцев, а прочих иноков разогнать.
Преподобный Иосиф писал о постигших обитель бедах: Князь Феодор Борисович во все вступается, что Бог пошлет нам, в том воли не дает; иное даром берет, другое в полцены берет, если его не послушаем, то хочет кнутом бить чернецов, а на меня бранится. И мы боялись его, давали ему все, что благочестивые люди дарили монастырю...
Все, что ни пришлют на милостыню или на помин по усопших, все хочет, чтобы у него было; прислал князь Семен Бельский полтораста коп грошей на помин родителей, и князь Феодор сейчас же прислал к нам просить этих грошей, купили мы жемчугу на ризы и епитрахиль – и князь Феодор прислал жемчугу просить. К чернецам нашим подсылал говорить: «Которые из них хотят идти от Иосифа в мою отчину, тех берусь покоить, а которые не хотят и заодно с Иосифом, от тех оборонюсь...
И вот некоторые чернецы побежали из монастыря. Увидевши, что княжь Феодор решился разорить монастырь, я хотел было бежать из него и объявил об этом братии, но братия стала мне говорить: «Бог взыщет на твоей душе, если церковь Пречистыя и монастырь будут пусты, потому что монастырь Пречистая устроила, а не князь Феодор, мы отдали все имение свое Пречистой да тебе в надежде, что будешь нас покоить до смерти, а по смерти поминать, сколько было у нас силы и мы ее истощили в монастырских работах, а теперь, как нет больше ни имения, ни сил, ты нас хочешь покинуть! Тебе известно, что нам у князя Феодора жить нельзя, он и при тебе хочет нас грабить и кнутом бить...»
Я побоялся осуждения от Бога и не посмел покинуть монастырь, предать его на расхищение. Мы били челом самым сильным у князя людям, чтобы просили его жаловать нас, а не грабить, но они отвечали: волен государь в своих монастырях: хочет – жалует, хочет – грабит.
Да был момент, когда мужество Волоцкого аввы дрогнуло, он уже готов был покинуть дело всей своей жизни, отдать на расхищение жадному властителю святую обитель. Но монастырские старцы усовестили своего игумена, говоря: А нам, господине, и тебе под старость волочитися по чюжим монастырям, а церковь, господине, и монастырь Пречистыя запустеет. Посылай, господине, бити челом государю великому князю Василию Ивановичу Всея Русии да Преосвященному Симону митрополиту Всея Руси.
В этом совете искать защиты от местного произвола у высших властей старцы опирались на ряд уже бывших в церковной жизни примеров. Так, Троице-Сергиева Лавра, не желая страдать от притеснений удельных князей, перешла в непосредственное ведение митрополита и под покровительство государя. Также и наставник преподобного Иосифа, авва Пафнутий, не захотел, чтобы его Боровский монастырь числился за Волоколамским уделом, и бил челом высшей власти о переходе под ее покровительство, чего и достиг. Этим примерам в постигшем его монастырь обстоянии последовал и Волоцкий авва, о чем рассказывает: Тогда я бил челом государю православному самодержцу великому князю всея Руси, чтоб пожаловал монастырь Пречистыя, избавил от насильств князя Феодора, а не пожалует государь, то всем пойти рознь, и монастырю запустеть. Государь князь великий не просто дело сделал, думал с князьями и боярами и, поговоря с Преосвященным Симоном митрополитом и со всем Освященным Собором, по благословению всех и совету всех их монастырь и меня грешного с братиею взял в великое свое государство и не велел князю Феодору ни во что вступаться. После этого жили мы в покое и в тишине два года.
Однако князь Феодор не успокоился. Корыстолюбцу не давала покоя мысль о богатствах Волоцкой обители, ставших для него недоступными после перехода монастыря в ведение Москвы. В этом переходе, хотя и одобренном высшей властью, была все же некоторая каноническая небезупречность. За эту зацепку, сам ли додумавшись или по чьему-то лукавому совету, и решился ухватиться князь Феодор – и повел против святого Иосифа интригу «по церковной линии».
Предстоятель Новгородской епархии, к которой принадлежал Волоцкий монастырь до перехода в ведение митрополита всея Руси (на статус «митрополичьей ставропигии»), был в то время святой Серапион: тот самый, который, в бытность свою игуменом Троице-Сергиевой Лавры вместе с преподобным Иосифом отстаивал церковные имения от покушений «нестяжателей» на Соборе 1503 года. Однако той близости, какая была у Волоцкого аввы со святителем Геннадием, с новым архиепископом у него не возникло. Но как истинный сын Церкви, преподобный Иосиф высоко чтил своего архипастыря и всячески выказывал это почитание. О своем отношении к святителю Серапиону авва Иосиф пишет: Тако его никто непочитал: все его нарицали господином, а я его государем нарицал. А десятинников (архиепископских сборщиков церковной подати. – а. В.) тако никто не чтил: им я кресты и иконы давал, а в город частые им кормы слал... А все то еси чинил, почитая вовсем архиепископа Серапиона.
По канонам церковным, на переход Иосифова монастыря под руку митрополита требовалось разрешение Новгородского архиепископа. В полном соответствии с долгом послушания и законом церковной дисциплины Волоцкий игумен послал к святителю Серапиону гонца со слезницей, в которой умолял благословить переход его обители в великое государство, поскольку нет уже сил терпеть притеснения удельного князя. Но этого посланца, инока Игнатия (Огорельцева), в Новгород не пропустили закащики: кордоны, стоявшие на пути в город из-за случившейся там эпидемии чумы. А дело у аввы Иосифа было спешное: князь Феодор готовился разгромить обитель. И Волоцкий авва решился послать гонцов в Москву, не дожидаясь благословения от архиепископа: причина тому была благословная, одна из тех крайних ситуаций, в которых дозволяется обойти канон.
Старцы, привезшие государю челобитную о принятии Волоцкой обители под его руку, рассказали ему и о том, что им не удалось получить на это благословения Новгородского святителя. Василий IV успокоил их: Об этом не заботьтесь, а Иосифу скажите, что не он отошел из архиепископьи Новгородской, а я взял монастырь от насилия удельного, когда же окончится земская невзгода, сам я пошлю об этом к архиепископу. Однако свое обещание оповестить о происшедшем Новгородского архипастыря великий князь впоследствии попросту позабыл, как дело, казавшееся маловажным. Однако эта государева забывчивость дорого стоила и святителю Серапиону, и преподобному Иосифу.
Святой Серапион был подвижник, блиставший высокими добродетелями. Он был склонен к тихому монашескому житию, но уже в Дубенской Успенской обители, где он принял постриг, братия увидела его духовную высоту и избрала его своим игуменом. При нем этот дальний монастырь на островке у слияния рек Дубенки, Дубны и Быстрицы процвел и впоследствии стал именоваться Серапионовым. Однако сам игумен-подвижник тяготился заботами настоятельства, отвлекавшими от молитвы, и ушел в Троице-Сергиеву Лавру, где надеялся подвизаться в качестве скромнейшего из иноков. Однако не может укрыться свет на вершине горы (см.: Мф. 5, 14): и здесь заметили сияние святости Серапиона, и в знаменитейшей Лавре против его воли поставили его игуменом, а затем он был возведен и в сан святительский, на престол Новгородской епархии.
Даже в Новгороде, неприязненно относившемся к «московским ставленникам», святитель Серапион сумел стяжать всеобщее доверие и любовь паствы. Среди бедствий, одно за другим постигавших город: свирепых пожаров и чумного мора – святой архипастырь навещал и утешал страждущих, не страшась заразы, сам причащал зачумленных, выводил новгородцев на крестные ходы и с рыданием молил Всевышнего не длить гнев Его. Конечно, на самоотверженную любовь доброго святителя народ отвечал пылкой к нему любовью. Господь даровал святому Серапиону славу чудотворца: весь Новгород знал, как по молитве святителя однажды исцелился хромой. Но, по слову жития, и сего великого мужа Церкви постигло тяжкое искушение, ибо враг человеческий позавидовал его добродетели.
На недобрые чувства святого Серапиона сумели соблазнить его ближние бояре, которых одаривал и подкупал князь Феодор Волоколамский. Преподобный Иосиф, в уверенности, что государь Василий IV сдержал свое слово и оповестил о случившемся святителя Серапиона, больше не посылал гонцов к Новгородскому архиепископу. И сам святой Серапион, очевидно, поначалу относился к тому, что Волоцкий монастырь вышел из-под его ведения, как к свершившемуся факту и не предпринимал в этом отношении никаких шагов. (Недаром преподобный Иосиф укорял его: молчал два года – а потом вдруг прогневался.) Однако подкупленные князем Феодором лукавые советчики стали внушать святителю, что Волоцкий игумен своим поступком подорвал его архипастырский авторитет и попрал церковные законы. И вот, без тщательного рассмотрения дела, не расспросив ни самого святого Иосифа, ни иноков его братии, святитель Серапион послал авве Иосифу грамоту, в которой отлучал его от Причастия с гневными словами: Почему ты передал монастырь свой в ведение великого государства? Ты отступил от Небесного и пришел к земному.
Отлучительная грамота Новгородского архиепископа поразила святого Иосифа как гром с ясного неба. Особенно болезненно было это воспринято и из-за того, что случилось в дни Великого поста. Смиренный Волоцкий авва счел своим долгом подчиниться архипастырскому прещению. Но для боголюбивой души преподобного Иосифа лишение Христовых Таин было ударом страшным: именно тогда он тяжко заболел и не оправился от болезни уже до самой кончины. Кто же был прав в том столкновении двух святых мужей?
Можно сказать, что правы были оба. Прав был святитель Серапион, наказывая клирика своей епархии за самовольство. Но в этой правоте была греховная ущербность, ибо архиепископ карал обвиняемого даже не выслушав его объяснений, не опросив свидетелей, без мудрой неспешности, а при вспышке гнева. И большая правота была, конечно, на стороне преподобного Иосифа. Он действовал под давлением чрезвычайных обстоятельств, спасая свой монастырь от гибели, и при невозможности связаться с епархиальной властью имел полное право обратиться к власти высшей. Даже если предположить, что святитель Серапион отказался бы благословить выход Волоцкой обители из своего ведения, то же право апелляции к Собору у святого Иосифа осталось бы. И поскольку уже было принято соборное постановление о придании монастырю статуса митрополичьей ставропигии, оспаривать это решение высшей церковной власти святитель Серапион не имел права. Если Волоцкий игумен и грешил перед архиепископом, то грешил по неведению: он был уверен, что государь Василий IV уже уведомил обо всем святителя Серапиона; в забывчивости великого князя авва Иосиф виноват не был.
Преподобный Иосиф сделал попытку объясниться со святителем Серапионом, но посланного им монаха с иконой Богородицы архиепископ велел и на порог к себе не допускать. Что было делать Волоцкому авве? По канонам Православной Церкви ни священник, ни иерарх, ни даже Первосвятитель не имеют права налагать несправедливых наказаний: если кто-то нарушит этот закон, то сам подпадает суду Собора. У святого Иосифа, считавшего, что постигшая его от архиепископа кара несправедлива, оставалась возможность жаловаться в эту высшую церковную инстанцию. И Волоцкий авва пишет митрополиту Симону, вновь излагая причины перехода своей обители под руку Москвы и оспаривая правомочность наложенного на него прещения: Князь Феодор на нас брань великую воздвиг, меня, государь, захотел из монастыря изгнати, а братию, государь, старцев добрых хотел бити... а у нас чернецов из монастыря подговаривати и сводити... И твоим, государь, благословением и пожалованием государь великий князь смиловался, пожаловал, Бога ради взял в свою державу монастырь Пречистыя... И мы, государь, от тех мест в тишине и покои молили Бога за государя благоверного великого князя... И ныне, государь, ведомо тебе: в Великое говение прислал на меня архиепископ Новгородцкий Серапион грамоту неблагословенную, а написал, государь, вину мою слышание мое таково: что еси таково великое безчиние съдеял? И ты чюжд священства и нашего благословения... А в Божественном Писании, ни в летописцех, ни в обычаях земских того не бывало, чтобы таковой поступок по нужде крайней содеянный за бесчиние почитали.
Одновременно святой Иосиф послал государю Василию IV тетрадку, в которой на основании священных канонов доказывал свою правоту перед святителем Серапионом. Для рассмотрения жалобы Волоцкого игумена в Москве собрался Собор, установивший невиновность преподобного Иосифа,  и митрополит тотчас направил ему грамоту разрешительную: Мы с Васьяном, архиепископом Ростовским и Ярославским, с Протасьем, епископом Рязанским и Муромским, с Митрофаном, епископом Коломенским, Досифеем, епископом Сарским и Подонским, и со архимандриты възрев 60 святые правила да тебя разрешаем и благословляем священноиноческая действовати... А по Серапиона архиепископа господин мой и сын мой князь великий да и мы послали и велели ему у себя быти.
Преподобный Иосиф был оправдан полностью, вновь мог приобщаться Животворящих Таин и священнодействовать. Дело принимало дурной оборот уже для святителя Серапиона. В Новгороде, узнав, что архиепископ вопреки воле государя Василия IV наложил прещение на Волоцкого игумена, начали злорадствовать: Владыка наш замел не одним Иосифом, замел и Москвою. Об этих речах донесли великому князю, он увидел в них мятежный новгородский дух и страшно прогневался на святителя Серапиона. Вдобавок Василий IV неверно истолковал обращенные архиепископом к Волоцкому игумену слова: ты отступил от Небесного и пришел к земному (сказанные, конечно, о Небесной духовной и земной мирской властях). Государь понял так, что святой Серапион унижает его перед Волоколамским удельным князем и возмущенно спрашивал святителя: Что я земной, мне ведомо, но почто ты князя Федора Небесным зовешь?
Святителя Серапиона «взяли» (фактически арестовали) в Новгороде великокняжеские слуги и с бесчестьем, то есть без полагавшейся архиепископу конной свиты, повезли в Москву на Соборный суд. Вероятно, для святого Серапиона все еще могло кончиться легкой епитимьей, если бы он вовремя понял свою ошибку, смирился и покаялся. Поначалу единственным обвинением, которое ему предъявлял митрополит, было то, что над преподобным Иосифом суд учинил так скоро, без рассмотрения, оттого и суд оказался несправедлив. Но святой Серапион упорствовал.
Перед лицом Собора русских святителей Новгородский архиепископ держал себя вызывающе, яростно отстаивая свою мнимую правоту. Князь Феодор Волоколамский, утверждая свое «право» на святотатство, заявлял: Волен князь в своем монастыре: хочет – жалует, хочет – грабит. Этот «тезис» публично повторил святитель Серапион, прибавив к нему еще «оправдание» архиерейского произвола: Волен князь в своем монастыре, волен я в своем чернеце. Об этом беззаконном высказывании преподобный Иосиф пишет с особым возмущением: Ино тем делом бояре своим холопам говорят, волен де я в тебе, хотя по неправде казнит, а суда с ним нет.
За неправосудное прещение на Волоцкого игумена в соответствии с канонами Церкви архиепископ Новгородский был лишен кафедры, священного сана и даже монашеской мантии и отправлен в тесное заточение в Московский Андроников монастырь: о том писано во всех правилах: аще епископ отлучит неправильно и сам не благословен и отлучен. Крайняя суровость наказания была вызвана тем, что святой Серапион не выказал и признака раскаяния в своей вине: где было ему бити челом на Соборе государю православному и самодержцу Всея Руси да Преосвященному митрополиту... стал он сварится с царем и святители... с яростью и свирепством отвещаваше и о том не положив свидетельства – ни одного слова от Божественных Писаний.
И святые падали: какое-то духовное помрачение нашло на святого Серапиона. Уже после Соборного суда, в монастырской темнице, он лелеял убежденность в своей мнимой правоте. Из заточения он посылает грамоту, в которой осуждает весь Собор и не благословляет самого митрополита всея Руси Симона.
В Новгороде оплакивали судьбу доброго архипастыря, да и повсюду скорбели о святом Серапионе, подвижническое житие которого было общеизвестно. Конечно, жидовствующие тотчас воспользовались конфликтом между знаменитым подвижником и Церковью. «Неблагословениям» опального архиепископа стали придавать значение каких-то вселенских анафем. Еретики распространяли слухи, что преподобный Иосиф отлучен, что святой Серапион не благословил также и его брата, архиепископа Ростовского Вассиана (Санина), что неблагословленный низложенным архиереем митрополит Симон уже не митрополит, не благословенный им Собор не Собор, святители не святители, Русская Церковь уже не Церковь, раз Ее не благословил такой святой муж, как Серапион.
Великий защитник Церкви, Волоцкий духоносец долго не мог отвечать на эти нападки. После неправого прещения преподобный Иосиф был сражен болезнью. Об этом он писал, когда ему стало чуть легче и он смог наконец-то взяться за перо: Что если не описал о том долго... не до того пришло: посетил Господь Бог немощью, уже полтретья года на одре лежу, на всяк час смерти чаю.
Даже некоторые духовные дети святого Иосифа поддались соблазну и думали, что ему надо просить прощения и благословения у низложенного святителя Серапиона. Собравшись с силами, Волоцкий авва направил одному из таких маловеров, боярину Иоанну Третьякову-Ховрину, подробные «тетради», в которых изложил строго церковный взгляд на происшедшее с ним самим и с Новгородским архиепископом:
И я, господине, нынеча того деля и тебе писал главы вкратце от священных правил, по которым правилом меня благословили и простили старейший архиерей и первый святитель и всея Руси митрополит Симон и все епископы, а Серапиона архиепископа отлучили и не благословили и сана извергли...
Серапион на такую гордость пришел, иже Божественные правила в небрежении положити и царский и святительский суд уничижити и укоряти...
Я на Волоце, а он в Новгороде, да меня он судил! Не мене велел вопросити, ни на суде мене велел поставити... Когда такого небывало ниже в нашей Рустей земли, что церкви Божии и монастыри грабити: бояху бо ся Бога.... Никто не дерзнул тако написати како говорил Серапион: волен князь в своем монастыре, хочет – грабит, хочет – жалует, но царь великий Устиниан и с ним четыре Патриарха и 165 святителей написали: да будут прокляты... Поразсуди себе, яко не точию власть вземлет Бог от иже церковная и монастырская восхищати желающих, но и душа отъемлет страшными лютыми муками...
Да и ныне Серапион точию единаго смотрит во всем, иже свое гордостное мнение сотворити, да и говорит такие речи: все де на грех поступали, один я за правду встал... Серапион всех осудил и говорит: за правду стал. Ино, господине, всякая правда бывает по свидетельству Божественных правил, а которое слово или дело не от Божественных Писаний, то все от лукавого... Бес тщится в ров воврещи бывшаго архиепископа Серапиона, а на то ему надежа.
Однако здесь же преподобный Иосиф вспоминает добрые отношения, бывшие у него со святым Серапионом до их прискорбного столкновения, и возлагает вину за падение святителя на лукавых советчиков: Архиепископ Серапион жаловал нас по обычаю, да князь Феодор Борисыч своим лукавством прельстил архиепископа и на то навел. И будет то верно, что его научили... И ныне неразумнии, скоту подобнии человецы приходят к бывшему архиепископу Серапиону да говорят ему: ты де, государь, стой, лица сильных несрамляйся, стой крепко.
В пылу противоборства преподобный Иосиф и святой Серапион наговорили друг о друге много злых и жестоких, страшных, несправедливых слов. Это показывает, до каких тяжких грехов могут довести обида и гнев даже великих праведников. Но в конце концов мудрость, милосердие и любовь христианская угасили безумную ссору двух угодников Божиих. Преподобный Иосиф, рассказывая о том, как князь Феодор с присными уласкали святого Серапиона, писал: все о нем жалеют, – и сам выхлопотал у великого князя для своего противника перевод из заточения в Троице-Сергиеву Лавру, которую святой Серапион особенно любил и где некогда сам хотел быть простым иноком. Митрополит Симон незадолго до своей кончины пригласил к себе святого Серапиона, и оба они испросили друг у друга прощение. Примирился с опальным святителем и великий князь Василий IV.
По слову жития, в любимой им Лавре Чудотворца Сергия святой Серапион опять стал подвизаться в посте и молитве, в глубоком смирении и терпении, и Господь сподобил его дара прозорливости. В тот самый час, когда в Волоцком монастыре скончался преподобный Иосиф, в Троице-Сергиевой Лавре поднялся с места святой Серапион, осенил себя крестным знамением и, прощая все злые слова о себе, засвидетельствовал святость почившего: Брат наш Иосиф преставился. Да простит ему Бог: бывает подобное и с праведными.
Смирился и примирился с Волоцким аввой даже его гласный гонитель, князь Феодор Волоколамский. Он умер еще при житии преподобного Иосифа, сделав в его монастырь щедрый вклад на помин души: А по души к Пречистой Богородице даю в Осифов монастырь свою вотчину волость Буй-город со всем с тем как было за мною. Святой Иосиф похоронил князя Феодора в обители Пречистой и устроил над его могилой камену гробницу и покровы бархатны и свещи.
В последний годы своего жития Волоцкий авва ослабел так, что братия нередко должны были носить его в храм на руках. Ему отказывало зрение, святой Иосиф уже не мог ни писать, ни читать (лишь незадолго до кончины продиктовал свою «Духовную грамоту» и «Послание благородному самодержцу, царю и государю всея Руси»). Однако слава Волоцкого духоносца была так велика, что никто уже не осмеливался открыто выступать против него. Господь открыл праведнику день его кончины. Накануне отшествия в Горняя преподобный Иосиф приобщился Святых Христовых Таин, затем созвал братию, благословил всех и произнес обетование: Вот вам знамение: если я получу некое дерзновение и милость у Господа, место сие святое не оскудеет, и обитель распространится. Волоцкий Духоносец ушел в лучший мир во время воскресной утрени, 9 (22 н. ст.) сентября 1515 года, 76 лет от роду.
Как в «Послании самодержцу», так и в «Духовной грамоте» преподобный Иосиф умолял, со слезами челом бил государю Василию IV, чтобы тот оставался покровителем Волоцкой обители и следил за хранением в монастыре строгого устава. Это завещание угодника Божия великий князь принял близко к сердцу: посетив обитель уже после кончины святого игумена, Василий IV сказал братии: Аз у вас прикащик, аще ли не станете хранити предания, аз исправлю и вам будет не зело любо. С тех пор государь часто приезжал в обитель, волоцкие иноки сделались его любимцами. По воле великого князя духовный сын святого Иосифа и преемник его на игуменстве Даниил Рязанец был возведен в митрополиты всея Руси: митрополиту Даниилу удалось разоблачить и низвергнуть злейшего врага его аввы – Вассиана Косого. Когда для государя Василия IV пришел час смертный, он искал утешения у монахов Иосифовой обители и скончался на их руках.
Сбылось обетование Волоцкого духоносца: обитель Пречистой, созданная его трудами, распространилась и процвела. В Иосифовом монастыре, на диво самой Москве, воздвиглись величественные соборы, умножающие славу русского церковного зодчества, в которых славила Бога благочестивая братия вместе с тысячами паломников. В нынешнем веке обитель Волоцкого аввы, как и большинство русских святынь, претерпела поругание от богоборцев-большевиков, но в 1989 году Успенский Волоколамский монастырь возвращен Церкви и ныне возрождается в прежней красоте и величии.
Пламенно любящий Святую Русь преподобный Иосиф и после кончины своей карает врагов родной земли. В начале ХVII века, в годину Великой смуты, вошли в Волоцкую обитель войска гетмана Рогожского, но гордый польский военачальник разбился насмерть на ступенях Успенского собора.
Милосердный авва Иосиф, на земле питавший тысячи голодных, бывший отцом сиротам и покровителем обездоленных, с Горних высот продолжает спасать народ от бедствий. Дважды по его Небесному предстательству прекращались эпидемии: чумной мор в ХVIII веке и холера в веке ХIX. В память об этом были учреждены Крестные ходы, ежегодно двигавшиеся из Волоколамска в обитель Пречистой с иконой преподобного Иосифа. Но величайшей заслугой Волоцкого Духоносца было и остается избавление народа от духовной заразы, несравненно худшей, чем чума и холера, – от ереси жидовствующих, грозившей разрушить Русскую Церковь и Русское государство. И ныне великий ревнитель Православия авва Иосиф учит нас непримиримой борьбе со всеми видами ереси, отступничества, раскола, которыми лукавый диавол искушает и губит души наших соотечественников. Богомудрый святой Иосиф наставляет нас трудиться в ширине Божественных Писаний, чтобы словом истины Божией защитить народ от душепагубных соблазнов.
Много скорбей и испытаний претерпел авва Иосиф в земном житии: и злые клеветы, и жестокие обиды, и неправые гонения, и тяжкие болезни. Много трудов подъял на своих плечах Волоцкий духоносец: суровый пост и непрестанную молитву, воспитание иноческой братии и заботы о монастырском хозяйстве, великие духовные труды по созданию письменных творений. Но тем ярче сияет слава святого игумена Волоцкого в вечноблаженном Небесном Царстве.
В течение нескольких десятилетий после кончины Волоцкого духоносца его ученики и последователи вынуждены были гасить вспыхивавшие в разных местах очаги разоблаченной им лукавой ереси. Инок Зиновий Отенский в борьбе против еретика Феодосия Косого-второго опирался на творения преподобного Иосифа. Отцы соборов 1550-х годов изобличали последышей жидовствующих пламенными словами «Просветителя». Так основанная Схарией секта исчезла с Русской земли. Однако самым страшным в деятельности жидовствующих было даже не совращение невежд в талмудический иудаизм, а вкоренение в русское общество сомнений в истинах Святого Православия. Этот тлетворный посев ереси ересей не был истреблен на протяжении веков, продолжает, увы, прорастать и в наши дни.
VIII. Последыши жидовствующих.
В то время многие наши вельможи, держась в сердце жидовский ереси, старались по наружности казаться православными, чая чрез это избегнуть казней, – пишет инок Зиновий Отенский. «Образованщина» ХVI века упивалась подпольным учением жидовствующих с его сатанинским «свободомыслием», прельстительными магическими фокусами, астрологическими прогнозами, щекотавшими нервы привкусом риска: за принадлежность к секте в случае разоблачения можно было поплатиться головой. Впрочем, опасность для «нелегалов» была минимальной: слишком силен был их покровитель – государев фаворит Вассиан Косой-Патрикеев.
То, что преподобный Иосиф так слезно завещал охрану своего монастыря Василию IV, было деянием провидческим. Вскоре после кончины Волоцкого аввы Вассиан Косой предпринял попытку разгромить обитель Пречистой, но великий князь, ставший прикащиком Иосифова монастыря, в этом не дал воли своему страшному временщику. Тогда «благочестивый старец Васьян» занялся антицерковными диверсиями другого рода. Князь-инок однажды сумел заиграть в свои преступные игры великого подвижника преподобного Нила Сорского – теперь он решил повторить этот опыт на другом святом муже, столь же ученом и столь же простом душою, как Сорский старец.
В 1515 году, в самый год кончины Волоцкого аввы, прибыл на Русь посланец Святой Горы Афон преподобный Максим Грек. Это был человек обширнейшей образованности. Святой Максим (Триволис) изучал богословие (в латинской интерпретации), философию и античную литературу в университетах Парижа, Флоренции, Падуи, Милана, слушал речи знаменитого католического проповедника Саванаролы. Однако латинство не соблазнило святого Максима: в Италии он проникся отвращением к папизму (хотя и заразился некоторыми латинскими мудрованиями). Он удалился на Святую Гору Афон, где десять лет трудился над постижением святоотеческих творений. Старцы Святой Горы направили преподобного Максима на Русь как искусного в Божественном Писании и способного к толкованию и переводу всяких книг: и церковных и глаголемых еллинских, ибо он возрос в них с ранней юности и научился им основательно, а не чрез одно продолжительное чтение, как другой кто-либо. Целью приезда ученого-святогорца был перевод на славянский язык «Толковой Псалтири» – книги святоотеческих толкований на псалмы Давидовы, в которой русское духовенство надеялось обрести оружие против ереси. Преподобный Максим совершил не один этот труд, но еще многими переводами и собственными творениями послужил просвещению Руси, на которой ему пришлось против воли остаться навсегда. Как пишет один из исследователей, связь с Вассианом Патрикеевым решила судьбу его, приведя к заточению в русских монастырях.
Святой Максим был пылким ревнителем Православия, неутомимо обличавшим все виды искажений Христовой Истины и все формы заигрывания с темными силами. Он писал и против римо-католицизма, и против монофизитства, и против протестантизма, и против астрологии. Особое омерзение вызывала у преподобного Максима ересь жидовствующих. Не уступая в обличительном пафосе преподобному Иосифу, он призывает: Сохраните землю нашу чистой и невредимой от таких бешеных псов. Будьте сообщниками древних ревнителей, чтобы и вам сподобиться таких же, как они, венцов и похвалений в грядущий век, о Христе Иисусе, Господе нашем... Смутивших паству Христову предайте внешней власти для соответствующей казни, чтобы и другие вразумились не смущать на будущее время овец Христовых в нашей Православной земле. Ибо что общего у верующего с неверующим? Они распяли Того, Которому мы поклоняемся, в Которого веруем и Которым спасаемся, они непрестанно проклинают Того, Которого мы день и ночь благословляем и славим со Отцем и Святым Духом.
Казалось бы, что могло быть общего у тайного вождя жидовствующих Вассиана Косого с преподобным Максимом, воином Христовым, призывавшим казнить таких, как Вассиан и его приспешники? Но хитроумный Вассиан сумел-таки подобрать ключик к сердцу простодушного и искреннего преподобного Максима. Святой Максим страдал излишней и, нужно сказать, греховной самоуверенностью. Он попал на Русь, поначалу совершенно не зная русского языка (первые свои переводы он делал с греческого на латынь, а уже с нее русские толмачи переводили на славянский), не знал истории страны, не понимал ее обычаев, но дерзал изрекать о русской жизни категорические суждения. На Руси ученому греку многое казалось варварским, в церковной ее жизни – требовавшим немедленного исправления. Об этом преподобный Максим высказывался со свойственной ему откровенностью и резкостью, и русское духовенство начало ворчать на заносчивого пришельца. 
В славянских богослужебных книгах ученый святогорец обнаружил массу ошибок – частью действительно вкравшихся из-за невежества переписчиков, частью лишь померещившихся ему из-за плохого знания языка. Каждую такую ошибку святой Максим во всеуслышанье именовал ересью. Среди русских поднялся ропот: говорили, что чужеземец оскорбляет просиявших на Руси святых подвижников, чудотворцев, которые сицевыми священными книгами угодили Богу. (Тот же довод, который впоследствии выдвигали противники Никоновой реформы, учинившие в Русской Церкви страшный раскол.) И в их речах была своя правота, большая, чем у преподобного Максима: конечно, среди тогдашних русских священнослужителей мало кто мог сравниться в образованности с ученым греком, но не одной ученостью определяется высота духовности, и мелкие погрешности в книгах не затмевали сияния не понятой пришельцем русской святости.
Вокруг преподобного Максима сгущалась атмосфера неприязни, он чувствовал себя очень одиноким. И в это самое время у него неожиданно объявился «союзник», «восторженный поклонник», к тому же человек влиятельный, внешне блестящий, очень умный. Это был не кто иной, как Вассиан Косой, который стал во всеуслышание превозносить святого Максима, заявляя: 3дешние книги все лживы, а здешние правила – кривила, а не правила; до Максима мы по тем книгам Бога хулили, а не славили, ныне же мы познали Бога Максимом и его учением. Разумеется, подобные речи тайного главаря и явного защитника жидовствующих могли только усилить настороженность русского духовенства в отношении к ученому святогорцу. Но святой Максим поддался на лукавую лесть и обаяние своего мнимого «единомышленника». Так еретик Вассиан вкрался в доверие к ревнителю Православия.
То, что преподобному Максиму поручили исправление богослужебных книг, было ошибкой митрополита Варлаама. Для такого труда необходимо знать славянский в совершенстве, а ученый грек владел им еще совсем недостаточно. Русские начали говорить, что он не исправляет, а портит книги. И это, увы, было правдой: по незнанию языка святой Максим делал ошибки порой не менее, а более грубые, чем бывавшие у русских писцов по невежеству. Еще хуже было то, что «курировать» эту работу преподобного Максима, а также «редактировать» его переводы взялся Вассиан Косой.
Погрешности, веками накапливавшиеся в русских богослужебных книгах, возникали не только из-за небрежности или невежества отдельных переписчиков. Среди антицерковных диверсий еретиков была и порча церковных книг (ярчайший пример тому – искореженный Вассианом Косым свод священных канонов – «Кормчая», определяющая основные устои церковной жизни). И в «правке», произведенной преподобным Максимом по внушению Вассиана, попадались вопиющие, действительно еретические искажения. В целом же произведенная жидовствующими порча книг сделала их пересмотр и исправление насущной необходимостью. (Даже талмудистский молитвенник «Махазор» в Кирилло-Белозерском монастыре оказался среди богослужебной литературы.) Отсюда возникла Никонова реформа, по времени даже весьма запоздавшая. Так что и к потрясшему Русскую Церковь старообрядческому расколу приложили руку все те же жидовствующие.
Как некогда «князь-нестяжатель» спекулировал на имени преподобного Нила Сорского, так и теперь в своих темных шашнях он прикрылся авторитетом преподобного Максима Грека. Вассиан сумел вовлечь и святого Максима в «нестяжательские» мечтания, и теперь уже устами пылкого и откровенного святогорца повсюду заявлял о непригожести для монастырей владеть вотчинами, за чем крылась программа ограбления Церкви. А тем временем митрополита Варлаама, поклонника преподобного Максима, на Первосвятительском престоле сменил митрополит Даниил Рязанец, ученик Волоцкого аввы, хорошо знавший, что и кто стоит за теорией «нестяжательности». Речи ученого святогорца вызвали у него подозрение, и митрополит стал зорко следить за деятельностью святого Максима.
По церковно-исторической литературе кочует фальшивая легенда, будто преподобный Максим и «благочестивый» Вассиан пострадали за обличение беззаконного развода и второго брака государя Василия IV. Эта фальшивка почерпнута из писаний князя Андрея Курбского – предателя, бежавшего в Литву из-за конфликта с Иоанном IV Грозным, а затем водившего иноземные войска против собственной родины. Псевдоисторические писания Курбского полны передержек, искажений фактов, прямой лжи. Изменник ненавидел весь род государей Московских и, чтобы очернить их, не брезговал откровенной клеветой. Якобы обличивший беззаконный развод Василия IV старец Васьян называется у него за это новым Иоанном Крестителем. Впрочем, Курбский и еретичку Елену Волошанку, ставленницу жидовствующих, именует святой мученицей. Вероятно, и сам князь-перебежчик был не чужд связи с еретиками.
То, что Василий IV силою постриг в монахини свою супругу Соломонию под предлогом ее бесплодия и необходимоcти Русской державе иметь наследника, а затем женился на Елене Глинской, было действительно вопиющим беззаконием. За этот грех государя и митрополита Даниила, ради «государственной пользы» покрывшего беззаконный брак своим благословением, дорого впоследствии заплатила Русская земля. Но то, что лукавый царедворец Вассиан Косой якобы гласно обличил царский грех, – это выдумка князя Курбского.
Ложь Курбского выясняется из простейшего сличения дат. Свадьба Василия IV и Елены Глинской состоялась в конце 1525 года, но еще шесть лет Вассиан Косой оставался великокняжеским любимцем, и только когда вскрылось его еретичество, государь отдал своего фаворита Соборному суду. Сохранился документ: грамота, данная в сентябре 1526 года (то есть много позже государева второго брака) Василием IV по ходатайству князя-старца Васьяна и предоставляющая Нилово-Сорской пустыни независимость от епархиальной власти. Так Вассиан, надругавшись над памятью преподобного Нила, выводил его пустынь из-под контроля, чтобы превратить в гнездо жидовствующих.
Что касается преподобного Максима, то он попал под суд в феврале 1525 года, еще за девять месяцев до второго брака Василия VI, и судим был прежде всего «за политику». Возможно, лукавый фаворит Вассиан, в глаза льстивший монарху и пользовавшийся его милостями, за его спиной вел антиправительственную пропаганду, используя для этого все возможные аргументы, в том числе и беззаконный брак государев, но делал это только в кулуарах, «строго конспиративно». Не исключено, что отзвук этой его подпольной деятельности и попал в писания Курбского, но ни с какими открытыми обличениями коварный Вассиан не выступал. Князь-инок хорошо помнил участь своих сотоварищей по заговору Елены Волошанки и сам от политической активности воздерживался, подставляя других. Скорее всего, именно Вассиан, введший преподобного Максима в вельможные круги, познакомил простодушного грека с боярами-заговорщиками.
В келлии святого Максима начал собираться «диссидентский боярский кружок», всячески поносивший Василия IV. Но из того, что главарю кружка, боярину Ивану Беклемишеву-Берсеню, впоследствии отрубили голову, очевидно, что одной критикой дело не ограничивалось: за хулы на государя могли отправить в темницу или в ссылку, но смертью не казнили. Это был антиправительственный заговор, причем задуманный с международным размахом. Заговорщики сумели так настроить святого Максима Грека против русских властей, что он сделался «связным» между ними и турецким послом Скиндером, коварным врагом России, греком по национальности. Заговор разоблачили, его участников, в их числе и преподобного Максима, судили. Вассиан Косой, вовлекший пылкого иноземца в государственное преступление, вышел сухим из воды.
Обвинение, предъявленное святому Максиму, гласило: Государь жаловал вас, почел вас великою честию, и вам следовало бы молить Бога за благочестивого государя и за всю его державу. А вы вместо добра умышляли зло великому князю и посылали грамоты к турецким пашам и к самому турецкому царю, подымая его на нашего благочестивого государя и его державу. Да вы же знали советы и похвальбы турецкого посла Скиндера, что он хотел поднять турецкого царя на нашего государя и его державу, ты знал то, Максим, но не сказал ни государю, ни его боярам. Да ты же говорил многим людям: «Быть на Русской земле турецкому султану, ибо он не любит сродников царей цареградских». Ты же, Максим, называл великого князя гонителем и мучителем нечестивым, как прежде бывали нечестивые мучители и гонители.
Вот какие преступления вменялись в вину греческому ученому, по наущению злых советчиков вмешавшемуся в политику незнакомой ему страны. О втором браке Василия IV и речи не было, да и не могло быть, ибо брак этот еще не состоялся. К участию в заговоре добавился грех против веры: святой Максим проповедовал явно еретическое мудрование о мимошедшем сидении Христа одесную Бога Отца (это мудрование любознательный грек, видимо, подцепил в Италии и в нем упорствовал еще несколько лет, прежде чем принес покаяние). Приговор по тем суровым временам святому Максиму вынесли мягкий: заточение в Волоцком монастыре – учли переводческие заслуги и иноческое звание, главу же заговора боярина Беклемишева казнили, а боярину Федору Жареному вырезали язык.
Преподобному Максиму Греку предстояло десятилетиями страданий и монашеских подвигов искупать свои грехи, подниматься к вершинам святости. А его лукавый соблазнитель Вассиан Косой еще долго преуспевал при дворе якобы обличенного им великого князя Василия IV. Тем временем в переводческих работах преподобного Максима начали открываться жуткие кощунства. Для выяснения их источника в 1531 году святой Максим был вызван из заточения и поставлен перед лицом Собора. При расследовании стало наконец выясняться истинное лицо тайного врага Церкви – «князя-нестяжателя» Вассиана. В переведенном святым Максимом «Сказании о житии Пресвятой Богородицы» обнаружились чудовищные хулы на Матерь Божию. Кощунства выполнены были очень тонко: изъятием частицы не, заменой яко на аки. Искажением всего одного слова священные тексты переделывались в богохульства. Когда преподобному Максиму, к тому времени освоившему русский язык, прочли эти фразы, он содрогнулся и засвидетельствовал: Это ересь жидовская; я так не переводил и не писал, и не приказывал писать, то на меня ложь; если же я такую хулу мудрствовал или писал, да буду проклят.
Выяснилось, что перевод святого Максима «отредактировал» на кощунственный лад Вассиан Косой. Еще не зная языка, сам преподобный Максим не мог заметить этих искажений. А когда один из русских переписчиков указал на богохульства, Вассиан заявил ему: Не твое дело, ты только пиши; а то так и надобно, то есть истина. Переписчик признался, что не посмел сообщить об этом митрополиту из страха перед могущественным государевым временщиком: Боялся объявить о таких вещах, боялся старца Вассиана, чтобы он не уморил меня. Выяснилось, что по приказу князя-инока переписчики заглаживали целые фрагменты даже из Святого Евангелия, при этом Вассиан говорил: Мало ли что бредили и писали.
Услышав, что на Соборе начали разоблачать его темные дела, князь-инок забеспокоился. Он послал в свою Заволжскую пустынь гонца с приказом загладить кощунства в хранившихся там рукописях. Однако посланец Вассиана доложил об этом Собору: вина «князя-нестяжателя» становилась все более очевидной. В довершение в руки Собора попала «отредактированная» Вассианом Косым «Кормчая». Он искорежил и перемешал весь свод священных канонов Православия. Вдобавок он снабдил искалеченную «Кормчую» хульным комментарием: Есть в священных правилах сопротивное Евангелию и Апостолу, и жительству святых отцов. (Эта книга с автографом благочестивого старца Васьяна сохранилась – как свидетельство преступлений тайного вождя жидовствующих.) Свою лже-«Кормчую» якобы по поручению покойного митрополита Варлаама Вассиан Косой собирался широко распространить и сделать общеупотребительной. Одна такая диверсия – узаконенное беззаконие – могла полностью разрушить Русскую Православную Церковь.
Великий князь Василий IV, узнав, что его любимец оказался еретиком, не стал его защищать. В том же 1531 году Вассиан Косой был предан Соборному суду.
Выяснилось, что князь-инок не только называл кривилами священные правила (каноны) Православной Церкви, установленные отцами Вселенских Соборов. Многие слышали от Вассиана и худшую хулу: Правила писаны от диавола, а не от Святого Духа. И более того: переписчик Михаил Медоварцев засвидетельствовал, что старец Васьян называл написанными от дьявола творения самих Апостолов Христовых, вошедшие в Святое Евангелие. Нашлись свидетели, подтвердившие, что князь-инок дерзал Самого Господа нашего Иисуса Христа именовать тварью. В вину Вассиану вменена и хула на просиявших в Русской земле святых чудотворцев, которых князь-инок называл смутотворцами за то, что их монастыри владели вотчинами (в этом изобличал его еще Волоцкий духоносец). Разумеется, князь-инок не забывал и свою излюбленную идеологию «нестяжательности». В составленную им лже-«Кормчую» Вассиан якобы от святых отцов внес собственное «правило»: Инокам жить по Евангелию, сел не держать и не владеть ими, если же иноки не хранят сего обещания, то Священное Писание именует их отступниками и предает их проклятию. На эту фальсификацию духовный сын преподобного Иосифа митрополит Даниил отвечал князю-еретику: Ты развратил на свой разум священную великую Книгу правил... Ты оболгал Божественное Писание и священные правила: они не возбраняют монастырям держать села и инокам от них питаться; не именуют отступниками и не предают проклятию людей, если они согрешают. Ты всех называешь грешниками, а одного себя безгрешным законоположителем. Ты похулил в своих правилах всех, православно верующих во Христа, и всех назвал еретиками, отступниками и законопреступниками.
В арсенале жидовствующих была и клевета на православное духовенство, попытка подорвать доверие народа к его духовным отцам. Так некогда идеолог секты Захар-чернец хулил священников и святителей. Точно так же, по показанию Михаила Медоварцева, и Вассиан Косой-Патрикеев заявлял: Митрополит и архиереи знают только одно: им надобны пиры да села, да скакать и смеяться с ворами.
Подпольную деятельность тайного главаря жидовствующих высветлило свидетельство старца Досифея. Об этом свидетеле сам Вассиан сказал: Досифей – старец великий и добрый, он у меня в келье много раз бывал. Очевидно, князь-инок забыл, что произошло между ним и этим добрым старцем, и думал, что ему удалось вовлечь Досифея в ряды своих соумышленников. В рассказе старца Досифея точно прослеживается примененная Вассианом Косым методика жидовствующих по совращению невежд: сначала кощунственный намек, при отсутствии сопротивления – вовлечение в ересь, при резком протесте православного – отступление. Поскольку при еретическом посягательстве Досифей замедлил с отпором, Вассиан раскрылся перед ним. Теперь добрый старец свидетельствовал перед лицом Собора: Позвал меня Вассиан в свою келью и дал мне недельное Евангелие толковое о самаряныне, и указал строку: «Тварь поклоняется твари», да молвил: «Той строки я, еще живучи в пустыни, изыскивал», думая привесть и меня к своему злоумию; но я посмотрел в книгу да и отдал ее. Пришедши в церковь, я опять стал смотреть на ту строку, а он подошел ко мне и спросил: «Что смотришь?» Я ответил: «Вчерашнюю строку». И он молвил: «Покинь, Христос-де Сам тварь, твари поклоняется тварь». Я ему тогда не возразил. А он опять подошел ко мне и крикнул: «Дьявольским духом писали отцы на Соборах, а не Святым!» Брат Голова советовал мне: «Молчи, а иначе уморит тебя». Но я сказал: «Не боюсь», и, идя от обедни, молвил Вассиану: «Как ты давеча говорил, что не Святым Духом святые отцы писали ?» – и начал с ним браниться... Потом, однажды, стал Вассиан со мною говорить: «Бог-де к Себе молвил: «Сотворим человека по образу Нашему». А я отвечал: «Так говорят еретики, коли б к Себе одному. Он бы сказал: «Сотворю человека по образу Моему»; но Он сказал к Сыну и Духу: Сотворим человека по образу Нашему». Вассиан замолчал, видя, что во мне ему нет части, и покинул меня.
В соответствии с тактикой жидовствующих изобличаемый Вассиан запирался, уклонялся от прямых ответов на обвинения, юлил, пытаясь увернуться от справедливого суда. Но доказательства его еретичества и антицерковных диверсий были неопровержимы. По Промыслу Божию Вассиан Косой был сослан в Иосифов Волоцкий монастырь, в тот самый, который пытался уничтожить, святого игумена которого так люто ненавидел.
Преподобному Максиму Греку наказание тогда же было смягчено: он был переведен в Тверь, под надзор добродушного епископа Акакия. Однако память о его участии в заговоре против Василия IV долго не угасала в великокняжеской семье: только через 20 лет святой Максим получил дозволение поселиться в Троице-Сергиевой Лавре.
Новые очаги ереси жидовствующих были выявлены на Руси в 1550-х годах. В церковно-исторических трудах это антихристианское движение называют обычно ересями Матвея Бабкина и Феодосия Косого. Однако по сути это все та же некогда занесенная на Русь Схарией духовная чума – с пропагандой талмудического иудаизма, лютым антихристианством, кощунствами и детально разработанной методикой конспирации.
Матвей Башкин вряд ли заслуживает славы ересиарха. Это был рядовой агитатор секты, пропагандировавший учение жидовствующих среди московской «образованщины»: после разоблачения Башкина от него потянулись нити к действительным «наставникам», в Заволжские скиты, где прозябла насажденная Вассианом Косым ересь. (Вообще в движении жидовствующих явственно просматриваются две группы: с одной стороны, возгордившиеся представители высших и образованных слоев общества, с другой – впавшие в бесовскую прелесть монахи-пустынники).
Изобличенный в богохульствах и надругательстве над святынями, Башкин в соответствии с правилами секты заперся во всем и с клятвою исповедовал себя христианином. Однако клятвопреступник был постигнут гневом Божиим и начал бесноваться и, извесив свой язык, долгое время кричал разными голосами и говорил непотребно и нестройно. Опамятовавшись, еретик услышал глас свыше: Ныне ты исповедуешь Меня Богородицею, а врагов Моих, своих единомышленников, таишь. Вразумленный знамением от Матери Божией, Башкин стал каяться, рассказал о том, как заразился ересью, и назвал имена известных ему сектантов.
Матвей Башкин был совращен в ересь неким литвином-аптекарем. «Новообращенный» (видимо, по указанию того же литвина) отправился в Заволжье, где старцы не хулили его злобы, а утверждали его в том. По показаниям Башкина церковные власти предприняли розыск. Митрополит Русский за повелением царевым повелел оных ругателей везде имати, хотяще истязати их о расколех им, имиж Церковь возмущали, и где елико аще обретено их, везде имано и провожено до места главного Московскаго, паче же от пустынь Завольских, бо и там прозябоша оная ругания, – извещает летопись.
В 1553 году выявленные враги христианства были поставлены перед Соборным судом. О том, что отцы Собора считали этих еретиков именно жидовствующими, говорит тот факт, что для их обличения были взяты творения преподобного Иосифа Волоцкого. Тогда же свод слов Волоцкого духоносца против жидовствующих получил свое общее название – «Просветитель»: Книга преподобного Иосифа, еже сей преподобный списа на ересь Новгороцких еретиков, счине хитро и премудре от Божественных Писаний, ей же тогда принесенней бывши на Собор на обличение еретикам, и зело похвали ю боговенчанный царь, Преосвещенный Макарей митрополит и весь Собор Священный, светилу ту нарекоша быти Православию.
На глазах у всего Собора святой Небожитель Иосиф покарал своего оскорбителя. Замешанным в ересь оказался даже один архиерей, епископ Кассиан Рязанский: он начал защищать обвиняемых, особенно своего старца Исаака (Белобаева), и поносить книгу Волоцкого духоносца. Тотчас последовала Небесная казнь: архиерея-хульника поразила немота, у него парализовало ногу и руку.
Документы Собора 1553 года не сохранялись: они исчезли из архивов так же таинственно, как в свое время «Подлинники» святителя Геннадия Новгородского.
Единственное сохранившееся розыскное дело относится к старцу Артемию. В 1551 году он пришел в Москву из Заволжья и произвел такое впечатление своей образованностью, что его сделали игуменом Троице-Сергиевой Лавры. Настораживает тот факт, что именно Артемий выступал главным ходатаем о возвращении преподобного Максима Грека в Москву: возможно, еретики хотели опять втянуть святого Максима в свои темные дела. На Соборе 1553 года не только Башкин, но еще пять свидетелей один за другим обличали Артемия в иконоборчестве, хуле на Христа, непризнании догмата о Пресвятой Троице. Он упорно не сознавался ни в чем и очень ловко увертывался от обвинений. Однако на Соборе с несомненностью вскрылся другой его грех: перед поставлением во игумены Лавры Артемий утаил на исповеди совершенные им блудодеяния. В этом он сознался сам. Одного этого: попрания Таинства Покаяния и поругания иноческих обетов, было достаточно для того, чтобы Собор изверг Артемия из священного сана. Его сослали в Соловецкий монастырь, оттуда он бежал в Литву. Андрей Курбский именует Артемия неповинным и святым мужем, а мы знаем, что князь-предатель величает так обычно именно еретиков (инок-блудодей – какая уж тут святость?). Однако, возможно, в Литве с Артемием произошло кажущееся невероятным духовное перерождение. Сохранились написанные им там послания, выдержанные в строго православном духе и направленные на обличение ересей. У Бога чудес много: быть может, на чужбине человек этот чистосердечно покаялся и обратился к Христовой вере. Но на Руси он оставил весьма ядовитые семена: группа Феодосия Косого, доставленная на Соборный суд в 1554 году, вся состояла из учеников Артемиевых.
В отличие от Башкина, Феодосий Косой был действительно фигурой крупной: если и не ересиархом, то, во всяком случае, выдающимся пропагандистом идеологии жидовствующих. По жизни же Феодосий был мелкий уголовный преступник, главарь шайки слуг, которые, сговорившись, обокрали своих господ, а потом бежали на Белоозеро. В Кирилло-Белозерском монастыре воры «для маскировки» постриглись в иноки, а затем отправилось «пустынничать». Так они попали в скит к Артемию, который преподал им еретическую «премудрость». Феодосий Косой оказался очень способным учеником.
Он – косой, а кривизна глаз знаменует кривизну ума и развращенную душу, – пишет инок Зиновий Отенский о продолжателе дела Вассиана Патрикеева, Феодосии Косом втором. «Премудрость» Феодосия была та же, что и у ересиарха Схарии: объявляя столповыми книгами только Пятикнижие Моисеево, он наставлял сокрушать кресты и иконы, не призывать святых на помощь, не ходить в церковь, не поклоняться и не молиться, церкви называть кумирницами, а иконы в них и кресты – идолами, книг церковных учителей и житий святых не читать, к попам не приходить, молитв их не требовать, молебнов не петь, не каяться, не причащаться, от епископов и попов на погребении не отпеваться. Феодосий яростно поносил монашество и, разумеется, пропагандировал «нестяжательность» со ссылками на Вассиана Косого первого. Он заявлял, что не нужно почитать родных отца с матерью на основании ложно понятых евангельских слов: один у вас Отец Небесный (это напоминает современное нам «Белое братство», учащее детей  ненависти к собственным родителям). Феодосий призвал не повиноваться никаким земным властям и не платить им налогов (это уже напоминает иеговистов). Среди наставлений Косого было и такое: Не должно помогать бедным, сирым, вдовицам, хромым, слепым, вообще нищим, ибо нищие – псы, а написано: «Несть добро отъяти хлеба чадом и поврещи псом». В этих злобных вымыслах, идущих наперекор даже Ветхому Завету, Феодосий был новатором, в остальном же соблюдал традиции жидовствующих: то же отрицание христианских догматов, то же христоненавистничество. Особенно строго Косой запрещал своим последователям читать творения преподобного Иосифа, потому что, по замечанию инока Зиновия Отенского, в книге той, яко в зерцале, ересь его обличается.
Пропагандистской методикой Феодосия Косого было раскрыть какую-нибудь большую книгу (чаще всего Ветхий Завет, но иногда и Евангелие или творения святителя Василия Великого), дать каждому присутствующему прочесть из нее какую-то фразу, а затем «толковать» это место вкривь и вкось. (Очень напоминает приемы старообрядческих начетчиков или протестантских проповедников.) Действуя так, Косой имел среди невежд «оглушительный успех».
Привезенной в Москву группе Феодосия Косого удалось бежать из-под стражи. Под вымышленными именами, выдавая себя за странствующих иноков, еретики добрались до Пскова, а оттуда перешли в Литву. Там Феодосии Косой женился на вдове-иудейке, развернул бурную пропагандистскую деятельность и настолько умножил ряды жидовствующих, что сведения об этой секте имеются даже у венгерских писателей того времени. Запад развратил дьявол Мартыном (Лютером – а. В.), а Литву – Косым, – констатирует инок Зиновий Отенский.
После Соборов 1550-х годов ересь жидовствующих в явном виде уже не появлялась на Русской земле. Однако всех членов столь строго законспирированной секты разоблачить было невозможно. Многие еретики и еретичествующие из страха перед наказанием поворачивались к Православию лицом, а не сердцем: внешне исповедуя святую веру Христову, а втайне оставаясь ее врагами. Отблески преисподнего влияния жидовствующих, которым заражались прелестничавшие иноки-отшельники, мы видим в некоторых изуверских «толках», возникших при распаде старообрядчества. Однако несравненно страшнее по своим последствиям для православной Руси было то, что жидовствующие научили верхушку общества вольнодумству, кощунственному сомнению в истинах родного Православия, тщеславным мудрованиям над Божественным Откровением, противопоставлению собственного ограниченного рассудка Соборному Разуму Церкви.
Митрополит Макарий (Булгаков) говорит: При развитии ереси жидовствующих она имела двоякого рода последователей: одни, отвергшись Христа, принимали самое жидовство – это люди необразованные; а другие, образованные и книжные, отвергшись Христа, не принимали самого жидовства, но только усвояли все воззрения жидовствующих на христианство, отвергали все собственно христианские догматы и установления, делались совершенными вольнодумцами... В этом-то последнем виде ересь жидовствующих, даже после окончательного подавления ее внешними средствами, долго еще существовала у нас между лицами высших классов. Российская «вольнодумная образованщина» докатилась до прямого безбожия, подорвала в народе доверие к Церкви и православной монархии, довела отечество до катастрофы 1917 года – и ныне продолжает заниматься духовным блудом, пропагандой антихристианских идей, угрожающих России окончательной гибелью.
IX. Безумие века сего.
Слово о Кресте для погибающих юродство есть, а для нас спасаемых – сила Божия. Ибо написано: «погублю мудрость мудрецов, и разум разумных отвергну. Где мудрец? где книжник? где совопросник века сего? Не обратил ли Бог мудрость мира сего в безумие? (1 Кор. 1, 18–20), – говорит святой Апостол Павел.
В сегодняшней России мы видим, как эта «безумная мудрость» правит сатанистский бал. Под видом свободы печати и плюрализма мнений, под ядовитым соусом интеллектуальных размышлений пропагандируются всевозможные формы духовного и нравственного разврата.
Своих идеологов нашли блуд и прелюбодейство, проституция, содомский и гоморрский разврат, растление малолетних. Нравственное разложение нации уже привело к тому, что смертность в России превысила рождаемость, молодежь становится неспособной к созданию нормальных семей, ширится вакханалия детоубийств – абортов. Началось вымирание народа. Своих защитников имеет наркобизнес, который один способен психически и физически уничтожить молодое поколение, будущее страны. Культ насилия, рекламируемый бесчисленными боевиками, прививает жестокость, приводит к невиданному разгулу уголовной преступности и процветанию мафии. Поклонение языческому «золотому тельцу» – культ наживы, практически уже превращенный в государственную идеологию, ведет к разграблению богатств России кучкой плутократов, равнодушию власти к обнищанию десятков миллионов людей, влачащих полуголодное существование, невыплате труженикам заработанных денег, коррумпированности и продажности чиновничьих структур, развалу промышленности и сельского хозяйства. Могильщики России, продающие Родину оптом и в розницу, люди, для которых нет ничего святого, уже сочинили глумливую фразу: «У нас все продается, хотя не на все есть спрос».
Той же диавольской распродаже пытаются предать тысячелетние святыни народа, бесценное сокровище Святого Православия. На Русь ныне с чемоданами, набитыми долларами, хлынули проповедники несметного множества лжехристианских сект и конфессий, подкупающие чиновников, обольщающие сладкими словами и покупающие «гуманитарной помощью» бессмертные человеческие души, чтобы предать их геенне огненной. На стадионах и площадях, в концертных залах и на уличных перекрестках, в печати и по радио кликушествуют исказители христианства. Точно так же, как в старину жидовствующие, они хулят Крест Христов, называют святые иконы идолами, не признают монашества. Да они и не одни: весь спектр фальшивой душепогибельной «духовности» от интеллектуальных «теософий» и «антропософий» до «рерихианства», экзотических восточных культов и откровенного сатанизма – представлен в современной России, все виды бесовской лжи, от тонких до грубых, имеют здесь своих адептов и агитаторов. Не забыты и колдовские каббалистические фокусы, какими некогда жидовствующие прельщали невежд: не счесть колдунов – «экстрасенсов», магов, ясновидящих. На страницах газет печатаются и с экранов телевизоров озвучиваются астрологические «прогнозы». Это какой-то универсальный магазин сатаны, где на любой вкус предлагаются в красочных обертках и сладкой глазури ядовитые «конфетки», и цена вкушения любой из этих приманок – вечные муки в адской бездне.
В ХVI веке преподобный Иосиф Волоцкий своей победой над ересью жидовствующих спас не только Русскую Церковь, но и Русское государство, и русский народ, ибо жидовствующие, готовясь захватить власть над страной и сделать антихристианство господствующей идеологией, вели Русь к духовному краху и нравственному распаду, к бессилию перед внешними врагами и внутренним разложением, к конечной гибели. То же самое, только в несравненно более страшных масштабах, происходит с нашим отечеством сейчас, в конце XX века. 
«Вольнодумцы-образованцы», словно черви, столетиями подтачивавшие основы Русской державы и Русской Церкви, в 1917 году довели до падения Российскую Империю. Власть над страной захватила кучка заговорщиков-большевиков, соблазнивших народ лозунгами «социальной справедливости» и «коммунистического рая на земле». Эта сладкая ложь обернулась братоубийственной гражданской войной, тотальным истреблением крестьянства и «колхозным» его закрепощением, «красным террором», каторжными лагерями смерти, атмосферой доносительства, ледником бездуховности. Утвердившись, большевистский режим вместо обещанного «благоденствия трудового народа» явил свою истинную сатанинскую сущность – богоборчество. Как жидовствующие глумились над святынями на своих тайных сборищах,  так теперь большевики, уже с государственным размахом, расстреливали из револьверов или кололи топорами святые иконы, устраивали в храмах Божиих конюшни и бани, а в монастырях – каторжные лагеря, тюрьмы и сумасшедшие дома. Под руководством Емельяна Ярославского-Губельмана «Союз воинствующих безбожников» по всей стране устраивал бесовские шабаши, массовыми тиражами издавал плакаты, карикатуры, журналы и книги с издевательствами над Христом Спасителем, святыми Его и всем, что дорого православному сердцу. Православных преследовали как государственных преступников. Духовных отцов народа уничтожали физически: архиереев и священников казнили или отправляли в заточение (к 1940 году во всей Русской Церкви не было ни одного архипастыря, не прошедшего через арест, ссылку или каторжный лагерь), та же участь постигла мирян, имевших мужество исповедать Христа Господа. Богоборческая власть силилась погубить души всех до единого русских людей: под страхом лагерного заключения родителям запрещали воспитывать детей в святой вере, и каждому с малолетства вбивалась в голову одуряющая атеистическая пропаганда. Уже объявлялась «пятилетка безбожия», в ходе которой богоборцы собирались уничтожить последнего архиерея, закрыть последний храм, «вычеркнуть из русского языка самое слово Бог».
Но непреложно обетование Христа Спасителя: врата адовы не одолели Церкви Его (см.: Мф. 16, 18). Испив до конца горькую чашу страданий и унижений, полив родную землю кровью неисчислимого множества страстотерпцев, просияв несметным созвездием новомучеников и исповедников, претерпев удушающий гнет Совета по делам религий, выстояла Русская Православная Церковь. Созданный в древности талмудистами Хазарский каганат просуществовал менее двух столетий; еще менее жизнеспособным оказался богоборческий большевистский режим, продержавшийся семьдесят лет и лопнувший как мыльный пузырь от собственной духовной пустоты. Но за этот короткий по историческим масштабам срок большевизм произвел на Русской земле чудовищную духовную разруху, повлекшую за собой нынешние жестокие бедствия.
Не сумев уничтожить Православную Русь прямым богоборческим насилием, сатана теперь бросил на нее бесовские полчища во всем их многообразии. Ведется глобальный штурм каждой человеческой души на всех уровнях сознания. Злое учение жидовствующих было ересью ересей – имело в своем арсенале и антихристианство, и иконоборчество, и колдовство, и ритуальный разврат. Теперь эти орудия еще более изощрены и отточены, розданы отдельным демонским легионам, и те обступают каждого человека, атакуют его через средства массовой информации, обволакивают сектантской пропагандой или рекламой порока, стремясь не одним, так другим закогтить его душу. Единственной защитой от этого нашествия может быть броня благодати Божией, даруемая христианину, живущему в лоне Православной Церкви. Но семь десятилетий тотальной атеистической «промывки мозгов» не прошли даром – русский народ духовно обессилен и обескровлен и только-только начинает обращаться к родным святыням, и еще множество наших братъев и сестер не очнулись от помрачения, оказываются совершенно беззащитными перед бесовскими внушениями.
Духовно-нравственный распад общества ведет к деградации государства. Разрушено добытое кровью многих поколений единство Московской, Киевской и Белой Руси: мы отброшены ко временам татаро-монгольского пленения. Хулится великое прошлое Руси, подавляется историческая память народа, которому внушают, что якобы «русская душа тысячелетняя раба», а «спасение» может прийти только из подражания отступническому Западу, откуда на самом деле и обрушились на нас нынешние катастрофы. (Западом и наказывал, и накажет вас Господь, – еще в прошлом веке предупреждал святитель Феофан Затворник.) Уничтожаются русская культура, искусство, литература: их подменяют отбросами западной цивилизации, духовным блудом и нравственными нечистотами. Удушаются лишенные финансирования наука и техника; ликвидируются современные виды промышленности: Россия живет распродажей природных богатств, которые не беспредельны, и превращается во всемирную радиоактивную помойку. Разрушается школьное образование, школьные учителя ввержены в нищету, их труд почти не оплачивается. В том же положении медицина, и вот уже начинаются эпидемии туберкулеза, холеры, в жутком состоянии больницы, у большинства людей нет денег даже на покупку лекарств. По стране бродят миллионы беспризорных детей, дичающих, растлеваемых, болеющих венерическими болезнями. В результате большевистской революции, гражданской войны, «раскрестьянивания» и террора русский народ уже потерял десятки миллионов жизней, но за десять лет «перестройки и демократизации» еще более умножилась эта кошмарная цифра: множество сыновей и дочерей, павших в «локальных конфликтах», убитых разнуздавшейся преступностью, не рожденных из-за развращения и обнищания общества, умерщвляемых в материнских утробах, умерших от истощения и отсутствия медицинской помощи, покончивших самоубийством от отчаяния недосчиталась ныне несчастная Россия. Во всей человеческой истории не было более глобального преступления, чем то, что совершается сейчас под разглагольствования о «свободе и демократии». Силы зла осуществляют сейчас планомерный духовный, нравственный и физический геноцид великого русского народа. И если народ не найдет в себе сил разорвать опутывающую его диавольскую паутину, не опамятуется, не обратится к Богу Спасителю своему и Православной Церкви Его – Россия погибнет.
Только Святое Православие, завещанное нам благочестивыми предками нашими, может дать народу силы на подвиг спасения отечества. Не ради корысти, комфорта или суетного тщеславия, а только во имя Божие сможет русский человек поднять из руин свою страну. Только если в труде на общее благо увидит каждый священное служение, восстанет народ России в могуществе и благоденствии. Только святая вера поможет создавать крепкие семьи, хранить в чистоте и красоте семейные очаги, сберечь наших детей от растления и наркотической смерти. Только движимое христианским милосердием, сможет общество приютить беспризорных сирот, уврачеватъ больных, накормить голодных, помочь всем обездоленным. Только вошедший в православный разум народ сможет выдвинуть из своей среды благоверных правителей, которые воспримут власть не из своекорыстия и честолюбия, а как крест служения народу, защитят его от злых сил, вдохновят на возрождение отечества.
Пришел на землю прескверный сатана – и нашел у многих землю сердечную возделанной и умягченной житейскими удовольствиями, тщеславием, сребролюбием, сластолюбием, неправдой, и посеял свои гнусные плевелы через порождения ехидны, беззаконных убийц, еретиков, – пишет преподобный Иосиф Волоцкий о том, на какой почве сумела взрасти лукавая ересь жидовствующих. И в наши дни, как и в те далекие времена, в роли порождений ежидны, убийц родного народа выступает «образованщина», – как тогда, так и теперь, по слову Волоцкого духоносца, нет такой хулы и такого ругательства, которых не изрыгнули бы эти нечестивые мерзкими языками своими.
Могильщиками России, понимают они то сами или нет, являются сейчас представители «культурной интеллигенции»: те журналисты, писатели, кинорежиссеры и прочие, которые занимаются пропагандой безнравственности и антихристианских мудрований. Жидовствующие занимались своими гнусными делами в подполье, разврат для них был ритуальным. Ныне уже без всяких ритуалов, бесстыдно выводится на всеобщее обозрение преисподняя гнусь, выдаваемая за «произведения искусства» и «достижения разума». Жидовствующие не отваживались открыто хулить Христа и Церковь Его: теперь же не менее, чем при «воинствующих безбожниках», Христово Православие подвергается поношению, а Русская Церковь, Ее архипастыри и пастыри становятся мишенью клеветы. Телескопы и микроскопы «журналистских расследований» нацелены на выискивание темных пятен в церковной жизни, в деятельности православных пастырей и архипастырей. Даже те интеллигенты, которые называют себя православными, унаследовали общий порок «образованщины»: стремление не учиться, а учительствовать, не каяться, а обличать. Интеллигентские группировки пытаются взорвать Церковь изнутри. Одна такая группа силилась учинить «новообновленческий» раскол: сдвинуть вещи недвижимые – реформировать, то есть изменить, незыблемые со времен Христа Спасителя устои Православия. Другая группа – ревнителей не по разуму – теперь пытается вызвать раскол старообрядческий: под видом критики недостатков церковной жизни огульно хулится все Священноначалие (той же методики придерживались идеологи жидовствующих – Захар-чернец и Вассиан Косой, и так же действовали большевики с их демагогическим тезисом: «Поп плох – значит, вера плоха»).
В Российской империи «вольнодумная образованщина» на протяжении столетий занималась умственным блудом, подводя «научную базу» под атеизм, играя с огнем разрушительных теорий. Из этих преисподних искр «возгорелось пламя» революционного безумия, спалившее миллионы и миллионы жизней, в том числе и самих «образованцев». Нынешние времена показывают, что российская интеллигенция ничего не поняла из уроков истории и ничему не научилась.
Гордыня – это грех самого отца зла сатаны, и именно этим грехом заражена наша интеллектуальная элита. Во время земной жизни человеческая душа испытывается на прочность, и чем она богаче, тем сильнее бывают испытания. Господь Правосуден: чем больше вверено человеку талантов, тем грознее за них ответственность. Горе тому, кто обратит дар Божий во зло, обратит данный ему талант против Всевышнего Дародателя. Страшен соблазн, подстерегающий каждого талантливого человека, – приписать свои дарования не Творцу, а самому себе и с этим рухнуть в пропасть диавольской гордыни. В этом испытании российская интеллигенция на протяжении истории терпела и поныне терпит позорный провал. Ослепленные остротой и блеском собственного ума, интеллигенты забывают о своем Создателе, дерзают ставить свой по-земному ограниченный рассудок выше богодухновенного Разума Церкви – и не только губят собственные души, но и становятся соблазнителями народа.
Надменные интеллигенты считают себя «высокообразованными и высокопросвещенными». Но образование и просвещение – это не набор фальшивых мудрований, не свалка знаний о всяческой нечистоте, не умение средствами искусства красить гробы, скрывающие зловоние и гниющие кости. Образован тот, кто имеет образ Божий! Просвещен тот, кто имеет Свет Христов!
Гордым интеллигентам нужно понять, что они играют с адским огнем: сладость земных интеллектуальных экстазов может обратиться в вечную горечь, умственный блуд влечет в мрачные бездны преисподней. Человеку талантливому гораздо легче, чем простецу, ощутить бессмертие своей души: так пусть задумается над тем, каково может быть это бессмертие. Пусть устрашит каждого, кто мнит о себе высоко, кошмарный конец всемирного гения Льва Толстого: в придачу к литературной славе он искал смрадной славы ересиарха – и смерть его сопровождалась знамениями гнева Божия.
Русская история знает истинно великих православных мыслителей – это преподобный Иосиф Волоцкий, святители Филарет (Дроздов), Игнатий (Брянчанинов), Феофан Затворник, Иннокентий (Борисов). В русской литературе были истинно великие православные деятели: Николай Карамзин, Николай Гоголь, Алексей Хомяков, Феодор Достоевский, Евгений Поселянин, Сергий Нилус – все они были смиренные и строгие христиане. Одному из них, Ф. М. Достоевскому, принадлежит изречение: Неправославный не может быть русским; говорил он и жестче: Русский без Православия дрянь, а не человек. Смирившийся, ставший действительно православным интеллигент своим талантом может принести огромную пользу Церкви и отечеству. Но без святого смирения интеллигенция не принесет родной стране ничего, кроме страшного вреда. Дождется ли Россия опамятования и покаяния «людей разума», духовных потомков тех, кто некогда предал отеческую веру и довел Родину до катастрофы?
Людям талантливым нужно осознать, что их ум, красноречие, способность овладевать знаниями, делать открытия, создавать произведения искусства – все это не их личная заслуга, а дар Всещедрого Создателя. Всевышний Творец дал им высокую радость творчества: что может быть отвратительнее и преступнее неблагодарности за такой дар? При этом любое знание есть лишь капля в океане Премудрости Божией, любой шедевр искусства – лишь песчинка в Божественной красоте вселенной, а гениальнейший из людей – лишь жалкий невежда в сравнении со Всесовершенным Божеством. Только в Господе человек становится истинно велик, прекрасен, могуч: без глубокой, истинной веры любой гений – только ничтожный прах, добыча геенны. Осознав это умом и сердцем, талантливый человек может смириться, подчиниться законам Божественной Истины в Церкви Христовой – и лишь тогда он сможет нести в мир истинный свет духовный, а не мертвящий, призрачный блеск.
Каждому из нас Небесный Отец даровал таланты, большие или малые, но всегда достаточные для того, чтобы мы могли спасти свои души и послужить своим ближним. Среди нас нет «маленьких» людей: каждая человеческая душа Всевышнему дороже, чем вся материальная вселенная со звездами и планетами, океанами и континентами, алмазными россыпями и банковскими сейфами. Главное для каждого христианина – это очистить собственный внутренний мир, сделать себя достойным Любви Божией и Вечной жизни в Царстве Небесном, для которой каждый из нас предназначен Вселюбящим Создателем. И на земле священное дело Божие, дело служения Церкви и Родине каждый должен начинать с себя. Может ли тот, кто не способен принести радость самым близким, родным людям, послужить всему обществу? Может ли мирянин, в собственном семейном очаге которого холод и мрак, нести свет и тепло общецерковному дому? Может ли человек, чья жизнь греховна, разум помрачен нечистыми помыслами, сердце осквернено непотребными страстями, проповедовать пречистое спасительное учение? Никто да не дерзнет языком поганым и плотию скверною суемудрствовать о Божественных тайнах: огнь испепеляющий зажигает на главе своей! – предостерегает преподобный Иосиф Волоцкий.
Только избыток внутреннего света позволяет человеку светить миру. И все необходимое для просветления наших душ дает нам родная Матерь-Церковь, питая нас Божественными службами, очищая наши сердца покаянием и постом, призывая нас к молитвенному единению с Богом Вселюбящим. Прежде всего сохрани чистою и непорочною веру, которую ты обещал хранить при Крещении, и со страхом и любовью исполняй дела, какие Христу обещал ты творить, – поучает Волоцкий духоносец. В Православной Церкви, по слову апостольскому, обретаем мы щит веры, броню праведности, шлем спасения, меч духовный, который есть слово Божие (см.: Еф. 6, 14, 16–17). Если мы облечемся в это всеоружие, нам не страшны будут никакие опасности, мы сможем выступить на поле брани духовной за спасение Отечества, за Святую Русь.
Со времен князя-предателя Андрея Курбского, поносившего богоносного игумена Волоцкого и презлых иосифлян, до наших дней отступническая «образованщина» из всех святых Русской Церкви особо ненавидит преподобного Иосифа. Да, сатана злобится на тех, кто разоблачает его гнусные замыслы и угрожает его мрачному царству. И потому для нас особо драгоценны уроки жития и творений Волоцкого старца, ибо в них светило есть Православию.
Преподобный авва Иосиф учит нас непримиримости к любому ядовитому соблазну, которым сатана хочет обольстить народ. Жива ли в нас эта святая ревность по Богу? Ф. М. Достоевской заметил: Ко всему подлец-человек привыкает. Увы! Мы все привыкли, притерпелись к страшным вещам, с которыми смиряться нельзя. Кощунства жидовствующих привели Православную Русь в ужас и омерзение, а мы разучились ужасаться преисподним мерзостям, которые видим на каждом шагу. А ведь дело идет о спасении Родины нашей, о судьбе наших детей и внуков, о том, жить или исчезнуть с лица земли русскому народу. Об этом предупреждает нас преподобный Иосиф: Царства Армянское, Эфиопское и Римское великое царство погибли небрежения ради. И в нашей России пропагандисты порока и ересей много неизреченна зла сотворили... и тщатся сотворити также якоже древние еретицы, иже погубиша многие страны и царства великая. Восстанем же устно и письменно против грязного потока, льющегося на народ из средств массовой информации, потребуем от власть имущих уважения к святыням народным и охраны общества от нравственной порчи, противопоставим же всем гнусностям и «безумной мудрости» века сего чистоту нашей веры и чистоту нашей жизни христианской.
Но, ревнуя о благе всего Отечества, не забудем о святой любви христианской, о делах милосердия и благочестия, чему также учит нас любвеобильный авва Иосиф: Монастыри и церкви святые пусть будут для тебя пристанищем; прибегай к ним, приими в них участие и утешь их в нищете их. Если есть у тебя что нужное для них, принеси им: ты отдашь это в руки Божии...
Пусть дом твой будет известен не для богатых и славных, но для убогих и нищих, для сирот и вдовиц, не имеющих где преклонить свою голову.
Будь братолюбив, имей мир с единоверными, а еретиков отвращайся.
Отец русского Богословия, могучий разумом и словом, Волоцкий духоносец не кичился собой, не предавался тщеславным мудрованиям, а смиренно трудился в ширине Божественных Писаний, ни на йоту не отступая от дарованных нам Всевышним основ Православия: Не от себя самого, но от Божественных писаний свидетельства собрал и написал. Они приводят нас к правой вере и не допустят ни заблуждаться, ни погибнуть. В таком смиренном труде по овладению сокровищами, дарованными нам Божественным Разумом, залог истинного величия разума человеческого.
В познании заветов Бога Небесного и следовании им есть все, что нужно нам для обогащения сердца и ума, для обретения душевного мира в земной жизни и вечного счастья в Царстве Божием. Об этом говорит преподобный авва Иосиф: Заповеди Божии – свет и жизнь; в твоей воле выполнять или пренебрегать их. Изучай их непрестанно и пребывай в них; и напиши это слово на твоем сердце, обвяжи им шею твою. Этим желанным путем ходили все святые Ветхого и Нового Завета: Богу единому служили и ликуют с Ангелами в лике вечном и нерушимом.
Дорогие во Христе братья и сестры! Высота духовной жизни дала преподобному Иосифу силы на подвиг спасения Родины от «идейно-политического» заговора жидовствующих, грозившего Руси гибелью. Святой Волоцкий игумен не занимался политикой, не создавал моделей экономического устройства страны – он был смиренным иноком, постником и молитвенником, и этим был велик пред Господом, и Всевышний даровал ему победу над врагами родного народа и вечную славу. И нам всем нужно понять: не политические доктрины или экономические прожекты, но прежде всего и выше всего – возвращение к Богу Всеспасающему, в лоно Матери-Церкви Православной может избавить Россию от нынешних бедствий, вернуть ей могущество и благоденствие.
Среди жесточайших обстояний нашего времени лишь одно явление вселяет светлую надежду. Мы становимся свидетелями великого чуда благости Божией. Только чудом Господним можно объяснить то, что среди окружающей тотальной разрухи одна только обескровленная большевиками, нищая наша Русская Церковь находит в себе силы созидать, восстанавливать из руин, строить храмы, открывать монастыри, издавать духовную литературу, воспитывать паству. Только чудом Божиим можно объяснить приток в православные храмы молодежи, прорвавшейся сквозь толщу опутывающей нашу страну диавольской сети к Свету Христову. Мы воочию видим, как сила Божия совершается в немощи.
Это дивное явление вселяет надежду на то, что смилуется Всевышний над несчастной Родиной нашей и над всеми нами грешными. Нам нужно только хранить верность Христу Спасителю, Сыну Божию – и тогда, по слову преподобного Иосифа Волоцкого, апостольское Православие и Священских Соборов учение и святых отец наших наставления нося, как царское одеяние, мы будем наследниками Царствия Небесного, благодатию Истинного Животворящего и Всемогущего Святого Духа, исходящего от Бога Отца. Аминь.
Cлово
в день обретения и перенесения мощей святителя Феодосия, архиепископа Черниговского.
(9/22 cентября)
Блаженно чадо мое духовное Феодосий, овца Христова, научившаяся покорности.
Архиепископ Лазарь (Баранович)
Во имя Отца и Сына и Святого Духа!
Возлюбленные о Господе братья и сестры! 
Из знатного древнерусского рода Полоницких-Углицких происходил святой Феодосий. Он был из тех дворян, «шляхты» Южной Руси, которых стремились совратить польские иезуиты, предлагая им «блестящее образование» в своих коллегиях, где «русская шляхта» нечувствительно заражалась латинскими мудрованиями и пристрастием к «польскому образу жизни». Но то ли самого отрока не прельщал блеск западной культуры, то ли отец, священник Иоанн, предостерег сына от тех мест, где насаждаются учения чуждые, – так или иначе, вместо путешествия на Запад святой Феодосий поступил в Киево-Братское училище при Богоявленском монастыре, оплот православного просвещения, где воспитанникам преподавалась чистая Истина Божия, где разоблачалась ложь римо-католицизма и его порождения – униатства. Наставники Киево-Братской школы (не случайно через недолгое время ставшей академией) не уступали хитроумным иезуитам в силе слова и разума: в Киеве собрался цвет православной богословской учености Южной Руси. Ректором училища был игумен Лазарь (Баранович), впоследствии местоблюститель Киевского митрополичьего престола, замечательный архипастырь, которого святитель Димитрий Ростовский называл великим столпом Церкви. Совет святоотеческий гласит: Всеми силами ищи человека истинно благочестивого и мудрого, а найдя, последуй ему во всем – и спасешься. Такого мудрого духовного отца послал Господь святому Феодосию в лице Высокопреосвященного Лазаря (среди «птенцов» Владыки Лазаря были прославленные святители Димитрий Ростовский и Иоанн Тобольский, будущий митрополит Киевский Варлаам (Ясинский) и многие другие выдающиеся церковные деятели, но любимейшим его духовным сыном и желанным преемником на Черниговской архиепископской кафедре стал святитель Феодосий). Преуспевая в изучении Священного Писания и святоотеческих творений, святитель Феодосий отличался также в постижении тонкостей церковного пения, стал знатоком и ревнителем благолепия Божественных служб. Он не успел закончить полный курс богословских наук: во время очередной карательной экспедиции в Подолию поляки, старавшиеся повсюду гасить светильники православной духовности, разгромили Киевский Богоявленский монастырь и Братское училище. Но в его стенах святитель Феодосий успел приобрести главное: возрос и укрепился духом в познании истин православной веры и подвигах благочестия. Благодарность к взрастившей его школе-обители он сохранил навсегда: в синодике отмечено, что святитель Феодосий был муж благотворящ Киевско-Братскому монастырю.
Душа избранника Божия жаждала духовных высот: стремясь удалиться от многомятежного мира, он принял монашеский постриг в Киево-Печерской лавре и иноческое имя – в честь преподобного Феодосия Печерского, духоносного подвижника и великого устроителя монастырской жизни. Однако Феодосию (Углицкому) недолго довелось подвизаться в колыбели русского монашества. На смиренного инока, обладавшего к тому же прекрасным голосом и превосходным знанием церковных служб, обратил внимание митрополит Киевский Дионисий (Балабан). Святой Феодосий был поставлен архидиаконом Киево-Софийского собора, а когда митрополит заметил также его усердие и организаторские способности, он стал еще и наместником митрополичьего кафедрального дома. Близость к первоиерарху Киевской митрополии, казалось, сулила святому Феодосию быстрое возвышение в качестве церковного деятеля. Однако недолго длился гражданский и церковный мир на Киевской Руси. Всего через полгода, увлеченный водоворотом политической смуты, митрополит Дионисий покинул Киев, ушел в польские владения и более не возвратился. Но святой Феодосий не последовал за своим высоким покровителем туда, где правили паписты, гонители Православной Церкви. Не мог он долго оставаться и наместником пустующего митрополичьего дома: не имея еще ни достаточной духовной закалки, ни опыта ведения церковных дел, там он не мог принести пользы другим, а собственной душе мог причинить страшный вред. И святой Феодосий простым иноком-послушником вступил в братию отдаленного Крутицкого монастыря, в Черниговской епархии, которую к тому времени возглавил его наставник епископ Лазарь (Баранович).
Житие святого Феодосия вершилось во времена воссоединения Московской и Киевской Руси. Более четырех столетий – с того времени, как северорусские княжества попали под гнет Орды, а Русский Юго-Запад под польско-литовскую власть – длился этот разрыв единого дотоле народа. И теперь трудно, мучительно, с кровавыми жертвами протекал процесс сращивания Русских земель, достижения желанного единства Руси православной.
Православие Христово в польских владениях считалось презираемой «мужичьей верой», было жестоко гонимо. Еще в 1625 году митрополит Киевский Иов (Борецкий), объявленный польскими папистами вне закона и живший в Киеве нелегально под защитой казаков, понимал, что спасение Православия Юго-Западной Руси – только в единении с Московской державой. И митрополит Иов слал гонцов к царю Михаилу, слезно прося о принятии Киевской Руси в его подданство. Но в ту пору Московское государство было обессилено спровоцированной теми же поляками Великой смутой и не решалось вступать в новый спор с Польшей.
Когда латинские и униатские гонения на Святую Церковь сделались нестерпимыми, гетман Богдан Хмельницкий поднял народ на битву за святую веру. Митрополит Киевский Сильвестр (Коссов) благословил паству Киевской Руси на восстание против папизма, насилующего душу народа; митрополит Коринфский Иоасаф опоясал народного вождя гетмана Богдана мечом, освященным на Гробе Господнем. В жестокой борьбе воинству Хмельницкого удалось очистить Киевскую Русь от поляков и униатов, начали волноваться и Русь Белая, и Русь Червонная, также чаявшие освобождения от латинского ига. Но гетман Богдан понимал, что невозможно устоять освобожденному им краю, зажатому между коварной Польшей, разбойничьим Крымом и хищной Турцией. В 1649 году от имени казачества и всего православного христианства гетман обратился к царю Алексию Михайловичу с молением сжалиться над нестерпимым озлоблением Православной Церкви в нашей Малой России, милостивое свое царское сердце к нам склонить, ибо кроме его царской высокой руки благотишайшего пристанища не обрящем.
Еще долгих шесть лет думало Московское правительство: как поступить с прошением малороссов? Принятие Киевской Руси в единую Российскую державу означало немедленную и беспощадную войну с Польшей, всего за несколько десятилетий до этого громившей русские полки, угрожавшей захватить Москву и поработить всю Русскую землю. Начинать такую войну было страшно, но оставлять в беде южнорусских братьев по вере и крови было стыдно пред Господом. Неотступным печальником и ходатаем за страждущий в Киевской Руси православный народ выступал Патриарх Никон. Но даже самодержавный монарх, царь Алексий, не осмелился принять на себя единоличную ответственность за решение столь огромного вопроса. В 1653 году в Москве был созван Земский Собор, на котором выборные лучшие люди разных сословий со всех концов Московской Руси выслушали перечисления неправд польского короля против Православия и приговорили: На Польшу идти войною, а Хмельницкого с войском и со всем народом его, с городами их и землями, по прошениям их, чтобы государь изволили принять под свою государскую высокую руку, ради православной веры и святых Божиих церквей, на которые паны и вся Речь Посполитая восстали с намерением их искоренить. Вскоре же на Переяславской Раде народ Киевской Руси восклицал единодушно и радостно: Волим под царя Московского, царя православного! Боже, утверди! Боже, укрепи! Чтоб мы вовеки все едино были!
Война России против Польши началась с триумфальных побед: отвоеваны Смоленск и другие области, захваченные поляками во время Великой смуты, многие города сами открывают ворота русским братьям-освободителям, московские полки шествуют дальше – по Белой Руси, на Червонную Русь, даже на Литву... Казалось: вот-вот единая Русь восстановит свои древние исконные пределы, а надменная Польша вернется в собственные естественные границы. Но для государств и народов не так опасен бывает внешний неприятель, как страшен враг внутренний: предательство, измена. Предательство выковывалось и оттачивалось на той самой Киевской Руси, за благо которой вступила в битву Московская держава, и оттуда измена ударила, как нож в спину, победоносной Москве. Этим предательством, этой изменой было украдено торжество освобождения всех Русских земель, и из триумфального похода борьба с Польшей превратилась в кровопролитнейшую и изнурительнейшую тридцатилетнюю войну, а полное воссоединение Руси отодвинулось еще на столетия.
Пока Московская держава вела прямую схватку с Речью Посполитой, Киевская Русь, сама себя освободившая и обретшая покровительство царя православного, могла наслаждаться покоем, залечивать раны былых сражений, восстанавливать разрушенные папистами святыни, мирно молиться и мирно трудиться. Так и было до 1657 года, когда (почти одновременно) пали столпы духовной и гражданской жизни Киевской Руси: скончались митрополит Сильвестр (Коссов) и гетман Богдан Хмельницкий. Не стало ревнующей о вере и благе народа, твердой и прямой власти – и вот уже в краю начала плестись паутина заговоров, сеялись семена рокоша (мятежа).
Присоединение к Москве было делом народного большинства, и большинство это не имело никакой причины раскаиваться в своем деле. Другой взгляд был у меньшинства, находившегося наверху: для этого меньшинства, для войсковой старшины и особенно для шляхты соединение с шляхетским государством, с Польшей, имело более прелести, – пишет историк С. М. Соловьев. Действительно, украинским «верхам» слепил глаза блеск королевского двора, и не зря трудились над их «образованием» хитроумные иезуиты. Не случайно все гетманы-предатели от Выговского до Мазепы, вовлекшие Киевскую Русь в кровавую круговерть, метавшиеся от православной Москвы к Польше, к Крыму, к Турции, к Швеции, рассчитывая, кому выгоднее продать Родину, – все они в свое время «воспитывались» в иезуитских коллегиях, вкусили прелести «польского образа жизни». Эта русская по крови знать, уже наименовавшая себя по-польски «шляхтой», хотела не служить государю и государству, а «пановать»: жить в разгуле и роскоши. К тому же у многих южнорусских шляхтичей оставались маетности (имения) в польских владениях, и они волновались, не конфискует ли теперь король эту их собственность. Входя в состав Российской державы, Киевская Русь должна была перенять установления упорядоченного государства: в города направлялись царские воеводы, чтобы следить за порядком и при необходимости организовывать оборону от врага. Но ох как не нравились эти московские соглядатаи шляхтичам и войсковой старшине (городовым казачьим полковникам), желавшим чувствовать себя маленькими князьками и бесконтрольно драть поборы с населения. А уж дорвавшийся до гетманской булавы желал быть самовольным царьком всей Украины, и именно это сулила Польша гетману-предателю Ивану Выговскому, избранному на смену вождю народа Богдану Хмельницкому. Добиваясь для себя гетманской власти, Выговский уже замышлял измену и знал, что будет ему наградой за предательство – титул первый воеводств Киевского, Брацлавского и Черниговского сенатор. Тем соучастникам предательского заговора, которые еще не имели «шляхтского благородства», также посулили «высокую честь»: они будут нобилитованы: приняты за рыцарские дела в клейнот шляхетства польского. За измену России были также обещаны щедрая награда из королевской казны и обширные маетности.
Выговский был избран на гетманство не «черной» (то есть с участием «черни», всенародной) Радой, а в узком кругу городовых полковников и шляхты: по сути дела, незаконно. Многие были недовольны его избранием, Запорожская Сечь негодовала, указывая, что нарушена воля Богдана Хмельницкого, желавшего передать гетманскую булаву своему сыну Юрию. От имени запорожцев кошевой атаман Яков Барабаш бил челом царю Алексию, говоря: Войско Запорожское увидало от городовых старшин против вашего царского величества великую измену. Чернь Войска Запорожского на это не произволяет и никакой измены делать не хочет; из городов к нам на Запорожье бегут и сказывают, что старшие городовые от вашего царского величества отступили. Хотим, чтоб от вас, государя нашего, послан был в Войско ближний человек и собрал Раду; на этой Раде выбирать в гетманы, кого всем войском излюбят... Выгодского мы гетманом отнюдь не хотим и не верим ему ни в чем; к тому же он и не природный казак, а взят из польского войска на бою при Желтых Водах; Богдан подарил ему жизнь и сделал писарем, но он, по своей природе, Войску никакого добра не хочет, да у него жена шляхтянка польская из знатного дома, и та потому же Войску Запорожскому добра не хочет. Но Выговский был так ловок и льстив в обращении с московскими воеводами, так красноречиво твердил о своей верности царю православному, так умилительно уверял, что царское величество будет доволен моими услугами, и, наконец, так убедительно клеветал на правдивых своих обличителей, что царь поверил изменнику и утвердил его на гетманстве.
В Московском царстве бывали свои интриганы, но далеко им до иезуитского коварства, которое не без успеха перенимали польские паны да и кое-кто из украинских «верхов». Вот, например, с какою речью в Москве обратился будущий правобережный гетман Павел Тетеря к царю Алексию: Егда Богодарованную пресветлейшего вашего царского величества, нынешними времяны, над малороссийским племенем нашим утвержденну и укрепленну, внутренними созираю очима, привожду себе в память реченное царствующим пророком: от Господа бысть се и есть дивно во очию нашею, воистинно соединение Малые России и прицепление оныя к великодержавному пресветлейшего вашего царского величества скифетру, яко естественной ветви к приличному корени. И якож древле Давиду израильские девы ликовствующе в тимпанех с радостью и гуслех припеваху: победи Саул со тысящами, а Давид – со тмами, тако и пресветлому вашему царскому величеству истинно все Российстии сынове припевати можем: иные цари победиша со тысящами, ты ж, великодержавный царь наш, победил еси со тмами. Воистину поставлен еси от Вышния десницы Божия над Сионом горою Святого Его, над сионовыми, глаголю, сыны российскими, возвещая нам всем повеления Господня и сведение Его. Кто не проповедует благоутробия вашего царского величества и к самим врагам непамятозлобивого нрава? Дивно есть во очию нашею, дивно и чудесно: понеже егда оскудеваша в помощи Малая Россия, тогда Бог подвиже благочестивое вашего царского величества сердце, что от высокого своего престола призрел еси на нас и под высокую свою руку воинство наше запорожское щедротне восприяти благоволил, которое крестным целованием государю и царю своему привязанное, пред святым вашего царского величества престолом до лица земли упадает и не превратно и не льстиво в своем крестном целовании пребывающе, пресветлого вашего царского величества, яко второго великого во царех и равного во апостолех Владимира, не точию почитает, но и предпочитает, понеже ваше царское величество вящия сподобился благодати, егда оторженную ветвь, Малую Россию, приобрете. Конечно, пресветлому царскому величеству Алексию Михайловичу было приятно слышать, как его (тем более не лестно) сравнивают с царем-пророком Давидом и Боговидцем Моисеем и даже превозносят над святым равноапостольным великим князем Владимиром. Ну а «не льстивый» Тетеря, вернувшись восвояси, клялся и божился казакам, будто доподлинно выведал в Москве: царь, мол, хочет не только лишить казачество всех прав и вольностей, но еще и выжечь Сечь Запорожскую, да и вообще извести под корень весь род казачий. Простодушная «чернь» верила, ужасалась, проклинала «москалей», пила за здоровье Польского короля и «матки королевы» и включалась в антимосковский рокош.
Польские короли, поправ собственные клятвы хранить свободу греческого исповедания (Православной Церкви), сами освободили своих православных подданных от присяги монархам-клятвопреступникам. Богу должно повиноваться более чем человекам, пусть даже и кесарям. Теперь весь народ Киевской Руси присягнул православному царю Московскому, при этом войсковая старшина и шляхта присягали особо, целовали во свидетельство верности Крест Христов – так ради чего преступали они целование крестное? Гетман Богдан Хмельницкий поднял народ на восстание за святую веру. При рокоше, затеянном гетманом Выговским, о вере не вспоминали, речь шла совсем о другом – о выгодах, о деньгах, о шляхетских привилегиях, о маетностях. Так агент Выговского, миргородский полковник Лесницкий, соблазняя казаков на союз с Крымской Ордой, говорил: Пишет царь крымский очень ласково к нам, чтоб ему поддались; лучше поддаться крымскому хану: московский царь всех вас драгунами и невольниками вечными сделает, жен и детей ваших в лаптях лычных водить станет, а царь крымский в атласе, аксамите и сапогах турецких водить будет. Однажды сам Выговский, охочий до польского золота, презрительно заявил: Хочет нам царь Московский давать жалованье медными деньгами, но что это за деньги, как их брать? На это ответил твердый в вере и верности полтавский полковник Мартын Пушкарь: Хотя бы великий государь изволил нарезать бумажных денег и прислать, а на них будет великого государя имя, то я рад его государево жалованье принимать.
От «верхов» городового казачества Выговский почти не скрывал своих изменнических намерений. Но и в войсковой старшине лишь немногие соглашались примкнуть к предательству, а верные слали в Москву донесения о крамолах, затеянных гетманом. Но Выговский с соумышленниками действовали по пословице: медведь дерет и сам орет – обвинили в измене именно тех, кто крепче других стоял за верность православному царю. Зачастую льстивая ложь кажется слаще нелицеприятной правды, а красноречивая клевета звучит убедительнее простых и справедливых обличений. Присланные из Москвы воеводы верили Выговскому и по его наветам считали изменниками лучших вождей казачества, пытавшихся предотвратить предательство. И в душе насмехаясь над простофилями-москалями, Выговский под их носом, при их попустительстве, и с их одобрения казнил старшин, преданных единству православной Руси, громил верные Москве казачьи полки, затравил и убил главного своего обличителя, доблестного полковника Пушкаря.
Лукавый Выговский не упускал из виду и дела церковные. Киевский митрополичий престол пустовал, блюстителем митрополии был поставлен епископ Черниговский Лазарь (Баранович), но трудно ему было из окраинной епархии управлять церковными делами всей Киевской Руси, да и паства желала знать законно избранного первого из своих архипастырей. Такое положение долго тянуться не должно было. В обязанности гетмана Выговского как правителя края входил созыв Собора для выборов митрополита. И гетман-интриган очень искусно отстранил от участия в Соборе киевское духовенство. Их кандидат был известен: архимандрит Киево-Печерской лавры Иннокентий (Гизель), ревнитель общерусского православного единства. При подобном Первоиерархе на Киевской Руси антимосковский бунт делался невозможным: такой глава митрополии от лица Церкви вызвал бы возмущение всего народа против мятежников. Выговский хлопотал о приезде на Собор епископов из польских владений: король разрешил им ехать в Киев, однако с секретным поручением – чтобы они подговорили киевлян вновь отдаться под королевскую власть (однако нет оснований думать, что эти архиереи и впрямь выполняли тайную политическую миссию). Но Собор проходил при преимуществе духовенства с Запада, и на митрополичий престол был избран один из западных кандидатов, епископ Луцкий Дионисий (Балабан). Выговский сумел подольститься к новоизбранному митрополиту и выставить себя в его глазах благочестивейшим сыном Церкви.
Гетман всеми силами стремился изменить православному царю: только вот сил для измены у него было маловато. Хоть и уничтожил Выговский главных своих противников, но и в остальной войсковой старшине немногие склонялись к предательству. Простые же казаки говорили: Мы все рады быть под государевой рукою, да лихо наши старшие не станут на мире, мятутся, только чернь вся рада быть за великим государем. А сама Польша, ведшая тяжелейшую борьбу с московскими войсками, ничем не могла помочь своему будущему ясновельможному сенатору. И Выговский решил подключить к своему заговору «третью силу» – Крымское ханство.
Суля казакам от имени хана атлас, аксамиты и турецкие сапоги, агенты Выговского  умалчивали о том, откуда бралось у крымчаков такое богатство. Основным промыслом, основным источником богатства Крымской Орды являлась работорговля. А «живой товар», приносивший им такую выгоду при продаже на турецких базарах, крымчаки добывали по большей части в набегах на Киевскую Русь, на родной край казаков, куда Выговский вновь намеревался привести крымских хищников.
Даже сам Крымский хан сомневался в искренности намерений самозванного союзника: настолько черна казалась гетманская измена. Один из ханских вельмож говорил: Иван Выговский присылал в Крым гонцов своих сказать, что у московского государя в подданстве быть не хочет, хочет быть в подданстве у хана Магомет-Гирея, но хан его словам не верит, потому что черкасы (казаки) люди непостоянные. Но наконец сговор состоялся. Выговский с полками своих соумышленников ушел за Днепр для соединения с крымчаками. Вместе с ним уехал из Киева митрополит Дионисий (Балабан): или же потому, что большинство его паствы оставалось в польских владениях и митрополит полагал, что там принесет больше пользы православному народу, или же гетман-изменник уверил его, что и Киевская Русь вскоре вновь отойдет к Польше.
 
Никто из собратьев архипастырей не осудил митрополита Дионисия: он был вовлечен в темную политическую интригу, но его личное благочестие и ревность о Православии были общеизвестны. Через четыре года он умер в Корсуни. Узнав о его кончине, архиепископ Лазарь (Баранович) писал: Помилуй, Боже! В такие трудные времена, когда нам наиболее нужны богомольцы, чтобы отвращать праведный гнев Господень, мы лишились столь благочестивого пастыря. Нужно нам молиться, чтобы Бог всякие утехи утешил Церковь Свою и не оставил овец без пастыря.
Положение духовенства Юго-Западной Руси было очень сложным. Прежде всего, стоял вопрос о юрисдикции. Подчинив себе Русский Юго-Запад, польско-литовские захватчики в середине ХV века добились разделения Русской Церкви: под эгидой Константинопольского Патриархата возникли отдельные Московская и Киевская митрополии. В Московском государстве Православие развивалось и крепло, и Московская митрополия сначала получила в дар от Царьграда самостоятельность (автокефалию), а затем и сама была признана Патриархатом. А Киевская митрополия, теснимая папистами, так и оставалась в подчинении у Патриархов Константинопольских, которые, впрочем, из-за собственного стесненного положения в султанской Турции крайне редко вмешивались в церковные дела Юго-Западной Руси. Теперь же, при воссоединении Русских земель, возник вопрос: означает ли это и воссоединение Русской Церкви, переход Киевской митрополии под окормление Патриарха Московского? Значительная часть южнорусского духовенства стояла за то, чтобы остаться в царьградской юрисдикции. В 1654 году митрополит Киевский Сильвестр (Коссов) в качестве одного из условий воссоединения Московской и Киевской Руси просил царя об оставлении его в послушании нашему Верховному Пастырю Константинопольскому.
Для многих южнорусских священнослужителей дело было даже не в верности Вселенскому Патриарху Цареградскому, а в затаенной мысли о своих вольностях и правах. До той поры, формально подчиняясь далекому Константинопольскому Первосвятителю, духовенство Киевской митрополии действовало практически бесконтрольно: сами выбирали себе митрополита, сами вершили церковный суд, сами решали все церковные вопросы. А власть Патриарха Московского должна была стать не призрачной, а реальной, и многие такие вольности неминуемо утрачивались. Некоторых южнорусских духовных тревожил также вопрос о маетностях: не отнимет ли Московский государь церковных вотчин? Но тут царь Алексий успокоил и утешил Киевскую Церковь: не только гарантировал неприкосновенность ее владений, но еще и осыпал южнорусские монастыри и храмы новыми щедрыми даяниями.
Святейший Патриарх Московский Никон понимал всю каноническую сложность проблемы юрисдикции. Он сознавал, что вопрос этот должен решаться постепенно и мирно, в духе христианской любви и блага всей Церкви Христовой и решение его, в конечном итоге, будет зависеть только от доброй воли Царьграда. Патриарх Никон за все время своего возглавления Русской Церкви никогда не дерзал вмешиваться во внутренние дела Киевской митрополии.
Но царь Алексий Михайлович торопил с церковным объединением. По его поручению воевода Андрей Бутурлин говорил киевскому духовенству: всякими мерами, и с большим подкреплением, чтоб поискали милости великого государя, правду свою к нему показали, были под послушанием и благословением Святейшего Никона Патриарха, без царского указа за епископами не посылали и без патриаршего благословения митрополита не избирали. На это от имени своих собратий отвечал епископ Лазарь (Баранович): Рады царской милости и патриаршему благословению, но надобно еще подумать с архимандритами и игуменами. Тогда к общему мнению, видимо, не пришли, а вскоре без всяких указов и благословений из Москвы митрополитом Киевским был избран Дионисий (Балабан).
Однако после того как изменил гетман Выговский и вслед за ним ушел в польские пределы митрополит Дионисий, южнорусские пастыри были столь испуганы перспективой вновь оказаться под папистским игом, что высказали готовность немедленно решить даже вопрос о юрисдикции. В Москве их посланник игумен Трехтемировского монастыря Иосиф заявил: Прислали меня Черниговский епископ Лазарь и Печерский архимандрит Иннокентий и все духовенство бить челом великому государю, что как их малороссийский народ ныне без пастыря, то великий государь пожаловал бы и велел им избрать митрополита, без коего в Малой России быть им невозможно. А кого духовным чином изберут и от кого ему быть рукоположенным, от Московского ли Патриарха или Царегорадского, о том как великий государь укажет. Но подобное самовольное учреждение новой митрополии на «русской» Украине было бы попранием прав Константинопольского Патриарха и грубейшим нарушением канонов Православия. Каков бы ни был митрополит Дионисий, только он мог считаться законным Первоиерархом Южно-Русской Церкви. Видимо, понимая все это, Патриарх Никон воспрепятствовал осуществлению проекта новых выборов митрополита в Киеве. А политическая смута на Киевской Руси разгорелась так, что царю Алексию стало не до церковных дел.
Назначенный воеводой в завоеванный русскими Вильно князь Шаховской писал царю о вестях из Варшавы: Надежду польский король имеет на казаков да на татар; если казаки не будут при короле, то король поневоле будет мириться с тобою, великим государем. Но гетман-предатель Выговский оправдал последнюю надежду короля, уже готового смириться с потерей власти над Русскими землями. Лукавый изменник уже вел полки вместе с крымчанами на Киев, а еще продолжал лгать, льстиво уверять в своей верности государя Московского. От Киева Выговского отбили. Сам он, раненый, еле унес ноги, а пленные казаки сказывали воеводам, что они приходили под Киев по большой неволе, старшины высылали их побоями, и клялись, что будут верно служить государю.
Однако междоусобная война на Киевской Руси разгоралась. Сюда явился сам крымский хан, в союзе с его Ордой Выговскому удалось заманить в ловушку и разгромить московские полки под Конотопом. Как пишет историк: Цвет московской конницы сгиб в один день: пленных досталось победителям тысяч пять; несчастных вывели на открытое место и резали как баранов: так уговорились между собой союзники – хан Крымский и гетман Войска Запорожского! Никогда после того царь Московский не был уже в состоянии вывести в поле такого сильного ополчения. В печальном платье вышел Алексий Михайлович к народу, и ужас напал на Москву. Удар был тем тяжелее, чем неожиданнее: последовал он за такими блестящими успехами!
Но измена была сильна не собственной силой, а нашествием крымских татар. И стоило донским казакам пройти рейдом по ханским тылам, высадиться под Кафой и Керчью, углубиться во владения крымчаков – и грозный союзник Выговского тотчас убрался на свой полуостров. Войска гетмана-изменника стали повсюду терпеть поражения, а пошедшие за ним казаки – сожалеть о своей измене. Польский агент при Выговском, коронный обозный А. Потоцкий, доносил своему монарху: Не изволь ваша королевская милость ожидать для себя ничего доброго от здешнего края! Все здешние жители (то есть удерживаемая Выговским Правобережная Украина. – а. В.) скоро будут московскими, ибо перетянет их к себе Заднепровье (русское Левобережье. – а. В.), а они того и хотят и только ищут случая, чтобы благовиднее достигнуть желаемого. Предсказания польского наблюдателя оказались точными. Казачья «черная» Рада исполнила, наконец, завещание Богдана Хмельницкого – избрала на гетманство его восемнадцатилетнего сына Юрия (Юраска). Новоизбранный гетман, а вслед за ним и вся войсковая старшина вновь присягнули на верность православному государю Московскому. Выговский бежал в польские пределы, где ему вместо титула сенатора, словно насмех, дали звание воеводы Киевского, – «начальника» древнерусской столицы, которой уже никогда не суждено было оказаться под игом Польши.
Однако измена Выговского оттянула значительные русские силы с польского фронта, и там царские войска стали терпеть поражения. Но гораздо хуже, гораздо опаснее этих военных неудач было то, что на Киевской Руси вновь, уже вокруг нового гетмана, начали сплетаться сети предательства.
Юраска Хмельницкий был совсем не похож на своего отца гетмана Богдана, вождя и освободителя родины. На молодом Хмельниченко словно исполнилось речение: на детях гениев природа отдыхает. Познакомившись с ним, московский воевода Василий Борисович Шереметев заявил: Этому гетманишке надо было бы гусей пасти, а не гетманствовать. Сказано было грубо, но справедливо. Юраска был юноша болезненный, подверженный эпилептическим припадкам, малодушный, мелочный и крайне обидчивый. Этим последним его качеством воспользовались польские агенты и местная изменническая шляхта, по малейшему поводу внушая мнительному Хмельниченко, что, дескать, москали его не уважают и обижают. Юраска стал марионеткой в руках интриганов и, следуя их внушениям, предался Польше в тот самый момент, когда от него более всего требовалась верность: на военном походе. Результатом измены Хмельниченко стал страшный разгром русских войск: вся двадцатитысячная армия Шереметева, шедшая на соединение с гетманом, попала в польско-крымский плен – против русских стояло тридцать тысяч поляков во главе с коронным гетманом Станиславом Потоцким и шестьдесят тысяч крымчаков, к ним же присоединились сорокатысячное войско изменившего Юраски.
В отчаянии воевода Шереметев от имени царя Московского подписал с пленившим его польским военачальником договор, по которому вся Киевская Русь отдавалась Польше, а взамен московским войскам, без артиллерии и оружия, разрешалось покинуть пределы Украины. Из плена Шереметев писал стоявшему под Киевом с небольшим отрядом воеводе Барятинскому: Вам бы учинить по этому нашему договору, а в Киеве, Чернигове, Переяславле и Нежине государевым ратным людям быть не у чего, потому что Юрий Хмельницкий со всем войском и городами изменил. Но Барятинский, хотя и не имел с собой ратной силы, зато знал настроение Левобережья, готового стоять против поляков насмерть, потому отвечал на предложение позорного договора: Я повинуюсь указам царского величества, а не Шереметева: много в Москве Шереметевых.
В том же Переяславле, где некогда решалось воссоединение Киевской и Московской Руси, народ во главе с наказным (временно избранным) гетманом Якимом Самко клялся умирать за великого государя-царя, за церкви Божии и за веру православную, а городов малороссийских врагам не сдавать, против неприятелей стоять и ответ держать. Самко был родным дядей Юраски Хмельниченко, и тот послал ему письмо с уговорами покориться королю. В ответ Самко писал заблудшему племяннику: Я с вашею милостью, приятелем своим свойства не разрываю; только удивляюсь, что ваша милость, веры своей не поддержав, разрываешь свойство наше с Православием... Я не изменник, не хочу ляхам сдаться; я знаю и вижу приязнь ляцкую и татарскую. Ваша милость человек еще молодой, не знаешь, что делали ляхи в прошлых годах над казацкими головами. А царское величество никаких поборов не требует и, начавши войну с королем, здоровья своего не жалеет... Лучше с добрыми делами умереть, чем дурно жить. Пишете, что царское величество никакой помощи к нам не присылает: то его воля, государева, а мы будем обороняться, пока сил хватит... Хотя умру, а на прелесть вам не сдамся. И действительно, хотя у царя уже не было войск для помощи Киевской Руси, верная Левобережная Украина сама отбила натиск поляков, татар и правобережных изменников.
Но повторим еще раз: дорогой ценою оплатила Московская Русь союз с Русью Киевской. Тысячи солдат армии Шереметева были обращены крымцами в рабство. И хоть писал боярин Барятинский: Много на Москве Шереметевых, – но такой полководец, как Борис Васильевич Шереметев, был один во всем Московском государстве: сам царь Алексий называл этого героя многих сражений верным и истинным послушником своим, храбрым и мужественным архистратигом. Теперь Шереметев сидел в оковах, в темнице у Крымского хана. Из-за измен Выговского и Хмельниченко Киевская Русь разделилась на русское Левобережье (с правобережным) Киевом и польское Правобережье, а в недолгом времени еще и Запорожская Сечь объявила себя нейтральной. Духовенство и паства Киевской митрополии также оказались разделенными границами двух враждующих государств. И в Москве, и в Киеве, и на всем Левобережье понимали, что негоже, чтобы чин духовный киевский к лядским митрополитам шатался, однако церковная жизнь Киевской Руси требовала организации и управления. Митрополит Дионисий (Балабан) занимался делами западных епархий, а в Киев должен был быть назначен местоблюститель митрополичьего престола, чтобы руководить духовенством и паствой русской Украины.
Естественным кандидатом на местоблюстительство виделся уже исполнявший эту миссию епископ Лазарь (Баранович), один из самых авторитетных архипастырей не в одном Левобережье, но и во всей Юго-Западной Руси. Преданность Владыки Лазаря общерусскому православному единству была несомненна. В бытность воеводой Киевским Шереметев писал царю: Верен государю епископ Черниговский Лазарь (Баранович); как великому государю угодно, а мне кажется, что лучше всего быть ему в Киеве на епископстве. Эту верность Преосвященный Лазарь доказал на деле: на Черниговщине многие из шляхты и старшины также замышляли предаться полякам, но он вразумил свою паству строгим архипастырским словом, и в его епархии не было антимосковского рокоша; по свидетельству историка, епископ Лазарь удержал Новгород-Северский за Москвою. Но Московскому правительству он казался чрезмерно самостоятельным и строптивым. В надежде, что мятежные его земляки-казаки одумаются и покаются, епископ Лазарь слал царю челобитные о прощении изменников: Аще есть род строптив и преогорчевая, но ему же со усердием похочет работати, не щадя живота работает... Ляхи к каковой тщете приидоша, егда их Войско Запорожское остави? Ныне ляхи сие видят и различными образы их утверждают, но большее усердие их к вашему царскому величеству... Яко жена кровоточивая, егда коснуся края риз Христовых, ста ток крови ея: сице егда Войско Запорожское со смирением припадает и касается риз вашего царского величества, чаю, яко станет ток крови. Но московским чиновникам хотелось иметь во главе южнорусского духовенства не ходатая за неверных казаков, а своего человека, который давал бы достоверную информацию о происходящем на Украине и своевременно доносил о готовящихся изменах. И казалось, что такой человек найден: вдовый Нежинский протопоп Максим Филимонов уже не раз слал на имя государя доброхотные доносы по поводу положения дел на Киевской Руси. Филимонова срочно вызвали в Москву, постригли в иночество с именем Мефодий, хиротонисали во епископа Мстиславльского – и направили на Украину в звании местоблюстителя Киевской митрополии. Как выяснилось, худшего кандидата для этой миссии вряд ли можно бы было и придумать.
В епископском сане Мефодий проявил себя не как церковный деятель, а как политикан. В Киев, где ему надлежало блюсти дела Церкви, он очень долго не ехал, а ездил по городам, где намечался созыв Рады для выборов нового гетмана. С выборами не торопились, потому что еще надеялись, что сын Богдана Хмельницкого одумается и вернется под руку православного царя вместе с правобережным казачеством. Наказной гетман Самко слал племяннику письмо за письмом, умоляя, чтобы тот вспомнил, как целовал Крест на верность государю Московскому, защитнику Святого Православия. Но несчастный Юраска был окружен кольцом польских агентов, да и гетманская власть его над казаками была призрачной: все дела вершил войсковой писарь Павел Тетеря, давным-давно продавшийся полякам. Посланцев с Левобережья ловили и казнили. Наконец, в возможности возвращения Хмельниченко отчаялись, и в Левобережье вокруг гетманской булавы началась игра честолюбий. Претендентов было трое: герои сопротивления польско-крымскому натиску наказной (временный) гетман Яким Самко и Нежинский полковник Василий Золотаренко, а третий – Запорожский кошевой атаман Иван Брюховецкий, особых ратных заслуг не имевший, но обладавший красноречием льстеца и мастерством доносчика. А епископ Мефодий в вопросах о выборах гетмана вел себя, будто полномочный представитель Москвы, и, словно капризный вельможа, менял «фаворитов» – сначала поддерживал Самко, потом – Золотаренко и, наконец, уже окончательно отдал предпочтение льстивому Брюховецкому.
Самко и Золотаренко, хотя и соперничали в борьбе за власть, но вместе сражались за православную веру и государя против поляков и крымчаков: соперничество их кончилось примирением, и Золотаренко признал старшинство более заслуженного товарища. Весной 1662 года в Козельце состоялась рада, избравшая на гетманство Якима Самко. Но «свой человек Москвы» епископ Мефодий объявил эту Раду незаконной, донося царю: Пока не видал я подлинного лукавства гетмана Якима Самко, до тех пор не смел бы об нем ничего худого тебе, великому государю, объявить; но теперь, когда лукавство его и неправды обнаружились, трудно мне этого тебе, великому государю, не известить, потому что душа моя отдана Богу и тебе. А Брюховецкий писал в Москву, уже прямо обвиняя обоих своих соперников в измене, приводя казавшиеся неопровержимыми улики, а подписывался так: Верный холоп и нижайшая подножка пресветлого престола. А столь же «преданный» епископ Мефодий поддакивал: да, мол, Самко и Золотаренко – оба изменники.
Узнав о происках Мефодия, прямодушный Самко возмутился: Служить великому государю от таких баламутов нельзя, пусть государь епископа Мефодия из черкасских городов вывести велит, у нас не то что епископы, никогда и митрополиты на Раду не езжали и гетманов не выбирали. Но епископ Мефодий, как «свой человек Москвы», пересилил.
Летом 1663 года вновь собралась Рада, на этот раз в Нежине. Брюховецкий хорошо подготовился к выборам, приведя с собой огромный отряд буйной запорожской вольницы. Рада началась с драки: запорожцы кинулись избивать сторонников Самко, убили несколько человек, сломали бунчук наказного гетмана и «на голоса» выкрикнули гетманом своего атамана Брюховецкого. Но это насильственное избрание от имени царя отказался утвердить московский воевода Гагин. Вновь сошлись на Раду, но стоявшие за Самко городовые казаки частью были запуганы запорожцами, частью поддались на уговоры епископа Мефодия, заявлявшего, что Иван Брюховецкий великому государю угоден, а Якима Самко с его присными ждет от царя опала жестокая. Так Брюховецкий, уже «мирным путем», был во второй раз выбран на гетманство. Победу свою он ознаменовал казнью доблестных вождей городового казачества: в измену Самко было вменено родство с Юраской Хмельниченко и переписка, в которой он пытался вернуть заблудшего племянника на путь правды, а в измену Золотаренко – то, что он помирился с Самко, стало быть, стакнулся с ним.
Пока епископ Мефодий занимался политикой, вокруг его имени разразился громкий церковный скандал. Само епископство его, поставление на Мстиславльскую кафедру было незаконным, ибо Мстиславльская епархия относилась к юрисдикции Константинопольского Патриарха и ставить на нее архиерея из Москвы было недопустимо. Патриарх Никон отлучил от Церкви своевольно совершившего эту хиротонию митрополита Питирима, а с ним и его ставленника Мефодия. Однако Патриарх Никон был уже у царя в опале, и на его прещения не обратили внимания. Но затем митрополит Киевский Дионисий возвел на ту же Мстиславльскую кафедру законного архиерея, епископа Иосифа (Нелюбовича-Тукальского), а на епископа Мефодия грянула анафема из Царьграда! Когда незадачливый блюститель митрополии прибыл, наконец, в Киев, южнорусское духовенство шарахнулось от него как от чумы: он был под прещением у Вселенского Патриарха Константинопольского! Москве понадобилось долго и с большими дарами просить Цареградского Первосвятителя, чтобы тот снял с епископа Мефодия прещение: только когда это произошло, он смог понемногу сблизиться с киевскими священнослужителями, и его имя, как блюстителя митрополичьего престола, стали поминать в храмах и монастырях. Получив это назначение в качестве «своего человека Москвы», теперь епископ Мефодий, чтобы подольститься к своим южнорусским собратьям и снискать их доверие, выставлял себя яростнейшим приверженцем константинопольской юрисдикции и местных прав и вольностей.
В 1665 году гетман Брюховецкий, демонстрируя свое усердие в служении Москве, послал к царю гонца с наказом: Просить о прислании из Москвы на митрополию Киевскую русской власти, чтобы Малая Русь, услышав о прислании на митрополию русского строителя, утверждалась и укреплялась под высокою рукою его царского величества, и духовный чин, оставив двоедушие, оглядываясь на митрополитов, находящихся под рукою короля, не был вреден по шатости Запорожскому Войску и не удалялся более от послушания Святейшим Патриархам Московским. Гетман с войском для лучшей крепости и утверждения всего народа бьет челом  о прислании в Киев на митрополию святителя русского, чтобы митрополиту Киевскому быть под послушанием Патриарха Московского. Узнав об этом проекте, исполнение которого должно было лишить его всякой власти и влияния, епископ Мефодий устроил «церковный рокош». Во главе других ревнителей-константинопольцев он явился к московским воеводам с угрозами: Гетман прислал к нам лист, что государь указал быть в Киеве московскому митрополиту, а не по стародавним правам и вольностям, не по нашему избранию. Мы под благословением Цареградского Патриарха, а не Московского; если будет у нас московский митрополит, а не по нашему избранию, то пусть государь велит скорее всех нас казнить, нежели мы на то согласимся. Как только приедет в Киев московский митрополит, мы запремся в монастырях, и разве за шею и за ноги выволокут нас оттуда, тогда и будет московский митрополит в Киеве... Лучше нам принять смерть, нежели быть у нас в Киеве московскому митрополиту. Воеводы успокоили «константинопольцев» словами: Государь положил все дело на рассуждение Вселенского Патриарха. На следующий день зачинщик бунта двоедушный Мефодий один пришел к тем же воеводам с оправданиями: Вчера я говорил, что если будет к нам московский митрополит, то мы запремся в монастырях, – те слова я говорил поневоле; сам я поставлен епископом от московского митрополита, и малороссийские духовные все поносят меня и думают, будто я по совещанию с гетманом сделал то, чтобы быть им под благословением Московского Патриарха.
А тем временем западнорусские священнослужители после кончины митрополита Дионисия (Балабана) без всякого участия духовенства русской Украины сошлись на Собор для выборов нового Первоиерарха. Голоса разделились: одна группа желала видеть своим первоиерархом епископа Мстиславльского Иосифа (Нелюбовича-Тукальского), другая – епископа Перемышльского Антония (Винницкого). Польский король своими указами тотчас утвердил на митрополичьем престоле и того, и другого – и уже предвкушал удовольствие от мысли о том, какая церковная смута разразится среди православных в его владениях от появления сразу двух «законных» митрополитов. Но случилось так, что митрополиту Антонию выпало управлять западными епархиями, а судьба митрополита Иосифа оказалась связанной с Правобережьем Украины.
К митрополиту Иосифу явился с покаянием бывший гетман Выговский и заявил, что желает искупить свою вину перед православным царем, поднять казаков, очистить Правобережье от ляхов и жидов и вновь передать этот край Московской державе. (То ли лишившись гетманства и сенаторства, Выговский почувствовал себя ущемленным и затевал новую авантюру, то ли в нем и впрямь пробудилась совесть – ведомо единому Богу). Митрополит Иосиф благословил Выговского на искупительный подвиг. Но в отличие от простодушных «москалей» польские агенты оказались бдительны: замысел Выговского разоблачили, его самого расстреляли, а митрополита Иосифа за благословение на освобождение Правобережья заточили в Мариенбургскую крепость. В Киеве читали универсал: Иван Выговский кровью смыл измену свою, погиб за веру христианскую.
Правобережный гетман Юрий Хмельниченко тоже каялся, и несомненно – искренне. Он посылал инока Шафранского в Царьград с просьбой, чтобы Патриарх Константинопольский разрешил его от присяги польскому королю, а до Москвы, чудом миновав польских агентов, дошло-таки одно его письмо, словно стон слабой души: Если что со мною по принуждению заднепровских полковников учинится, если я должен буду повиноваться их принуждению, то вам бы, великому государю, не обвинять меня за это, а я вперед, как можно, стану промышлять о своем обращении и желаю быть по-прежнему в поданстве у вашего царского величества. Наконец Хмельниченко стало невыносимо вместе с поляками и татарами ходить войной на своих братьев по православной вере. В 1662 году, невзирая на уговоры поляков по-прежнему держать славную гетманскую булаву, Юрий оставил войско и в Чигиринском монастыре принял иноческий постриг с именем Гедеон. Правобережным гетманом сделался прямой польский ставленник Павел Тетеря. А сын Богдана Хмельницкого, отказавшийся быть марионеткой польской политики, казался опасным даже в иноческом образе. Его обвинили в том, что он будто хулил нового гетмана Тетерю, и заточили в той же Мариенбургской крепости, что и митрополита Иосифа (Тукальского).
В то же время Московскую Русь потрясала духовная смута. Война требовала от государства огромных расходов: ради пополнения казны царь Алексий стал посягать на церковные имения, а затем и на церковную власть. В знак протеста против этого Патриарх Никон оставил Первосвятительский престол. Начатую Патриархом необходимую, но требующую особой мудрости и деликатности церковную реформу по исправлению накопившихся в богослужебных книгах ошибок и приведению обрядности в соответствие с практикой Вселенской Церкви царь продолжил методами грубого государственного административного вмешательства и репрессий против несогласных с реформой: это вызвало в Русской Церкви тягчайший раскол. В 1666 году для суда над Патриархом Никоном был созван Большой Собор, в котором кроме русских архиереев и духовенства участвовали и Восточные Патриархи. На Собор был приглашен и епископ Черниговский Лазарь (тогда же Черниговская епархия была возведена на степень архиепископии, и Московское правительство благодарило за этот дар Константинопольского Патриарха). Собор признал правильность осуществленной Патриархом Никоном церковной реформы, но осудил его за самовольное оставление Патриаршества. Потрясенный увиденным, архиепископ Лазарь Черниговский писал: Бывшего Патриарха низложило собственное его упорство. Он самовольно отказался от престола, слагая причину удаления своего на гнев царский: но смирение все бы победило... Александрийский Патриарх, как Вселенский судия, сам сбросил с него клобук, украшенный серафимом, и надел на него простой, дабы показать, что с этого времени он монах-простец. Зрелище было изумительное для глаз и ужасное для слуха. Я страдал от ударов, переносил ужасы и упал духом, когда погасло великое светило.
Война с Польшей продолжалась, тяжелая и кровопролитная, и ни одна сторона не могла добиться решающего успеха. Главной ареной военных действий стала Украина: то польско-крымско-правобережные войска подступали к Киеву, во главе с самим королем Яном Казимиром вторгались в Левобережье, брали города, но бывали отбиты, то левобережные вместе с запорожцами делали набеги на Правобережье. Вся Киевская Русь стонала, подвергаясь страшным опустошениям. В это время на Правобережье появилась новая «политическая фигура», решившая задействовать новую «политическую силу». Правобережный гетман Тетеря уехал в Польшу, а оставшийся за него наказной гетман авантюрист Петр Дорошенко решил: если передаться могучему турецкому султану, то с его помощью можно, пожалуй, стать гетманом всей Украины, избавившись и от поляков, и от «москалей». Эту идею горячо поддержали крымские татары, давние вассалы султана, и силою заставили правобережных казаков выбрать Дорошенко своим гетманом. И Россия, и Польша были уже до предела измотаны нескончаемой битвой, а замыслы Дорошенко грозили и русским, и полякам еще и войной с Турцией. Под этим дамокловым мечом в 1667 году царские и королевские послы в деревне Андрусово под Смоленском подписали перемирие сроком на тринадцать о половиной лет. Царь удерживал за собою Смоленск, Северскую землю, отнятые поляками во время Великой смуты, а также Левобережную Украину. Киев по этому договору оставался за царем еще на два года, после чего он обязывался сдать древнерусскую столицу королю. Конечно, несравненно больших плодов ожидала православная Русь, начиная войну с Польшей за освобождение своих братьев по вере и крови. Андрусовский договор сулил хотя бы мир, покой, отдых народу. Но не было мира на разорванной надвое, истерзанной изменами и мятежами Киевской Руси.
Мир был только в душах тех, кто удалялся от политических смут и честолюбивых амбиций, кто смиренно стремился беречь свою душу в чистоте и делать святое дело Божие. А те, кто забывал о Боге ради прав и вольностей, разжигали мятежи и проливали кровь и сами гибли в разожженном ими пожаре. Окольничий Петр Скуратов укорял замышлявшего измену гетмана Выговского: Ты говоришь, что хорошо вам было при королях польских: плакать вам надобно, вспомнивши об этом времени, когда благочестивые христиане от злого гонения прилагались к латинской вере, а теперь благочестивая вера множится. Это было правдой. Невзирая на разруху и разорение края войной, Святая Церковь на Правобережной Киевской Руси восстанавливалась и вершила дела созидания. Среди смиренных делателей на ниве Божией был и святой Феодосий (Углицкий).
Оставив почетное звание наместника митрополичьего дома, покинув шумный, гудящий от тревожных слухов, сплетен и политических споров Киев, святой Феодосий удалился в тихий Крутицкий монастырь. Он вступил в обитель простым иноком, трудился на рядовых послушаниях, подвизался в молитве и посте – и не желал для себя большего. Но не может укрыться город, стоящий на верху горы (см.: Мф. 5, 14). По слову жития, он резко выделялся из среды прочей братии своею духовною мудростью и строго-подвижнической, добродетельною жизнью. Вскоре по рекомендации его архипастыря и духовного отца Черниговского епископа Лазаря святой Феодосий был поставлен игуменом Корсунского монастыря, находившегося в Киевской епархии, но в уединенном месте, на острове посреди реки Роси, вдали от людских жилищ и людских мятежей. Там святой игумен Феодосий мирно и мудро управлял обителью и сам, наслаждаясь уединением, укреплялся и возрастал душою. Но прошло два года – и его, закалившегося в подвигах благочестия и обогатившегося опытом настоятельства, призвала Матерь-Церковь на более трудное поприще.
В 1664 году святой Феодосий был назначен игуменом на пепелище – в знаменитый и древний, но совершенно разграбленный униатами и разгромленный польскими войсками Киевский Выдубицкий монастырь, где обитала лишь горстка иноков: мало кто хотел жить в разоренной обители. Но святой Феодосий, уповая на помощь Божию, ревностно взялся за возрождение былой славы монастыря. Православный народ откликнулся на его призыв послужить делу Господню, нашлись благотворители, кто казною, кто трудом своих рук помогавшие возродить из руин храмы и братский корпус. И в Москву святой игумен посылал за помощью – и там щедрые люди откликались на просьбы киевских братьев, да и сам царь Алексий не обошел монастырь Выдубицкий своею милостью. Всего через несколько лет на пепелище вновь явилась величавая обитель, где многочисленная братия славила Бога. Подвижник высокой души и любитель молитвенного уединения, для родственных ему по духу иноков-ревнителей святой Феодосий устроил пустынь – создал отшельнический скит на расположенном близ монастыря Михайловском острове. Заново благоустроив монастырь, святой игумен позаботился о благолепии Божественных служб: созданный им церковный хор стал знаменит не только на всю Киевскую Русь, но и на Руси Московской; по желанию царя певчие Выдубицкого монастыря ездили показывать свое искусство в Москву.
Но и среди мирных трудов по устроению монастырской жизни святого Феодосия настигло тлетворное дыхание мирской злобы: в 1668 году он был вызван на суд по обвинению в изменнической деятельности. Обвинителем выступал церковный авантюрист епископ Мефодий (Филимонов).
Поразительно: сколько зла может натворить недостойный человек, если ему доверено великое дело. Так епископ Мефодий, назначенный местоблюстителем Киевского митрополичьего престола, стал в истории своей родины фигурой поистине зловещей. При этом он не выглядел каким-то чудовищем: просто мелкий интриган, с лукавой и льстивой душой, втайне одержимый непомерным честолюбием. Но сколько скорби, сколько крови стоили Киевской Руси интриги Мефодия! На его совести уже была казнь двух невинных людей, православных воинов Самко и Золотаренко. Теперь к этому добавились еще два несравненно худших преступления, чреватых неисчислимыми бедствиями: интриганством Мефодия были вызваны измена гетмана Брюховецкого и трагическая судьба митрополита Иосифа (Нелюбовича-Тукальского).
Правобережный гетман Петр Дорошенко, угрожая антипольским восстанием запорожцев, добился освобождения митрополита Киевского Иосифа, а вместе с ним и инока Гедеона (в миру Юрия Хмельницкого) из Мариенбургской крепости. Получив свободу, митрополит Иосиф тотчас просил царского дозволения вернуться в Киев. Но ему отказали под благовидным предлогом: мол, еще не решилось, быть Киеву русским или польским. Страшная, гибельная по своим последствиям ошибка Москвы! И ничем иным не объяснить эту ошибку, как происками епископа Мефодия: московский посланник стряпчий Тяпкин сообщал: епископ Мефодий рад бы и не слыхать о Тукальском, не только видеть его, боясь лишиться чести своей. Да, честолюбивый блюститель митрополии всеми силами старался не допустить приезда в Киев законного митрополита, потому и выставлял его опасным для Киева человеком. И опытный интриган добился своего.
Годами заточения в Мариенбургской крепости, перенесенными митрополитом Иосифом, он приобрел огромный церковный авторитет и любовь народную, славу исповедника. Он попал в темницу за попытку вернуть Правобережье под власть православного Московского государя. Нет сомнений: если бы ему позволили занять свой законный престол в Киеве, голос митрополита Иосифа разнесся бы по всей Киевской Руси, собирая паству под крыло царя православного, предостерегая от измены ему, смиряя заговоры и мятежи. Эта возможность была сорвана интригами мелкого честолюбца Мефодия: и то, что могло сделаться великим благом, превратилось в великое зло.
Разумеется, митрополит Иосиф был глубоко уязвлен холодным отказом Москвы в дарованном ему Церковью праве окормлять южнорусскую паству. До этого он склонял своего духовного сына Дорошенко к переходу на царскую сторону. Теперь же он стал внимательнее к речам Дорошенко, своего благодетеля, вызволившего его из темницы, который уверял: царь не хочет добра Украине, только турецкий султан способен защитить южнорусский народ, дать ему права и вольности. Митрополит же Иосиф видел за протекторатом Турции жившего там своего Первосвятителя, Патриарха Константинопольского. Оскорбленный Москвой, уже не верящий в покровительство православного государя, митрополит Иосиф благословил Правобережную Украину на присягу турецкому султану. Он разрешил Гедеона (Хмельниченко) от иноческих обетов – и вновь начались спекуляции на громкой его фамилии – Хмельницкий, и вновь несчастный Юраска вместе с правобережниками и крымцами ходил войной на своих православных братьев, а потом был отправлен в Царьград, где стал заложником казачьей верности султану. Так все заслуги, весь авторитет митрополита Иосифа, вся привязанность к нему народа были обращены во зло: на возбуждение свирепых междоусобиц, духовную смуту в сердцах паствы, усиление бесчинств крымцев, которые, как вассалы султана, уже беспрепятственно хозяйничали на Правобережье.
А опасным человеком для Киева на деле оказался епископ – политикан Мефодий. В 1667 году он ездил в Москву, но принят был без прежней ласки: просил соболей – и соболей не дали, жаловался он. Московские власти уже не могли доверять этому своему ставленнику: помнили о затеянном им в Киеве церковном рокоше, доходили до царских вельмож слухи и о других его темных делах и делишках. Мефодий затаил обиду, а вернувшись в Киев, сполна выместил эту обиду мелкой самолюбивой душонки, предав и облагодетельствовавшего его царя, и интересы родного народа. Мефодию уже случалось получать «прелестные» письма от гетмана Дорошенко, который сулил: за переход к туркам он, мол, выхлопочет через султана у Патриарха Царьградского митрополичий сан для «Преосвященнейшего местоблюстителя» Мефодия, и тот получит полную церковную власть и на Правобережье, и на Левобережье. Теперь, обиженный Москвой, Мефодий решил не только изменить сам, но и вовлечь в свою измену гетмана Брюховецкого.
Иван Брюховецкий хоть и добрался до гетманской булавы кривыми путями, но дотоле исполнял царскую службу честно. Были у него, конечно, обиды на московских воевод, которые не давали этому гордому властолюбцу свободно «пановать» над Украиной, мешали притеснять народ и обогащаться. Получал он и «прелестные послания» Дорошенко, обещавшего передать ему гетманскую власть и над Правобережьем, если только они станут единомысленны против насилий московских. Но все же гетман Брюховецкий об измене и не помышлял – пока в Киев не вернулся епископ Мефодий со «страшными новостями»: Ордин-Нащокин идет из Москвы со многими ратными людьми в Киев и во все малороссийские города, чтобы все их высечь и выжечь. Эту лживую, но ужасающую легковерных сплетню Мефодий вдувал в уши каждому, кто не отказывался его слушать. А в секретном письме задушевному другу Брюховецкому он предостерегал: Ради Бога, не оплошайся. Как вижу, дело идет не о ремешке, а о целой коже нашей. К тому приводят, чтобы, вас с нами, взяв за шею, выдать ляхам. Много знаков, что об нас торгуются. В великом остерегательстве живи, а запорожцев всячески ласкай, ими укрепляйся, да и города порубежные людьми своими досмотри, чтобы Москва больше не засела. Мой такой совет, потому что утопающий и за бритву хватается... Будь осторожен, чтобы тебя, в казенную телегу замкнув, вместо подарка ляхам не отослали! Брюховецкий внял наставлениям «друга-епископа»: поднял мятеж, обагрил кровью города Левобережья и ушел к Дорошенко за обещанной булавой «гетмана обеих сторон Днепра».
Но «прелестные письма» Дорошенко оказались ловушкой. Казаки, ненавидевшие Брюховецкого за надменность и жестокость, зверски умертвили гетмана: его тело было разорвано на куски. А с епископа Мефодия, прибывшего на Правобережье за митрополичьим клобуком, законный митрополит Иосиф снял и епископскую мантию, сказав: Недостоин ты быть в епископах, потому что принял рукоположение от московского митрополита. Мефодия заточили в Уманский монастырь, но там он проявил прыть: напоил караульных монахов и бежал в Киев.
Чтобы избежать заслуженной кары от царских воевод, Мефодий применил излюбленный прием интриганов: медведь дерет и сам орет. Предатель заявил: он, мол, ездил за Днепр только для того, чтобы разоблачить крамолу – и обвинил в изменнических сношениях с Дорошенко, Брюховецким и митрополитом Иосифом весь цвет киевского духовенства: архимандрита Киево-Печерской лавры Иннокентия (Гизеля), игумена Михайловского монастыря Варлаама (Ясинского, будущего главу Киевской митрополии), игумена Выдубицкого монастыря святого Феодосия и других маститых пастырей и монастырских старцев. Но на этот раз ядовитая клевета не сработала. Киевские духовные действительно писали в Чигирин, но не изменнически, а призывая казаков вспомнить о Боге, не грабить церковные имения (чем нередко грешила правобережная вольница); не ходить походами на Левобережье – не лить кровь своих православных братьев. Что же касается святого Феодосия, то выяснилось, что он писал такие письма по прямой просьбе царского посла боярина Петра Шереметева. Затеянный клеветником суд обернулся против него самого: обнаружилась секретная переписка епископа Мефодия, нашлись свидетели тому, как он чернил царских воевод и распускал лживые слухи, настраивая народ против государя. Свидетели говорили в один голос: Пока Мефодий был в Москве, все было тихо, а как он приехал в Малороссию и породнился с Брюховецким, то и начались бунты. Один из казачьих полковников в письме к архиепископу Лазарю (Барановичу) писал: Нынешняя война с великим государем началась по благословению его милости, отца Мефодия Филимоновича, епископа Мстиславльского. Если отпустить его в Москву, то будет это на последнюю гибель нашей бедной Малороссии и всему миру: пуще всех будет бунтовать и своими непотребными замыслами царское величество бояр и весь синклит побуждать и наговаривать. Пошли, ваша святительская милость, к царскому величеству, бей челом, чтобы злосеятелям-клеветникам не верили. Но напрасны были опасения, что Мефодию позволят продолжать его интриги. Предательство его было очевидно: Мефодия не «отпустили» в Москву, а отвезли туда под конвоем и заточили под крепкой стражей в Новоспасском монастыре, где он и окончил свои дни.
После того как обнаружилась измена Мефодия, местоблюстителем Киевского митрополичьего престола стал архипастырь, который по своим достоинствам давным-давно должен был принять на себя эту миссию: архиепископ Черниговский Лазарь (Баранович). Одним из первых дел нового местоблюстителя, который, в отличие от прежнего, был чужд властолюбия и думал прежде всего о благе Церкви, было письмо, призывающее в Киев законного первоиерарха. Высокопреосвященный Лазарь писал митрополиту Иосифу с сыновней любовью и мягкой укоризной: Под бусурманскою (турецкою) рукою стонет Греция и по настоящее время, и самих Патриархов вешают: невольная вольность! И для чего под такое ярмо класть шею? Греки рады бы освободиться от него, Украйна сама лезет... Я свои овцы черниговские поставил на путь, и вы, всея Киевской Руси пастырь, ведите всю Русь к монарху Русскому, а сами летите на престол свой, как на гнездо свое. Знаю, что благодушный монарх достойно избранного на митрополию пастыря велел бы принять милостиво.
Митрополит Иосиф не откликнулся на этот братский призыв: боялся царского гнева, считал свою вину непрощаемой. Ведь это он приводил правобережное казачество к присяге султану, благословлял войска целовать Крест на верность иноверному монарху. Горькие плоды турецкого подданства были у митрополита перед глазами. Еще не сами турки, а вассалы султана, крымские татары, хозяйничали на Правобережной Украине: грабили край, пленили жителей и уводили их в рабство, разжигали казачьи междоусобицы. Дорошенко недолго чувствовал себя правителем Правобережья: татары поставили «своего» гетмана, некоего Петра Суховея, который в угоду им «обасурманился» (обрезался) и назвался татарским именем Шамай; поляки назначили своего гетмана, Михаила Ханенко – и началась, на потеху татарам, резня между тремя казачьими группировками. Султан пока еще мало интересовался делами «барабашей», как турки презрительно называли казаков, но уже считал всю Украину своей вотчиной, держал Юрия Хмельниченко заложником в Царьграде и собирался навестить эти свои владения для сбора дани. Переход в подданство Турции, которым митрополит Иосиф думал угодить Царьградскому Первосвятителю, обернулся для того многими тяготами. Визири терроризировали Патриарха Константинопольского требованиями, чтобы он церковной властью привел в подчинение султану всю Киевскую митрополию; по поводу дел «барабашей» на Патриарха писали доносы, и он жаловался московскому послу в Царьграде, боярину Хитрово: Вот посмотри, какую сочинили на меня ложную грамоту, визирь призывал меня и хотел было погубить, да, спасибо, оправдали меня добрые люди, однако дело стоило мне с пятьсот мешков. Митрополит Иосиф все более сознавал, какую страшную, губительную для его возлюбленной паствы ошибку он совершил. Жизнь его протекала в скорбях, но он писал: По беззакониям моим, которым нет числа, не признаю себя душою, страждущею за благочестие. В горести душа моя. Как могу назваться пастырем, когда растеряно стадо? О, да соберет его Создавший и Искупивший Своею Кровью! За два года до кончины он ослеп. Очевидец последних дней его жизни сообщает: Когда митрополит Иосиф (Тукальский) лежал при смерти, то Дорошенко навещал его беспрестанно, и умирающий заклинал его именем Божиим, чтобы отстал от Турецкого султана и бил челом в подданство великому государю Московскому, если же не сделает, то пропадет. Дорошенко за это осердился на Иосифа и не ходил к нему до самой смерти. (Впрочем, через год мятежный гетман выполнил-таки завещание духовного отца: присягнул царю и был от греха подальше отправлен воеводою в Вятку.)
Восприняв блюстительство престола Киевской митрополии, архиепископ Лазарь, по свидетельству церковного историка, благотворно подействовал на умы несчастной Украины и способствовал восстановлению в ней возможной тишины. Служение его было служением миротворчества и милосердия: он неустанно призывал казаков и весь народ Киевской Руси к верности Богу и царю православному, к примирению между собою и стойкости против козней иноверцев – и столь же неустанно умолял государя Московского о принятии милостивых мер к обращению заблудших на путь истины и о прощении виновных, выказывавших раскаяние. Великой скорбью отзывается в сердцах архипастыря мысль о пролитии крови его паствы, и архиепископ Лазарь молит царя подать помощь его многострадальной родине: Многочастно и многообразно писал я к вашему царскому величеству о помощи ратными людьми, да не буду бессуден... Мы целовали Крест царскому величеству, теперь на нас орда наступает, а помощи нет, наше попрание ордам врата отверзет и в великороссийские города, – и помощь была оказана, а царь отвечал архиепископу: Тебе бы раденье свое показать, гетмана и все войско утверждать, чтобы они на нашу милость были надежны: никто их, за милосердием Божиим, из-под нашей высокой царской руки восхитить не может. Исполненный христианской любови, архиепископ Лазарь был склонен видеть в любом человеке прежде всего доброе, и потому ему случалось ошибаться в людях. Так, горько ошибся архипастырь в новоизбранном гетмане Демьяне Многогрешном. Приняв гетманскую булаву, Демьян заявил: Пока я буду гетманом, своевольников усмирять не перестану, сколько во мне мочи будет, на том я великому государю присягаю не так бы, как Ивашка Брюховецкий: как Иуда Христа предал, так он великому государю изменил; а я обещался за великого государя умереть, чтобы после меня роду моему слава была. Высокопреосвященный Лазарь полюбил Многогрешного, называл его человеком рыцарским, и гетман обращался к архипастырю как к духовному отцу. Однако: «рыцарской верности» Многогрешного хватило ненадолго. Он оказался человеком властолюбивым и крайне мнительным: одного пущенного по Украине лживого слуха о том, будто царь собирается заменить его на гетманстве полковником Константином Солониной, было достаточно, чтобы гетман Демьян пошел по пути Брюховецкого, который как Иуда Христа предал. Страшась потерять власть, Многогрешный, подобно Брюховецкому, поддался на посулы Дорошенко, обещавшего сделать изменника гетманом обеих сторон Днепра. Высокопреосвященный Лазарь, услышав от гетмана Демьяна двусмысленные речи, пытался образумить духовного сына, но тот отвечал грубо: Знал бы, архиепископ, свой клобук. Однако измена Многогрешного не имела столь кровавых последствий, как предательство его предшественников. Когда он начал составлять заговор, сами войсковые старшины, уставшие от мятежей, схватили его и отправили в Москву. Там Многогрешного судили и приговорили к казни, но пришло от царя помилование, и казнь преступнику была заменена темницей. Падение изменника никаких волнений на Украине не вызвало. На гетманство был избран Иван Самойлович, сын священника, ушедшего с семьей с буйного Правобережья на более спокойную левую сторону Днепра под руку царя православного. Иван избрал для себя воинское поприще и отличился в нем: стал наказным полковником Черниговским, а затем генеральным судьей Войска Запорожского. После его избрания на гетманство Украина отдохнула от измен своих предводителей: гетман Иван Самойлович долго и верно служил православным государям, единству православной Руси. (Конец его жизни был омрачен клеветой: Самойлович лишился гетманства из-за интриг лукавого Мазепы. Интриган добился своего, сделался гетманом, но измена Мазепы переполнила чашу терпения всероссийских государей, и Петр I упразднил на Украине гетманство, как таковое.)
Архиепископа Лазаря, да и не его одного, а весь народ Левобережья, особенно волновал пункт Андрусовского договора о передаче Киева полякам. Черниговский архипастырь писал государю: Царское величество Киев королю уступят ли или нет? Если царское величество полякам Киев уступит то и сей стороны Днепра малороссийские города под его рукою в твердости не будут никогда. Во всех малороссийских городах духовный и мирской чин сильно этим оскорбляются особенно в киевских монастырях архимандриты, игумены и старцы сетуют и болезнь имеют великую о церквах Божиих, говорят: как скоро Киев в королевскую сторону будет уступлен, тотчас поляки церкви Божий превратят в костелы и учинят унию... Царскому величеству надобно за Киев стоять крепко, потому что Киев благочестию корень, а где корень, там и отрасли. Да, «киевский вопрос» на Украине служил причиной смущения умов, многих соблазнял на участие в мятежах. Московские дипломаты на переговорах с Польшей всячески оттягивали срок решения «киевской проблемы». Государь обнадеживал киевлян: когда архиепископ Лазарь побывал в Москве и удостоился видеть царские очи: государь милость свою нам сказал, что Киев отнюдь не уступит. Наконец, уже после турецкого нашествия на Польшу и Украину, остановленного русскими войсками, повод для удержания Киева был найден. В 1679 году русский посланник боярин Одоевский заявил польским уполномоченным: Россия не в противность договоров владеет всею западной Окраиной, а следовательно, и Киевом. Все эти города и... Киев завоеваны Россией не у поляков, а у турок. Польша не имела права без соглашения с Россией отдавать султану Заднепровскую Украину, а если уж она отдала ее, то не вправе иметь на нее никаких претензий... Что бы ни говорили против этого, а Киев, приобретенный у Порты, не будет возвращен королевству. И в ходе дальнейших переговоров о мирном докончаньи с Польшей русские и слышать ничего не хотели об отдаче Киева.
Успех России в борьбе о Турцией несколько расширил территорию Киевской Руси, воссоединяющейся с Русью Московской. Договор, заключенный с Польшей в 1686 году, закрепил за Россией на вечные времена Киев, Чернигов, Смоленск и еще 56 городов. Но Волынь и Подолия еще на полтора века остались под властью поляков, получив название Польской Украины (окраины). По этому договору поляки обязывались предоставить православным в своих владениях полную свободу исповедования веры, совершения богослужений и монастырской жизни. Но вопреки договору, польские паписты готовили изощренный разгром западнорусских епархий.
Еще в 1673 году, когда живы были оба западнорусских первоиерарха – и митрополит Иосиф (Тукальский), и митрополит Антоний (Винницкий), польский король Михаил Вишневецкий своим указом назначил «администратором» православной митрополии епископа Львовского Иосифа (Шумлянского), тайно принявшего унию. Тогда же стал тайным униатом епископ Перемышльский Иннокентий (Винницкий). Новый польский монарх Ян Собесский задумал «задушить Православие в объятиях». В 1680 году он пригласил римо-католическое, униатское и православное духовенство в город Люблин на дружелюбное совещание.
Православные прибыли в Люблин на съезд, где все было сделано для их уловления. Совершили торжественные богослужения униаты: митрополит Жоховецкий и епископы Владимирский, Холмский, Пинский. В католическом костеле проповедник иезуит восхвалял Восточную Церковь и заявил, что кто не держится Восточной Православной (подразумевалась униатская) Церкви, тот не получит спасения! Но православные были тверды и объявили, что без сношения с Константинопольским Патриархом ничего не могут предпринять. В 1681 году епископ Иосиф (Шумлянский) предоставил новый проект соединения с Римской Церковью (способ эгоди церквей). Но и этот проект не получил осуществления. Тогда Иосиф, управляя под видом православного митрополита, стал постепенно ставить епископами тайных униатов, – пишет церковный историк Н. Тальберг. Коварный замысел удался: тайные униаты один за другим начали открыто заявлять о своей «эгоде» с Римом, и к 1702 году в польских пределах осталась всего одна православная епархия – Могилевская.
Тайные униатские архиереи, сделавшись явными, начали немедленно отбирать у православных храмы, принуждать священников и народ к унии, особенно неистовствовал в Галиции зачинщик униатского заговора Иосиф (Шумлянский). Русские посланники в Польше пытались протестовать, указывая, что гонения на Православие – это грубейшее нарушение всех договорных обязательств, но им отвечали: мол, духовные и шляхта приступили к римскому костелу добровольно, воспретить чему права польские не позволяют. Впрочем, по требованию России король Август II издал-таки указ, повелевающий Шумлянскому прекратить насилия, но канцлер «забыл» приложить к этому указу коронную печать, и гонитель свободно продолжал свои издевательства над православными галичанами. (Эта история с «добрым» королем и «злым» канцлером напоминает басню о льве, поручившем волкам пасти овец: «лев бы и хорош, да все злодеи волки...».)
Плачевная участь западных епархий могла показать Киевской Руси, к чему может привести бесконтрольность и отсутствие твердой церковной власти. Но еще раньше, чем пали епархии в польских владениях, Киевская митрополия решила для себя «юрисдикционный» вопрос.
Местоблюститель митрополичьего престола архиепископ Лазарь заботился об умиротворении и духовном благе всего южнорусского народа, повсюду рассылал архипастырские послания, издал книгу поучений «Трубы духовные» – наставление к стойкости в святой православной вере. Но Высокопреосвященный Лазарь не покидал Чернигова, боясь оставить без окормления своих возлюбленных черниговских овец. Своим наместником в Киеве он поставил святого Феодосия (Углицкого), и ему, в добавление к обязанностям настоятеля Выдубицкого монастыря, пришлось заниматься текущими церковными делами всей Киевской Руси. Но как бы авторитетен ни был местоблюститель митрополичьего престола, как усерден ни был его наместник (еще не имевший архиерейского сана, а следовательно, и права рукополагать новых священнослужителей), – церковное управление на Киевской Руси оставалось канонически нетвердым, зыбким, и от этого множились церковные нестроения. Сюда приезжали архиереи, изгнанные или даже низложенные Восточными Патриархами, самочинно совершали богослужения и Таинства, «хиротонисали» священников. Здесь появлялись польские агенты, действовавшие от имени выставлявшего себя «законным Киевским митрополитом» отступника Иосифа (Шумлянского), сеяли смуты, склоняли людей к измене православному царю. Киевской Руси необходим был законно избранный первоиерарх, который твердо взял бы в свои руки бразды правления митрополией. И пока Киевская митрополия не укрепилась единством с Московским Патриархатом, посягательства на нее из польских пределов и внутренние в ней нестроения оставались неизбежными. Патриарх Московский Иоаким в письме гетману Самойловичу сожалел: По дошедшим до меня слухам, Киевская митрополия без начального для нее пастыря, Киевского митрополита, всякого благочиния лишилась. Избрание Первоиерарха и объединение Киевской митрополии с Русской Церковью – таково было желание московского правительства и Московского Патриарха, гетмана, народа Киевской Руси, к этому же решению постепенно приходило и южнорусское духовенство.
В 1684 году на Киевскую Русь бежал из польских владений епископ Луцкий Гедеон (князь Святополк-Четвертинский). Он рассказал, какими методами приводят православных в униатство польские паписты. Отступник Шумлянский изгнал епископа Гедеона из вверенной ему епархии, которой тот управлял уже 25 лет, потому что хотел поставить на Луцкую кафедру «своего» человека. Епископ Гедеон отправился жаловаться на беззаконие польским властям, получил аудиенцию у короля и королевы, и те объявили ему: Если не примешь унию, то будешь сослан на вечное заточение в Мариенбургскую крепость. Не желая губить свою душу изменой Святому Православию, епископ Гедеон бежал в российские пределы. Сам он не считал свое бегство доблестью, говоря: немощь человеческую имый, устрашился абие, соглядая сие, яко не точию аз имех быти в толиком лишении, но и овцам словесного стада не возмогл бых помощи ни в чем же, сего ради оставити престол мой и вся своя понужден семь. Но на Киевской Руси его приветствовали как исповедника, пострадавшего за святую веру, и увидели в епископе Гедеоне Самим Богом посланного будущего своего Первоиерарха.
В следующем году в Киеве состоялся Собор, избравший Гедеона на митрополичий престол. Новоизбранный митрополит выразил желание принять посвящение от Московского Патриарха. В Соборе в качестве представителя архиепископа Лазаря участвовал и святой Феодосий (Углицкий): его и игумена Переяславльского Иеронима как почетных среди южнорусского духовенства лиц послали в Москву к Патриарху Иоакиму и царям Петру и Иоанну Алексеевичам с прошением об утверждении избранного в Киеве митрополита. Патриарх Иоаким с радостью отвечал, что согласен избранного архипастыря на престол Киевской митрополии возвести и благословением его утвердить, во-первых, потому, что с самого начала распространения христианской веры в России митрополия была одна и повсюду россияне были в повиновении и послушании Всероссийскому Престолу; во-вторых, потому, что когда Собором всех Святейших Патриархов устроился в царствующем граде Москве Патриарший престол, то на Соборе повелено было всем российским престолов архиереям повиноваться Патриаршему престолу Московскому.
Святитель Феодосий в числе других почетных посланцев южнорусского духовенства присутствовал и на торжественном посвящении Высокопреосвященного Гедеона в сан митрополита Киевского, совершенном Патриархом Иоакимом в присутствии царствующих особ (малолетних царей Петра и Иоанна и тогдашней правительницы государства царевны Софии) в Успенском соборе Московского Кремля. В архиерейской присяге митрополит Гедеон дал клятву послушания Патриарху Московскому.
Однако южнорусские «ревнители-константинопольцы» продолжали волноваться и называли незаконным поставление митрополита Киевского Гедеона Патриархом Московским, а не Цареградским. Нужно признать, что доводы Патриарха Иоакима по поводу прав Московского Патриархата на Киевскую митрополию действительно с точки зрения канонов были далеко не бесспорны. Это воссоединение можно было считать состоявшимся только при согласии Цареградского Первосвятителя.
Чтобы получить это согласие, в том же году в Царьград к Константинопольскому Патриарху с богатыми дарами был направлен грек Захария Софир. Однако Патриарх отказался решать этот вопрос, сказав, что боится гнева визиря: Турецкий султанат еще не отказался от претензий на владение Киевской Русью.
В следующем, 1685 году с тем же поручением в Константинополь поехали русский посол дьяк Никита Алексеев и посланец гетмана Иван Лисица. Они передали Цареградскому Патриарху грамоту, в которой Патриарх Московский Иоаким доказывал права Русской Церкви на Киевскую митрополию и церковную необходимость их воссоединения. Но Цареградский Первосвятитель Дионисий отвечал так же, как и прежде: страшусь гнева турецких вельмож. Российские послы наконец догадались встретиться с визирем, дали ему огромную взятку – и тут же Патриарх Дионисий написал грамоту о том, что уступает Киевскую митрополию Патриарху Московскому. Цареградский Первосвятитель получил в подарок от российских послов двести золотых и три сорока соболей. Так прекратилось длившееся более двух веков разделение Русской Церкви.
Почувствовав благодетельность твердой и близкой церковной власти, к Патриарху Московскому потянулись лучшие архипастыри и пастыри Киевской Руси. Архиепископ Лазарь (Баранович), опасаясь, что на Украине будут продолжаться нестроения, добился подчинения своей Черниговской епархии непосредственно Патриарху Московскому. Тот же статус Патриаршей ставропигии по прошению своего архимандрита Варлаама (Ясинского) и монастырских старцев приобрела колыбель русского иночества, Киево-Печерская лавра.
Митрополиты Киевские при поддержке все более усиливавшейся Русской державы оказались способными оказывать действенную помощь пастве своей митрополии в польских владениях, добиваться сохранения и духовно окормлять уцелевшие там православные общины. Так сохранилось Православие в Польской Украине и подвластных королю областях Белой Руси до того времени, пока и эти исконно русские земли не воссоединились с православной Россией. О благодетельности единения Церкви Киевской и Московской Руси для государства пишет церковный историк М. В. Толстой: Приближалось время измены Мазепы, и он уже не встретил приверженцев среди духовенства (как прежде Дорошенко). Проникнутый чувством церковного единства, южнорусский народ заклеймил вечным позором самое имя изменника. Церковь дала Петру I средства сохранить Малороссию и победить короля шведского.
В Киеве утвердился митрополит Гедеон, нужда местоблюстительстве отпала, и архиепископ Лазарь смог отозвать своего наместника и любимого духовного сына, святого Феодосия, к себе, в Черниговскую епархию. По благословению архипастыря и духовного отца святой архимандрит Феодосий вновь попал на монастырское пепелище – возглавил разоренный иезуитами Черниговский Елецкий монастырь. О нищете доставшейся ему в управление обители святой Феодосий писал: Елецкий монастырь скуден запасами хлебными, а особенно дровами, так что жить с братией нечем, так как во владении архимандрии мало подданных. Но, действуя так же ревностно, как при восстановлении Киевского Выдубицкого монастыря, святой архимандрит сумел добиться увеличения владений Елецкой обители и за два года привел и этот монастырь в цветущее состояние. Хотя обитель стала материально богаче, но строгость иноческой жизни в ней усилилась, ибо личные подвиги святого Феодосия служили высокопоучительным примером для Елецкой братии.
В то же время Высокопреосвященный Лазарь привлек святого Феодосия к проповеди слова Божия черниговской пастве и сделал его своим ближайшим помощником в управлении епархией; кроме того, еще и возложил на него обязанности эконома архиерейского дома. И с помощью Господней святой Феодосий успешно справлялся со всеми выпавшими ему многообразными и многосложными трудами.
Наделенный Свыше мудростью в постижении Божественных истин, святой Феодосий оказал архиепископу Лазарю и всей Киевской митрополии помощь в разрешении богословских вопросов, поставленных перед южнорусским духовенством Патриархом Иокимом. В то время, как Православная Киевская Русь торжествовала, избавившись от латинского и униатского гнета, в саму Первопрестольную Москву вкрались пропагандисты папистских мудрований. Киевское духовенство в то время оказалось более образованным, чем московское, ибо знания для них были необходимым оружием в борьбе с латино-униатской экспансией. Но, находясь в папистском окружении, а нередко и в погоне за знаниями проходя курс наук в римо-католических коллегиях, некоторые южнорусские православные священнослужители нечувствительно для самих себя перенимали элементы латинского неправомыслия. Так, приехавший в Москву и занявший видное положение при царском дворе иеромонах Симеон (Полоцкий) перенял у латинян искаженный взгляд на Таинство Евхаристии. Римо-католики заявляли, что Таинство Пресуществления совершается, когда священник возглашает слова Христовы: Приимите, ядите... – православное учение гласит, что хлеб и вино претворяются в Плоть и Кровь Господню позже, при призывании и сошествии на них Духа Святого. Поскольку приверженцы латинского мудрования поклоняются еще не освященным Дарам, то есть простому хлебу, это заблуждение получило название хлебопоклонной ереси. Патриарх Иоаким уличил Симеона (Полоцкого) в таком неправомыслии, но тот стал оспаривать православный взгляд на Таинство, высказанный Первосвятителем.
У Симеона Полоцкого нашлись сторонники и последователи, особенно ревностно отстаивал хлебопоклонничество бывший чиновник приказа Тайных дел, инок Сильвестр (Медведев), также имевший обширные связи при дворе. Для пропаганды хлебопоклоннического и иных латинских мудрований он написал целую книгу «Манна». Но не так опасна была бы эта еретическая возня для православных, если бы за ней не стояли очень высокие покровители: «Манна» была написана и широко распространена по повелению царевны Софии, фактической правительницы государства. София вершила дела правления при малолетних своих братьях, царях Петре и Иоанне, но втайне готовилась совсем отстранить их от власти и единолично занять монарший престол. Царский двор при Софии был настолько западническим, что латиняне начали питать надежды подчинить Римскому папе православную Русь. Фаворит царевны, всесильный в государственных делах князь Василий Голицын, был покровителем иезуитов и призвал в Москву представителей их ордена. Один из таких его приближенных, французский иезуит, писал о Голицыне: Этот первый министр, происходивший из знаменитого (польско-литовского) рода Ягеллонов, без сомнения был самый достойный и просвещенный вельможа при дворе московском... Если бы дело зависело от него одного, если б он был полным хозяином, если б он не должен был вести себя осторожно относительно других бояр, то, разумеется, все наши желания были бы исполнены. Эти иезуитские похвалы означали, что Голицын с удовольствием открыл бы римо-католицизму дорогу в Россию, если бы удался заговор Софии и он разделил бы с ней всю полноту самодержавной власти. Но и без того при покровительстве Голицына лукавая латинская пропаганда велась в Москве совершенно свободно: распространяли антиправославные книги, насмехались над «суеверием» православных «схизматов», особенно же усердно распространяли слух о том, будто бы на Флорентийском соборе латины осилили греков.
Не страшась опалы от царевны Софии и ее всесильного фаворита, Патриарх Иоаким ополчился на пропагандистов хлебопоклонства и хвалителей латинства. В полемике с ними Московскому Патриарху помогали знаменитый своей ученостью киевский иеромонах Епифаний (Славинецкий) и ученые греки, братья Лихуды, составлявшие убедительные опровержения еретических и латинских домыслов.
Поскольку зачинатель спора иеромонах Симеон был пришельцем из Киевской Руси, Патриарх Иоаким поинтересовался: а не допускаются ли искажения православного учения и богослужебной практики в Киевской митрополии? Кроме того, Патриарх имел лишь смутное представление о Флорентийской унии (при которой якобы латины победили греков) и интересовался: не смогут ли киевские ученые разъяснить, что это такое? Южнорусское духовенство имело суровый опыт борьбы с униатством, поэтому в ответе на запрос Патриарха митрополит Киевский Гедеон рекомендовал ему целый ряд книг, разоблачавших коварство Римского папы при попытке подчинить себе православных иерархов во Флоренции, а о себе свидетельствовал: Аз твоему Святейшеству яко отцу архипастырю и господинови моему исповедую, яко Флоренское соборище не приимую, паче же яко ересь противную отметаю. Но что касается хлебопоклонства, то действительно, такое мудрование встречалось в южнорусских епархиях, а в сочинениях южнорусского духовенства нередко попадались и иные весьма сомнительные мнения. И Патриарх Иоаким потребовал от духовенства Киевской митрополии составления Соборного суждения по поводу подобных отклонений от чистоты Православия и присылки к нему с такой Соборной грамотой для разъяснений мужа смиренномудра, приискренно Восточная Церкви сына, ведуща известно писания святых отец, а не силлогизмами и аргументами точию упражняющаяся. В 1689 году духовенство Киевской Руси послало к Патриарху сразу двух мужей смиренномудрых с Соборными грамотами, в составлении которых оба они принимали деятельнейшее участие. Этими посланцами были святой Батуринский игумен Димитрий (Туптало, будущий митрополит Ростовский, знаменитый составитель свода житий святых) и святой Елецкий архимандрит Феодосий (Углицкий), будущий архиепископ Черниговский. В их беседе с Патриархом Иоакимом прояснились все спорные вопросы, а по их возвращении, согласно переданным ими велениям Первосвятителя, устранены искажения в богослужебной практике, вкравшиеся в церковную жизнь Киевской Руси во времена польского владычества.
Крах заговора царицы Софии, за покушение на жизнь брата, царя Петра, заточенной в монастырь, означал и крах державшейся ее покровительством хлебопоклонной ереси, и изгнание протежируемых ее фаворитом иезуитов. Сильвестр (Медведев) оказался не только еретиком, но и одним из главных политических заговорщиков и был казнен. Но при царе Петре I подтачивавшее Православие западническое духовное поветрие не только не пресеклось, но еще и усилилось, только на смену латинской пропаганде пришла протестантская агитация.
Показавший свою духовную силу и мудрость в ответах на вопросы Патриарха Иоакима, известный своим ревностным служением Церкви и иноческими подвигами, святой Феодосий стал одним из самых уважаемых пастырей Киевской Руси. После кончины митрополита Гедеона в 1690 году на Соборе, избиравшем нового Первоиерарха, святой Феодосий был выдвинут кандидатом на Киевский митрополичий престол. Избран же был другой кандидат: митрополитом стал настоятель Киево-Печерской лавры Варлаам (Ясинский). Богу не угодна была разлука святого Феодосия с его духовным отцом архиепископом Лазарем.
Владыка Лазарь был истинным отцом всей многотысячной пастве своей епархии. Как всякий любвеобильный отец, он тревожился о судьбе своих детей. Архипастырь был уже в преклонных летах, чувствовал приближение кончины и преемником своим видел только святого Феодосия: этому достойному ученику он мог доверить своих возлюбленных овец черниговских, так он мог быть за них спокоен, зная, что святой Феодосий сумеет повести их за собой по пути спасения. Всеми силами души архиепископ Лазарь желал закрепить такое преемничество, сделать его неизбежным, обрести уверенность в том, что после его ухода в иной мир епархию восприимет ближайший его духовный сын и сподвижник. И Высокопреосвященный Лазарь этого добился.
Владыка Лазарь в 1692 году ходатайствовал перед Патриархом Адрианом о том, чтобы святого Феодосия как его помощника, давно делящего с ним архиерейский труды, посвятили в сан архиепископа на Черниговскую епархию. В письме Патриарху он описывал качества своего сподвижника: Пречестный архимандрит Феодосий – муж благий, украшенный добродетелями монашеской жизни, которую ведет с молодых лет, опытен в управлении монастырями, исполнен страха Божия и духовной мудрости, просвещен, весьма усерден к церковному благолепию, способен управлять домом кафедры и Черниговскою епархиею. Просьба знаменитого старца-архипастыря была исполнена. Случай редчайший в церковной практике: помощник правящего епархиального архиерея (викарий) был возведен не только в епископский, но затем в архиепископский сан.
Велика была радость престарелого архипастыря Черниговского Лазаря (Барановича), когда он увидел своего возлюбленного помощника в святительском сане. Глубоко обрадована была этим и паства, благоговейно любившая и уважавшая святого Феодосия. Таким образом, Черниговская Церковь осчастливлена была управлением двух знаменитых иерархов – столпов Православия, умолявших милосердие Божие о мире всего мира и благосостоянии своей богоспасаемой паствы. Между тем блаженный Феодосий и в святительском сане, помогая Высокопреосвященному Лазарю, а часто и совсем заменяя его, сохранял к нему беспредельную любовь и преданность сына, оказывая полное послушание своему благодетелю, ничего не предпринимая без согласия Первосвятителя Черниговского, стараясь в делах управления паствою поступать по его указанию и изволению, – пишет составитель жития святого Феодосия. Другой его жизнеописатель говорит о двух Черниговских архипастырях: Отношения их, полные любви и доверия друг к другу, были отношениями отца и сына.
Недаром Высокопреосвященный Лазарь так торопился завещать любимому духовному сыну Черниговскую кафедру и утвердить его на епархии. Чуть больше года продлилась их совместная, такая прекрасная и гармоничная архипастырская деятельность. В 1693 году архиепископ Лазарь почил от земных трудов. Святой Феодосий горько оплакивал кончину своего великого духовного отца и с честью похоронил его в Черниговском Борисо-Глебском кафедральном соборе.
Патриарх Адриан говорил, что рукоположение архиепископа Феодосия еще при жизни архиепископа Лазаря он относит к особенному Промыслу Божию, благодеющему черниговской пастве. Святителю Феодосию судил Господь всего еще около двух лет трудиться в этом мире, но за это кажущееся кратким время очень многое успел он сделать для возлюбленных овец черниговских, завещанных ему почившим наставником.
На архиерейском престоле святитель Феодосий горел, как светильник, пред глазами всех: сам облик его, высокий пример его жития изливали на паству Божественную благодать. Святой Феодосий был душою и телом инок, человек не от мира сего, а от мира Горнего, и, вдохновляемые им, наиболее ревностные сыны и дочери Церкви устремлялись на монашеское поприще, множилась братия святых обителей Черниговщины. По благословению архипастыря-подвижника основался Печеникский девичий монастырь, к сестричеству которого посылал он грамоты с наставлениями в добродетели смирения и всецелого послушания. Для искателей аскетических подвигов устроил он скит в уединенном месте в окрестностях города Любеча. Во славу Госпожи Богородицы воздвиг он два новых великолепных храма: на вершине Болдинской горы и в Домницком монастыре. Особо заботился богомудрый архипастырь о том, чтобы народ имел благочестивых и просвещенных пастырей: сам разыскивал и наставлял достойных кандидатов на священнослужение, всячески способствовал расцвету черниговских духовных школ, приглашал для преподавания в них ученых монахов из Киева. Ревнитель чистоты Православия и знаток Христова учения, он врачевал умы паствы от лукавых влияний латинства и униатства. Как и Высокопреосвященный Лазарь, святитель Феодосий нес служение миротворца: исполненным любви и кротости архипастырским словом умел смирять страсти вольнолюбивого казачества. Всенародную любовь к себе стяжал добрый архипастырь своим милосердием: был сострадателен к беспомощным и сирым, для которых с тщанием отыскивал требуемое правдою и щедро, в духе евангельском благотворил.
Почувствовав, что Господь скоро призовет его к Себе, святитель Феодосий, как и его наставник архиепископ Лазарь, позаботился о том, чтобы после него черниговские овцы не остались сиротами. Он вызвал в Чернигов духовного брата своего, святого игумена Брянского Иоанна (Максимовича), будущего митрополита Тобольского, и возвел его в сан архимандрита Елецкого монастыря, готовя в его лице себе преемника. И когда 5 февраля 1696 года душа святителя Феодосия отлетела в Царство Небесное, на его престол взошел новый святой архипастырь – смиренномудрый Иоанн, считавший себя лишь недостойным монахом, но блиставший высочайшими добродетелями.
Святой Феодосий был погребен в Черниговском кафедральном соборе, рядом с гробницей его духовного отца архиепископа Лазаря. Однако вскоре же черниговская паства  узнала, что духом святитель Феодосий по-прежнему остается с нею. Первое свое чудо святой Небожитель Феодосий явил на своем преемнике, святителе Иоанне. Новый архипастырь забелел горячкой, метался в бреду, все опасались, что вот-вот Черниговская кафедра вновь осиротеет. Но внезапно в самом разгаре болезни святой Иоанн очнулся и повелел, чтобы в его покоях отслужили вечерню, прочитали правило, а на следующее утро приготовили все для его служения в кафедральном соборе. Изумленные келейники посчитали это бредом больного, но повеление архипастыря исполнили. На следующий день святитель Иоанн, совершенно исцелившийся, вершил в соборе Божественную литургию. Потом он рассказал, что среди горячечного его беспамятства предстал перед ним святой Феодосий и сказал: Служи завтра – и будешь здоров.
В знак благодарности своему Небесному благодетелю и целителю святой Иоанн украсил его гробницу и написал в его честь стихотворную «Похвалу», в которой воспевается:
Феодосий – дар Божий, Углицким прозванный, 
В архиереи Богом в Чернигове поданный...
Это было только началом чудес святителя Феодосия Черниговского. В своих небесных явлениях он остался добрым архипастырем, наставником, который врачевал недуги душ, и от этого проистекало исцеление телесное. Обычно святой Феодосий являлся страждущим в сонном видении. Так, один священник, чья совесть была отягчена грехами, увидев во сне святителя Божия, исповедался ему – и услышал: Благословляю и разрешаю. На следующий день уже умиравший младенец-сын этого священника выздоровел. Один немой увидел во сне неведомого архиерея и услышал от него: Иди в собор и отправь молебен. Больной послушался – и там же, в храме, обрел дар речи, а увидев портрет святителя Феодосия, узнал в нем своего исцелителя. Тяжелобольную женщину, призывавшую его на помощь во время Великого поста, милосердный Небожитель кротко укорил: Ты не говела, это нехорошо, так ты недостойна будешь вкусить Пасхи. Постарайся причаститься в Великую Субботу. Выдержав пост в Страстную седмицу и причастившись Святых Христовых Таин, больная стала здорова. Другую женщину, молившуюся об исцелении мужа, святитель просто обнадежил: Не плачь, я умолю Бога, и муж твой будет здоров, – так и свершилось. Еще одной страдалице, мучившейся от бесовских наваждений, святой Феодосий сказал только: Успокойся, – и с этого мгновения мучения ее прекратились.
Слухи об этих и многих иных чудесах святителя Феодосия вызвали поток паломников со всех концов России. Через 76 лет после его кончины при переложении в новый гроб честные мощи святого Феодосия были обретены нетленными. Прежний кипарисовый гроб паломники разобрали по щепочкам и унесли эти кусочки дерева с собой как священные реликвии. В 1824 году зашедший в собор «полюбопытствовать» на гробницу православного архиерея купец-раскольник Горбунов у гроба святителя Феодосия исцелился и от застарелой тяжкой болезни, и от раскольнических заблуждений. Вернувшись в лоно Православной Церкви, Горбунов на свои средства соорудил красивую раку для нетленных мощей угодника Божия Феодосия. С 1850 года при Черниговском соборе начали вести летопись чудес святителя Феодосия, поток которых не оскудевал. По свидетельству жизнеописателя, имя святителя Феодосия как великого угодника Божия, защитника от бед и напастей, избавителя от всякого злого обстояния и теплого молитвенника пред Богом известно было по всей России, и хотя при гробе святителя совершались лишь панихиды, но в народе ему воздавалось почитание как бы уже прославленному святому.
Известия о Черниговском святителе-чудотворце дошли до императора Александра III Миротворца, и созданная по его велению комиссия Священного Синода выяснила: Тело почившего святителя, несмотря на почти 200-летнее пребывание в пещере, не отличающейся притом сухостию, оказалось нетленным. Вместе с тем было обследовано надлежащим образом 49 случаев чудесных исцелений чрез молитвенное призывание святого Феодосия, засвидетельствованных под присягою самими исцеленными, их сродниками и очевидцами. 
Уже в царствование благоверного императора Николая II, 9 сентября 1896 года, состоялось прославление святителя Феодосия и открытие нетленных честных его мощей, положенных при этом в драгоценную раку и перенесенных из старинного Борисо-Глебского храма в новый Спасо-Преображенский собор. Очевидец пишет: Все дни торжества прославления новоявленного угодника Божия громадное, полуторастатысячное стечение народа переполняло город, с горячими мольбами обращаясь к святителю Феодосию, испрашивая его молитв пред Богом и спеша приложиться к его святым, нетленным мощам. Торжество прославления ознаменовано было многочисленными дивными исцелениями и произвело глубокое впечатление не только на православных, но и на раскольников. Слава Богу, дивному во святых Своих!
Един светлый духовный мир, объединенный Божественной Любовью, – и таинственны связи между подвижниками благочестияя, жившими в разные времена и в разных краях. Всего несколько десятилетий тому назад у нас в Средней Азии, в городе Самарканде, подвизался старец высокой жизни, архимандрит Серафим (Суторихин), память которого здесь чтят не только православные, но даже мусульмане. Архимандрит Серафим особо поклонялся святителю Феодосию Черниговскому и считал его своим Небесным покровителем, ибо в дни памяти святого Феодосия в его жизни происходили важнейшие события, меняющие течение его судьбы. Святитель Феодосий известен как исцелитель множества болящих, а вот архимандриту Серафиму он однажды послал болезнь ко спасению. Будучи брошен за веру Христову в большевистские каторжные лагеря, отец Серафим работал на лесоповале. При скудном питании и жуткой лагерной обстановке такой тяжелый труд обрекал заключенного на медленную смерть, и отец Серафим уже «доходил» – превращался в ходячий полутруп. Но и в лагере исповедник Христов помнил церковные праздники и дни святых Божиих. Однажды в день памяти Черниговского чудотворца он особенно горячо молился святителю Феодосию – и в тот же день на него упало бревно: как инвалида, отца Серафима перевели на более легкие работы, и это сохранило ему жизнь. А в 1943 году, когда заключенных церковников начали отпускать из лагерей, отца Серафима по болезни освободили одним из первых. В Самарканде, куда привел его на служение Господь, архимандрит Серафим создал потаенный монастырь в миру. Слова отца Серафима о его таинственной связи с Черниговским святителем получили чудесное подтверждение. После кончины Самаркандского старца одна из его духовных дочерей увидела необычайно яркий и ясный сон: Батюшка в прекрасных ризах служит в белом храме с каким-то великим святителем. Она спросила: «А с кем это служит отец Серафим?» – и услышала в ответ: «С архиепископом Черниговским Феодосием».
Так и поныне, и в наши дни святой Небесный архипастырь Феодосий Черниговский посылает чудесные знамения и благодатную помощь всем призывающим имя его, ибо приял от Христа Спаса целебный дар целити от немощи телесныя и душевныя.
Дорогие во Христе братья и сестры! Бурным было время, в которое выпало жить святому Феодосию, и мятежным был край, в котором вершил он свой христианский подвиг. Судьбы множества его земляков, в их числе государственных и церковных деятелей, кружились в водовороте политических страстей, национальных и личных амбиций. Увлеченные честолюбием или обидой, ложным политическим расчетом или обманным чужим внушением, громкими лозунгами «прав и вольностей», многие совершали страшные ошибки, впадали в тягчайшие грехи и преступления. Некоторые затем, ужаснувшись содеянному, каялись – и быть может, по неизреченной милости Божией спасались как бы из огня, но сотворенное в горячке страстей зло уже нельзя было исправить, и их черные дела не заживающими за столетия ранами ложились на историю их собственного народа, их родины. Среди этой круговерти запутанных, исковерканных судеб, среди этого сонма калечащих и пятнающих себя грехом душ – как прям и прост был жизненный путь святого Феодосия, в какой небесной чистоте хранил он свою душу! Угодник Божий сиял, как храм-крепость, недоступный бурлящей вокруг житейской скверне, потому что в любых обстоятельствах прежде всего мыслил он о служении Богу и о пользе Церкви Божией.
Так и мы, подражая блаженному Феодосию, в наше смутное время должны прежде всего помышлять не о страстях человеческих, а о святой воле Господней. Вокруг нас обилие политических партий, легион пропагандистов и агитаторов, несметное количество громких лозунгов, красноречивых призывов, соблазнительных социальных и экономических теорий. Но какие бы права, свободы и вольности нам ни сулили, какие бы сказочные блага нам ни обещали, какие бы  «национальные», «культурные», «общечеловеческие», «цивилизационные» или иные приманки нам ни предлагали, прежде, чем откликнуться на призыв, мы должны строго спросить себя: угодно ли это Христу Спасителю нашему? Спасителен или опасен будет такой путь для моей души? Принесет ли это пользу или вред нашей Матери – Церкви Православной? Нужно твердо помнить: свобода и достоинство, просвещенность и культура, все высшие блага христианина – в верности Господу Спасителю, Кровью Своею искупившему нас из рабства земным страстям. Твердо памятуя заветы Христова Православия, ценя Небесную Истину выше всех земных теорий и амбиций, мы сумеем избежать ошибок, о которых нам придется потом горько сожалеть, которые могут завести наши души даже в вечную погибель.
Хваленый «плюрализм мнений», множество противоречивых теорий и суждений, зачастую красивыми фразами маскирующих порок и преступление, с точки зрения христианской есть пагубное зло, всеваемое диаволом в человеческие умы. Верные знают, что истина только одна – Истина Бога Всевышнего, Творца Неба и земли, Создателя всех людей, желающего всем спасения и вечного счастья в пресветлом Своем Царстве. Если христианин будет каждый свой шаг выверять Божественной Истиной, он обретет спасительный и радостный душевный мир, среди бурь и соблазнов века сего он будет стоять твердо, как твердо стоял в Истине и благочестии святой Феодосий 
В наши дни соблазном «национальных свобод и прав» вновь разорвано державное единство Православной Руси, ради которого проливали кровь доблестные воины Богдана Хмельницкого, а потом еще многие тысячи сынов Киевской и Московской Руси, – единство, которого чаяли и о котором молились великие угодники Божий и архипастыри Церкви: преподобный Иов Почаевский, митрополит Сильвестр (Коссов), архиепископ Лазарь (Баранович), святители Феодосии (Углицкий), Иоанн (Максимович), Димитрий (Туптало) и иные многие. Вновь отторгнуты от Российского государства родные ему по вере и крови Киевская и Белая Русь. Как во время смут ХVII века южнорусская «шляхта» желала «пановать», тянулась к роскошному и разгульному «польскому образу жизни», так и ныне новоявленная украинская «знать», «новые украинцы» стремятся к «благам западной цивилизации», а новые гетманы-президенты втягивают Украину в НАТО, западный военный блок, который еще так недавно осыпал бомбами Православную Сербию, пытаясь уничтожить братский нам по вере сербский народ. Киевская Русь снова делается окраиной – Украиной Запада, где поднимает голову зловещая уния с латинством, где отлученный от Церкви Филарет Денисенко, подобно старинному церковному авантюристу Мефодию (Филимонову), сеет духовную смуту, учиняет душепагубный раскол. Надежду вселяет лишь то, что Киевская митрополия, верная единству со всей Русской Церковью, как прежде, приводит сынов и дочерей Киевской Руси к святой православной вере, к душевному спасению.
В расцвете души святого Феодосия, в его преуспеянии на стезе добродетелей и в трудах церковных огромную роль сыграло его послушание духовному отцу архиепископу Лазарю (Барановичу), так что даже возведенный в тот же архиепископский сан, святой Феодосий послушествовал ему с той же сыновней преданностью. Недаром Высокопреосвященный Лазарь, пророчески желая любимому духовному сыну, чтобы имя его написано было на Небесах, называл святого Феодосия овцой Христовой, научившейся покорности. Так и для нас спасительно слушать наставления в христианской жизни архипастырей и пастырей, Богом поставленных блюсти Церковь, исповедовать им свои грехи, обращаться к ним за советом и следовать их указаниям. Конечно, далеко не каждому выпадает счастье иметь духовным отцом такого великого столпа Церкви, как архиепископ Лазарь. Но каждый христианин, дабы избежать душепагубного своеволия и гордыни, должен не судить о достоинствах и недостатках Богом посланного ему духовника, а внимать преподаваемому им Христову учению и, как пред Самим Господом, исповедовать пред ним грехи свои и очищаться от них в Таинстве Покаяния. Будем же, укрепляясь в смирении, хранить священную и драгоценную добродетель послушания, памятуя слова вселенского учителя Церкви, святителя Иоанна Златоуста: Дары Божии не таковы, чтобы они зависели от священнических добродетелей. Пастырь только уста отверзает, все же Бог творит. А преподобный Симеон Новый Богослов добавляет к этому: Кто верует, что в руке пастыря находятся его жизнь и смерть, тот никогда не воспрекословит. Неведение же сего рождает прекословий, причиняющее духовную и вечную гибель.
Во все века, в любые времена, среди любых смут, мятежей, войн и гонений, Православная Церковь Христова вела верных сынов и дочерей своих к Вечной жизни, в Царство Отца Небесного. Испытания земного, лежащего во грехах и смертного мира только закаляли души истинных последователей Христа, украшая их мужеством и крепостью и, словно огнем, очищая их от греховной нечистоты. Много скорбей и бедствий выпадало на долю земной Русской Церкви, но от этого только умножался сонм доблестных святых ее в Горних обителях и еще прекраснее и ярче сияла недоступная злу русская Церковь Небесная. В восшедших на Небеса подвижниках народа нашего мы имеем благодатных заступников и ходатаев о нас перед Богом Вселюбящим. Среди этих благих и милостивых к нам Небожителей видим мы и чудотворящего святителя Черниговского, к которому прибегаем ныне с теплым прошением: Преудобрен во архиереех, святителю Феодосие, был еси светило своему стаду, таже преставился еси в вечныя обители: умоли у Престола Царя Славы избавитися нам от находящих на ны зол и спастися душам нашим, святе, молитвами твоими. Аминь.
Слово
в день памяти преподобного Силуана Афонского.
(11/24 сентября)
Душа моя, Господи, занята Тобою целый день и всю ночь, и ищу Тебя. Дух Твой влечет меня искать Тебя, и память о Тебе веселит мой ум. Душа моя возлюбила Тебя и радуется, что Ты – мой Бог и Господь, и до слез скучаю я по Тебе... 
Познавшая Бога душа ничем не может удовлетвориться на земле, но все стремится к Господу и кричит, как малое дитя, потерявшее мать: «Скучает душа моя по Тебе, и слезно ищу Тебя».
Преподобный Силуан Афонский 
 
Во имя Отца, и Сына и Святого Духа! 
Возлюбленные о Господе братья и сестры! 
Всемилостивый Бог всегда рядом с человеком. Мы не видим Его только потому, что сердца наши слепы. Нечистота падшего, искаженного, тленного мира помрачает очи нашей души, так что лишь изредка, словно бы на огромном расстоянии ощущаем мы лучи Божественной Любви. Мы занимаемся тленными пустяками, забывая о бессмертной своей душе. Мы находим удовольствие во всякой пустоте и нечистоте, и непотребные страсти наши делают нас чужими Пречистому Небесному Отцу. Мы подобны несмысленным животным, поедающим отбросы и не хотящим знать, что существует райская сладость. Мы похожи на жалких кротов, копошащихся во мраке и не желающих видеть красоту Неба. Не для того творил Бог человека. Не к тлению и смерти – а к величию и счастливой вечности призывает Всевышний Отец любимое создание Свое. Но мы упрямы и самодовольны в своей глухоте и cлепоте, мы не слышим зова Небес и не видим Сладчайшего Господа нашего. О, если бы нам прозреть! Тогда несказанная, неописуемая, ни с чем не сравнимая радость заполнила бы все наше существо – радость нескончаемая, ликование Любви Небесной.
Господь Милующий всегда рядом с нами. Бог Спаситель готов простить и принять в Пресветлое Небо неверных, падших, осквернивших свою Божественную природу людей. Но как древле прародители наши Адам и Ева, так и мы ныне упрямо цепляемся за бесовские игрушки, несущие нам погибель, и изменяем Небесному Отцу – Дарителю Вечной жизни. Мы сами изгоняем себя из рая, разменивая бессмертную славу и величие детей Божиих на дешевые побрякушки сынов погибели. Блажен, вечно блажен тот, кто сумел прозреть, поднять свой взор от земного праха к высотам Царства Господня. Его душу освящает Вселюбящий Бог, и из низменного земного существа он превращается в человека духовного – носителя Духа Святого, духоносца. Разницу между высокой жизнью в Боге и низким прозябанием в мирской суете описывает духоносный отец наш преподобный Силуан Афонский в притче «Орел и петух»:
Летал орел в высоте, наслаждаясь красотою мира и думал: «Я пролетаю большие пространства и вижу долины и горы, моря и реки, луга и леса, вижу множество зверей и птиц, вижу города и селения, и как живут люди, а вот деревенский петух ничего не знает, кроме своего двора, где видит всего лишь немного людей и скота, полечу к нему и расскажу о жизни мира».
Прилетел орел на крышу сельского дома и видит, как храбро и весело гуляет петух среди своих кур, и подумал: «Значит, он доволен своей судьбою, но все-таки расскажу ему о том, что знаю я».
И стал орел говорить петуху о красоте и богатстве мира. Петух сначала слушал со вниманием, но ничего не понимал. Орел, видя, что петух ничего не понимает, опечалился, и стало ему тяжело говорить с петухом, а петух, не понимая, что говорит орел, заскучал, и стало ему тяжело слушать орла. Но каждый из них оставался доволен своей судьбой.
Так бывает, когда духовный говорит с недуховным. Духовный подобен орлу, а недуховный – петуху; ум духовного день и ночь поучается в Законе Божием и молитвою восходит к Богу, а ум недуховного привязан к земле или занят помыслами. Душа духовного услаждается миром, а душа недуховного остается пустой и рассеянной. Духовный, как орел, летает в высоте и душою чувствует Бога, и видит весь мир, хотя и молится в темноте ночи, а недуховный услаждается или тщеславием, или богатством, или ищет плотских наслаждений. И когда духовный встречается с недуховным, то им обоим скучно и тяжело общение...
Человек, покамест не узнает большего, доволен тем малым, что имеет. Он подобен петуху деревенскому, который знает десяток своих кур и доволен своей жизнью, потому что большего не знает.
А орел, который летает высоко в облаках и видит зорким глазом дали, и слышит издалека запахи земли, и наслаждается красотою мира, не будет доволен, если посадить его с петухом на малом дворе...
Так же бывает и в духовной жизни. Кто не познал благодати Святого Духа, тот подобен петуху, который не знает орлиного полета, не разумеет сладости умиления и Любви Божией. Но кто познал Господа Духом Святым, тот молится день и ночь, потому что благодать Святого Духа влечет его любить Господа, и от сладости Любви Божией он легко несет все скорби земли, и душа его непрестанно скучает только о Господе и всегда ищет благодати Святого Духа.
Люди бездуховные в своей слепоте доходят до маловерия, даже до безбожия. Не видя Творца мироздания, не находя Его в своем затхлом мирке, они заявляют, что Бог якобы «вообще не существует». Но как же может человек увидеть Всевышнего, убедиться в Его бытии? На это отвечает Христос Спаситель: Блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят (Мф. 5, 8).
Даже в земных науках и земных ремеслах необходимы исправные инструменты. Астроном не увидит ни одной звезды, если стекла телескопа замазаны черной краской. Кладоискатель не сможет достать сокровище из недр земли, если у него сломана лопата. А единственным инструментом для познания тайн Божества является сердце человека – и если сердце наше затемнено грехом, мы не узнаем своего Создателя. Единственным орудием для вечного спасения является человеческая душа – и если душа наша искорежена пороком, Царство Божие останется для нас недоступным.
Вера Христова есть наука наук и ремесло ремесел, ибо обещает человеку не просто знание, а познание Всевышнего, не просто сокровища, а вечное счастье. Ученые много трудятся для приобретения знания о материальном мире, которое ничем им не поможет в мире ином. Люди часто готовы работать до седьмого пота, подвергаться опасностям, предпринимать далекие странствия, чтобы приобрести земное богатство. А ведь ни миллионы долларов, ни горы золота ни на что не пригодятся человеку в час смертный. Но человеческая природа настолько помрачена, что трудящиеся в поте лица над получением смертных благ не хотят прилагать усилий для приобретения святой веры, вводящей их в Вечную жизнь. Христианство более всякой науки или мастерства основано на опыте, и путь приобретения духовного опыта, путь познания Истины Божией – один: это следование заповедям Христовым. Духовная лень, нежелание идти этим спасительным путем приводит людей к духовной слепоте, является причиной всех зол и бедствий этого мира, иначе еще на земле мы вкушали бы райское блаженство. Богомудрый старец Силуан, опытом чистого жития познавший Всевышнего, утверждает:
Люди прилепились к земным стяжаниям и потеряли Любовь Божию, и потому нет мира на земле...
Господь Милостивый дал нам покаяние, а покаянием все исправляется...
Если кто потерял мир и страдает, то пусть покается, и Господь даст ему мир Свой.
Если какой народ или государство страдает, то надо всем покаяться, и тогда все исправится от Бога...
Люди не учатся смирению, и за гордость свою не могут принять благодать Святого Духа, и потому страдает весь мир. А если бы люди познали Господа, какой Он милостивый, смиренный и кроткий, то за один час изменилось бы лицо всего мира, и у всех была бы великая радость и любовь. Когда люди хранят страх Божий, тогда тихо и сладко жить на земле. Но ныне народ стал жить по своей воле и разуму, и оставил заповеди святые, и без Господа думают найти радость на земле, не ведая, что единый Господь есть радость наша и только в Господе веселится душа человека. Он согревает душу, как солнце греет полевые цветы и как ветер, качая их, придает им жизни. Все дал нам Господь, чтобы мы славили Его. Но мир не разумеет о сем. И как может кто разуметь о том, чего не видел и не вкушал? Я тоже, когда был в мире, то думал, что вот счастье на земле: я здоров, красив, богат, и люди любят меня. И я этим тщеславился. Но когда я познал Господа Духом Святым, тогда на все счастье мира стал смотреть, как на дым, который уносится ветром. А благодать Святого Духа радует и веселит душу, и она в мире глубоком созерцает Господа.
Преподобный Силуан Афонский на собственном опыте узнал, какую радость и веселье дарует Божественная благодать, еще на земле своими глазами видел он Господа и Спасителя своего. Он сумел преодолеть слепоту падшего мира, и зрению его открылось Горнее Царство.
Историю жития святого Силуана на мирском языке можно назвать романом души с Богом. Но в отличие от земных романов искренняя любовь к Всевышнему никогда не бывает несчастной. Однако труден, подчас мучителен путь боголюбивой человеческой души к Господу своему. Бог – пречист, а все люди, все без исключения – существа падшие. Адамово грехопадение коснулось не одних наших прародителей, но исказило саму природу человеческую, и в каждом из людей таятся нечистые семена первородного греха. Любящий Бога огнем этой любви выжигает в себе такую нечистоту: это бывает трудно и больно. Но если любовь искренняя – Сам Всевышний помогает Боголюбцу нести труд, кажущийся невыносимым, и превозмогать боль, кажущуюся нестерпимой, пока душа человеческая не высветлится до чистоты Божественной. Господь не требует от человека никаких подвигов, Небесный Отец просит от каждого только одного: «Сыне, дай Мне твое сердце», но боголюбивая душа сама ищет средств очищения, приближающего ее к возлюбленному Пречистому Божеству, и находит эти нужные средства в подвигах непрестанной молитвы, поста, бдений. Не одним разумом, а всем существом постигает боголюбивый человек необходимость исполнений заповедей Христовых в их полноте и взращивает в своем сердце все соцветие добродетелей – от покаяния и смирения до любви к врагам и молитвы за весь мир. Чем совершеннее любовь, тем святее жизнь, – утверждает преподобный Силуан.
В творениях старца Силуана высочайшая из добродетелей – любовь к Богу – выступает с такою яркостью, открытостью, откровенностью, какая редко встречается в высказываниях святых отцов. Большинство подвижников-духоносцев строже, они прежде всего указывают дорогу к спасению – путь смирения и покаяния, очищения души для Божественной радости. На вехи того же пути указывает и преподобный Силуан, но он силится представить перед нами и само пиршество веры, выразить невыразимое, описать неописуемое, передать понятие о непостижимом ликовании богообщения. Афонский подвижник пытается высказать это Небесное чувство не рассуждениями, а как бы вздохами – восклицаниями всего своего существа. Счастливы мы, православные христиане: какой у нас Господь! В таком праздничном боголюбии старец Силуан оказывается сродни старинному отцу Церкви, преподобному Симеону Новому Богослову. Свидетельство Божественной Любви, принесенное святым Силуаном Афонским, особенно дорого нам, потому что провозглашено в нашем, истерзанном ненавистью XX веке. Духовный сын и жизнеописатель старца Силуана архимандрит Софроний (Сахаров) замечает:
За девятнадцать веков христианской истории прошли целые сонмы свидетелей Божественной Любви, но сей последний особенно нам дорог потому, что он был нашим современником. Частое явление среди нас, христиан, – желание, вполне естественное желание видимых знамений нашей веры, иначе изнемогаем мы в своем уповании, а повествования о чудесах давно минувших дней в нашем сознании становятся мифом. Вот почему так важно повторение подобных свидетельств, вот почему нам так дорог этот новый свидетель, в лице которого было возможно видеть самые драгоценные проявления нашей веры.
В миру святой Силуан звался Симеоном, то есть носил обычнейшее простонародное русское имя – Семен. По происхождению он был простец из простецов, родился в крестьянской семье. Отец его, хоть и посылал сына в школу, сам не умел ни читать, ни писать, даже молитву Отче наш, выученную им по слуху в храме, выговаривал с ошибкой: говорил днесть вместо днесь. Однако от безграмотного отца своего будущий подвижник Афонский получил такие уроки христианской любви, жизни и христианской мудрости, какие невозможно почерпнуть из наук и философии. В образе Ивана Антонова, отца преподобного Силуана, мы видим, как высока была презираемая интеллигентской обрзованщиной «сермяжная и лапотная», крестьянская Святая Русь. Вспоминая о своей юности, старец Силуан говорил: Я в меру своего отца не пришел. Афонский схимонах, аскет, закаленный тягчайшими подвигами поста и молитвы, духоносец и боговидец, он признавал, что не пришел в меру, то есть не достиг духовной высоты неграмотного землепашца, среди простых трудов и забот смиренно исполнявшего заповеди Христовы. О своем отце преподобный Силуан рассказывает:
Вот такого старца я хотел бы иметь: он никогда не раздражался, всегда был ровный и кроткий...
Когда случится в доме беда, он остается покоен. После пожара ему говорили: «Ты, Иван Петрович, погорел», а он отвечает: «Бог даст, поправлюсь». Однажды мы шли мимо нашего поля, и я сказал ему: «Смотри, у нас воруют снопы», а он мне говорит: «Э, сынок, Господь нам уродил хлеба, нам хватит; а кто ворует, стало быть у него нужда есть». Я бывало ему скажу: «Ты подаешь много милостыни, а вот там лучше нас живут, а дают меньше», а он мне скажет: «Э, сынок, Господь нам даст». И Господь не посрамил надежды его.
Однажды во время летней крестьянской страды Семен готовил обед для всей работавшей в поле семьи. День был постный, но, позабыв об этом, Семен наварил свиного мяса, и все ели. Прошли месяцы, но вот уже зимой отец напомнил ему: 
– Сынок, помнишь, как ты в поле накормил меня свининой? А ведь была пятница, ты знаешь я ее ел тогда, как стерву.
– Что же ты мне не сказал тогда?
– Я, сынок, не хотел тебя смутить. 
Об этом случае святой Силуан рассказал с восхищением: 
Подумайте, полгода терпел, ждал удобной минуты, чтобы и поправить меня и не смутить; был совсем неграмотный, но был кроткий и мудрый человек.
Духовной мерой простеца Ивана Антонова, к достижению которой путем иноческих подвигов стремился его великий сын, являлось смирение. Вся наша брань за то, чтобы смирить себя. Враги наши пали гордостью, и нас туда же влекут, – говорит преподобный Силуан. Смириться перед Всесовершенным Творцом своим, перед Богом  Всемогущим и Всеобъемлющим – как очевидна и логична необходимость этого, как легка кажется эта насущная добродетель. Но как трудно бывает человеку, тварному существу, превозмочь свою нелепую гордость и жалкое тщеславие, которыми заразили его природу при грехопадении духи злобы. Бельма гордыни лишают людей духовного зрения, и ничем – ни науками, ни искусствами, ни трудами, ни подвигами – а только смирением можно смыть эту ослепляющую нас демонскую пленку, просветить свой разум видением Божественной Истины. По слову преподобного Силуана Афонского:
Всякий последний бедняк может смириться и познать Бога Духом Святым. Не надо ни денег, ни имений, чтобы познать Бога, но только смирение...
Гордой душе Господь не являет Себя. Гордая душа, хотя бы все книги изучила, никогда не познает Господа, ибо она гордостью своею не дает в себе места благодати Святого Духа, а Бог познается только Духом Святым...
Многим за гордость ума их Господь Господь не дает Себя познать, а они все же думают, что много знают. И что стоит их знание, если они Господа не знают, не знают благодати Святого Духа, не знают, как она приходит и за что теряется... Смиренная душа имеет великий покой, а гордая сама себя терзает. Гордый не знает Любви Божией и далек от Бога. Он гордится тем, что богат, или учен, или в славе, но не знает, несчастный, своей нищеты и гибели, ибо Бога не знает. Но кто борется против гордости, тому помогает Господь победить эту страсть...
Смирим себя, братья, и Господь нам все покажет, как любящий отец все показывает детям своим...
Если бы мы были просты, как дети, то Господь показал бы нам рай, и мы видели бы Его во славе, но мы несмиренны и потому мучаем и себя и других, тех, что живут с нами.
Детская простота души Семена была нарушена грубым внешним соблазном, когда ему было всего четыре года. С середины ХIX века среди безбожной российской образованщины появилась мода «хождения в народ»: неверующие интеллигенты искали общения с простыми людьми под тщеславным лозунгом «просвещения и помощи народу». На самом же деле ходоки-образованцы, самозванные «просветители» являлись помрачителями народного сознания, смущая крестьян и рабочих богохульными и разрушительными идеями, расшатывая святую веру, подготавливая в России революционную катастрофу. Один из таких помрачителей, некий книгоноша (то есть распространитель книг), побывал однажды в избе Ивана Антонова, и его речи поразили незащищенный детский разум Семена.
Отец Семена, как все благочестивые люди, любил привечать странников и зазвал этого книгоношу к себе в гости, чтобы угостить прохожего человека и услышать от него, как от грамотного и ученого, что-нибудь мудрое, полезное для души. Но вместо душевной пользы книгоноша попытался одурманить гостеприимного крестьянина своим безбожием. Четырехлетний Семен присутствовал при разговоре, и его слух резанула фраза пришельца: «Где Он, Бог-то?» (Эта фраза, как, вероятно, и вся аргументация книгоноши, взята из богохульного романа Льва Толстого «Воскресение». – а. В.).
Когда гость ушел, маленький Семен сказал отцу: «Ты меня учишь молиться, а он говорит, что Бога нет». Отец отвечал: «Я думал, что он умный человек, а он оказался дурак. Не слушай его». Но ребенок не смог так просто, как его твердый в вере отец, отмахнуться от соблазнительных слов книгоноши, словно от навозной мухи. Заноза сомнения в вере застряла в детском сознании. Тогда же Семен решил: Когда вырасту большой, то по всей земле пойду искать Бога. Этой твердой решимостью искать Бога по всей земле маленький крестьянский мальчик уподобился величайшему богоискателю древности, библейскому патриарху Аврааму, который пошел из земли своей, от родства своего и из дома отца своего в землю, которую Господь указал ему (Быт. 12, 1).
Всевышний разрешил сомнения юного богоискателя Семена. Уже подростком услышал он свидетельства о чудесах своего современника, затворника Иоанна Сезеновского. Этого доказательства оказалось достаточно. Семен понял: если Господь творит чудеса через своих угодников, то, значит, Бог с нами, и незачем ходить по всей земле – искать Его. Утвердившись в вере, Семен явственно ощутил в своем сердце Божественную благодать. Он стал много молиться с умилением и со слезами, воспламенялся желанием любви к Богу и ближним. Но увы! Это дивное его состояние длилось недолго.
В этой земной жизни Вселюбящий Бог не раз незримо касается души каждого человека, каждого из нас. Каждый, в какую бы тьму неверия, лжи или греха он ни впал, – если будет искренен с самим собой, сможет вспомнить в своей судьбе эти веяния благодати Господней, эти таинственно-сладостные призывы Всевышнего. Небесный Отец любит всех и зовет к Себе всех, но Он даровал человеку свободу воли и ничью душу не влечет к Себе силой. Ответная любовь человека к Создателю должна быть свободна: он может откликнуться сердцем на призывающую благодать Божественную, а может отозваться на призыв иного рода: зов нечистого, падшего мира с его прельстительными наслаждениями, отрывающими человека от Всевышнего, ведущими к вечной погибели. Закружившись на яркой мирской карусели, человек заглушает в себе голос совести, старается позабыть, представить чем-то почудившимся или небывшими прикосновения Божественной благодати, и очень часто ему это удается. Благо тому, кто сумел опомниться и обратиться к Господу, пока смерть не подхватила его, как сухой лист, и не понесла в огненные бездны преисподней.
На время поддался мирским приманкам и молодой Семен. Духовная жизнь предреволюционной России была расшатана, шаткость нравов поразила и крестьянскую жизнь. Молодежь на селе уже легкомысленно относилась к вере, многие разучились бояться греха, многие односельчане – сверстники Семена веселились напропалую, и он примкнул к их душепагубному «веселью». Семен был из зажиточной семьи, хорош собой, на него заглядывались девушки, приятели считали его отличным товарищем, рубахой-парнем, и он тщеславился тем, что люди любят его. Такой фальшивой «любовью» грешников к соучастникам их непотребных дел, подобной воровской круговой поруке, нередко обольщаются люди. Семен стал жить как все, по правилам лукавого и порочного «общественного мнения», считающего нарушение Христовых заповедей не преступлением, а удалью. Однажды, когда когда он пал в грех смертный, отец, ничего об этом не знавший, почувствовал, что с сыном совершилось что-то неладное, и спросил его: Сынок, где ты был вчера? Болело сердце мое. Но Семен и тут не опомнился. Он падал все глубже. По природе он был незлобив, любил прощать, но однажды, ввязавшись в драку потому, что ему показалось постыдным уступить обидчику, едва не убил человека. Даже это не остановило Семена на скользком пути рассеянной жизни. Только в глубине сердца, заглушаемая разгулом, еще теплилась тоска по утраченному чистому счастью молитвы. Об этом преподобный Силуан говорит: Когда грехи, как облака, скроют от души свет милосердия Божия, тогда душа, хотя и жаждет Господа, но пребывает немощна и бессильна, как птица, заключенная в клетку, хотя и порывается в зеленую рощу, но не может лететь, чтобы на свободе петь хвалебную песнь Богу.
Среди этого затмения души сверкнул для Семена нежданный свет Свыше. Сама Пресвятая Богородица сжалилась над заблудшим, погибающим юношей. Однажды, вернувшись с очередного гульбища, Семен задремал и во сне увидел, будто проглотил змею. Он проснулся с чувством тошнотворного омерзения – и вдруг услышал неземной красоты голос:
– Ты проглотил змею во сне, и тебе противно, так и Мне нехорошо смотреть на тебя, что ты делаешь.
То был голос Владычицы Богородицы – явление из тех редчайших знамений, когда благодать действует властно и человеческая душа безошибочно узнает зов Неба. Находясь в греховной нечистоте, Семен не мог лицезреть Пречистую Матерь Божию – подобное видение сожгло бы грешника, но один голос Ее преобразил все его существо. Об этом спасительном чуде старец Силуан вспоминает:
Как Господу и Божией Матери жалко народ! Подумайте, Божия Матерь пришла с Небес вразумить меня – юношу во грехах...
О, когда бы мы знали, как любит Пресвятая всех, кто хранит заповеди Христовы, и как жалеет и скорбит о тех, которые не исправляются. Я испытал это на себе... Я не видел Пресвятую Деву, но Дух Святый дал мне познать Ее любовь к нам. Если бы не Ее милосердие, то я давно бы погиб, но Она восхотела посетить меня и вразумить, чтобы я не грешил. Она мне сказала: «Нехорошо Мне смотреть на тебя, что ты делаешь». И слова Ее приятные, тихие, кроткие, и действуют на душу. Прошло более сорока лет, но душа моя не может забыть этих сладких слов, и не знаю, что воздам я, грешный, за эту любовь ко мне, нечистому, и как буду благодарить благую милующую Матерь Господню.
Воистину Она Заступница наша перед Богом, и одно имя Ее радует душу. Но и все Небо и вся земля радуются о любви Ее.
Чудное и непостижимое дело. Она живет на Небесах и непрестанно видит славу Божию, но не забывает и нас, убогих, и Своим милосердием покрывает всю землю и все народы.
Человека маловерного и слабодушного, с двоящимися мыслями не могут вразумить никакие Небесные знамения: если такие люди и спасаются, то только через многие житейские скорби, как бы из огня. Не таков был Семен: вразумление от Матери Божией привело его к твердой решимости изменить свою жизнь. Он каялся горячо и слезно, а покаяние в истинном значении этого слова есть умопремена, перемена ума и обращение всех помыслов к Всевышнему. Отрекшись от скверных мирских удовольствий, Семен решился полностью отречься от мира с его соблазнами: идти в монастырь – на Святую Гору Афон, в земной удел Госпожи Богородицы.
Народная мудрость гласит: упасть не страшно – страшно не подняться. Очистившись покаянием, Семен вновь ощутил изведанный им в детстве высокий порыв к Спасителю своему:
С детства душа моя любила размышлять, как вознесся Господь на небо на облаках и как Божия Матерь и святые Апостолы видели сие Вознесение. Но когда я потерял благодать Божию (в годы юности), то душа моя одичала, и пленилась грехами, и уже редко вспоминала о Вознесении Господнем. Но потом познала душа моя грехи свои, и опечалился я зело о том, что Господа оскорбил и потерял дерзновение к Богу и Божией Матери, и омерзел мне грех, и решил я пойти в монастырь – просить у Бога прощения, и положил в душе умолить Бога, дабы Милостивый Господь простил мне грехи мои.
Однако, прежде чем окончательно решить свою судьбу, Семен должен был отслужить в армии. Он был рослый, сильный, статный, поэтому его направили в отборные гвардейские части, в Санкт-Петербург. Однако соблазны пышной имперской столицы не подействовали на утвердившегося в благочестии молодого гвардейца. Память о Боге хранил Семен в любых обстоятельствах. Однажды, когда он сидел с однополчанами в трактире, один из товарищей спросил его: 
– Семен, ты все молчишь, о чем ты думаешь?
– Я думаю, сидим мы сейчас в трактире, едим, пьем водку, слушаем музыку и веселимся, а на Афоне теперь творят бдение и всю ночь будут молиться; так вот – кто же из нас на Страшном Суде даст лучший ответ, они или мы? 
Кто-то из гвардейцев изумился:
– Какой человек Семен! Мы слушаем музыку и веселимся, а он умом на Афоне и на Страшном Суде.
Действительно, Семен не забывал своего стремления на Афон, как бы преодолевая срок военной службы в предчувствии исполнения заветной своей надежды. Часть своего солдатского жалованья он жертвовал на Святую Гору. Однажды с ним случилось маленькое чудо, сохранившее ему жизнь. Об этом случае Святой Силуан рассказывал: Шел я однажды полем из Устижорского лагеря, где летом стоял наш саперный батальон, в село Колпино, чтобы там сдать на почту деньги, которые я хотел послать на Святую Гору, по дороге прямо на меня бежала бешеная собака, и когда она совсем приблизилась ко мне, я только сказал: «Господи, помилуй», и с этим словом какая-то сила отбросила собаку в сторону, словно она наткнулась на что-то, и, обежав меня стороной, направилась в Колпино. Там она многих искусала, и много вреда принесла людям и скоту.
С этого раза я познал, как близок Господь к грешному человеку и как скоро Он слушает его молитвы.
В минуту смертельной опасности даже неверующие порой призывают имя Божие: так непроизвольно прорывается сокровенное знание каждой души – знание того, что только Господь может избавить от гибели. Многим в их судьбе, порою не однажды, даруются чудесные избавления – как напоминания о благости и близости Всевышнего. Но не многие умеют хранить дарованные им спасительные чудеса благодарной памятью. Семен умел помнить и быть благодарным Господу Милующему.
В блестящей имперской столице Семена не привлекали зрелища дворцов и особняков, пирушки в трактирах и ресторанах, прельстительная роскошь и наглые соблазны. Нет, боголюбивое сердце тянулось к храму Господню. Близ Петербурга, в Кронштадте, Семен видел служение светоча Русской Церкви, праведного Иоанна Кронштадтского – и запомнил это на всю жизнь. Воспоминание о святом Кронштадтском пастыре стало для преподобного Силуана живым образом любви к Богу и к народу Божию:
Был столп, достигавший от земли до Небес, – отец Иоанн Кронштадтский... Он нашего времени, и мы видели его молящимся.
Помним, как после Литургии, когда ему подали экипаж, и он стал садиться, окружил его народ, ища благословения, и в такой сутолоке душа его непрестанно пребывала в Боге, и в такой толпе он не рассеивался и не терял душевного мира. Как же он достигал этого? – вот наш вопрос...
Непрестанно молясь о народе, он сохранял мир душевный, мы же теряем его, потому что нет в нас любви к народу. Святые Апостолы и все святые желали народу спасения и, пребывая среди людей, пламенно молились за них. Дух Святой давал им силу любить народ, и мы, если не будем любить брата, не можем иметь мира. 
Пусть каждый подумает об этом...
Я удивлялся силе молитвы отца Иоанна и доселе, а прошло почти сорок лет, не видел чтобы кто служил так, как он. Народ любил его, и все стояли со страхом Божиим. И не дивно. Дух Святой влечет к Себе сердца людей... Некоторые плохо думают об отце Иоанне, и этим оскорбляют Духа Святого, Который в нем жил и живет после смерти. Они говорят, что он был богат и хорошо одевался. Но они не знают, что в ком живет Дух Святой, тому богатство не вредит, ибо душа его вся в Боге, и от Бога изменилась, и зарыла свое богатство и наряд. Счастливы те люди, которые любят отца Иоанна, ибо он будет молиться за нас. Его любовь к Богу горяча, весь он в пламени любви.
О великий отец Иоанн, молитвенник наш! Благодарю я Бога, что видел тебя, благодарю и тебя, пастырь добрый и святой, ибо ради твоих молитв я расстался с миром и пришел на Святую Гору Афонскую, где увидел великую милость от Бога. И теперь пишу, радуясь, что Господь дал мне понять жизнь и подвиг Доброго пастыря...
О отец Иоанн, ныне ты живешь на Небесах и зришь Господа, Которого возлюбила душа твоя еще на земле; просим тебя: молись за нас, чтобы и мы возлюбили Господа и приносили покаяние, которому радуется Господь.
О добрый и святой пастырь, ты, как высокопарный орел, возвысился над великой Россией и видел нужды народа с высоты, на которую возвел тебя Дух Святой, живущий в тебе. Силою Духа Святого ты привлекал народ к Богу, и люди, слушая слово Божие из уст твоих, рыдали и приносили горячее покаяние.
О великий и добрый пастырь, ты хотя и умер телом, но духом ты с нами, и предстоя Богу, в Духе Святом ты видишь нас с Небес. И мы смиренно почитаем тебя.
Старец Силуан говорит, что пришел на Святую Гору Афонскую ради молитв отца Иоанна. Да, силу молитвы Кронштадтского пастыря он изведал на себе. Окончив военную службу, Семен поехал в Кронштадт, желая увидеть святого Иоанна и принять его благословение на иноческое поприще. Однако в то время праведного Иоанна в Кронштадте не было, и Семен написал ему письмо, без тщеславных мудрований и богословских вопросов, короткое, искреннее и смиренное: Батюшка, хочу пойти в монахи, помолитесь, чтобы мир меня не задержал.
О том, что письмо дошло и праведный Иоанн молится о нем, Семен узнал по охватившему его жгучему чувству: Вокруг него загудело адское пламя.
Таков был подарок молодому боголюбцу от Кронштадтского пастыря. Что же это за адское полыхание, которое вдруг почувствовал Семен в окружающем его мире? Не часто и не всем христианам дается такое прозрение. Мы существуем в обычной и привычной для нас обстановке, общаемся с грешниками, не видя их душевных язв, на каждом шагу сталкиваемся с ложью и пороком, но не ужасаемся этому и не замечаем омерзительной сущности мирских соблазнов, скрытых под «изящной», привлекательной» или «приличной» оболочкой. Но если вдруг откроется наше духовное зрение, мы содрогнемся от ужаса и омерзения, увидев за этой привычной будничной обстановкой бурление ненависти, похоти и гордыни, копошение гнусных демонов, мрачный огонь преисподней. Это зрелище нестерпимо, и избавиться от него можно только спасительным бегством. Прозрев кошмар падшего мира, христианин бежит от полыхания вселенской злобы в храм Господень, в «домашний храм» своей православной семьи, в общество благочестивых людей, в собственный внутренний мир, освящаемый молитвой. Так, по молитве праведного Иоанна Кронштадтского прозрел и Семен: он воочию увидел сущность мира, лежащего во зле (1 Ин. 5, 19), стал задыхаться от витающего в воздухе зловония нечистых страстей, ужаснулся жутким личинам бесов-прельстителей, ощутил нестерпимый зной геенны огненной. Семен просил молитв святого Иоанна, чтобы мир не задержал его, и получил просимое: бежал от обступившего его адского пламени на спасительный остров благодати, на Гору Афонскую. Всего на несколько дней заехал он в родное село, чтобы проститься со своей семьей, и поспешил отправиться в путь, торопясь вырваться из ставшего для него отвратительным и мучительным мира, переполненного грехом.
Но даже на Святой Горе не умолкло гудение адского пламени вокруг Семена. Мучение длилось, потому что он привез с собою свой внутренний ад – накопившиеся в душе нечистые помыслы, память о ядовитой сладости былых грехов. По афонскому правилу новоприбывшему послушнику предоставили несколько дней покоя, чтобы он мог вспомнить прегрешения, какими оскорблял Господа за всю свою мирскую жизнь, а затем исповедать все эти непотребства перед монастырским духовником. Жжение внутреннего ада понудило Семена ужаснуться самому себе, каким он был в прошлом, и исповедь его стала чистой исповедью: полным и откровенным самоосуждением, пронизанным решимостью никогда не повторять былых грехопадений ни делом, ни мыслью. Свершив покаяние, Семен ощутил, что груз непотребного прошлого упал с его плеч, – Всемилостивый Господь простил его, грехов юности его не помянул (Пс. 24, 7). Таинство покаяния, освобождающее человеческую душу от пятен нечистоты, позора, преступлений, – это чудесный дар людям от Всевышнего, купленный драгоценнейшею Кровью Божественного Спасителя, излитой на Крест за грехи всего человечества.
После исповеди Семен почувствовал себя словно родившимся заново, ощутил в сердце детскую чистоту, свободу и благодатный мир. Адское пламя угасло, и на душу его снизошло ликование.
Однако, всецело предавшись охватившей его радости, новоначальный послушник допустил ошибку: он расслабился, возомнив, что мучившие его соблазны ушли навсегда. В земной жизни христианину нельзя благодушествовать, ибо падшая человеческая природа удобопреклонна на зло, и в этом мире должно постоянно хранить бдительность, оберегая свою душу от греховных помыслов, козней бесовских. Об этом предупреждает Христос Спаситель: Когда нечистый дух выйдет из человека, то ходит по безводным местам, ища покоя, и не находит; тогда говорит: возвращусь в дом мой, откуда я вышел. И пришед находит его незанятым, выметенным и убранным; тогда идет и берет с собою семь других духов, злейших себя, и вошедши живут там, и бывает для человека того последнее хуже первого (Мф. 12, 43–45).
Расслабившись в радостном ощущении чистоты, Семен забыл о необходимости охранять свою душу от бесовских нашествий. Ему была попущена липкая блудная брань, прельстительные образы гнали его прочь из монастыря, заманивая: «Вернись в мир и женись». К счастью, он был уже в обители, где опытные старцы знали средства духовной брани. Когда Семен на исповеди рассказал об одолевающем его соблазне, духовник научил его отсекать нечистые помыслы при самом их зарождении. На этом искушение новоначального не кончилось: он подвергся нападению тонкого беса тщеславия, скрывающегося под личиной высокого благочестия. Новый помысел стал внушать Семену:
– Иди в пустыню, надень вретище и там спасайся.
– Хорошо, я пойду к игумену просить на это благословение, – подумал Семен.
– Не ходи, игумен не благословит, – советовал бес. Семен понял, что смущающие его помыслы – не его собственные, а вражьи, и отвечал искусителю:
– Ты только что гнал меня из монастыря в мир, а теперь гонишь в пустыню. Если игумен не благословит, значит, не на добро ты толкаешь меня. Умру здесь за грехи мои!
Такая решимость воина Христова стоять насмерть против соблазна дает ему победу над злыми духами. Так истинно кающийся грешник твердо решается: умру, но не буду больше грешить – и нечистые помыслы отступают от него. Так мужественный христианин утверждается на спасительном для него пути исполнения заповедей Господних. Так верный Христов предпочитает смерть измене возлюбленному Спасителю. Подобная готовность умереть, но не поддаться мирским приманкам, не допускающая и тени возможности отказаться от избранного поприща, особо необходима инокам, отрекающимся от мира, дабы всецело посвятить себя Господу. 
Прибытием на Святую Гору кончается мирская биография Семена Антонова – и начинается житие афонского инока Силуана (это имя было дано ему при монашеском постриге). Иноческая жизнь лишена тех внешних побрякушек, которые так ценят светские романисты, развлекающие публику яркими приключениями и сюжетными хитросплетениями в биографиях своих вымышленных персонажей. Любителям подобных эффектов жизнь монаха покажется серой и однообразной: «одни и те же» молитвы в храме и на келейном правиле, скудость быта, простота трудовых послушаний. Но в отличие от броской и зачастую внутренне пустой мирской суеты за этим внешним однообразием таится истинно великая история человеческой души: инок сражается с собственной немощью и бесовским коварством, превозмогает несовершенство искаженной первородным грехом человеческой природы, ведет битву за то, чтобы высветлить и возвысить свою душу до ангельской чистоты. Святые отцы заповедуют: сойди в свое сердце и там сотвори брань с диаволом. Не успехи во внешних делах, а победа в такой невидимой битве приводит человека к истиной и вечной славе в Царстве Отца Небесного. Инок, достигший духовного совершенства, становятся преподобен: подобен Богу Всевышнему.
Избранник Господень, преподобный Силуан и от природы, и по воспитанию был одарен многими добрыми качествами. Он обладал спокойным и терпеливым характером. Благочестивый отец научил его во всем полагаться на волю Божию. Мирские имущества и стяжания его не манили. Он отличался кротостью (безгневием): С малых лет я молился о тех, кто меня обижал, а я говорил: «Господи, не поставь ему грехов за меня». Но хотя я и любил молиться, однако грехов не избежал. Ревнитель, в монастыре предавшийся подвигам жестокой аскезы, крайне скудно питавшийся, проводивший ночи в молитве и спавший всего два часа в сутки, он довольно легко победил грубо-материальные плотские соблазны. Но оставался еще самый изощренный из всех искусов: тщеславие, самопревознесение перед другими, нередко доводящее иноков-подвижников до бесовской прелести, диавольской гордыни и вечной погибели. Для новоначального инока Силуана началась страшная внутренняя битва, которую он так определил впоследствии: ВОЙНА ЗА СМИРЕНИЕ. Эта духовная брань длилась пятнадцать лет. Преподобный Силуан, мучительным опытом постигший пагубность тщеславных помыслов, говорит:
Дыму подобны горделивые души. Как ветер носит дым куда попало, так враг влечет их куда хочет, потому что у них или нет терпения, или враг легко их обманывает. А смиренные души хранят заповеди Господни и стоят в них неподвижимы, как морской камень, о который разбиваются волны. Они предались воле Божией и умом созерцают Бога. И Господь дает им благодать Святого Духа...
Можно много поститься, много молиться и много добра делать, но если при этом будем тщеславиться, то будем подобны бубну, который гремит, а внутри пустой. Тщеславие опустошает душу, много надо опыта, нужна долгая борьба, чтобы победить его...
Много труда надо положить, и много слез надо пролить, чтобы удержать смиренный дух Христов, а без него угасает в душе свет жизни, и она умирает. Тело иссушить постом можно скоро, но душу смирить так, чтобы она постоянно была смиренна, не легко, и не скоро возможно. 
Постом и молитвенными бдениями очистившись от грубых страстей, инок Силуан возомнил себя примерным подвижником – не хуже других, а может быть, и лучше многих. Находясь еще в начале иноческого поприща, он не понимал, что этим помыслом самопревознесения сводит на нет все свои труды и подвиги, ибо Господь не слушает молитвы тщеславных и гордых людей. О тяжком своем заблуждении преподобный Силуан вспоминал: Я думал: грехи мне Господь простил, благодать свидетельствует об этом; чего мне еще более надо? Но не так надо думать. Хотя грехи прощены, но всю жизнь надо о них скорбеть, чтобы сохранить сокрушение. Я так не делал, и перестал сокрушаться, и много я потерпел от бесов.
Изнурение плоти аскетическими подвигами, ограничения в пище, питье и сне облегчают для человека выход в духовный мир. Однако духовный мир двояк: смиренный подвижник открывает свою душу действию Божественной благодати и Небесных сил – тщеславный аскет сталкивается с духами злобы. Недаром не только христианство, но и языческие, и демонические культы употребляют телесную аскезу, для бесопоклонников это средство «контакта» с их темными кумирами. Инок Силуан порой испытывал сладость благодатной молитвы, но, поскольку не облекся он еще в броню смирения, ему начали являться и «гости» из мира черной духовности. Неопытный подвижник стал разговаривать с бесами, как с людьми. (Опытные знают, что от подобного общения надо отвращаться, как от чумы, немедленно обращаясь к Господу с молитвой об избавлении от явившихся демонов, ибо коварство злых духов способно пересилить любую человеческую мудрость и любая «беседа» с ними наносит душе страшный вред.) Демоны смущали Силуана то глумливой лестью: ты – святой, то издевательским предсказанием: ты не спасешься. Он спрашивал лукавых «гостей»: Почему вы мне говорите по-разному: то говорите, что я свят, то – что я не спасусь? Духи лжи отвечали: А мы никогда правды не говорим.
Воочию видевший лукавство бесовское, преподобный Силуан предостерегает от вторжения демонов в человеческие мысли:
Помни два помысла и бойся их. Один говорит: ты святой, другой: ты не спасешься. Оба эти помысла от врага, и нет в них истины. Но ты думай: я – великий грешник, но Господь Милостивый, Он много любит людей и простит мне грехи мои.
Верь так, и будет тебе это: простит Господь. Но на подвиги свои не надейся, хотя бы ты и много подвизался...
Не за подвиги наши, а туне (даром), по благости Своей милует Бог. Господь хочет, чтобы душа была смиренна, незлобива и всех с любовью прощала: тогда и Господь простит с радостью. Господь любит всех, и мы должны подражать Ему и любить всех, и если немощны, то просить, и Господь не откажет и поможет Своею благодатью.
Смущая инока Силуана то лестью, то хулой, бесы ослабляли его мужество перед тем, как подвергнуть коварнейшему из адских «трюков» – демоническому явлению в ангельском образе. И неопытный подвижник поддался внушению: принял бесовский мираж за Божественный свет, сатанинское наваждение – за пение ангельских хоров. Цель злых духов была возвести его на фальшивые «небеса» гордыни, а затем ввергнуть в бездну отчаяния, в неверие в благодать Божию и так разбить его душу вдребезги. О тяжком этом искушении и о чудесном избавлении, дарованном Христом Спасителем, сжалившимся над заблудшим, преподобный Силуан рассказывал:
Напал на меня дух отчаяния: мне казалось, что Бог отринул меня вконец и уже нет мне спасения, но ясно видится в душе вечная погибель. И ощутил я в душе, что Бог немилосерд и неумолим. Продолжалось это со мною час или немного более. Дух этот такой тяжелый и томительный, что страшно о нем и вспоминать. Душа не в силах понести его долго. В эти минуты можно погибнуть на всю вечность. Попустил Милостивый Господь духу злобы сделать такую брань с моею душою. Прошло мало времени; я пошел в церковь на вечерню и, глядя на икону Спасителя сказал: «Господи Иисусе Христе, помилуй мя грешного».
И с этими словами увидел на иконе вместо иконы живого Господа... И наполнились душа и тело неизреченной сладости, и душа Духом Святым познала Господа нашего Иисуса Христа, и что Господь милостив, и красоты и кротости неизреченной, и вразумилась душа, и с тех пор горит любовью ко Господу...
С тех пор, как я познал Господа, душа моя влечется к Нему, ничто меня более не веселит на земле. Но единое мое веселие Бог. Он – моя радость; Он – моя сила; Он – моя мудрость; Он – мое богатство.
Никакие человеческие силы не могли спасти гибнущего инока, и тогда Сам Спаситель снизошел к нему, чтобы избавить от демонской ловушки, дал вкусить несравненной радости Своей Любви. В лицезрении Господа познал Силуан счастье Небесное, все краски смертного мира померкли для него, и с тех пор сердце его жаждало только Божественного Света. О силе любви к Всевышнему Богу и о невыносимой тоске в разлученности с Ним говорит преподобный Силуан: 
Долго прожил я на земле и многое видел и слышал. Я слышал много музыки, и она услаждала душу мою; и думал я: если эта музыка так сладка, то как услаждает душу Небесное пение, где Духом Святым славят Господа за страдание.
Душа долго живет на земле и любит земную красоту; любит она небо и солнце, любит прекрасные сады, и море, и реки, леса и луга; любит душа и музыку, и все это земное услаждает душу. Но когда познает она Господа нашего Иисуса Христа, тогда не хочет уже видеть земное.
Я видел земных царей во славе, и дорого это ценил, но когда душа познает Господа, тогда за малое будет почитать всю славу царей; душа тогда непрестанно скучает о Господе и ненасытно день и ночь желает Невидимого – видеть, Неосязаемого – осязать...
Любовь Господня горяча и не дает помнить землю. Кто испытал ее, тот неутолимо день и ночь ищет ее и влечется к ней. Она теряется нами за гордость и тщеславие, за неприязнь к брату, за осуждение брата, за зависть, она оставляет нас за блудную мысль, за пристрастие к земных вещам: за все сие уходит благодать, и опустошенная и унылая душа скучает тогда о Боге, как скучал отец наш Адам по изгнании из рая.
Подобно праотцу Адаму, в лицезрении Господа обрел инок Силуан райское блаженство – и как Адам потерял это счастье через непослушание.
Грех непослушания есть следствие первородного греха – тщеславного желания быть как боги (Быт. 3, 5), которым обольстил диавол прародителей рода человеческого. Стремление превознестись над кем-то или над чем-то, разрастаясь, приводит не к возвышению, а к все более глубокому падению, доходя до адского бунта против Бога. Такое развитие «маленького» тщеславного помысла в диавольскую гордыню показывает преподобный Силуан Афонский в «Притче об охотнике».
Один охотник любил ходить в лес и в поле за добычею. Однажды долго восходил он на высокую гору, выслеживая зверя, и, утомившись, сел на большом камне отдохнуть. Увидев стаю птиц, перелетающих с одной высоты на другую, он стал думать: «Почему Бог не дал крыльев человеку, чтобы мог он летать?»
В это время тем местом проходил смиренный отшельник, узнав мысли охотника, он сказал ему:
– Вот ты помышляешь, что Бог не дал тебе крыльев; но если тебе дать крылья, то ты все равно не будешь доволен и скажешь: «Крылья мои слабы, и я не могу с ними долететь до Неба, чтобы увидеть, что есть там». И если тебе будут даны такие сильные крылья, чтобы ты мог подняться до Неба, то и тогда будешь недоволен и скажешь: «Я не разумею, что тут происходит». И если тебе будет дан разум, то опять ты не будешь доволен и скажешь: «Почему я не Ангел?» И если тебя сделают Ангелом, то ты снова будешь недоволен и скажешь: «Почему я не Херувим?» И если ты станешь Херувимом, то ты скажешь: «Почему Бог не дал мне управлять Небом?» И если дано будет тебе управлять Небом, то и тогда ты не удовлетворишься и, как некто другой, дерзко взыщешь большего. Поэтому всегда смиряй себя и будь доволен тем, что тебе даруется, и тогда будешь жить с Богом.
Охотник увидел, что отшельник сказал истину, и возблагодарил Бога, что послал ему монаха, который вразумил его и открыл ему путь смирения.
Царство Небесное строго иерархично. Эта величайшая семья Бога Вселюбящего основана на свободном преклонении и любви к Тому, Кто неизмеримо выше и прекраснее всех и всего, – к Творцу мироздания. Божественная Любовь ведет к любви взаимной, ибо каждый Небожитель во всех других видит сияющий образ возлюбленного Всесовершенного Божества. В Небесной иерархии каждый светлый Ангел и каждая спасенная человеческая душа имеет столько славы, могущества, счастья, сколько может вместить Божественной Любви. А любовь – смиреннейшее из чувств: рожденное ею стремление служить друг другу в общем порыве к Всевышнему Создателю делает невозможной зависть – самоубийственное желание «прыгнуть выше головы», возвыситься над теми, кто превосходит тебя по своим качествам. Самоубийственная попытка разрушить иерархию Царства Божия некогда расколола ангельский мир: духи-завистники из светоносных ангелов превратились в гнусных демонов. Так же обрекает себя нападение и гибель тщеславная человеческая душа.
Иерархичность земной Церкви, подобная Небесной иерархии, является в этом мире школой послушания, ведущей к спасительному смирению. Преподобный Силуан говорит:
Почему святые отцы послушание ставили выше поста и молитвы? 
Потому, что от подвигов без послушания рождается тщеславие, а послушник все делает, как ему сказано, и не имеет повода гордиться. Кроме того, послушливый отсек свою волю во всем и слушает своего духовного отца, и потому ум его свободен от всякой заботы и чисто молится. У послушливого на уме один Бог и слово старца, а у преслушливого ум занят разными делами и осуждением старца и потому не может он созерцать Бога...
Послушание святые отцы ставили выше поста и молитвы потому, что без послушания человек может о себе думать, что он подвижник и молитвенник, а кто во всем отсек свою волю перед старцем и духовником, у того ум чистый.
Непослушливый монах никогда не познает, что есть чистая молитва. Горделивый и любящий творить свою волю, хотя бы сто лет прожил в монастыре, ничего духовного знать не будет, потому что преслушанием оскорбляет старцев и в лице их – Бога.
Горе тому монаху, который не слушает старцев. Лучше бы он оставался в миру. Но и в миру люди слушаются своих родителей и почитают старших, подчиняются начальникам и покоряются властям...
Великое лицо – иерей, служитель у престола Божия. Кто оскорбляет его, тот оскорбляет Духа Святого, живущего в нем.
Что же сказать о епископе? Епископам дана великая благодать Святого Духа; они поставлены выше всех; они, как орлы, восходят на высоту и оттуда зрят бесконечное пространство, и разумом богословия пасут стадо Христово...
Но кто-нибудь спросит: «Если Дух Святой поставил епископов и управляет ими, то почему же нет у нас мира и мы не преуспеваем?»
Потому, что неправильно помышляем о власти, Богом поставленной и чрез это делаемся непослушливыми. Если бы мы предались воле Божией, то скоро преуспели бы...
Пастыри Церкви носят в себе столь великую благодать, что если бы люди могли видеть славу этой благодати, то весь мир удивился бы ей; но Господь скрыл ее, чтобы служители Его не возгордились, но спасались во смирении...
Они молятся за нас Богу, чтобы все мы спаслись. Они, как друзья Христа, могут умолить Господа: живым испросить смирения и благодать Святого Духа; усопшим – прощение грехов; Церкви же – мир и свободу...
Наши духовные пастыри страдают за нас, хотя мы часто не видим их страданий. И чем больше любовь пастыря, тем больше ему страданий; и мы, овцы, должны понимать это, и любить, и почитать своих пастырей...
Если человек не все говорит духовнику, то его дорога кривая и не ведет ко спасению... Если ты подумаешь, что духовник неопытен, что он в суете, буду я сам руководиться по книгам, то ты на опасном пути и недалек от прелести. Много я знаю таких, которые так обманулись в помыслах своих и за свое презрение к духовнику не преуспели. Они забывают, что в Таинстве действует благодать Святого Духа, которая и спасает нас. Так враг обманывает подвижников, чтобы не было молитвенников, а Дух Святой умудряет душу, когда мы слушаем советы наших пастырей...
Приди к духовнику с верою – и получишь рай.
Райское, небесное состояние человек может узнать еще на земле. Инок Силуан ощутил это при явлении ему Иисуса Христа Сладчайшего, а затем – когда Христос даровал подвижнику Духа Святого. Преподобный Силуан свидетельствует: Если бы все люди покаялись и хранили заповеди Божии, то рай был бы на земле, ибо «Царство Божие внутрь нас есть» (Лк. 17, 21). Царствие Божие есть Дух Святой, а Дух Святой и на Небе и на земле тот же. Однако даже познав Святого Духа, несмирившаяся душа не сможет удержать этот высочайший дар. Так случилось с иноком Силуаном – в искании благодати Божией он вновь проявил своеволие, нарушив послушание поставленному от Господа духовному отцу своему.
Главной целью христианской жизни отцы Церкви – от преподобного Макария Великого до преподобного Серафима Саровского – называют стяжание Духа Святого. Но стяжание дара Божия достигается только исполнением всех добродетелей, всех заповедей Христовых, а это невозможно без смирения. Никакими аскетическими упражнениями, никакими заслугами, никакой молитвой человек не может «призвать» Всевышнего, «заставить» Его обитать в своей душе. Бог Сам снисходит в смиренную душу, очистившуюся покаянием и украсившуюся добродетелями: это и есть стяжание Святого Духа. Познавший благодать Духа, инок Силуан жаждал для себя лишь этого единственного дара, но вновь пошел к нему ошибочным путем, надеясь удержать дар Божий подвигами и непрестанной молитвой. Порою Всемилостивый Господь посещал душу подвижника, но к нему продолжали являться демоны, особенно омерзительные после познанного им небесного счастья. Злые силы имели еще власть смущать его, потому что в душе инока Силуана еще оставалось тщеславие. Это видно из того, что спустя несколько лет после явления ему Христа он нарушил долг послушания – насильно выпросился у игумена в отдаленный скит, где ему казалось удобнее молиться. Но вместо желанного приближения к Всевышнему своевольного подвижника ждали новые искушения и наказание от Бога. Старец Силуан вспоминал об этом своем заблуждении:
Вначале, когда человек приходит работать Господу, Господь Своею благодатью дает душе силу ревновать о добром, и все ему легко и удобно, и когда душа увидит в себе это, то по неопытности думает: «Я так всю жизнь буду ревновать». И при этом превозносится пред теми, кто живет нерадиво, и начинает их осуждать; и так теряет ту благодать, которая помогала ему исполнять заповеди Божии. И не понимает душа, как это случилось: то было так хорошо, а теперь все трудно и молиться не хочется. Но не надо пугаться: это Господь воспитывает милостиво душу. Душа, как только превознесется над братом, то в ту минуту приходит плохой помысл, неугодный Богу, и если душа смирится, то благодать не отойдет, а если нет, то последует некое малое искушение, чтобы смирилась душа. Если опять не смирится, то начнется блудная брань. Если опять не смирится, то впадет в некий грех. Если и тогда не смирится, то придет большое искушение. И будет большой грех. И так будет усиливаться до тех пор, покамест не смирится душа; тогда отходит искушение, и если много смирится, то придет умиление и мир, а все дурное исчезнет.
Итак, вся война идет за смирение. Враги пали гордостью и нас влекут в погибель тем же. Враги нас хвалят, и если душа примет похвалу, то отступает благодать от нее, покамест не покается. Так всю жизнь душа учится Христову смирению. И доколе не имеет смирения, всегда будут ее мучить плохие помыслы. А смиренная душа обретает покой и мир...
Я однажды выпросил себе послушание по своей воле. Я был в экономии и захотел пойти на безмолвие в Старый Русик. Там был всегда пост; всю неделю ели без масла, кроме субботы и воскресенья, и из-за поста мало туда ходило народу...
Вот к этим подвижникам захотел я пойти, с ними жить и силою выпросился у игумена, оставив экономию. Но Богу было не угодно, чтобы я там жил, и через полтора года снова взяли меня на старое послушание, так как я имел опыт по постройкам, а за самочиние наказал меня Господь, и на Русике я простудил себе голову, и до сих пор она постоянно болит.
Так надо волю Божию узнавать чрез игумена, а не самому настаивать на чем-либо...
Дважды я был в прелести. Первый раз – в самом начале. По неопытности, когда я был молодым послушником, и тогда Господь скоро помиловал меня. Второй раз уже от гордости, и тогда я долго помучился, прежде чем Господь исцелил меня за молитвы духовника.
Много лет страдал я от бесов; и если бы Господь не дал мне познать Себя Духом Святым, и если бы не помощь Пресвятой и Благой Владычицы, то отчаялся бы я в своем спасении, но теперь крепко надеется душа моя на милосердие Божие, хотя по делам моим я достоин мучений и на земле, и во аде.
Долго я не мог разобраться, что со мною. Думаю: людей я не осуждаю; плохих помыслов не принимаю; послушание делаю исправно; в пище воздерживаюсь; молюсь непрестанно; почему же бесы повадились ко мне? Вижу, что я в ошибке. Но не могу догадаться, почему. Молюсь – они отойдут на время, а потом снова приходят. И долго душа моя была в этой борьбе...
И вот однажды сижу я в келлии ночью, и бесы нашли ко мне полная келлия. Молюсь усердно – Господь отгонит их, но они снова приходят. Тогда встал я, чтобы сделать поклоны иконам, а бесы вокруг меня, и один впереди, так что я не могу сделать поклона иконам, а получилось бы, что я ему кланяюсь. Тогда я снова сел и говорю:
– Господи, Ты видишь, что я хочу Тебе молиться чистым умом, но бесы мне не дают. Скажи, что должен я делать, чтобы отошли они от меня?
И был мне ответ от Господа в душе:
– Горделивые всегда так страдают от бесов.
Я говорю:
– Господи, Ты Милостивый, знает Тебя душа моя, скажи мне, что должен я делать, чтобы смирилась душа моя?
И отвечает мне Господь в душе:
– Держи ум твой во аде и не отчаивайся.
...С тех пор я держу ум свой во аде, и горю в мрачном огне, и скучаю о Господе, и слезно ищу Его и говорю:
– Скоро я умру и вселюсь в мрачную темницу ада. И один я буду гореть там, и тосковать о Господе. И плакать: «Где мой Господь, Которого знает душа моя».
И великую пользу получил я от этой мысли: ум мой очистился и душа обрела покой... Я стал делать, как научил меня Господь, и усладилась душа моя покоем в Боге, и теперь день и ночь прошу я у Бога смирения Христова.
Держи свой ум во аде и не отчаивайся, – так вразумил Всевышний заблудшего ревнителя.
Держи свой ум во аде – значит, помни о том, что никто из падших людей не достоин Пречистого Бога, а каждый по грехам своим достоин адского пламени. Любой человек в этом мире оскверняется, пред Богом он – ничтожество, прах и пепел, какие бы добрые дела он ни делал, какие бы подвиги ни совершал. Человек может спастись только даром, по неизреченной милости Сына Божия, искупившего его Своею Пречистою Кровью. В этом смысле – по ничтожности и оскверненности своей перед Лицом Всевышнего – все люди равны и предназначены вечной гибели. Тот, кто постоянно помнит об этом, держит свой ум во аде, уже не станет превозноситься перед другими людьми. Отсюда – вздох величайших отцов святых: «Я хуже всех!», ибо смиренный угодник Божий во всех людях видит пресветлый образ Всевышнего, а в себе – всю свою слабость, и несовершенство, и грехи свои, как песок морской. Смирившийся уже не станет осуждать ближних своих, ибо сам осудил себя во ад и уповает лишь на милосердие Господне. Смирившийся никогда не нарушит послушания пастырям Церкви, ибо знает, что они поставлены Самим Богом для его спасения. Смирение приводит человека к исполнению всех заповедей Небесного Отца, ибо только Бог Всемогущий может избавить его от адских мучений. И в этом послушании смиренный обретает душевный покой и несравненную радость: по слову Господню иноку Силуану, он не отчаивается, потому что помнит, что бесконечно милосердие Бога Вселюбящего, и знает, что Всевышний готов спасти его от ада, очистить от грехов, возвысить его душу и сподобить даров Божественных. Через смирение стяжается благодать Духа Святого – небесное счастье, при котором человек устремляется к Создателю своему благодарной любовью. Смирившегося, считающего себя хуже всех возносит Сам Господь – и он становится истинно велик, богоподобен.
Всещедрый Бог удостоил инока Силуана чудесного вразумления потому, что душа его была высока и мужественна, горела жаждой любви к Всевышнему, была способна воспринять строгие уроки Промысла Господня. Через жестокий опыт тяжких состояний богооставленности и демонических видений ревнитель научился взывать к Спасителю словно из адской бездны, и из смирения родилась чистая молитва, чуждая всяких земных помыслов, при которой Святой Дух нисходит в душу избранника и дарует ему непостижимую сладость. Смирение привело инока Силуана к совершенству, к святости – и тогда он понял, как прост может быть путь человека к Небесному Отцу.
Вот самый короткий и легкий путь ко спасению. Будь послушлив, воздержан, не осуждай и храни ум и сердце свое от плохих помыслов, а помышляй, что все люди добрые и их любит Господь. За эти смиренные мысли благодать Святого Духа будет жить в тебе, и ты скажешь: «Милостив Господь».
Если же ты осуждаешь, ропотлив, любишь творить свою волю, то хотя бы и много молился, душа твоя оскудеет и ты скажешь: «Забыл меня Господь». Но не Господь тебя забыл, а ты забыл, что тебе нужно смиряться, и потому благодать Божия не живет в душе твоей; в смиренную же душу она легко входит и дает ей мир и покой в Боге...
Война упорна, но только для гордых; смиренным же легко, потому что они возлюбили Господа, и Он дает им Свое сильное оружие – благодать Святого Духа, которой боятся наши враги, ибо она их опаляет.
Любвеобильный старец Силуан всем желал простого и легкого пути к спасению. Сам же он прошел мучительную упорную войну со своим самолюбием, отделявшим его от благости Божией, и никогда не забывал жестоких уроков этого опыта:
Дважды я был в Духе Святом, и дважды я был в великой беде и перенес тяжелое искушение. А один раз попущено было мне испытать за гордость: благодать Святого Духа ушла от меня, и я почувствовал себя скотиною в человеческом теле. Умом я не забыл Бога, но душа стала пустая, как у скотины. Я начал каяться, и благодать вернулась. Длилось это три дня.
Испытал я также во время молитвы, что не знал, был ли я в теле, или вне тела, но душа моя созерцала Бога. И вот теперь я опытом знаю, что значит быть в Духе Святом и что значит быть без Него.
О братья, если бы вы могли разуметь томление души, которая носила Духа Свята, а потом потеряла Его. Томление это нестерпимо. Душа тогда в неописуемой скорби и печали.
О, это Адамово мучение по изгнании из рая...
Когда душа увидит Господа, как Он кроток и смирен, тогда она сама смиряется до конца и ничего так не желает, как смирения Христова, и сколько бы ни жила душа на земле, она все будет желать и искать это непостижимое смирение, которое невозможно забыть...
Чтобы победить самолюбие, необходимо всегда смирять себя. Это – великая наука, которую скоро не одолеешь.
Нужно считать себя хуже всех и осудить себя во ад. Этим смиряется душа и стяжевается покаянный плач, от которого рождается радость. Хорошо душу свою приучить помышлять: я буду гореть в огне адском. Но жалко, что мало кто разумеет это. Многие отчаиваются и пропадают. Души их дичают и не хотят потом ни молиться, ни читать, ни даже мыслить о Боге.
Надо осудить в душе самого себя, но не отчаиваться в милосердии и любви Божией. Нужно стяжать смиренный и сокрушенный дух, тогда отойдут все помыслы и очистится ум. Но надо знать при этом свою меру, чтобы не перетрудить души.
Изучи себя и давай душе подвиг по силам...
Я недоумевал, что со мною делается: душа моя знает Господа и Его Любовь – как же мне приходят плохие помыслы? Но Господь меня пожалел и Сам научил меня, как надо смиряться: «Держи ум твой во аде, и не отчаивайся». И этим побеждаются враги: а когда я умом выхожу из огня, то помыслы снова приобретают силу...
Мудрый монах смирением отражает всякое высокоумие и гордость. Он говорит:
– Я не достоин Бога и рая. Я достоин мук адских и буду вечно гореть в огне. Я воистину хуже всех и недостоин помилования.
Дух Святой научает так о себе думать; и Господь радуется о нас, когда мы смиряем себя и осуждаем, и дает душе Свою благодать.
Кто смирил себя, тот победил врагов. Кто в сердце своем почитает себя достойным вечного огня, к тому не может приступить ни один враг, и нет тогда в душе никаких мирских помыслов, но весь ум и все сердце в Боге пребывает...
Святые говорили: я буду мучиться во аде. И это несмотря на то, что творили чудеса. Они опытом познали, что если душа осудит себя во ад, но будет вместе надеяться на милосердие Божие, то сила Божия приходит в душу и Дух Святый ясно свидетельствует спасение. Чрез самоосуждение душа смиряется, и уже нет в ней никаких помыслов, но чистым умом она предстоит Богу.
Вот мудрость духовная.
Вразумленный Самим Господом, святой Силуан, конечно, уже не смел ослушаться игумена и старцев обители. Вскоре он был вызван из скита: послушанием его стало управление монастырским хозяйством. Он бежал в скит в поисках уединенной чистой молитвы – безмолвия, дарующего близость с Богом. Но, смирившись и приняв хлопотливую должность монастырского эконома, он понял, что священное безмолвие человек может обрести на любом месте, куда его призовет Господь:
Что есть безмолвие? Безмолвие – это беспрестанная молитва и пребывание ума в Боге. Отец Иоанн Кронштадтский всегда был с народом, но он больше был в Боге, чем многие пустынники. Экономом я стал за послушание, и за благословение игумена мне на этом послушании было лучше молиться, чем на Старом Русике, куда я по своей воле отпросился ради безмолвия... Если душа любит народ и жалеет его, то молитва не может прекратиться.
Вполне постиг преподобный Силуан, что непослушанием духовнику человек оскорбляет Самого Спасителя, когда однажды отверзлись его духовные очи и он узрел, какая великая благодать таинственно осеняет священнослужителя, делая его в служении подобным Христу:
Великим постом на вечерне, в Старом Нагорном Русике, мне дал Господь увидеть иеросхимонаха Авраамия в образе Христа. Старец-духовник стоял в епитрахили и исповедовал. Когда я вошел в исповедальню, то увидел духовника, седого старца, что лицо его молодое, как у мальчика, и весь он сиял, и был похож на Христа. Тогда я понял, что духовник совершает службу свою в Духе Святом и Духом Святым прощаются кающемуся грехи.
Памяткой о былом грехе непослушания на всю жизнь осталась преподобному Силуану полученная в скиту болезнь:
Любовь Божия дает силы всю ночь пребывать на молитве, а вот я, немощный, изнемог от головной боли и должен отдыхать. Дана мне головная боль за то, что я настоял на своем желании и вышел из экономии на пустыню, чтобы иметь больше свободы для молитвы, но Господь хотел, чтобы я всю жизнь в монастыре был экономом...
После уже я понял, что каждый нужен на своем месте и все спасаются независимо от чина...
Душа моя скорбит. Не могу от болезни служить Господу. Головная боль томит, а той благодати, которая превозмогает болезнь, нет со мной.
Но за эту болезнь угодник Божий благодарил Всевышнего, ибо болезнь и бедность смиряют человека до конца. А смириться до конца стало самым горячим желанием святого Силуана, ибо он постиг: чем глубже смирение – тем больше счастья близости к Богу Вселюбящему.
Возрастая в смирении, преподобный Силуан возрастал в Божественной Любви. Это несказанное чувство не имеет границ и пределов, его можно уподобить лишь все более светлому полету в бесконечную высь – к возлюбленному Всевышнему. В лучах благодати все земное как бы исчезает, все существо охвачено небесным ликованием. Смирившийся подвижник обрел чистую молитву, никакие лукавые помыслы уже не смущали его; он стал духоносцем, живым храмом Господним – и силы зла уже не дерзали приближаться к нему. В чистом боголюбии познал святой Силуан истинную жизнь человеческой души – в бесконечной, бессмертной, неисчерпаемой радости:
Каждый день мы питаем тело свое и дышим воздухом, чтобы оно жило. А для души нужен Господь и благодать Святого Духа, без которой душа мертва. Как солнце греет и живит полевые цветы и они влекутся к нему, так душа, любящая Бога, влечется к Нему и блаженствует в Нем и от многой радости хочет, чтобы все люди также блаженствовали. Господь для того и создал нас, чтобы мы вечно на Небесах пребывали с Ним в любви...
Господь нас так много любит, что мы сами себя не можем так любить, но душа в скорби думает, что Господь забыл ее и что даже и смотреть на нее не хочет, и она страдает и томится.
Но не так, братья. Господь нас без конца любит, и дает нам благодать Святого Духа, и утешает нас... Крепко верь, что мы страдаем только до тех пор, пока не смиримся, а как только смиримся, так конец скорбям, ибо Дух Божий за смирение извещает душу, что она спасена...
Дух Святой есть Любовь, и Любовь эта разлита во всех душах святых Небожителей, и тот же Дух Святой на земле в душах, любящих Бога...
Душа, исполненная Любви Божией, забывает и Небо, и землю, дух горит и невидимо видит Желанного, и множество сладких слез проливает душа и не может забыть Господа ни на одну секунду, ибо благодать Божия дает силы Любимого любить.
Любящий Бога познает Любовь Христову к человечеству, ко всем людям – ту неизреченную Любовь, ради которой Всемогущий Сын Божий принял позорную крестную казнь. Боголюбивый святой Силуан постиг и в сердце свое принял ощущение родства, более того – слитности всех любимых созданий Всевышнего, он говорит: Брат наш есть наша жизнь. Боголюбец как бы не замечает оскорблений, попыток причинить ему вред. Так, старец Силуан свидетельствовал о себе: Душа моя помнит Любовь Господню и сладость Духа Святого, и я забываю обиды. Любящий Господа Человеколюбца причастен Христовой Любви, а Христос страдал и умирал ради спасения людей падшего мира, соблазненных диаволом и ставших врагами Божиими. Так и боголюбивая душа уподобляется Богу Спасителю: не судит грешных, а жалеет их, как заблудших и гибнущих, великой жалостью – Дух Святой учит любить врагов так, что будет жалеть их душа, как родных детей. 
По слову преподобного Силуана: Любовь не зависит от времени и всегда имеет силу. Некоторые думают, что Господь по Любви Своей к человеку страдал, но как сами этой любви у себя в душе не обретают, то им кажется, что когда-то давно это было. Но когда душа познает Любовь Божию Духом Святым, тогда она ясно чувствует, что Господь нам Отец, самый родной, самый близкий, самый дорогой, самый лучший, и нет большего счастья, как любить Бога всем умом и сердцем, всей душой, как заповедал Господь, и ближнего, как самого себя. И когда эта любовь есть в душе, тогда все радует душу, а когда она теряется, то человек не обретает покоя, и смущается, и обвиняет других в том, что будто они его обидели, и не понимает, что сам виноват – потерял любовь к Богу и осудил или возненавидел брата...
Если ты зло думаешь о людях, то, значит, злой дух живет в тебе, и это он тебе внушает злые мысли на людей. И если кто не покается и умрет, не прощая брата, то душа его отойдет туда, где живет злой дух, который овладел душою...
Часто за одно приветствие душа чувствует в себе благую перемену, и напротив, за один косой взгляд теряется благодать и Любовь Божия...
Если всеми силами будем любить брата и смирять душу свою, то победа будет наша, ибо Господь больше всего дает благодать Свою за любовь к брату...
Познавшая сладость Духа Святого душа всем желает того же, ибо сладость Господня не дает душе быть самолюбивою, но дает ей любовь, которая истекает из сердца.
Любовь и жалость к ближним помогла святому Силуану сохранить душевный мир среди людской сутолоки столкновений разных мнений, характеров, воль, неизбежных конфликтов – среди того многолюдья, в какое его привели обязанности монастырского эконома. Когда его ставили на эту должность, смиренный подвижник еще тревожился и молился: Господи, Ты вручаешь мне заботу о нашей большой обители, помогай мне управить этим делом, – но на молитву получил ответ Свыше: Помни благодать Святого Духа и старайся стяжать ее. Да, по непреложному обетованию Христову Господь верным Своим прилагает все необходимое в житейских делах, как бы дела эти ни были велики.
Святой эконом и в монастырском хозяйстве достигал успехов больших, чем те, кто заботами и всяческой суетой старался хозяйство это поднять. О том, как преподобный Силуан выполнял обязанности эконома, вспоминает архимандрит Софроний (Сахаров):
По вразумлению Свыше отец Силуан понял, что хранить благодать важнее и дороже всех прочих дел, и потому, вступив с свое новое послушание, он неусыпно следил за тем, чтобы не прерывалась молитва его.
Он имел под началом до двухсот рабочих. Утром, обходя мастерские, он давал в общих чертах указания старшим мастерам и затем уходил в свою келью плакать о народе Божием. Сердце его болело от скорби за рабочих, он оплакивал каждого: «О, в какой бедности и страданиях живет народ... и все они как овцы заброшенные, никто о них не попечется, ни об их воспитании и обучении... научаются они всяким порокам, дичают, грубеют...»
Так говорил блаженный Старец, и страдала душа его за всех бедняков, страдала, несомненно, больше, чем все они сами, так как он видел в их жизни еще и то, чего они сами в себе не замечали по необученности своей.
Тайно молился Старец о народе Божием, но рабочие это чувствовали и любили его. Он никогда не висел у них над душою во время работы, не подгонял их, но они, обласканные, веселее работали и с большей энергией, чем у других. Другие экономы «наблюдали обительские интересы», а кому не известно, что, когда приходит забота об «интересах», тогда человека не видят. Интерес, подлинный интерес обители, Старец видел в том, чтобы соблюдалась заповедь Христа.
Исполнение заповеди Христа о любви к Богу и ближнему, о прощении и забвении обид давало не только душевный мир самому подвижнику: мир и любовь царили между ним и его подчиненными. Старец Силуан, говоря о себе в третьем лице, рассказывал об одном показательном эпизоде из своей практики «хозяйственного руководителя»:
Монастырский эконом посылал одного рабочего по делу, но тот, по неопытности, не хотел идти. Эконом говорит ему: «Иди». Тогда рабочий рассердился и при всем там бывшем народе, а было человек сорок, назвал эконома собакою. Но эконом пожалел рабочего, дал ему чаю и сахару и сказал : «Ты всегда зови меня собакою». И вдруг рабочему стало так стыдно, что лицо его горело от стыда, и после он был послушнее всех.
Так хорошо жить по любви; тогда Господь помогает Своею благодатью и дает горячую молитву за людей. Но если эконом будет раздражительный, то он и свою душу испортит, и других людей возмутит гневом своим.
Можно отметить деликатность, с которой святой старец описывает проступок рабочего, не осуждая, а оправдывая, говоря, что тот оскорбил его по неопытности. Так же – не осуждая, а с состраданием, как к неопытности, относился он к любым выпадам против себя. У него бывали недоразумения не только с наемными рабочими: некоторые монахи, прозревая достигнутое им величие пред Богом, испытывали к преподобному Силуану особую «иноческую зависть» – называли его прельщенным или шипели вслед: «У-у-у, проклятый святой!» Но по благодари Божией смиренный старец не только не гневался, но даже не раздражался, никто не слышал от него слова осуждения, своим обидчикам он ни разу не ответил недолжным образом. Воистину, как говорил сам святой Силуан:
Душа смиренного – как море, брось в море камень – он на минуту возмутит слегка поверхность, а затем утонет в глубине его.
Так скорби утопают в сердце смиренного, потому что с ним сила Господня.
Где ты обитаешь, смиренная душа, и кто в тебе живет, и чему уподоблю тебя?
Ты горишь ярко, как солнце, и не сгораешь, но теплом своим согреваешь всех. 
Великое человеколюбие привело святого Силуана к способности творить чудеса. Однажды он увидел стремительно катящееся бревно, которое грозило раздавить какого-то человека. Преподобный старец остановил бревно молитвенным порывом, он вспоминал об этом: У мена заболело и заплакало сердце, и дерево остановилось. Человек этот был для меня чужой; я не знал его, а если бы это был родной, то, думаю, вряд ли остался бы я жив. Был случай, когда святой Силуан, пожалев находившихся в опасности рыбаков, молитвой укротил шторм на море – заскорбел о народе, и слезно молился, и скоро буря перестала, утихло море, и успокоенные люди благодарили Бога.
Сохранились свидетельства и о других чудесах, совершенных преподобным Силуаном. Сам он не придавал никакого значения своим сверхъестественным способностям. Действительно, такие дарования в христианской жизни второстепенны (а для подвижников, не вполне искоренивших в себе тщеславие, даже опасны). Сущность чудес проста: человек, молитвы которого исполняет Всевышний, становится всесилен, над ним не властны законы природы – и творимое им кажется чудесным. Зрелище таких свершений имеет значение для утверждения маловерных в вере, но для самих святых чудотворцев эти деяния ничего не значат, смысл их жития – в стремлении к возлюбленному Господу. Так было и для преподобного Силуана, говорившего: 
Скучает душа моя на земле и желает Небесного... 
Как птица желает и рвется улететь из тесной клетки в зеленую рощу, так душа моя влечется снова увидеть Господа, ибо Он привлек душу мою и она скучает по Нему...
Господь пришел на землю, чтобы возвести нас туда, где пребывает Он, Его Пречистая Матерь, Которая послужила Ему на земле, ради нашего спасения, ученики и последователи Господа. 
Туда зовет нас Господь, несмотря на наши грехи...
Там будут прославлены все, кто победил себя, кто молился за весь мир и нес на себе скорби всего мира, ибо они имели Любовь Христову.
Христос Господь сошел на землю, чтобы пострадать за грехи рода человеческого. И молитва верных – тех, кто стяжал в себе Любовь Христову, – это не только блаженство богообщения, но и скорбная мольба о спасении все несчастных, заблудших, погибающих в смертном и злом мире. По мере того, как святой Силуан возрастал в заповеданной Христом любви к людям, расширялось его сердце, охватывая состраданием все человеческие несчастья, все бедствия этого мира. Последователи Христа Спасителя причащаются Его бесконечной скорби о гибнущих людях, приведшей Сына Божия на Распятие. Этой крестной муке приобщился и любвеобильный святой Силуан. Понуждаемый Христовой Любовью к молитве о всех и за вся, он свидетельствовал: Молиться за людей – это кровь проливать. Вслед за Спасителем, излившим за людей Пречистую Кровь Свою, кровью сердца молятся последователи Христовы, взывая о спасении всех братьев и сестер своих по человечеству. В подвиге молитвы за весь мир постиг преподобный Силуан смысл монашеского призвания:
Некоторые говорят, что монахи должны служить миру, чтобы не ели они народный хлеб дурно (даром), но надо понять, в чем это служение и чем монах должен помогать миру.
Монах – молитвенник за весь мир, он плачет за весь мир, и в этом его главное дело... Не дело монаху служить миру от труда рук своих. Это дело мирских. Мирской человек мало молится, а монах постоянно. Благодаря монахам на земле никогда не прекращается молитва, и в этом – польза всего мира, ибо мир стоит молитвами, а когда ослабеет молитва, тогда мир погибнет. 
И что может сделать монах руками? Заработает он за день какой-нибудь рубль: что это для Бога? В то же время одна мысль, угодная Богу, творит чудеса...
Ты, может быть, скажешь, что теперь нет таких монахов, которых молились бы за весь мир, а я тебе скажу, что когда не будет на земле молитвенников, то мир кончится, пойдут великие бедствия; они уже и теперь есть.
Мир стоит молитвами святых, и монах призван молиться за весь мир. В этом его служение, и потому не обременяйте его мирскою заботою.
Понять смысл молитвенного подвига не в состоянии те, чей разум приземлен и прикован к грубо-материальному, кто для объяснения всех событий ищет экономические причины, потому что не способен понять духовные основы мироздания. Но люди духовно зрячие знают: как только на земле иссякнет праведность – этот мир погибнет. Правосудный Господь терпит грехи, непотребства и преступления падшего человечества только ради живущих на земле святых Своих, молящихся о спасении мира и силой молитвы удерживающих вселенную над адской бездной. Древнегреческие язычники сочинили сказку о богатырях – Атлантах, якобы поддерживающих руками небесный свод, чтобы он не упал на землю. Но не сказка, а истина – православные богатыри духа, любвеобильные святые молитвенники за весь мир, чьим сострадательным заступничеством пред Всевышним держится этот мир и мы, немощные, поныне живем и движемся и есть. В числе таких великих молитвенников был и преподобный Силуан Афонский, пламенно взывавший к Небесному Отцу:
Дай, Господи, всем народам Твоим разуметь Любовь Твою и сладость Духа Святого, да забудут люди горе земли, и да оставят все плохое и прилепятся к Тебе любовью, и да будут жить в мире, творя волю Твою во славу Твою.
О Господи, сподоби нас дара Духа Святого, да разумеем славу Твою и будем жить на земле в мире и любви, да не будет ни злобы, ни войн, ни врагов, но одна любовь да царствует, и не нужны будут ни армии, ни тюрьмы, и легко будет жить всем на земле.
Знаю, Господи, что любишь Своих людей, но люди не разумеют Любви Твоей, и мятутся по земле все народы, и мысли их, как облака, гонимые ветром во все стороны.
Люди забыли Тебя, Творца их, и ищут свободы своей, не разумея, что Ты милостив, и любишь кающихся грешников, и даешь им Свою благодать Святого Духа.
Господи, Господи, дай силу Твоей благодати, да познают Тебя все народы Духом Святым и да хвалят Тебя в радости...
Святой Силуан ясно выдел причину горя земного – нищеты и болезней, ненависти и вражды, войн и революций: народы забыли Бога. Неблагодарные создания забыли своего Небесного Отца, отгородились от Господа нелепой гордостью, потому и блуждают во мраке, захлебываются в крови и нечистоте – и не видят, не могут увидеть радостного Небесного Света, ибо ничто нечистое не войдет туда, куда приходят великими скорбями, и сокрушенным духом и многими слезами. Люди забыли истинное счастье, даруемое Богом Вселюбящим, и ищут наслаждений в земном прахе, в удовлетворении низких похотей и пороков; ублажают свою тленную плоть, тешат свое ничтожное тщеславие, а души их остаются голодными, – и, не находя покоя, они рыщут по свету, как хищные волки, терзая  себя и других. Заблудшая тварь хочет свободы от спасительных для нее заповедей Творца и не замечает, что рабствует своему врагу и убийце – диаволу, ввергающему людей в скорбь и вечную гибель. Об истинной свободе человека, дающей ему покой, величие и счастье Божественной Любви, преподобный Силуан говорит:
Кто не хочет свободы? Все ее хотят, но надо знать, в чем свобода и как ее найти... Чтобы стать свободным, надо прежде всего себя связать. Чем больше сам себя будешь связывать, тем большую свободу будет иметь твой дух... Связать нужно в себе страсти, чтобы они не возобладали тобою, связать себя нужно, чтобы не делать ближнему вреда... Люди обычно ищут свободы, чтобы делать «что хочешь». Но это не есть свобода, а власть греха над тобою. Свобода творить блуд, или невоздержанно есть и пьянствовать, или злопамятствовать, насиловать и убивать, или другое что в этом роде совсем не есть свобода, а как Господь сказал: «Всякий, творящий грех, раб есть греха» (Ин. 8, 34). Надо много молиться, чтобы избавиться от этого рабства.
Мы думаем, что истинная свобода в том, чтобы не грешить, чтобы всем сердцем и всею силою любить Бога и ближнего. Истинная свобода – это постоянное пребывание в Боге.
Небесный Отец попускает людям скорби, чтобы они хотя бы таким горьким лекарством исцелились от своих губительных пристрастий и пагубной слепоты. Стоит человеку смиренно обратиться к Господу Милующему – и все его скорби проходят, сменяясь благодатным покоем. Вселюбящий Бог отверзает двери райские любому, кто искренно стремится к Нему. Но люди забывают о вечности в погоне за преходящими, призрачными земными благами, которые ничем не помогут им в час смертный. Жалок и несчастен богач, не имеющий Божественной благодати – велик и счастлив бедняк, владеющий сокровищами Духа Святого. Земные заботы и скорби теряют власть над тем, кто смирился пред Богом. Святой Силуан поучает: Иной много страдает от болезней и бедности, но не смиряется. И потому без пользы страдает. А кто смирится, тот всякою судьбою будет доволен, потому что Господь его богатство и радость и все люди будут удивляться красоте души его.
Ты говоришь: у меня много горя. Но я тебе скажу, или, лучше, Сам Господь говорит: смирись, и увидишь, что твои беды превратятся в покой, так что ты сам удивишься и скажешь: почему же я раньше так мучился и скорбел? Но теперь ты радуешься, потому что смирился и пришла благодать Божия; теперь ты хотя бы один сидел в бедности, радость не оставит тебя, потому что на душе у тебя мир, о котором Господь сказал: «мир Мой даю вам» (Ин. 14, 27). Так всякой смиренной душе Господь дает мир...
Чтобы познать Господа, не надо иметь ни богатства, ни учености, но надо быть послушливым и воздержным, иметь смиренный дух и любить ближнего, и Господь возлюбит такую душу, и Сам явит Себя душе, и будет учить ее любви и смирению, и все полезное даст ей, чтобы обрела она покой в Боге....
Душа грешная, плененная страстями, не может иметь мира и радоваться о Господе, хотя бы владела всеми богатствами земли, хотя бы царствовала над всем миром. Если бы такому царю, весело пирующему со своими князьями и сидящему на престоле во всей своей славе, вдруг объявить: «Царь, ты сейчас умрешь», то душа его смутилась бы и затрепетала бы от страха и он увидел бы свою немощь.
А сколько есть бедняков, которые богаты только любовью к Богу и которые, если им сказать: ты сейчас умрешь, ответили бы с миром: «Да будет воля Господня. Слава Господу, что Он вспомнил меня и хочет взять меня туда, куда первым вошел разбойник».
Великая разница между самым простым человеком, познавшим Господа Духом Святым, и человеком, хотя бы и очень великим, но не познавшим благодать Святого Духа.
Преподобный Силуан не кончал университетов, не вникал в научные тонкости, не имел ученых степеней: все его «университеты» – это два года в сельской школе, где он в детстве обучился читать, писать и считать. Тщеславный интеллигент, нахватавшийся информации во всех областях знания, придерживающийся какой-нибудь модной и мудреной (и зачастую вредной) философской системы, мог бы на него смотреть с презрением, как на «невежественного мужика». А смиренный старец Силуан не презирал никого. На подобных гордецов он смотрел с состраданием, как на людей неразумных и слепых, которые тщеславятся всякими пустяками и тем мучают себя и других. Духоносный подвижник знал, что невысока истинная цена земной учености, и жалел «всезнаек», часто принимающих за «духовную пищу» всяческую отраву и отбросы: Многие любят читать хорошие книги, и это хорошо, но лучше всего молиться. А кто читает плохие книги или газеты, тот наказуется голодом души. Это приносит в ум много нечистых мыслей, и когда человек хочет в них разобраться, то они все больше запутывают и томят душу. Душа становится голодная, потому что пища души и наслаждение ее – в Боге.
Святой Силуан прошел высочайшую, Небесную школу – школу монашеского жития, смирения и молитвы, Божественной Любви, школу познания Всевышнего не из книг, а живым опытом души. Он поднялся к Истине истин прямым путем, не оглядываясь по сторонам, не любопытствуя о второстепенных предметах. Он стал всеобъемлюще мудр, ибо его Учителем был Всеведающий Бог. Знающий Вседержителя способен понять все и обо всем, но знание тварного мира кажется уже ненужным в лучах Божественного Света. С помощью телескопов и микроскопов, теорий и формул ученые могут выяснить кое-что (далеко не все) о том, как сотворен вещественный мир, но невозможно вычислить и никакие приборы (кроме чистого сердца) не помогут познать Создателя вселенной. Благо, если рассматривание творений приведет человека к поискам Творца. Но если нет – вся земная ученость становится ненужным хламом за порогом смерти, когда душа предстает перед Судом Всевышнего. Преподобный Силуан выбрал для себя единое на потребу, единственно насущное на земле и в вечности знание: Люди высоко ценят земные науки, но истинно велико – это знать Господа и волю Его. Воочию созерцавший тайны Божества, не описываемые человеческой речью, богомудрый подвижник Афонский говорит:
Умом мы не можем познать даже и того, как сделано солнце; и когда мы просим Бога: «Скажи нам, как сделал Ты солнце?» – то слышим в душе ясный ответ: «Смири себя, и будешь знать не только солнце, но и Творца его». Когда же душа Духом Святым познает Господа, то от радости забывает весь мир и оставляет заботу о земном знании...
Кто-нибудь скажет: все-то он рассуждает о Любви Божией. Но о чем же более рассуждать, как не о Боге? Ведь Он создал нас для того, чтобы мы вечно с Ним жили и видели славу Его.
На протяжении веков несметное множество философов, литераторов всяческих «мыслителей» заявляло, что «ищут смысл жизни» или заняты «поиском истины». При всей их хваленой «премудрости» они уподоблялись толпе упрямых глупцов, ломящейся в открытую дверь, рвущей ручку двери на себя, к своему жалкому «эго», вместо того чтобы свободно распахнуть ее вовне, на просторы Небесного Царства. Смысл человеческой жизни ясно указан два тысячелетия тому назад Христом Спасителем, и истина – это Христос Бог наш. Никакой книжной ученостью, никакими философствованиями и богословствованиями невозможно постичь Божественную Истину, постигаемую только всей жизнью, на пути исполнения заповедей Господних, когда человек возлюбил Бога всей душою, всем сердцем, всеми помыслами, а ближних любит, как самого себя. Только очищенное от грехов и просветленное добродетелями сердце способно узреть Всевышнего в чистой молитве, по слову преподобного Силуана: Если ты богослов, то ты чисто молишься; если ты чисто молишься, то ты богослов.
Тщетны умствования умников мира сего, одним рассудком, а не христианской жизнью пытающихся нафантазировать себе какого-то «бога», – такие потуги рождают лишь фальшивых призраков, демоническую ложь и ересь. Ограниченный человеческий разум не может понять Всеобъемлющего Создателя, как стакан не может вместить всех вод океана, как микроб не может измерить космос. (В книге о старце Силуане архимандрит Софроний замечает: Землю железом сверлит человек, чтобы из недр ее добыть нефть, и достигает поставленной цели. Небо рассудком сверлит человек, чтобы похитить огонь Божества, но отвергается Богом за гордость). Вселюбящий Небесный Отец открывает Себя Сам – смиренным и верным, тем, кто стяжал любовь к Нему. О дарующем истинное познание схождении Духа Святого в душу христианина преподобный Силуан говорит:
Нашей Православной Церкви дано Духом Святым разуметь тайны Божии, и крепка она своею святою мыслью и терпением.
Душа православного благодатью научена крепко держаться Господа и Его Пречистой Матери, и веселится дух наш, созерцая знаемого Бога.
Но познается Бог только Духом Святым, и тот, кто в гордости своей хочет познать Творца своим умом, – слеп и неразумен...
Смиренным душам Господь показывает свои дела, которые непостижимы для нашего ума, но открываются Духом Святым. Простым умом можно познавать только земное, и то отчасти, а Бог и все Небесное познается Духом Святым.
Когда мы многое знаем, то возблагодарим Господа за данное знание. Но одного знания недостаточно, надо, чтобы были плоды Святого Духа в душе, хотя бы малое зерно, которое в свое время вырастет и принесет обильный плод...
Сколько бы мы ни учились, все равно невозможно познать Господа, если не будем жить по Его заповедям, ибо Господь познается не наукою, а Духом Святым. Многие философы и ученые дошли до веры, что Бог есть, но Бога не познали... Иное дело веровать, что есть Бог, и иное – знать Бога. 
Горделивый рассудок может дойти до полного помрачения – до безбожия. Нераскаянный грешник не может узреть Всевышнего, гордыня рождает в нем безумный вопрос: где же Бог, раз я его не вижу, а льстивый сатана нашептывает: продолжай грешить всласть, за гробом нет Судии, вообще ничего нет, так пользуйся же этой жизнью. Сострадательный старец Силуан, оплакивая безумие безбожников, пытается помочь им избавиться от гибельного неверия:
Есть люди, которые говорят, что Бога нет. Так говорят они потому, что в сердце их живет гордый дух, который говорит и внушает им ложь на Истину и на Церковь Божию. Они думают, что они умные, а на самом деле не понимают даже того, что мысли эти не их, а исходят от врага; но если кто примет их сердцем и полюбит их, то так и сроднится с злым духом. И не дай Бог никому умереть в таком состоянии...
Гордость не дает душе вступить на путь веры. Неверующему я даю такой совет: пусть он скажет: «Господи, если Ты есть, то просвети меня, и я послужу Тебе всем сердцем и душою». И за такую смиренную мысль и готовность послужить Богу Господь непременно просветит. Но не надо говорить: «Если Ты есть, то накажи меня», потому что если придет наказание, ты, быть может, не найдешь силы благодарить Бога и принести покаяние.
Всем и каждому открыт путь к спасительной вере, к бесконечному счастью с Богом и в Боге. И в сердце святого старца Силуана ликующая благодарность Всевышнему сочетается со слезной печалью о тех заблудших, которые сами себя лишают Небесной радости:
Как счастливы мы, христиане: какого Бога имеем... Жалко тех людей, которые не знают Бога. Они не видят вечного света и по смерти идут в вечный мрак...
О жалкий, заблудившийся народ. Они не могут знать, что есть истинная радость. Они веселятся иногда и смеются, но тот смех, которым они смеются, и то веселие, которым они веселятся, обратятся им в плач и скорбь.
А наша радость – Христос. Своими страданиями Он вписал нас в книгу жизни, и мы в Царствии Небесном вечно будем с Богом, и будем видеть славу Его и наслаждаться Им.
Благодать Духа Святого почивала в смиренной душе преподобного Силуана, бережно хранившего Божественный дар. Земной небожитель, духоносец, чудотворец и прозорливец – внешне он ничем не отличался от других святогорских монахов. Как все, он исполнял послушания, занимался монастырским хозяйством, находился среди людей, терпел болезни. Его житие, озаренное сокровенным Божественным Светом, внешне казалось будничным. О подвигах телесной аскезы, с помощью которых он в самолюбивой юности надеялся достичь совершенства, говорил он теперь буднично и просто, как о нужном, но второстепенном подспорье для хранения души в чистоте. Утвердившись на светозарных духовных высотах, смиренный старец объяснял это обыденно – привычкой:
Жизнь свою я провел в добре и во грехах, и узнал за шестьдесят лет, какую силу имеет привычка. И душа и ум могут приобрести привычку. И к чему привыкнет человек, то и делает. Если привыкнет ко греху, то так и будет постоянно тянуть ко греху, и бесы в том помогают. А если привыкнет к добру, то Бог ему в том содействует Своею благодатью.
Так, если привыкнешь постоянно молиться, любить ближнего и плакать в молитве за весь мир, то так и будет влечься душа к молитве, к слезам и любви. И если привыкнешь давать милостыню, быть послушливым, откровенным на исповеди духовному отцу, то так и будешь всегда делать, и в этом найдешь ты покой в Боге...
Не может душа иметь мира, если она не будет поучаться в Законе Божием день и ночь, ибо Закон сей написан Духом Божиим, а Дух Божий от Писания переходит на душу, и душа чувствует в этом услаждение и приятность, и уже не хочет любить земное, потому что любовь к земному опустошает душу, и тогда она бывает унылая и дичает, и не хочет молиться Богу. Враг же, видя, что душа не в Боге, колеблет ее и свободно влагает в ум, что хочет, и перегоняет душу от одних помыслов к другим. И так целый день душа проводит в этом беспорядке и не может чисто созерцать Господа...
Пост и воздержание, и бдение, и безмолвие, и другие подвиги помогают, но главная сила в смирении. Мария Египетская постом иссушила себя за один год, потому что ей нечем было питаться, но с помыслами боролась семнадцать лет. (Духовная брань самого преподобного Силуана против тщеславия длилась пятнадцать лет. – а. В.)...
Кушать нужно столько, чтобы после кушанья хотелось молиться, чтобы дух всегда горел и ненасытно стремился к Богу день и ночь. А жить надо просто, как малые дети, тогда благодать Божия всегда будет в душе: за любовь Господь дает ее туне, и с этой благодатью душа живет как бы в другом мире, и влечется туда Любовью Божией...
Знай порядок духовной жизни: дары даются простой, смиренной, послушливей душе. Кто послушлив и во веем воздержан: в пище, в слове, в движениях, тому Сам Господь дает молитву, и она легко совершается в сердце.
Непрестанная молитва приходит от любви, а теряется за осуждение, за празднословие и невоздержание. Кто любит Бога, тот может помышлять о Нем день и ночь, потому что любить Бога никакие дела не мешают. Апостолы любили Господа, и мир им не мешал, хотя они помнили мир, и молились за него, и проповедовали...
Кого любишь, о том хочется мыслить, о том хочется говорить, с тем хочется быть. А Господа любит душа, как Отца и Создателя, и предстоит Ему в страхе и любви: в страхе – потому что Господь; в любви – потому что знает душа Его как Отца; Он зело милостив, и благодать Его сладка паче всего.
И я познал, что молиться легко, потому что помогает благодать Божия. Господь милостиво нас любит и дает нам молитвою беседовать с Ним, и каяться, и благодарить...
Святой Апостол Иоанн Богослов говорит, что заповеди Божии не тяжки, а легки. Но легки они только от любви, а если нет любви, то все трудно. Поэтому храни любовь, не теряй ее, потому что хотя и возможно ее вернуть, но это дается многими слезами и молитвами, а без любви трудно жить на свете.
Духовный сын преподобного Силуана архимандрит Софроний (Сахаров) так описывает святую простоту и сокровенную величавость облика старца в последние года его жизни:
Внешнее поведение сего мужа было очень простым... 
В нем не было гнева, как страсти, но при удивительной мягкости, редкой уступчивости и послушании у него была великая твердость сопротивления всему ложному, лукавому, гнусному; не прилеплялось к нему осуждение, пошлость, мелочность и подобное; здесь проявлялась его упорная неподатливость, но так, чтобы не оскорбить принесшего что-либо подобное, не оскорбить не только внешне, но, что главное, и движением своего сердца, потому что чуткий человек уловит и его. Достигал он этого тем, что, молясь внутренне, оставался спокойным, невосприимчивым ко всему дурному...
Старец Силуан был человек удивительно нежного сердца, умиленной любви, чрезвычайной чуткости и отзывчивости на всякую скорбь и страдание...
Искушения встречал и переносил с великим мужеством. 
Это был человек вполне бесстрашный и свободный, но вместе с тем в нем не было и намека на дерзость. Бесстрашный, он пред Богом жил в страхе: оскорбить Его хотя бы помыслом дурным он действительно боялся...
Старец был человек глубокого, подлинного смирения, смирения и пред Богом, и пред людьми. Он любил отдавать предпочтение другим, любил быть меньшим, первым приветствовать, взять благословение от носителей священного сана, особенно епископов и игумена... Общение со Старцем носило особый, исключительный характер: совершенная простота и непринужденность, полная свобода от какого бы то ни было стеснения, боязни в чем-либо ошибиться, глубокая уверенность, что ничто, никакое действие твое или слово неловкое, или даже нелепое, не вызовет надрыва, не нарушит мира, не встретит в ответ ни упрека, ни жесткого толчка. В его присутствии к сердцу не прикасалась боязнь, и в то же время какая-то самая внутренняя струна души напрягалась последним молитвенным напряжением, чтобы удостоиться дышать тем воздухом, которым он был исполнен.
Когда вы входите в место, исполненное благоухания, то грудь ваша невольно раскрывается, чтобы глубоким дыханием воспринять его. Такое же движение души наблюдалось при общении со Старцем. Спокойное, мирное, но вместе с тем очень сильное, глубокое желание овладевало душою – воспринять благоухание той сферы духа Христова, в которой дано было жить Старцу.
Какое редкое, исключительное и совершенно особого рода наслаждение дает общение с  таким человеком.
Старец мог говорить просто, без малейшего тщеславия, о вещах, выходящих за пределы человеческих норм. Если у слушателя была к нему вера, то чрез эту простую внешне беседу воспринимал он в доступной ему мере то вышеестественное состояние, в котором находился сам Старец...
Это был подлинно человек, образ и подобие Бога. 
Прекрасен мир – творение великого Бога, но нет в мире ничего прекраснее человека, подлинного человека – сына Божия.
Течение земного жития святого Силуана было подобно спокойному течению светил по небосклону. Иноки-сподвижники и духовные его дети черпали великую пользу в общении со старцем, но не только ближние – и дальние, никогда о нем не слышавшие, незримо укреплялись и просветлялись силою молитв Афонского духоносца. Душою он был уже с возлюбленным Господом, но его не могла не тяготить оболочка земного смертного тела, препятствующая полноте единения с Всевышним. Он терпеливо ждал желанного, определенного ему Богом смертного часа. Великий духом, он почитал себя хуже всех, смиреннейший, он повторял: я еще не смирился, искренне думая, что не выполнил еще дело своего спасения и потому длятся дни его на земле. И предчувствие кончины сбылось для него несказанной радостью – радостью близкого свидания с Господом Спасителем своим. В предсмертной болезни преподобный Силуан писал:
Я лежу телом на земле, но рвется дух мой видеть Господа во славе. Хотя и много я грешен, но Господь дал мне познать Его Духом Святым, и душа моя знает Его, знает, как безмерно Он милостив и какой Он радостный.
Душа до благодати Божией боится смерти. Боится душа и Самого Бога, потому что не знает, насколько Он смирен, и кроток, и милостив. И никто не может понять Любовь Христову, если не вкусит благодати Святого Духа...
Душа, познавшая Любовь Божию Духом Святым, умирая, испытывает некоторый страх, потому что, живя в мире, она повинна грехам. Но когда увидит душа Господа, то возрадуется от Его милостивого кроткого Лица, и Господь не помянет ей грехов по множеству кротости и Любви Своей. От первого взгляда на Господа вселится в душу любовь Господня, и она от Любви Божией и сладости Духа Святого вся изменится...
Душа моя приблизилась к смерти и сильно желает видеть Господа и вечно быть с Ним.
Господь простил мне множество грехов и дал мне Духом Святым познать, как много Он любит человека.
Все Небо удивляется Воплощению Господа, как Он, Великий Господь, пришел нас грешных спасти и приобрел нам вечный покой Своими страданиями, и душа не хочет помышлять ничего земного, но влечется туда, где Господь...
Душа любит Господа, и все, что мешает думать о Боге, печалит ее. И если еще на земле душа так сильно услаждается Духом Святым, то тем более там будет она наслаждаться.
О Господи, как возлюбил Ты создание Свое. 
Твой тихий, кроткий взор душа забыть не может. 
Святой Силуан опочил от земных трудов так же смиренно, спокойно и благоговейно, как жил: на койке монастырской больницы, где было слышно, как читают заутреню в храме. Очевидцы вспоминали: Никто не заметил его кончины, даже те, кто лежал близко к нему. Так тихо отошел он к Богу.
Афонское правило гласит: никого не ублажай до смерти. Смиренный старец Силуан старался быть незаметным среди других иноков, но блаженная его кончина высветлила пред всеми, какое сокровище святости имели они в своей среде. Этому миру он оставил драгоценное наследие своих творений, воспоминаний о беседах с ним, памяти о высоте его жития. Один из архипастырей Сербской Церкви писал: Об этом дивном монахе можно сказать одно – сладостная душа... Он был простой монах, но богач в любви к Богу и ближним... Книга его жизни вся исписана бисером мудрости и золотом любви. 
Дорогие во Христе братья и сестры!
Житие преподобного Силуана Афонского – это история простого русского крестьянина, взыскавшего Божественной Любви и этим достигшего непостижимой славы и величия. По слову его: Святые были такие же люди, как все мы. Многие из них пришли от больших грехов, но покаянием достигли Небесного Царства. И все, кто приходят туда, приходит через покаяние, которое даровал нам Милостивый Господь Своими страданиями.
Святой Силуан ушел на Афон в канун чудовищных бедствий, постигших Россию, его земную родину. Он подвизался на Святой Горе, вдали от Русской земли, где в то же самое время гибли миллионы людей, бушевала революция, свирепствовала гражданская война, большевики-богоборцы гнали Церковь Христову и уничтожали Ее служителей. Господь словно бы увел этого избранника Своего на тихий остров благодати из краев, где вскоре неистово возгорелось адское пламя. Казалось, преподобному Силуану «повезло» – он избежал лагерной каторги, пыток и казней, которые ждали верных Христовых в тогдашней России. Но у него был свой подвиг. В то время, когда новомученики и исповедники Российские своими страданиями свидетельствовали Истину Божию, на Афоне инок Силуан вел мучительную битву с силами зла за спасение собственной души. Победив в этом сражении, святой Силуан стал велик пред Богом – и обрел могущество молитвы за всех страждущих в этом мире. Он не стал жертвой большевистских палачей, не проливал кровь под пытками, но он духом прозревал бедствия родного народа и изливал кровь сердца в молитвах за него. Не из лживых газетных известий, а Духом Святым знал великий старец все ужасы, происходящие в смертном мире: Газеты пишут не о людях, а о событиях, и то неверно, они приводят ум в смущение, и правды из них все равно не узнаешь, а молитва очищает ум, и он лучше видит все... Душа, когда молится за мир, без газет лучше знает, как скорбит вся земля, знает она, какие нужды есть у людей, и жалеет их.
Причастный неизреченной Любви Христа Распятого к людям, преподобный Силуан распинался в молитве за русский народ и за все народы земли. О том, какое значение имел его молитвенный подвиг в судьбах России, мы не узнаем из газет и исторических справок – мы поймем эту тайну лишь если достигнем вечных Небес, куда Господь возвел доблестного воина Своего, преподобного Силуана Афонского.
Русский инок преподобный Силуан подвизался на Греческой земле и был прославлен в лике святых Константинопольским Патриархатом, но он не стал ни чужим, ни дальним для Русской Церкви. Как только у нас стали известны творения и житие старца Силуана, он сделался одним из любимейших святых русского народа. Ныне Афонский духоносец молится о земном своем отечестве в Горнем Царствии.
В наши дни, хотя и пал большевистский режим, многострадальная Россия ввергнута в новые жесточайшие бедствия, так что речь идет уже о самом существовании русского народа. Русских людей уничтожают духовно, нравственно и физически – тотальной пропагандой всевозможных ересей и гнуснейших пороков, разделением, одичанием, нищетой. И бесстрастная статистика говорит о том, что уже началось и с течением времени ускоряется вымирание народа. Средства массовой информации, пропитанные ложью, оголтело рекламируют мерзости содомские и гоморрские и в то же время сообщают о столь чудовищных, столь массовых преступлениях, что людей охватывает отчаяние: гибель родной земли кажется неотвратимой. Но нельзя отчаиваться христианам.
Еще на земле, проводя мирное житие на Святой Горе, преподобный Силуан остро чувствовал катастрофичность современного ему мира. Духоносный старец еще в 1930-х годах говорил о близости антихристовых времен и Страшного Суда: Как сохранить мир душевный среди соблазнов наших дней? Судя по Писанию и по характеру народа нынешнего, мы живем последнее время, и все же надо сохранять мир душевный, без которого нельзя спастись... Господь нас любит, и потому мы можем ничего не бояться, кроме греха, потому что из-за греха теряется благодать, а без благодати Божией враг погонит душу, как ветер гонит лист сухой или дым.
Поддавшись страхам, которые усиленно внушает нам злоба века сего, предавшись унынию или отчаянию, мы не только ничему и никому не поможем, но можем погубить свои бессмертные души. Верные Христовы в любых, даже самых страшных обстояниях хранят мир души, высокий покой в Господе – так мы и сами спасемся, и сумеем помочь ближним, а в конечном итоге, и послужить всему народу нашему. Науку хранения внутреннего мира преподает нам богомудрый старец Силуан:
Для мира душевного нужно быть воздержным, потому что и от нашего тела теряется мир. Не должно быть любопытным, не нужно читать тех газет и мирских книг, которые опустошают душу и приносят уныние и смущение. Не осуждай других, потому что часто случается, что, не зная человека, говорят о нем плохо, а он по уму подобен Ангелам. Не старайся знать чужих дел, кроме своего, заботься только о том, что тебе поручено, и тогда за послушание Господь будет помогать тебе Своею благодатью и ты увидишь в душе своей плоды послушания: мир и постоянную молитву. Благодать Божия в общежитии больше всего теряется за то, что мы не научились любить брата по заповеди Господней. Если брат твой нанесет тебе оскорбление и ты в эту минуту примешь на него гневный помысл, или осудишь его, или возненавидишь, то почувствуешь, что благодать ушла и мир пропал. Для мира душевного нужно душу свою приучить, чтобы она любила оскорбившего и сразу молилась за него. Не может душа иметь мира, если не будет всеми силами просить у Господа дара любить всех людей. Господь сказал: «любите врагов ваших» (Мф. 5, 44), и мы, если не будем любить врагов, то мира в душе не будет. Необходимо надо стяжевать послушание, смирение и любовь, а то все наши большие подвиги и бдения пропадут даром.
Однажды, когда на Святой Горе разбушевалась природная стихия, угрожавшая людям смертью, в поведении собратьев-иноков преподобный Силуан увидел символ того, как христиане должны встречать испытания:
14 сентября 1932 года на Афоне было сильное землетрясение. Произошло оно ночью, во время бдения на Воздвижение. Я стоял на хорах, близ исповедальни о. наместника, а сам наместник стоял рядом со мной, вне исповедальни. В исповедальне из потолка упал кирпич и посыпалась штукатурка. Сначала я немного испугался, но скоро успокоился и говорю наместнику: «Вот, Милостивый Господь хочет, чтобы мы каялись». И смотрели мы на монахов, и внизу в храме и на хорах, и мало кто испугался, человек шесть приблизительно вышло из церкви, а остальные оставались на месте, и бдение продолжалось своим порядком, и так тихо, как будто ничего не случилось. И думал я: душа, познавшая Господа, ничего не боится, кроме греха, и особенно греха гордости. Она знает, что нас любит Господь, а если Он нас любит, то чего же нам бояться. Милостивый Господь посылает нам вразумление: «Дети Мои, кайтесь и живите в любви, будьте послушливы и воздержны, научитесь от Меня кротости и смирению и обрящете покой душам вашим». И думал я: как много благодати Святого Духа в монахах, что при столь сильном землетрясении, когда трепетал весь огромный корпус монастырский, сыпалась известка, качались паникадила, лампады и подсвечники, на колокольне зазвонили колокола, ударил даже большой колокол на колокольне, а они остались покойны». 
Вот так же и нам во время потрясений, колеблющих устои общества и государства, нужно спокойно предать себя в волю Господа Милосердного и мужественно подвизаться там, где каждому указано Богом. Более полувека тому назад святой Силуан предчувствовал близость гибели этого мира, но по молитвам самого Афонского духоносца и подобных ему подвижников, по молитвам всей Церкви Христовой отсрочил Долготерпеливый Бог скончание времен. Так каждый из нас, смиренно трудясь над очищением и спасением своей души, может окрепнуть в молитве, и тогда мы обретем дерзновение к Всевышнему, услышит Всеблагой Создатель прошения верных о спасении России, вновь отодвинет сроки грозных времен антихристовых, да поживем паки тихое и безмолвное житие во всяком благочестии и чистоте.
Все беды русского народа произошли от отступления его сынов и дочерей от верности Отцу Небесному, и средство избавления от скорбей и гибели для России одно – указанный преподобным Силуаном спасительный путь покаяния: Не скорбите, народы, что вам трудно жить. Боритесь только с грехом и просите у Господа помощи, и даст вам, ибо Он милостив и любит нас...
О народы, воззовем к Господу вся земля, и услышана будет молитва наша, ибо радуется Господь покаянию людей, и все Небесные силы ждут нас, чтобы и мы насладились сладостью Любви Божией и видели красоту Лица Его.
Пока русский народ был верен Христу Спасителю и Православной Его Церкви, крепка, велика и могущественна была Русская держава. Лукавый соблазн «светлого будущего без Бога», коммунистического «рая на земле» обернулся для России кошмаром каторжных лагерей, ледяной стужей бездуховности, привел к нынешней разрухе. Уже вполне и пред всеми разоблачены фальшивки лженаучного атеизма, но вместо возвращения к истинной вере, вместо того, чтобы вспомнить заветы благочестивых предков и воскреснуть в спасительном покаянии, еще множество наших соотечественников блуждает в духовных потемках, впадая то в сектантство, то в эзотеризм, то в тупое равнодушие, погрязая во лжи и пороках. С древних времен на Святой Руси не счесть было чудес и знамений Всевышнего и Пресвятой Богородицы, сияли подвигами великие угодники Господни – и ныне Всемилостивый Бог посылает нам ясные указания воли Своей, не замечать которых могут только духовные слепцы. По слову свидетеля Любви Божественной, преподобного Силуана Афонского: И чего нам ждать еще? Чтобы кто-нибудь с Неба пропел нам песнь небесную? Но на Небе все живет Духом Святым, и нам на землю Господь дал того же Духа Святого. И в храмах Божиих службы совершаются Духом Святым, и если будем хранить Его, то будем свободны от всякой тьмы, и Жизнь Вечная будет в душах наших. Аминь.

Cлово 
о праведном Симеоне Верхотурском.
(12/25 сентября)
Бог избрал немудрое мира, чтобы посрамить мудрых, и немощное мира избрал Бог, чтобы посрамить сильное.
1 Кор. 1, 27
 
Во имя Отца и Сына и Святого Духа!
Дорогие во Христе братья и сестры!
Обманчиво наше земное зрение. Рыбак, сидящий на речном берегу: ни вида, ни величия нет в такой картине. Кто мог разглядеть в этом тихом рыболове даже не ангельскую, а архангельскую духовную мощь? Кто мог угадать в этом странном бродяге ангела-хранителя Урала и Сибири?
Невесть откуда пришел он на Уральскую землю. Невесть где изучил он ремесло скорняка и портного, научился шить щегольские, по крестьянским понятиям, полушубки с вышивками. Некоторые обороты речи и белизна кожи выдавали в нем бывшего барчука; от любопытных он и не скрывал, что происходит из дворян. Но от знатности и чести ушел он в полудикий край, лишь незадолго до того присоединенный к России. Один Бог ведает, какой порыв заставил его оторваться от родного дерева и явиться сюда.
Это был странный человек. Он так и не завел собственного дома, собственного угла – не имел, где приклонить голову. Летом его кормила природа, изобильная грибами и ягодами. Часами он сидел над рекой и удил рыбу, причем доставал из воды лишь нужное для одного дня. Ярыми уральскими зимами бродил он по деревням, нанимаясь шить полушубки. По тогдашнему обычаю портной жил в избе заказчика, пока не кончит работу. Так и он жил у временных своих хозяев, ел с ними за одним столом и мастерил для них теплую одежду. Но дела своего он никогда не доделывал: то рукав не вошьет, то воротник не пришьет, то петли не смечет. До зари, когда еще все спали, покидал он хозяйский дом. Увидев недоконченную работу, хозяева принимались в сердцах ругать непутевого портняжку. Только потом спохватывались: работа сделана большая, доделка нужна пустяковая, а денег-то мастер не взял ни копейки. Выходит, трудился лишь за харчи: пустые крестьянские щи и кусок хлеба. Ни платы, ни благодарности не хотел он за свой труд.
Посиживая на речном берегу с удочкой, этот бродяга незаметно и ненавязчиво уподоблялся евангельским рыбакам-Апостолам, великим ловцам человеков. Он свел знакомство с местными племенами – вогуличами, бывшими еще полуязычниками-полухристианами. Да и русские крестьяне, переселенные сюда «выкликанцы», часто оказывались невежественными в святой вере. А он любил поговорить о духовном. Его слова были просты, но трогали сердце и западали в душу. Так тихо сеял он семена высокого благочестия.
Он был странный человек: странник и пришелец в этом мире, ничего не имевший и не желавший земных имуществ. Он скитался по окрестностям города Верхотурье, любуясь заповедными красотами Урала и возносясь душою к Всевышнему Творцу мироздания. Не приученный с детства к скудости, он подорвал здоровье грубой пищей и подвигами поста. От болезни желудка скончался он еще молодым, тридцатипятилетним. Приветливее других к страннику были крестьяне сельца Меркуши, среди них и окончилось его земное житие. Никто не знал, какая светлая и могучая душа в тот день вошла в Царство Небесное. Мало ли на свете странных людей? Его похоронили на церковном погосте – и вскоре позабыли. Даже памяти о его имени не сохранилось.
Но земля не смогла удержать в себе тело праведника. Через пятьдесят лет после его кончины меркушинцы были потрясены неслыханным чудом: прорвав кладбищенскую почву, из глубины на свет поднялся гроб с нетленными мощами. Угодник Божий не стал дожидаться всеобщего воскресения мертвых. Он зримо явился избранному им краю, неся с собою благодатную помощь и чудеса исцелений. Помазав глаза землей с его могилы, прозрел слепой. Отслужив по нему панихиду, встал на ноги паралитик. Слава о новоявленном чудотворце разнеслась по краю. Меркушинские старожилы с трудом припоминали: кто же был и как проводил житие этот не замеченный миром человек Божий?
Прибывший на место совершения чудес Сибирский митрополит Игнатий (Корсаков) увидел дивно явленные мощи праведника и воскликнул: Это точно некоторый новый святой, поелику сподобился от Бога нетления! Понимая, как драгоценны для Церкви подробности жития святого Божия, митрополит начал усердно расспрашивать о нем сельчан. Один дряхлый уже старик-меркушинец в своей молодости водил знакомство с праведником. Этот старец и рассказал то немногое, что мы сейчас о нем знаем: Из российских городов отечество его, и дворянской породы, и жительствовал у нас в странничестве. Ремесло же его было – шить портное и шубы с нашивками хамьяными или ирхами. Притом послушлив и услужлив, и к Богу прилежен, и в церковь на молитву и службу Божию в обыкновенное время ходил. Болен же был чревом, явно, что от воздержания. Но и этот старик не упомнил, как звали чудесного странника.
Безымянность новоявленного святого смущала митрополита Игнатия. Но вот на пути из Меркуш в Верхотурье митрополит в видении узрел множество народа, возглашающего: Симеоном зовут его! Симеоном зови его! Одновременно меркушинский священник Иоанн, недоумевавший, как же поминать праведника в панихидах, услышал во сне таинственный голос: Почто недоумеваешь? Поминай его Симеоном. Так открылось миру имя чудотворца: праведный Симеон Верхотурский.
Многообразна летопись дивных чудес, проистекших от мощей праведного Симеона. Его предстательством край избавлялся от бедствий, спасались плененные и утопающие, спадала короста с человеческих глаз, начинали ходить хромые и расслабленные, приходили в разум сумасшедшие и обретали трезвость пьяницы, рожавшие мертвых уродцев женщины становились матерями здоровых детей, сделался здрав и крепок искалеченный пороховым взрывом казак... Этот родник благодеяний святого Симеона не оскудевал в веках: уже в наши дни мы слышим, как уврачевал он прибегшую к его молитвам женщину от заражения крови. Приходя на помощь людям, милосердный угодник Божий стремится не только избавить их от телесных заболеваний, но и вырвать из душ самый корень всех болезней – грех. Как некогда в земном житии, так и в чудесных своих явлениях преподает он людям простые и спасительные наставления.
Из дивных явлений праведного Симеона верующим мы узнали не только его имя, но и облик: вечно молодой и удивительно добрый, излучающий радость человеколюбия и боголюбия. Церковь воспевает ему: Возлюбив незлобие и чистоту души и тела, снискал еси, еже возлюбил, свидетельствуют бо о сем гроб и нетление мощей твоих и благодать чудотворений. На иконах святой Симеон изображен держащим в руке свиток с надписью: Молю вас, братия, имейте страх Божий и чистоту душевную и телесную. Так добросердечный праведный Симеон зовет нас на спасительный путь, ведущий к вечному, небесному счастью.
Величайшим из чудес праведного Симеона следует считать не его торжество над законами природы, а таинственный покров благодати Господней, осенивший целый край по его молитвам. Славнейшие его свершения – не земные исцеления, а приведение к благочестию и Вечной жизни множества человеческих душ.
Немудрое Божие премудрее человеков, и немощное Божие сильнее человеков (1 Кор. 1, 25). Земная слава часто оказывается миражом – и в отношении к людям, и в отношении к городам и странам. Не в знаменитом Иерусалиме, а в захолустном Вифлееме благоволил родиться Христос Господь. Не какой-то центр всемирной цивилизации, а уединенный остров Афон стал уделом Пречистой Богородицы, оплотом православной святости. Так и в России: лесистый Радонеж, морозные Соловки и Валаам, провинциальные Саров и Дивеево просияли великими свершениями угодников Божиих. Так и праведный Симеон тихим подвигом своего жития озарил на земле новый остров благодати: Верхотурье.
Земли Урала и Сибири были присоединены к России походом казака-разбойника Ермака Тимофеевича, который воинской доблестью искупал свои прошлые смертные грехи перед царем и Богом. Конечно, среди русских первопроходцев края оказалось немало авантюристов, шатучих и разбойных людей – им привольнее было хищничать вдали от державной власти. Сюда же, в глушь, бежали гонимые раскольники, из среды которых выделялись порой изуверские секты, такие, как духоборы или скопцы. Казалось бы, кишащий проезжим людом таможенный город Верхотурье со своими окрестностями должен был стать рассадником всякого рода «шатунов». В конце ХVII века по благословению Патриарха Адриана на Урал для просвещения языческих племен и борьбы с расколом и невежеством отправились православные миссионеры. Но если в других местах они сталкивались с упорным противлением, то в Верхотурье, к своему огромному изумлению, они увидели истинное благочестие. Жители Верхотурья хранили верность Православию, прилежали храмам Божиим, среди них не уживались ни сектанты, ни люди разгульной или преступной жизни. Таковыми явились всходы тихих семян благодати, посеянных праведным Симеоном Верхотурским.
Торжеством Православия на Уральско-Сибирской земле становились праздники памяти святого Симеона, собиравшие в Верхотурье десятки тысяч паломников со всего этого необозримого края. В хронологии житий российских святых начиная с XVIII века замечается грозное явление: стремительно убывает число прославленных Церковью угодников Господних. Для духовного взора очевидно, что именно это оскудение святости и народного благочестия привело наше Отечество к катастрофе 1917 года. Но и на тускнеющем церковном небосклоне Российской Империи мы видим три светильника Верхотурских – святых Косму, Иоанна, Арефу. Один из них, блаженный Косма юродивый, во время перенесения мощей праведного Симеона из Меркуш в Верхотурье десятки километров полз на коленях вслед за его ракой. Когда на этом пути блаженный Косма уставал, он взывал к святому Симеону как к другу сердечному: Ты видишь, я изнемогаю. Давай отдохнем. И рака с честными мощами становилась так тяжела, что никто не мог ее поднять, пока отдыхал Христа ради юродивый. Почти одновременно со святым Космой, в конце ХVII – начале XVIII века, подвизался в том же подвиге юродства блаженный Иоанн Верхотурский. А на закате Империи угождал Господу молитвой и постом преподобный архимандрит Арефа, отшельник глухих лесных чащоб под Верхотурьем. Святой Арефа опочил от земных трудов в 1915 году, в канун большевистского переворота, когда по воле Правосудного Бога в России один за другим падали столпы церковные. На Урале народ Божий именем своего Небесного Покровителя силился противостать революционному безумию: в конце XIX века здесь было основано братство праведного Симеона Верхотурского, стремившееся воспитать молодежь в святой вере, оградить ее от лукавых мятежных соблазнов.
Вместе с родным народом принял святой Симеон поругание от богоборцев-большевиков. Рака праведника была вскрыта кощунственными руками, его честные мощи сделаны «экспонатом атеистического музея». Но вот, милостью Божией вернулись к православным чудотворные мощи праведного Симеона. Семь десятилетий томилась Русь под страшным духовным гнетом; уже в нескольких поколениях вытаптывали святую веру воинствующие безбожники. Казалось бы, как могла устоять душа народа? И – истинное чудо: в 1994 году все жители Верхотурья вышли встречать своего Небесного покровителя, чествовать возвращающуюся в Свято-Никольскую обитель раку праведного Симеона. Среди ночи город осветился тысячами горящих свечей, сиянием веры православных сердец. Словно бы ожила Русь Святая! Жив Верхотурский остров благодати!
Сейчас мы переживаем тяжелое, смутное время. Рухнул богоборческий режим, но оставил после себя нравственный и материальный разгром. Не так страшны экономические беды, как ужасна духовная опустошенность народа. Сатана, не сумевший раздавить душу Руси прямым атеистическим насилием, ныне бросил на Русскую землю полчища коварных бесов-соблазнителей: демонов насилия и наживы, разврата и вседозволенности, колдовства и ересей. Устоит ли забывшая древнее благочестие страна против этого темного нашествия? Нужно понимать, что не ухищрения политиков и не расчеты экономистов еще удерживают Россию на краю гибели, а молитвы неведомых миру праведников, подобных святому Симеону Верхотурскому. Где они, эти неизвестные нам столпы духа? Угадаем ли мы своих молитвенников в каком-нибудь смиренном монахе или рыбаке у тихой речки, в нищем на паперти или просто в ком-то из толпы прихожан? Но они есть сейчас среди нас, угодники Божии: только ради них щадит еще Всевышний Судия наше Отечество, глубоко погрязшее в былых и новейших смертоносных грехах. Нельзя забывать нам и собственный долг – возжигать в себе и ближних чистые свечи православной веры. Ибо только опамятовавшемуся народу посылает Господь святых предстателей, и только в служении Господу путь к спасению каждого из нас и возможность возрождения заблудшей России.
Детство праведного Симеона выпало на разгар Великой смуты начала ХVII столетия. Смутным временем называют и наши дни. И впрямь: разве не похожи на тогдашних польско-литовских захватчиков нынешние западные «благодетели»? Тогда было военное нашествие – теперь идет духовная интервенция. Души нашей молодежи убивают порнографией, жестокими фильмами-боевиками, крикливой рекламой бизнеса и комфорта, пропагандой магии и откровенного сатанизма. Как в насмешку, из тех же краев, откуда течет к нам эта бесстыжая грязь, во множестве являются и «просветители»: проповедники всевозможных искажений веры Христовой, от папизма до самых диких форм протестантизма. И эта духовная чума может оказаться погибельнее старинного посягательства лжецарей-самозванцев и польских интриганов.
Рожденный среди Великой смуты, праведный Симеон из шумных городов ушел в уральскую глушь, когда на Руси уже наступил покой, когда покаявшаяся страна уже преодолела смертельную опасность. Но Смута показала, как дешево стоит земная слава и честь: в ходе ее знатнейшие вельможи запятнали себя предательством и позором. Дворянин по происхождению, святой Симеон ушел от фальшивого мирского блеска – к истинной славе, даруемой Царем Небесным. Так удалился он от зла, чтобы сотворить великое благо: смирился до образа бродячего портняжки – и просиял в архангельском величии. Так награждает Господь смиренных и кротких, возлюбивших Небесное более всего земного.
Тот высший слой российского общества, из которого ушел праведный Симеон, дворянство, стал рассадником духовной заразы, губительной для отечества. Именно в этих кругах процвели ядовитые ростки «вольтерьянства и вольнодумства», французского «галантного» разврата и «остроумного» богохульства, разросшиеся затем и в средних слоях, перерождаясь в интеллигентский нигилизм, терроризм и большевизм. От диавольского соблазна тщеславия и гордыни, ведущего к умственному блуду и умиранию души, – от этого бежал праведный Симеон, переходя из «высшего» слоя в «низший», восходя от земного к Горнему. Конечно, очень немногим под силу подвиг отречения от мирских благ, совершенный святым Симеоном Верхотурским. Но тем, кто обладает высоким общественным положением или интеллигентностью, необходимо помнить: без смирения и верности Богу все их дела пойдут во зло людям и на погибель их собственным бессмертным душам.
Простота недаром зовется в народе святой. Не высокоумие и самопревозношение, а святая простота в послушании Матери-Церкви и Небесному Отцу – вот истинная мудрость христианина, делающая его светом миру и причастником Света Божественного.
Возлюбленные о Господе братья и сестры!
Посреди сетей многих ходим мы с вами; со всех сторон окружают нас лукавые соблазны века сего. Чтобы не стать нам добычей духов злобы, на каждом шагу нужно помнить завет праведного Симеона: иметь страх Божий, беречь чистоту душевную и телесную.
Где бы мы ни жили, чем бы ни занимались, прежде всего надобно нам постичь науку наук – бегать от греха, как бежал от него этот великий в смирении угодник Господень. Сплотимся же тесной семьей христианскою у святого его образа и обратимся к чудотворцу Верхотурскому за благодатной помощью в наших скорбях и искушениях, воспевая: Мирскаго мятежа бегая, все желание обратил еси к Богу; тем же по данному ти дару испроси у Христа Бога исцеление нам, болящим душевными страстьми, и моли спасти души наша. Аминь.

Слово 
в день памяти святой мученицы Людмилы, княгини Чешской.
(16/29 сентября)
Ненависть возбуждает раздоры, но любовь покрывает все грехи. 
Притч. 10, 12
 
Во имя отца и Сына и Святого Духа! 
Возлюбленные о Господе братья и сестры! 
Любовь против ненависти – так можно определить сущность вселенской борьбы добра и зла, Неба и ада, Бога и диавола. Бог есть Любовь, а первым ненавистником явился сатана. Возжаждав верховной власти и чести, гордый Люцифер задумал низвергнуть Того, Кто его создал и возвеличил – Небесного Отца. Это был первый замысел отцеубийства. Ненависть превратила Люцифера из светлейшего Херувима в гнуснейшего князя тьмы.
Бог есть Любовь – диавол есть ненависть. Соблазнив род человеческий, древний змий заразил людей и своим ненавистничеством. Первородный грех порой затмевает в человеческих сердцах даже естественную родственную любовь: родители не щадят детей, дети – родителей, супруги становятся смертельными врагами. Изостренный диаволом меч ненависти врубается в семьи, и люди, соблазненные демоническими внушениями, проливают родную кровь. Святотатственное надругательство над естественной любовью стало частью языческих и сатанистских культов. Так, древние бесопоклонники-язычники приносили собственных детей в жертву идолам. Такова идеология и современных сатанистских сект: «белое братство» внушает детям ненависть к родителям, иеговисты пропагандируют ненависть отцов и матерей к рожденным ими детям. Диаволу нестерпима любая любовь, и он топчет любовь родственную: враг рода человеческого желает, чтобы повсюду царила только ненависть.
Всякий вид греха может стать орудием разжигания ненависти. Так прелюбодеяние и похоть взрывают изнутри супружеские союзы. Так раздражительность, злопамятство, даже единичная вспышка гнева могут сделать врагами самых близких людей. Особенно же пригодны для бесовских целей властолюбие и честолюбие, те самые грехи, которые некогда побудили Люцифера восстать против Бога. Издревле известна «традиция» дворцовых заговоров, когда сын покушался на царственного отца или же разгоралась резня за наследование престола между родными братьями. Подобные примеры знает и русская история. Со времен князя Святополка Окаянного, умертвившего своих святых братьев, на Руси в течение нескольких веков не прекращались братоубийственные княжеские междоусобицы. Уже в позднейшие имперские времена Петр I собственноручно пытал и обрек на казнь своего сына Алексея, Екатерина II составила заговор с целью убийства своего мужа Петра III. Жажда государственной власти, по сути суетной, временной, обращающейся в прах, доводит властолюбцев до тяжких преступлений – убийства родных людей.
Причиной разделения в семьях может стать и противоречие мировоззрений, ибо бесовской лжи трудно ужиться с Истиной Божией, а любовь к Отцу Небесному выше родственных уз. Если родные люди посягают на святую веру христианина, он должен быть верен уже не кровной земной любви, а Любви Божественной. Об этом предупреждает Христос Спаситель, говоря: Отец будет против сына, и сын против отца, мать против дочери и дочь против матери, свекровь против невестки своей, и невестка против свекрови своей (Лк. 12, 53).
Противостояние невестки против свекрови своей сбылось на судьбе святой мученицы Людмилы, Небесной покровительницы Чехии. В душе Драгомиры, невестки святой Людмилы, властолюбивые амбиции сплелись с языческим беснованием; от этой гремучей смеси родилась ненависть к благочестивой свекрови и замысел ее убийства.
Сербская княжна Людмила была выдана замуж за правителя Чехии Боривоя, и родина мужа стала ее родиной, его народ – ее народом. Проповедь одного из двух великих братьев – учителей славянства, святого равноапостольного Мефодия, привела чешскую царственную чету к вере Христовой. Как истинные христианские правители, князь Боривой и княгиня Людмила стремились приобщить к открывшейся им спасительной вере весь свой народ, строили храмы, заботились о нуждах духовенства. Однако Боривой недолго прожил после принятия Святого Крещения: князь умер сравнительно молодым, тридцатишестилетним.
После кончины мужа святая Людмила жила в честном вдовстве, проводя свое время в молитвах и делах милосердия, по свидетельству жития, все свое имущество раздавала нищим. Любимцем ее был маленький внук Вячеслав (Вацлав): она особенно заботилась о взращивании его сердца и разума в познании евангельских истин, Божественной Христовой Любви, и ребенок рос благочестивым, любил свою добрую бабушку.
В Чехии княжил Вратислав, сын Боривоя и святой Людмилы, христианин, как и его родители. Но жена его, Драгомира, коснела в язычестве: ее манили пьянящие оргии идолопоклонников, дремучее ведовство. Однако пока жив был ее муж, не было воли темным страстям Драгомиры.
Когда Вратислав умер, правителем стал благоверный князь Вячеслав, воспитанник святой Людмилы. Но он был еще очень юн, и сильная властная мать его Драгомира почувствовала себя свободной от всякой опеки. По ее воле в Чехии стали вновь сооружаться идольские капища, новопросвещенный народ опять вовлекался в языческое нечестие. Святой Людмиле нестерпимо было видеть, как невестка топчет взлелеянные ею с мужем ростки веры Христовой, ввергает людей в заблуждение и вечную погибель. Праведница начала открыто возмущаться восстановлением идолобесия, и Драгомира возненавидела свекровь смертельной ненавистью.
Узнав, что невестка готовит покушение на ее жизнь, святая Людмила последовала совету Писания удаляться от зла – уехала из столицы в город Течин. Но и там настигла ее ненависть родственницы: двое бояр-убийц, подосланных Драгомирой, ночной порою подстерегли и задушили праведницу. В житии сказано: Таковым образом блаженная Людмила, угодив Богу, пострадала мученически.
Вскоре Господь явил Небесную славу княгини-мученицы. В Течине тело святой Людмилы закопали около городской стены: каждую ночь над этим местом стали появляться зажженные свечи, а от прикосновения к земле на могиле праведницы слепые прозревали.
Благоверный князь Владислав горевал о кончине своей бабушки, которая была ему духовно ближе родной матери. Узнав о чудесах, совершающихся на могиле святой Людмилы, князь повелел торжественно перенести честные ее мощи в Прагу и положить в Свято-Георгиевском храме: с тех пор, молясь у гробницы княгини-мученицы, множество страдальцев обрели благодатное исцеление.
Но благоверному Владиславу сделалось невыносимо видеть мать свою Драгомиру, преступницу-святоубийцу. Заметив это, некоторые льстецы-бояре стали нашептывать молодому князю, будто бы мать его, убив святую Людмилу замышляет уже покушение на власть и на жизнь сына. Юный князь внял лукавым советам придворных и изгнал Драгомиру с глаз долой в город Будеч. Но вскоре после этого святого Владислава начало мучить раскаяние. Он вспомнил заповедь Божию о почитании родителей, понял, что сын не вправе судить мать свою, горькими слезами оплакал свой грех и возвратил Драгомиру в столицу. Покаявшись перед матерью, благоверный Владислав окружил ее почтительной заботой и сыновней любовью. Ожесточившееся сердце Драгомиры было тронуто добротой сына-христианина: у нее отверзлись духовные очи, она осознала коварную ложь язычества, поняла весь ужас совершенного ею святоубийства – и кающейся преступницей вернулась в лоно Христовой Церкви. Всепрощающий Господь принял ее покаяние, ибо любовь покрывает все грехи (Притч. 10, 12). С той поры Драгомира сделалась верной помощницей святого Владислава в делах государственных и в делах благочестия.
Вельможи, соблазнившие благоверного князя на грех изгнания матери, попали в опалу. Эти интриганы не успокоились: им удалось разжечь властолюбие и зависть в душе Болеслава, младшего брата святого Владислава. Подстрекаемый злопыхателями, Болеслав решился на страшное дело – братоубийство с целью захвата княжеского престола.
Чистосердечный святой Владислав не поверил предупреждениям о том, что младший брат составил против него заговор. С радостью отправился он в гости к Болеславу – и получил удар от братской руки, а злодеи-бояре прикончили благоверного князя на пороге храма и изрубили на куски его тело. Безутешная мать своими руками собрала части тела своего святого сына и принесла в храм, а сама, боясь младшего сына-убийцы, бежала в Хорватию.
Сатана, соблазняющий человека на преступление, а после этого стремящийся ввергнуть грешника в отчаяние, внушал Болеславу, что он уже погиб безвозвратно, нет ему прощения от Бога. Отчаявшись, после предательства Божественного Учителя повесился Иуда Искариот. Так же на Руси князь-братоубийца Святополк, решив, что путь на Небо закрыт для него вовеки, так и остался Окаянным, погиб страшной и позорной смертью. Но не так было в княжеском роду Чехии. Болеслав, в жилах которого текла кровь святой Людмилы, подобно матери своей Драгомире, не только осознал ужас содеянного, но и нашел в себе силы воззвать к неисчерпаемому Милосердию Божию: Аз согреших и грех мой и беззакония моя аз знаю, Боже помози мне грешному. Убийца каялся у могилы убиенного брата и всей последующей своей благочестивой жизнью стремился искупить смертный грех свой.
Над молодой Церковью Чехии воссияли в Небесах две царственные звезды: святая княгиня-мученица Людмила и святой князь-страстотерпец Владислав (Вацлав). Однако Православие в Чехии оказалось в тяжелом положении. Уже святой равноапостольный Мефодий, некогда крестивший святую княгиню Людмилу и князя Боривоя, стал жертвой происков латинских миссионеров: вследствие их интриг великий учитель славянства был заключен в тюрьму, претерпел много страданий, и это ускорило его кончину. Будучи западным краем славянского мира, Чехия подверглась особо яростному натиску папизма, желавшего подчинить отступническому Риму все народы. Латиняне пускали в ход коварство, интриги, а при возможности и силу в насаждении своей веры «огнем и мечом». Под давлением так называемой Священной Римской империи германской нации Чешская Церковь не устояла: на Чешской земле осталось лишь несколько островков православной благодати.
В ХV веке, когда чешский народ во главе с Яном Гусом поднялся на борьбу за свою свободу, вместе со славянским самосознанием проснулась и тяга к Православию – к Мефодиевой вере, как ее здесь называли по имени первого просветителя чехов. Преступления Рима вызывали негодование гуситов. Религиозный протест соратников Яна Гуса был неоднороден, среди них имелись и сектанты, но наиболее авторитетны стали «утраквисты». Эти искатели истины требовали исправления одного из извращений латинства – причащения мирян только освященными опресноками. Утракве по-латыни значит под обоими видами: утраквисты требовали для мирян Причастия и Тела, и Крови Христовой. Они обратились в православную Византию, и Константинопольская Церковь с радостью отвечала чехам: Церковь Христова не сомневается, судя по дошедшим до Нее известиям, что как скоро вы решились противостоять опасным новизнам Рима, то вы будете с Нею согласны во всем, при посредничестве Священного Писания, истиннейшего судии. В то время Иероним Пражский, ближайший соратник Гуса, ездил на Русь, в Псков, где поклонился православным святыням. Однако движение гуситов было утоплено в крови, сам Ян Гус и Иероним Пражский были сожжены латинянами на кострах.
После того как Чехия подпала под власть римо-католической Австрии, казалось, что с Православием на Чешской земле покончено навсегда. Но кровь мучеников за Истину Христову, пролитая в Чехии в средние века, дала всходы в новые времена. Как и в эпоху Яна Гуса, пробуждение славянского самосознания сочеталось с тягой к заветам святых равноапостольных Кирилла и Мефодия – Святому Православию. Группа чехов, обратившихся в Православие в конце XIX века, составила воззвание, в котором говорится:
Отечество, народ, славянство – вот три путеводные звезды на всех наших путях…
История рассказывает, что со времен святых апостолов славянских до нынешнего дня наш народ терпел со стороны Рима тысячекратное зло и бесчисленные притеснения. Рим вырвал у нас то, что посеяли святые апостолы наши. Рим не уставал до тех пор, пока не погибли те, которые хотели оживить и у нас семя славянских апостолов и провозгласить первоначальное учение их. Ян Гус и Иероним пали жертвами за то, что хотели возродить славянское семя и восстановить народную Церковь, в которой прочие славянские братья находили утешение и силу… Мы по полному нашему убеждению отрекаемся от Рима, во главе которого стоит бог, сделанный людьми.
Одновременно мы обращаемся к тому Божественному Учению, которое первоначально было провозглашено нашему народу, – возвращаемся к вере наших предков. Итак, приступаем от полноты сердца к народной Православной Церкви, прося – между прочими братьями-славянами – считать нас отныне членами этой Церкви.
Да хранит Бог Православную Церковь, отечество, народ и все славянство.
С того же времени в Чехии начали появляться подворья и храмы Русской Православной Церкви (среди них – храм святых первоверховных Апостолов Петра и Павла в Карловых Варах; настоятелем этого старинного храма мне довелось быть в течение десяти лет, и я сохранил о Чехии и чехах прекрасные воспоминания). Местные жители тянулись к русским православным общинам, чувствуя родство духовных корней: бывали случаи, когда чехи обращались в Православие целыми селами.
Большевистский переворот в России обескровил Русскую Церковь и лишил ее возможности проповедовать среди братских народов. Австрийские власти выслали из Чехии русских священников, а одного из них, протоиерея Николая Рыжкова, приговорили к смерти якобы за «государственную измену»: исповедник Православия чудом избежал казни.
После образования в 1918 году независимой Чехо-Словацкой Республики на этих исконно славянских землях началось восстановление Православной Церкви. В Чехии просиял праведностью и мудростью, а затем и подвигом мученичества святитель Горазд (Павлик).
Будущий Ангел Чешской Церкви, Матфей Павлик начинал свой путь в качестве римо-католического священника. Он был одним из самых образованных людей Чехии, но особенно славился делами милосердия, заботой о душевнобольных и инвалидах. Господь не оставил его светлую душу блуждать во мгле латинства: в поисках Истины отец Матфей обратил свой взор к наследию святых равноапостольных Кирилла и Мефодия. В 1920-х годах в Чехословакии начался массовый протест против римских искажений веры, и отец Матфей стал одним из вождей этого движения, в котором участвовало полмиллиона чехов и словаков. Была образована так называемая Национальная Чехословацкая Церковь; вероисповедание этой церковной организации еще не было выработано, но для отца Матфея выбор был очевиден: Святое Православие.
Сатане, который всегда силится помешать доброму делу, иногда удается извратить даже лучшие человеческие чувства. Может быть извращена и такая прекрасная добродетель, как патриотизм: если национальные пристрастия ставятся выше Истины Божией, рождается ересь филетизма, ведущая к искажениям святой веры. Так некоторые лидеры религиозного движения в Чехословакии впали в гордыню и решили изобрести для своей страны некую «сугубо национальную» церковь. Напрасно отец Матфей предупреждал: Основать новую Церковь не может человек XX столетия... Даже Ян Гус не стремился основать новую Церковь, ибо Церковь, как таковая, основана Христом... Наша Церковь должна быть основана на принципах канонов. Но амбициозные филетисты раскололи-таки движение за истинную веру: они учредили собственную организацию и, спекулируя на имени национального героя, назвали ее Гуситской, а затем начали громоздить ересь на ереси – от разрыва апостольского преемства, непочитания угодников Божиих и святых икон до введения женского священства. А отец Матфей, в Сербии принявший монашество с именем Горазд и хиротонисанный во епископский сан, стал первым Предстоятелем Чешской Православной Церкви нового времени.
Святитель Горазд ревностно трудился над просвещением народа, воспитанием православного духовенства и созданием храмов. Мирные труды святителя по окормлению паствы прервались после гитлеровской оккупации. Святитель Божий не мог равнодушно смотреть на порабощение родной страны, он открыто заявлял: Если мы любим свою Церковь, мы не можем не любить свою родину. Это прямой наш долг христианский; в этом направлении наш путь озаряется светом Святого Евангелия. Любя родину, служат ей; становясь на ее справедливую защиту, мы тем выполняем одно из своих земных назначений, иначе мы останемся в рабстве у иноплеменников, которые уничтожат нас и Православие на нашей родине. Такое мужественное исповедание привело святителя Горазда к мученическому венцу: гитлеровцы казнили его вместе с тремя другими чешскими страстотерпцами – протоиереем Вячеславом Чиклой, священником Владимиром Петршеком и церковным старостой Яном Соннавендой.
Гитлеровские оккупанты начали погром Чешской Православной Церкви: арестовывалось и заключалось в концлагеря духовенство, разрушались храмы, под страхом смертной казни было запрещено совершение богослужений. Православные общины ушли в подполье, в «катакомбы». Протоиерей Г. Новак вспоминает: Вера осиротевшей без своего епископа паствы в помощь Божию как бы ослепила очи врагов, так что они не сумели обнаружить верующих, пребывающих в молитве со своим пастырем о даровании победы над поработителями народа. Горячие молитвы тысяч сердец были услышаны, и надежды их сбылись. Захватчикам не удалось растоптать святую веру на Чешской земле, над которой просияла звезда священномученика Горазда и свершились подвиги многих иных доблестных новомучеников за веру и родину. 
После войны Чехословацкая Церковь сумела восстановить разрушенные святыни, а в 1951 году обрела самостоятельность. Нужно надеяться, что и нынешние политические события не поколеблют ростки святой веры на Чешской земле, осененной Небесным предстательством святой мученицы княгини Людмилы, святого страстотерпца князя Владислава и доблестных Христовых мучеников нового времени.
Дорогие во Христе братья и сестры!
Таинственны пути Промысла Божия. Проходят века, разрушаются или создаются государства, сменяются правительства, в руины превращаются царские дворцы и княжеские палаты, все глуше эхо древних распрей и заговоров и все более ничтожными видятся власть и честь, ради которых некогда совершались кровавые преступления. Ибо, как сказано в Священном Писании: Всякая плоть – как трава, и всякая слава человеческая – как цвет на траве: засохла трава, и цвет ее опал; но слово Господне пребывает вовек (1 Пет. 1, 24–25). В веках не исчезает животворящая кровь святых мучеников Господних, положивших земную, временную жизнь за Христа Спасителя и обретших Жизнь Вечную и блистающую славу в Небесном Отечестве. Сменяют друг друга волны истории, смущая человеческие умы, но спокойны таинственные глубины Премудрости Божией, устрояющей спасение человеческих душ. И каждый христианский подвиг, каждое доброе дело могут как бы скрываться до поры в этих глубинах, но в нужный час являются они миру и дают благодатные плоды. Так и в нынешнем столетии особенно ярко просияло нам сквозь одиннадцать веков праведное житие святой княгини-мученицы Людмилы, Небесной покровительницы Чешской земли. 
Негасимы чудные свечи, некогда являвшиеся над могилой святой Людмилы, от этих свечей воспламенялись мужеством души чешских новомучеников, зажигаются любовью к Богу и ближним христианские сердца. Гордый Рим отверг почитание святой чешской княгини, но все славянские Православные Церкви хранят о первомученице славянских народов благодарную память. Значение имени Людмила очень просто: милая людям. Множество женщин в России и других странах славянских носили и носят милое имя чешской святой, видели и видят в ней свою Небесную покровительницу.
Добродетельным житием, делами милосердия святая Людмила возвысила свою душу, так что готова была умереть за Господа Спасителя своего, – и сподобилась мученического венца. Станем же и мы по мере сил подвизаться в христианских добродетелях: тогда ни козни злобы, ни сама смерть не будут пугать нас, ибо твердым сделается наше упование на вечное счастье в Царстве Бога Вселюбящего. По слову апостольскому: Кто отлучит нас от любви Божией: скорбь, или теснота, или гонение, или голод, или нагота, или опасность, или меч?... Все сие преодолеваем силою Возлюбившего нас (Рим. 8, 35, 37). Аминь.

Слово 
в день памяти святых мучениц Веры, Надежды, Любови 
и матери их Софии.
(17/30 сентября)
Не бойтесь убивающих тело и потом не могущих ничего более сделать. Бойтесь того, кто может ввергнуть в геенну, ей, говорю вам, того бойтесь.
Лк. 12, 4–5
 
Во имя Отца и Сына и Святого Духа! 
Дорогие во Христе братья и сестры! 
Что считать умом, что почитать разумом, что именовать мудростью? Так часто называют умными людей хитрых и бесчестных, коварством добивающихся высокого положения или богатства. Так часто за разум выдают мелочные расчеты бескрылого рассудка, неспособного подняться над житейской суетой и грязью. Так часто мудростью величают лживое философствование, таящее ересь или безбожие – гнилые плоды человеческой гордыни. А между тем все эти извращения земного ума есть безумие пред Богом и конец их – вечная адская мука: В лукавую душу не войдет премудрость и не будет обитать в теле, порабощенном греху (Прем. 1, 4).
А истинная мудрость, дарованный Богом разум, вводящий избранников в Отчее Царство, считается сумасшествием в заблудшем, падшем мире. В мутных лужицах земного рассудка не отражается океан Правды Божией, и низменному сознанию не понять ту премудрость, которой Господь наделил любящих Его (Сирах. 1, 10).
В начале II века по Рождеству Христову в Италии жила вдова с тремя маленькими дочерьми. Имя этой вдовы стало мерилом высочайшего разума. Это была великая мать, совершившая дивный подвиг любви материнской, а житейскому рассудку она казалась лишенной сердца, беспощадной к собственным детям. Она приготовила и привела дочерей к бессмертной славе и счастью, а духовным слепцам мерещилось, что она растоптала их завидное будущее. Воспитанные ею маленькие девочки оказались несравненно умнее всех языческих мудрецов и властителей, а эти гордые невежды думали, что с легкостью победят хитрыми посулами ее детей. Имя этой святой женщины – София, что означает: Премудрость. 
Святая София овдовела вскоре после рождения третьей дочери. Она исповедовала веру во Христа Спасителя, а время для христиан было страшное – над всемирной Римской империей властвовал свирепый гонитель Адриан. Вдова-христианка с тремя младенцами на руках казалась слабой, одинокой былинкой, которую неминуемо сломит необъятный враждебный мир. Однако на ней и на ее дочерях сбылось слово Священного Писания: Премудрость вошла в душу служителей Господних и противостала страшным царям чудесами и знамениями, она воздала святым награду за труды их, вела их путем дивным (Прем. 10, 16–17).
Смирение и благочестие святой Софии были таковы, что она удостоилась от Господа дара, соответствующего высокому значению ее имени – премудрости не земной, а Небесной. И что иное могло произойти от премудрости христианской, как не Богу угодные добродетели? – вопрошает житие. Дочерей своих назвала святая София Верой, Надеждой, Любовью, и эти священные имена определили их грядущий подвиг и славу. Над колыбелями своих малюток богомудрая мать пела молитвы, с первых произнесенных ими слов учила обращаться к Небесному Отцу. Вскормленные чистым духовным молоком, дети росли – и возрастали их добродетели. Открытые для добра юные души Веры, Надежды, Любови узнавали сладость молитвы, Божественную красоту Евангелия, и всем сердцем устремлялись эти святые ветви от святого корня к Солнцу Правды, Иисусу Сладчайшему. И неустанно трудилась над просвещением дочерей святая София, дабы вера их сделалась нерушимой, надежда – несомненной, любовь – совершенной.
Богомудрая София и благочестивые ее дети ни от кого не скрывали своей веры в Распятого Господа. В любой миг вездесущий императорский сыск мог обнаружить этих последовательниц запрещенной религии, но Бог хранил их под покровом Своим – до той поры, когда дочери святой Софии достигли зрелости духовной.
Как хрупки и малы казались эти девочки-христианки, когда настал грозный час их великого подвига. Святой Вере было двенадцать лет, святой Надежде – десять лет и всего девять лет было святой Любови, когда императорский гонец постучал в их двери и приказал явиться к жестокому Адриану. Случилось то, чего богомудрая мать давно ожидала, к чему давно готовила своих дочерей. Они сразу поняли, для чего зовет их император, и встали на молитву, взывая: Всесильный Боже, пошли нам Твою святую помощь, чтобы сердце наше не устрашилось грозного мучителя, чтобы не убоялись мы страшных его мучений и не пришли в ужас от смерти, пусть ничто не отторгнет нас от Тебя, Бога нашего.
С поразившим всех придворных льстецов спокойствием, точно явившись на светлый праздник, предстала святая семья перед властелином империи, и на его вопрос о вере богомудрая София назвала драгоценное имя, которым могла похвалиться – христианка! Изверг Адриан ухмыльнулся в предвкушении того, как заставит эту слабую вдову с малыми детишками хулить Распятого и кланяться идолам, и отослал их прочь на несколько дней под строгий надзор: дескать, подумайте, что вас ожидает... Но гордый император не знал, что столкнулся с премудростью, превосходящей всю его власть, мощь и коварство.
Некогда, еще в ветхозаветных сумерках, нерушимую верность Создателю кровью своей запечатлели святые братья Маккавеи, ободряемые на подвиг святой своей матерью Соломонией: Я не знаю, как вы явились во чреве моем: не я дала вам дыхание и жизнь... Итак, Творец мира, Который образовал природу человека и устроил происхождение всех, опять даст вам дыхание и жизнь с милостию, так как вы теперь не щадите самих себя за Его законы (2 Мак. 7, 22–23). В этих суровых и мужественных словах звучит призыв отдать долг Вседержителю, сотворившему род человеческий, и лишь смутная надежда древнейших праведников на то, что Всеправедный Бог не покинет верных и в смерти. Так суров был Ветхий Закон и к лучшим из людей.
Но богомудрая София и ее дочери были детьми уже Нового Завета, явленного Спасителем чуда Божественного Милосердия. Они знали, что из Любви к ним сошедший на землю Сын Божий умирал мучительнейшей, позорнейшей крестной смертью – и отвечали на Любовь Господню своей любовью. Они помнили, какое несказанное счастье обещал Иисус Христос тем, кто последует за Ним – сквозь страдания и смерть – к воскресению и вечной славе в Отчем Царстве. И святая София звала святых детей своих на Небесное брачное пиршество:
Дочери возлюбленные! Ныне настал час торжества вашего, когда мученическим венцом вы будете венчаться с Небесным Женихом своим, Иисусом Христом. И когда тела ваши ради Него будут замучены до смерти, Он раны ваши сделает светлыми, как звезды на небе, Он украсит вас небесною красотой, какую глаз человеческий никогда не видел.
Дочери дорогие! Не давайте соблазнить себя прелестями вражиими, ибо, как я думаю, царь будет расточать вам ласки  и сулить славу, богатство и честь. Не возжелайте ничего подобного, ибо все это исчезнет, как пыль под ветром и как засохший цветок, обратившийся в землю. Пострадав немного, вы победите врага и восторжествуете навеки.
О дочери мои прекрасные! Вспомните мои болезни при рождении вашем, вспомните труды мои, в которых я вскормила вас, вспомните слова мои, какими я учила вас страху Божию, и утешьте мать вашу в ее старости вашим добрым и мужественным исповеданием веры во Христа. Для меня будет торжество и радость, и честь, и слава, если удостоюсь я именоваться матерью мучениц. Тогда и вы будете воистину моими дочерьми, если будете стоять за Господа своего до крови и умрете за Него с усердием.
С умилением слушали юные невесты Божественного Жениха слова своей премудрой матери. С нетерпением ждали святые Вера, Надежда, Любовь часа испытания, когда смогут они заслужить Небесные венцы, – чтобы Бог испытал их, как золото в горниле, и нашел их достойными Себя (Прем. 3, 5–6).
Самому злому тирану хочется казаться милосердным в глазах окружающих. И император Адриан, как и предсказывала святая София, начал свои речи с попытки обольстить маленьких христианок прелестями  вражиими: «Дети! поклонитесь нашим богам и властителям, тогда я при всех моих советниках объявлю вас моими дочерьми, и вы будете пользоваться похвалою и почетом. Иначе предам я вас лютой смерти. Итак, для вашего же блага послушайте меня, ибо я люблю вас и желал бы стать для вас отцом».
Император и впрямь готов был усыновить красивых и разумных девочек. Какой блестящий путь, по мнению житейского рассудка, открывался перед ними! Они могли стать женами первейших вельмож, купаться в роскоши и наслаждениях, повелевать десятками рабов, вести лениво-сладострастную жизнь римских патрицианок. Ради этого прельстительного будущего от них требовалось только одно: поклониться идолам, то есть продаться сатане.
Святые дочери богомудрой Софии знали, какая страшная бездна таится за этими сладкими приманками. Они знали, что предлагаемый им мирской блеск обернется в конце концов смрадной ямой, где могильные черви изгложут изнеженные тела плотоугодников, и вечным огнем преисподней, терзающим души идолопоклонников. Юные исповедницы Христовы гнушались бесами, которым хотел поработить их император своей лживой «отеческой лаской». И гордый Адриан услышал от них: Отец наш – Бог, на Небесах живущий. Он милует наши души, мы хотим быть Им любимыми и желаем называться Его детьми. Поклоняясь Ему и храня Его повеления, на твоих богов плюем и твоей угрозы не страшимся.
От этих слов девочек-исповедниц лицемерный император мгновенно обратился из «нежного отца» в кровожадного зверя. Изощренные орудия пытки: железные когти, пылающие печи, котлы с кипящей смолой и маслом, колеса с заостренными клинками – целый адский арсенал двинул изверг против трех маленьких девочек, чтобы вынудить их отречься от Христа Спасителя.
Первой прошла через ужас мучений двенадцатилетняя святая Вера. Благодать Господня явственно простерлась над нею: из ран ее вместо крови истекало молоко, на раскаленную железную решетку ложилась она, как на мягкую постель, и кипящая смола не обжигала тела мученицы. А когда Адриан, пресытившись зрелищем ее истязаний, приказал отсечь святой Вере голову, она завещала младшим сестрам: Пусть буду я для вас примером, идите обе за мною к Жениху нашему.
После ее убийства тиран вновь стал предлагать святой Надежде свои «отеческие милости», но та бесстрашно обличала его коварство: Царь! Разве я не сестра той, которую ты умертвил? Ее строгали железными когтями так, что тело падало кусками и кровь лилась на землю потоком, но от ран мученицы исходило благоухание, а лицо ее озаряла светлая улыбка – предчувствие райской награды за подвиг. Также приговоренная к усечению мечом, она успела сказать младшей сестре: Не оставайся здесь, предстанем вместе пред Святою Троицею.
Постыженный двумя детьми-христианками, император уже не требовал от святой Любови особого поклонения идолам: Только скажи, что велика богиня Артемида, и я отпущу тебя. Но ответом мучителю было звонкое восклицание девятилетней девочки: Велик Бог мой Иисус Христос, ты же со своей Артемидой погибнешь! Самую маленькую из сестер садист-император обрек на самые страшные пытки. Святую Любовь растянули на колесе так, что тельце ее отрывалось от костей, кровь, как багряница, покрывала ее. Юную мученицу пытались сжечь в раскаленной печи, но среди огня пела она славословие Господу, и из печи вылетело пламя, обжегшее палачей и опалившее самого нечестивого императора. Скрежеща зубами, Адриан изобрел для святого ребенка муку еще невиданную: ее суставы начали сверлить железными буравами. По слову жития: Кто бы мог претерпеть таковые мучения и не умер бы мгновенно?! Однако возлюбленный Жених, Иисус Христос, подкреплял святую, чтобы ей воздать большую награду и чтобы крепкая сила Божия прославилась в немощном сосуде человеческом. Наконец опозоренный властелин империи велел отрубить голову и святой Любови – к великому ее ликованию.
Самые тяжкие мучения выпали на долю святой матери богоизбранных дочерей. Коварный Адриан предназначил премудрую Софию на изощреннейшую душевную пытку: она должна была глядеть, как истязают и убивают ее любимых детей. Одному Господу Всевидящему ведомо, какое нечеловеческое страдание разрывало сердце матери в эти страшные часы. Однако велика была премудрость святой Софии, истинная мудрость высочайшей любви ее к дочерям. Гнусный замысел императора состоял в том, что мать не выдержит вида дочерних мук и своими рыданиями поможет ему сломить их святое упорство. Но богомудрая мать боялась не земной, а вечной смерти своих детей: она опасалась лишь одного – как бы душевные силы не оставили ее маленьких дочерей среди нестерпимых пыток и они не изменили Небесному Жениху. И с необычайным мужеством превозмогла святая София земную скорбь и не отречься, а мужаться среди чудовищных истязаний призывала она дочерей. И при виде их подвига лицо ее не темнело от мирского горя, но светилось высокою радостью – счастливой матери виделась их Небесная слава.
Теперь, когда ее доблестные дети достигли Горнего Царствия, горячим желанием святой Софии было принять вслед за ними мученический венец. Но намереваясь продлить пытку материнского сердца, нечестивый Адриан отпустил ее, позволив взять истерзанные тела детей. Богомудрая София похоронила их на высоком холме и не отходила от могилы, взывая к просиявшим в райских обителях, воспитанным ею святым дочерям-мученицам: Помяните и меня, мать вашу, в Царстве Жениха своего, чтобы он оказал милость и мне и не лишил меня радости участвовать и пребывать с вами в славе Его святой. По прошествии трех дней Господь увенчал и мученический подвиг души премудрой Софии: исстрадавшаяся святая мать опочила на могиле святых детей своих и воссоединилась с ними в несказанной Любви Божией.
Воспевая подвиг святых мучениц Веры, Надежды, Любови и матери их Софии, Церковь говорит, что они мудрость обуяша еллинскую, то есть показали безумие мирских представлений о разумной жизни. Увы! Почти всегда той же «еллинской мудростью» руководимся и мы, безумные, при воспитании своих детей. Так называемые любящие родители так часто подменяют святое чувство любви слепой страстью или приземленным рассудком и тем калечат судьбы и души детей, а порою становятся причиной их тяжкой загробной участи.
Во многих семьях к ребенку относятся как к живому «кусочку мяса», который должен быть накормлен, одет, обут, смотрят на него как на забавную игрушку, развлекающую взрослых своими ужимками. Подобная чисто животная привязанность к детям может доходить и до пылкой страсти: тогда ребенку все позволяют, доставляют ему всевозможные удовольствия, превращают в семейного идола. Так «любящие» родители развращают детей своих. Из подобных балованных чадушек, тело которых ублажали, а в душе позволяли прорастать семенам греха, обычно выходят жестокие себялюбцы, отплачивающие своим «нежным» отцам и матерям холодным презрением за их заботы. А несчастные родители жалуются на их неблагодарность, не понимая, что бездушие детей есть справедливая кара тем, кто слепой страстной «любовью» превратил их в духовных уродов. Лучше умереть бездетным, нежели иметь детей нечестивых (Сирах. 16, 4).
В летописях русской истории есть потрясающее свидетельство того, как слепая родительская страсть может стать причиной вечной погибели «любимого» чада. В одной семье тяжко заболел трехлетний мальчик: врачи заявили, что «случай безнадежен». Мать, обожавшая младенца до безумия, упала в отчаянии пред иконами Спасителя и Богородицы, взывая о чуде – о том, чтобы выздоровел, не был отнят у нее «ненаглядный Коничка». Велика сила материнской молитвы! Внезапно несчастная женщина услышала голос свыше: Опомнись, не моли Господа о выздоровлении. Он, Всеведущий, знает, зачем нужна теперь смерть ребенка. Из благости, из милосердия Своего хочет Он избежания для тебя и для него будущих мучений. Но страстная мать воспротивилась воле Господней, она вскричала: Приму все, лишь бы он, счастье жизни моей, остался жив. И за несколько мгновений прошли перед ней картины будущего ее сына: годы ученичества, юности, затем какие-то зловещие сборища, на которых играет заметную роль ее взрослый Коничка, затем – темный занавес, виселица, бездна... И грозный Небесный вестник спросил у матери: неужто и теперь она будет просить жизни ребенку? Нет, нет, хочу, чтоб жил он! – вскричала страстная мать. И видение кончилось, она оказалась у постели ребенка: он сладко спал, щечки порозовели, исчез болезненный свист в горле – он выздоровел. Безумица вымолила у Всевышнего гибельное чудо.
Умирающий младенец был Кондратий Рылеев. Когда ненаглядный Коничка вырос, он заразился чумой вольномыслия, стал участником сатанинских ритуалов масонских лож и достиг там высоких степеней посвящения. Он стал одним из виднейших участников заговора декабристов, призывавших к убийству царя Александра 1 Благословенного. Нераскаянный преступник, закоренелый богопротивник, Кондратий Рылеев был повешен по приговору суда. Умри Коничка в младенчестве – он вечно ликовал бы с хорами Ангелов в Небесном Царстве, а безумная молитва страстной матери низвергла его в адскую бездну. Так «любящая» мать на веки веков погубила обожаемого сына. И так же губим мы своих детей, когда ищем для них не спасения души, а благ лежащего во зле мира, когда растим их, руководствуясь не святым Законом Божиим, а собственным греховным своеволием и нечистым разумением. Оставьте свою правду, поврежденную грехопадением, устремитесь к Правде Божией, изложенной в учении и заповедях Евангелия. В Правде Божией обретается любовь, сокровенная от падшего естества. И Господь, заповедав многое о любви, повелел прежде искать Правды Божией, зная, что она – мать любви, – говорит преподобный Макарий Великий.
Бездушный «цивилизованный» мир не считает преступлением худшее из убийств – умерщвление невинных детей в материнских утробах. Но любой человек, в ком еще теплится совесть, содрогнется при виде кадров документальной киноленты: абортируемый ребенок беззвучно кричит при приближении щипцов, чувствуя ужас смерти, – несчастный младенец прижимается к стенкам материнской утробы, ища защиты у матери и не понимая, что она сама открыла дорогу его гибели.
Но души рожденных нами детей так же беззвучно кричат и пытаются прижаться к душам отцов и матерей, ища спасения от духовной смерти – от демонов-душеубийц, которыми буквально кишит современный мир. Наши дети чувствуют, что души их гибнут, хотя и не могут связно высказать это, а мы не слышим и не хотим слышать их немого крика.
На своих детей родители обычно глядят свысока – дескать, «маленький, глупенький»; мы не умеем уважать их. А между тем дети заслуживают уважения гораздо больше, чем взрослые, чьи души покрыты коростой греха, – чистому зеркалу юного разума доступны самые высокие истины. Преимущество взрослого христианина над ребенком – лишь в знании основ Православия и опыте борьбы с мирскими соблазнами. Наши дети остаются беззащитны перед вселенским злом, а мы медлим оградить их спасительным щитом веры, который они не в силах обрести без нашей помощи.
Истинная вера должна прививаться к детскому сознанию с самого раннего возраста. Если благочестивые родители по-настоящему понимают и стремятся к этому, то их усилия дают порою поразительные плоды. Так было с дочерьми богомудрой святой Софии: ведь совсем юные дети ее, святые Вера, Надежда, Любовь, претерпели страдания и смерть во имя Христово как взрослые мученики, с полным пониманием смысла и цели совершаемого подвига, их детские души вместили всю полноту веры, надежды, любви. Трудами благочестивых родителей возросли к Небесной славе величайшие праведники: так из семьи преподобных Кирилла и Марии произошел Всероссийский игумен, Радонежский чудотворец Сергий, так благочестивая вдова мученика-христианина взлелеяла славного Победоносца и великомученика Георгия, так праведные Иоаким и Анна с младенчества питали чистым млеком святой веры Саму Пречистую Богоневесту – Деву Марию.
Видим, что молодое деревце в любую сторону легко склоняется и куда склонится, туда и растет. Так и ребенок – может стать и Ангелом, и диаволом. Научится ли в юности добру – добрым будет всю жизнь. Научится ли злу – злым будет всю жизнь, – говорит святитель Тихон Задонский. Итак, мы воспитываем своих детей для Бога или для беса – третьего не дано. Всякое дитя несет в себе еще не замутненный житейской грязью святой образ Божий и потому жаждет истинного добра, чистого молока святой веры. А мы, взрослые, так часто своим равнодушием и высокомерием, своей слепотою к духовной жизни детей заглушаем в них эту благую жажду. Если ребенок просит есть или пить, мы спешим удовлетворить его потребность, но детские души мы оставляем томиться лютым голодом и жаждой по Источнику бессмертия и Небесному хлебу, заключенным в Божественном Откровении. 
Мы духовно обкрадываем своих детей с малолетства, лишая их христианских радостей и утешений. Ведь и малые дети способны песнями славить Богомладенца на Рождество Христово, бросать ветки вербы под ноги Спасителя при входе Его в Иерусалим, вместе со святою Марией Магдалиной свидетельствовать истину Воскресения Господня, раскрашивая пасхальные яйца. С самого раннего возраста ребенок-христианин должен приобщаться к красоте богослужений и обрядов Матери-Церкви. И не нечистотами телевизионной «культуры» должны питаться души детей в православных семействах, а живыми беседами о житии Господа нашего Иисуса Христа, о подвигах святых угодников Божиих, о преславных чудесах Господних.
Даже родители, считающие себя христианами, часто основное внимание уделяют не воспитанию детей в духе заповедей Божиих, а занятию их науками, обеспечению их житейского положения или «карьеры». Поступая так, мы уподобляемся неразумным строителям, сооружающим крышу прежде, чем утверждены крепкие стены дома. Конечно, полезно знание наук, искусств, ремесел, но и с таким багажом человек может быть несчастным в этом мире и погибнуть в вечности, если не употребит дарованные ему от Господа таланты во славу Божию. А вот тот, кто приобрел благочестие, во всех земных делах укрепляется благодатью Бога Всесильного, ни в каких житейских обстоятельствах не теряет благого мира душевного, а за гробом ждет его райское счастье.
Небесный отец любит наших детей несравненно больше, чем земные родители, и лучше знает, в чем для них добро, а в чем – зло. И истинная премудрость родительской любви заключается в том, чтобы научить детей любить Бога Всевышнего, внимать Его святой воле в себе и во всем с радостью повиноваться Промыслу Всеблагого Создателя.
Но все наши наставления, вразумления и поучения останутся бесполезными, если мы не будем подавать своим детям пример собственной достойной жизнью. Чуткие детские сердца остро чувствуют фальшь, и если жизнь родителей нечиста – все самые лучшие слова их не затронут души ребенка. Чтобы сохранить великий дар Божий – детей своих, надобно родителям блюсти себя от скверны греховной. Чтобы хорошо воспитать детей, необходимо прежде воспитать самого себя.
Великое дело и великую ответственность возлагает на нас Господь, даруя нам детей. Судьбы стран и народов, судьбы всего мира зависят от того, хорошо или дурно вершится воспитание новых поколений. По слову святителя Иоанна Златоуста: Родители, которые не заботятся о воспитании детей в добродетели, хуже детоубийц, поскольку губят их души.
Это и расстраивает всю вселенную, что мы не радеем о собственных детях: заботимся об их имуществе, а душою их пренебрегаем; это является крайним безумием. Нам нет оправдания, если дети у нас развращены.
Но если ты прекрасно воспитал своего сына, то он – своего, а тот – своего – и как бы некая полоса лучших жизней пойдет вперед, получив начало и корень от тебя и принося тебе плоды попечения о потомках.
Возлюбленные о Господе братья и сестры! 
Подумайте: если бы каждая семья воспитывала своих детей в святой вере и благочестии – как преобразилась бы наша жизнь, как умножилось бы боголюбие и братолюбие, какое явилось бы благоденствие и изобилие даров земных и Небесных, каким светом осветилось бы Отечество наше, сейчас блуждающее в потемках. И какие нетленные венцы готовит Небесный Отец тем доблестным родителям, которые сумели сберечь доверенные им сокровища детских душ, – на Страшном Суде Божием с непостыдным дерзновением скажут они: «Господи! Вот мы и дети, которых ты дал нам на земле (см.: Евр. 2, 13), – им указали мы заповеданные Тобою пути, и никто из них не заблудился среди мирской злобы, и вот, все вместе Твоею благодатью пришли мы в Царство Твое!»
Истинную премудрость любви родительской явила святая София, желавшая дочерям своим не временных благ, а добра непреходящего; не мирской чести, а нетленных венцов и ради вечного счастья благословившая детей своих на подвиг мученический. Да ниспошлет же Господь и нам, неразумным, по предстательству богомудрой Софии толику ее премудрости родительской; да явимся мы для детей наших не врагами их душ, а проводниками к спасению; да возможем мы вдохнуть в них не смрад лукавого века сего, а мужество воинов Христовых, побеждающих козни вражии и утверждающих святыни отеческие. Воззовем же к святым мученицам о благодатном их предстательстве:
Умоли, святая Веро, Творца видимых и невидимых, да веру крепку, неблазненну и нерушиму подаст нам. Ходатайствуй, святая Надеждо, пред Господом Иисусом за нас, грешных, да упование на благая Своя не отженет от нас и от всякия скорби и нужды да избавит ны. Исповеждь, святая Любы, Духу истины, Утешителю, напасти и печали наша, да Той свыше сладость небесную ниспошлет душам нашим. Помозите убо в бедах наших, святыя мученицы, и купно с мудрою материю вашею Софиею молите Господа Бога, да сохранит под покровом Своим Церковь Свою Святую. Аминь.

Слово 
в день памяти святых мучеников и исповедников Михаила, князя Черниговского, и болярина его Феодора.
(20 сентября/3 октября)
Не погублю души своей; прочь слава мира сего тленного, не хочу ее.
Святой мученик Михаил Черниговский
 
Во имя Отца и Сына Святого Духа! 
Дорогие во Христе братья и сестры!
Креститель Руси святой равноапостольный князь Владимир завещал потомкам своим жить в христианской любви и сообща править родной землей. Но это завещание святого Владимира было попрано вскоре же после его кончины. Недостойный сын великого отца, князь Святополк умертвил братьев своих, святых страстотерпцев Бориса и Глеба, а затем в ненасытном властолюбии разжег на Руси междоусобную войну. Преступный Святополк в веках заклеймен позорным прозванием Окаянный, проклят в памяти народной. Но посеянное им семя междоусобиц дало на Руси страшные всходы. Каинов грех братоубийства, подобно смертоносной язве, поразил Древнюю Русь, и для врачевания этой болезни попущено было от Бога огненное лекарство: нашествие и владычество Золотой Орды.
Восприняв от Царьграда святую веру Христову, Русь не сумела перенять государственные устои православной Византии – державное единовластие. Со времен языческих на Русской земле неизменным осталось смутное лествичное право распределения удельных владений между членами княжеского рода.
Принадлежавший старшему по лествице титул великого князя всея Руси, восседавшего на золотом столе Киевском (позднее Владимирском), означал первенство чести, но не власти. Слово великого князя не считалось повелением и далеко не всегда оказывалось весомым при выяснении взаимных претензий удельных правителей. В отстаивании своих «прав» никто не хотел уступать, и князья, ослепленные властолюбием и тщеславием, брались за меч и устремлялись на пролитие братской крови. Ради удельных амбиций русские дружины опустошали Русскую землю, жгли русские города, убивали родных по крови и вере людей. Это безумие не только не прекращалось, но еще разрасталось. При умножении числа князей Рюрикова рода все запутаннее становились споры об их «правах». Злая память взаимных обид, претензий, счетов передавалась из поколения в поколение, уже целые княжеские кланы – Ольговичи и Мономаховичи – вели почти беспрестанные войны, отвлекаясь порой лишь для того, чтобы учинить резню внутри собственного клана. Голос пастырей Церкви, голос христианской совести, голос простого благоразумия – все заглушалось воплями об удельных «правах» и «обидах». Лествичное право уподобилось петле на шее русского православного народа. Страницы истории Руси той эпохи похожи на хронику сумасшедшего дома, и не хочется разбираться, кто «прав», а кто «не прав» среди дышащих друг на друга убийством удельных владетелей: и «правые», и «неправые» оказываются одинаково преступными, в буйном помешательстве княжеских честолюбий грабежами, пожарищами и кровью тысяч невинных оскверняя Русскую землю. Летописцы сказывают бесчисленные рати, беспрестанные войны, многие льсти, метяжи и крамолы, а один из очевидцев междоусобного кошмара ужасается: Страшное чудо и дивное, братья: пошли сыновья на отца, отец на детей, брат на брата, рабы на господина, а господин на рабов. Безумные междоусобицы можно было остановить только братской любовью о Христе Господе, смирением и кротостью. Устроения государства на основе христианских добродетелей чаял святой Владимир Креститель, но на подобное величие души русские князья оказались неспособными.
А между тем среди Рюриковичей, потомков равноапостольного Владимира, было немало людей, блиставших высокими личными качествами. За редчайшими исключениями, русские князья были усердны в молитве и посте, строили храмы и основывали монастыри, оказывали милость бедным и страждущим, были милосердны и правосудны в отношении к подданным, образованны, начитанны, хорошо знали Священное Писание и духовную литературу своего времени, ревновали о Святом Православии. Историк А. Нечволодов отмечает: Большинство русских князей, несмотря на постоянные усобицы между собой, поражают нас своим благородством, мужеством и сердечною добротою. Своим благочестием они служили добрым примером для подданных. Нередко перед кончиной они принимали пострижение и даже схиму. Семейная жизнь наших князей отличалась большой чистотой и привязанностью к своим женам, в полную противоположность тому, что делалось в это время на Западе. Многие благоверные князья российские просияли в лике святых, честные мощи их Бог прославил нетлением и чудотворениями. Но увы! Когда речь заходила об удельных «правах» – будто какой-то диавольский морок застилал духовные очи русских князей, и они поднимались на братоубийственную междоусобицу. Часто даже святые благоверные князья являлись во враждующих военных станах, противостояли друг другу с оружием в руках. Лишь немногие понимали весь ужас сатанинской игры властолюбий и пытались вырваться из порочного круга. Так, благоверный князь Андрей Боголюбский, отказавшись от золотого стола Киевского, ушел в мирную Северную Русь. Но стоило северорусским княжествам начать крепнуть и богатеть, как и туда переметнулась зараза междоусобиц. Казалось, для наследника княжеского рода, не желавшего пятнать руки и душу пролитием братской крови, оставался один путь – путь преподобного князя Николая Святоши, вообще отрекшегося от власти и ушедшего в монахи. А над теми, кто принимал власть в уделах, довлели клановые счеты и интересы, наследственная вражда, вовлекавшая их в кровавую междоусобицу. Но наконец переполнилась чаша долготерпения Божия, и бичом Господним, карающим за братоубийства, обрушились на Русь ордынские полчища.
Подобное этому бывает и в жизни одного человека. По немощи совершив грех, человек может усилием воли восстать, очиститься покаянием и более не повторять непотребных поступков. Но если грех совершается часто, успел укорениться, бороться с ним несравненно труднее. Застарелый грех превращается в привычку, в навык, становится уже не просто грехом, а пороком. Порочная страсть подавляет волю человека к исправлению, его благие стремления уже бессильны – он превращается в жалкого раба греха, и если останется в таком состоянии, его душа погибнет вовеки. Для спасения таких грешников Милосердный Господь Промыслом Божиим попускает им тяжелые болезни или иные жестокие скорби, чтобы от жгучего страдания человек мог опомниться и победить господствующую над ним душепагубную страсть. Так бывает в судьбах людей – так бывает и в судьбах целых народов.
Тверской летописец говорит: Из-за грехов наших пришли народы неизвестные, о которых никто не знал точно и не знает, кто они и откуда пришли, и каков их язык, и какого они племени, и какой веры. И называют их татарами, а иные говорят – таурмены, а другие – печенеги. Некоторые говорят, что это те народы, о которых Мефодий, епископ Патарский, сообщает, что они вышли из пустыни Етриевской, находящейся между востоком и севером. Ибо Мефодий говорит так: «К скончанию времени появятся те, которых загнал Гедеон, и, выйдя оттуда, пленят всю землю от востока до Евфрата и от Тигра до Понтийского моря, кроме Эфиопии». Один Бог знает, кто они такие и откуда пришли, о них хорошо известно премудрым людям, которые разбираются в книгах. Мы же не знаем, кто они такие, и написали о них на память о бедах, которые они принесли...
Но все это случилось не из-за татар, а из-за гордости и высокомерия русских князей попустил Бог такое...
Вскоре Руси не по легендам, а в грозной реальности пришлось близко познакомиться с прежде неведомыми народами – с ордынцами, нашествием и властью которых врачевал Правосудный Господь застарелый грех Русской земли и ее князей.
Пока раздробленная Русь коснела в междоусобных кровопролитиях, на востоке от нее объединялась Великая Степь. Несравненно меньше общего, чем у русских жителей разных уделов, было у степных народов и племен – они разнились по вере, языку, обычаям, но у степняков был общий и страшный враг. Китайская Поднебесная империя, непомерно гордая своей цивилизацией, презирала и ненавидела своих степных соседей-кочевников. Из Китая в степь регулярно направлялись истребительные военные полки, убивавшие всех степняков, которых им удавалось настигнуть. К набегам китайских палаческих отрядов присовокуплялось коварство китайской дипломатии, умело стравливавшей между собой кочевые племена. Так бы и уничтожалось одно племя степняков за другим, но один из племенных вождей внутренней Монголии, Темучин, прославившийся под именем Чингисхана, сумел сплотить вокруг себя сначала все монгольские роды, а затем и всю необъятную, разноязычную и разноверную Великую Степь. Так возникла спаянная беспрекословным повиновением верховному правителю и железной дисциплиной могущественная военизированная держава – Великая Орда, покорившая себе почти всю Азию (в том числе и надменный Китай), захватившая Русь, огнем и мечом прошедшая Венгрию и Польшу, заставившая Европу дрожать от ужаса.
Чингисхан знал цену единству. Однажды он созвал своих сыновей и предложил каждому сломать по одной стреле. Это они сделали с легкостью. Но когда такие же стрелы были собраны в связку, никто из монгольских богатырей не сумел сломать их все вместе. Так же, словно множество стрел в один колчан, собирал Чингисхан степные народы и племена – кого добровольно, кого силой, ломая упрямство их вожаков, ставил в ряды своей армии. Воинов Чингисхана называли монголами или татарами, но оба эти наименования, пошедшие от названий племен, игравших видную роль в первоначальном соединении степняков, неточны. Степная держава вобрала в себя десятки наций. Это были не монголы или татары, не найманы или уйгуры, не какой-нибудь отдельный народ – это были ордынцы, по велению единого властелина – хана – готовые выступить несметными полчищами на достижение поставленных им целей.
Созданная Чингисханом военная мощь была слишком велика для того, чтобы ограничиться только обороной Степи. Ордынцы ринулись в завоевательные походы. Расширяясь, Великая Орда достигла Русской земли.
Воевали ордынцы по выработанным Чингизсханом суровым законам. Трусость, бегство, измена, а часто и просто неуспех в бою карались смертью. Орда радушно принимала всех присоединившихся к ней, щадила добровольно покорявшихся, но любое сопротивление подавляла беспощадно, с побежденными расправлялась с дикой свирепостью. Дружба и верность в отношении к своим или ставшим своими, но с противниками любой обман, любое коварство, любая жестокость считались у ордынцев доблестью. Среди военных законов Орды особо стояла неприкосновенность послов. Вообще, убийство гостя, тем более посланника, считалось на Востоке чудовищным, непрощаемым преступлением. И за убийство своих послов ордынцы мстили с особой лютостью: там, где это произошло, не оставляли в живых ни одного человека; подвергали «закланию» целые племена, города или области. (Так, в отместку за убийство ордынских посланников, был «заклан» Киев – столица Древней Руси.)
Доблесть и боевые навыки русичей были ничуть не хуже, чем у ордынских воинов, но раздираемой междоусобицами Руси было нечего противопоставить ордынскому единству. Уже первое столкновение с Ордой – сражение на Калке – закончилось сокрушительным разгромом русского войска из-за несогласованных действий князей, каждый из которых в бою искал не общей победы, а собственной чести и славы.
Нужно сказать, что русские князья сами вызвались на борьбу с Ордой, еще не зная, с какой гигантской силой им придется иметь дело. Великоордынские ханы считали все степные народы своими естественными подданными, но не желавшие присоединяться к Орде половцы во главе со своим ханом Котяном бежали из Степи на Русь. Русские князья нередко союзничали с половцами, привлекая их к участию в своих междоусобицах, и даже роднились со степняками. Знаменитый князь Мстислав Галицкий, за храбрость прозванный Удалым, а за воинские успехи – Удатным (Удачливым), был женат на дочери Котяна. К нему, как к родственнику и другу, половецкий хан обратился за помощью против Орды и других князей дарил верблюдами, конями, буйволами, прекрасными невольницами и угрожал им нашествием ордынцев: Ныне они взяли нашу землю, завтра возьмут вашу. Собрался съезд южнорусских князей, на котором был решено общими силами идти в Степь искать неприятеля.
Узнав о замыслах вторгшихся в их пределы русичей, ордынцы направили к ним послов, сказавших: Слышим, что вы, обольщенные половцами, идете против нас, но мы ничем не оскорбили россиян: не входили к вам в землю, не брали ни городов, ни сел ваших, а хотим единственно наказать половцев, своих рабов и конюхов. Знаем, что они издревле враги России: будьте же нам друзьями, пользуясь случаем, отмстите им ныне, истребите злодеев и возьмите их богатство. Однако гордым русским князьям это посольство показалось проявлением слабости и трусости Орды, и они совершили преступный и страшный по своим последствиям поступок – приказали убить посланников. После этого ордынцы вновь отправили в русский стан послов, которые сказали уже твердо: Итак, вы, слушаясь половцев, умертвили наших послов и хотите битвы? Да будет! Мы вам не сделали зла. Бог един для всех народов: Он рассудит. Этих послов русичи отпустили, но Орда запомнила убийство первых своих гонцов – и готовила месть.
Воодушевленные успехом в мелких стычках с неприятелем, русские хвастливо полагали, что степняки отступают из страха перед ними. Между тем ордынцы заманивали русских вглубь степей, выбирая удобное место для боя. Наконец на берегах реки Калки противники сблизились. Мстислав Галицкий, не оповестив других князей, тотчас двинул свою дружину вперед: он считал, что бой будет легким, и хотел, чтобы ему одному принадлежала вся честь победы. Однако удаль русских богатырей разбилась о железную дисциплину ордынских полков; в схватке погибло шесть князей; самому Мстиставу и его наследнику Даниилу едва удалось спастись бегством. Между тем великий князь Киевский Мстислав, разгневанный своеволием Галицкого князя, равнодушно смотрел на разгром его дружины, не вступая в сражение. Однако, разделавшись с галичанами, ордынцы обрушились на киевлян – захватили великого князя и казнили его вместе с двумя зятьями. Остервенелые жестоким сопротивлением Мстислава Киевского и вспомнив убиение своих послов в нашем стане, монголы изрубили всех россиян, князей задушили под досками и сели пировать на их трупах! – пишет историк Н. М. Карамзин.
Ордынские полки вошли в Русскую землю и дошли до Днепра, на пути убивая всех мирных жителей. Ужас охватил Южную Русь. Но ордынцы внезапно повернули вспять и ушли в свои степи: их отозвал Чингисхан, собиравший полки, как стрелы в один колчан, для новых завоеваний на Востоке. Русские дивились: откуда пришли и куда исчезли враги? Опомнившись от ужаса и горечи поражения, Русь восстановила разрушенное и забыла о неведомых пришельцах, и русские князья снова занялись «своими делами», то есть междоусобной грызней. А Орда ничего не забывала: мстительные степняки помнили убийство своих послов, видели в русских врагов и готовились в урочный час вновь напасть на Русскую землю.
Среди тех, кому удалось бежать после разгрома на Калке, был и князь Михаил Всеволодович, которому двадцать три года спустя было суждено просиять мученичеством за веру Христову перед лицом язычников-ордынцев. Князь Михаил казался одним из обычных для тогдашней Руси удельных правителей-раздорников. По отношению к подданным он был князь добрый: правил справедливо и милостиво, народ любил его. Он пришелся по душе даже своенравным новгородцам. И во время его княжения бойный Новгород наслаждался спокойствием. Но князь Михаил пробыл там недолго. Несмотря на слезные просьбы новгородцев, он покинул их и уехал в наследственный Черниговский удел, сделавшись одним из активнейших участников междуусобиц Южной Руси. Будучи из рода Ольговичей, он выступал против князей-Мономаховичей, ввязывался в стычки и внутри собственного семейного клана. Противоборствующие стороны не останавливало даже близкое родство: особенно ожесточенно князь Михаил враждовал против знаменитого Даниила Галицкого, на сестре которого был женат. И страшное нужно было потрясение, чтобы опомнились князья от властолюбия и братоненавистничества.
Русь истощала себя в междоусобных войнах. А на Востоке ширилась и набирала мощь Великая Орда. И вот, в планах ордынских завоевателей дошел черед до Русской земли. Первый удар обрушился на Русь Северную; непобедимые полки ордынцев вел Бату (Батый), внук Чингисхана. Нашествие было стремительным. Разрозненные княжества не успели ни договориться, ни тем более объединиться. Один за другим гибли славные города: Рязань, Коломна, стольный Владимир, Суздаль, Тверь, Ростов... (Лишь до Новгорода и Пскова не дошли завоеватели: леса и болота помешали движению ордынской конницы). Как саранча, пожирающая траву, так христианский род истребляли, – говорит летописец.
Северная Русь утопала в крови, лежала в развалинах и пепле – на Южной Руси продолжалась междоусобная грызня. Увы! Верно сказано в горьком присловье: если на одном конце села начнут вешать, на другом грешить будут по-прежнему, говоря: до нас еще не скоро дойдет. Так и южнорусские правители, словно не замечая падения северных княжеств, по-прежнему занимались сведением счетов между собою. Некоторые пытались даже расширить свою власть, пользуясь бедой родичей. Так, когда Киевский великий князь Владимир Рюрикович попал в ордынский плен, Михаил Черниговский захватил престол древней столицы. Однако недолго удалось ему просидеть на золотом столе. Под стенами Киева появился ордынский отряд. Восхитившись красотой и богатством города, пришельцы направили к князю послов с требованием сдаться на милость Орды. Но князь Михаил повторил страшное, не прощаемое по степным законам деяние: приказал убить посланников. Потом, сам устрашившись содеянного, бежал на Запад, где тщетно умолял венгерского и польского королей о помощи против грозных степняков. После его бегства Киев занял Даниил Галицкий, но и этот знаменитый герой не решился остаться в обреченном городе. Когда ордынские войска во главе с самим Бату обложили Киев, от скрипа татарских телег, рева верблюдов и ржания лошадей киевляне не могли слышать друг друга. Защитники Киева оборонялись мужественно, но без надежды. Древнюю столицу, «мать городов русских», мстительные степняки подвергли закланию: в живых не осталось ни одного человека, Киев был сожжен дотла.
После безуспешных скитаний на чужбине князь Михаил примирился наконец со своим давним соперником Даниилом Галицким, послав сказать ему: Много раз грешили мы перед вами, много наделали вам вреда и обещаний своих не исполняли, но теперь клянемся, что никогда не будем враждовать с вами. С радостью и любовью принял князь Даниил покаяние родича, приютил его с семьей в своем уделе, надавал много пшеницы, меду, быков и овец, предлагал отдать ему Киев. Однако Киев был превращен ордынцами в мертвый город. Некоторое время князь Михаил прожил на холмах над киевским пепелищем, затем уехал в родной Чернигов, тоже разоренный степняками, но пострадавший в меньшей мере.
Наступление Орды на Европу было остановлено чешскими войсками. Когда завоевательная ярость ордынцев остыла, они начали превращать покоренную Русь в часть своей империи – Русский улус. Удельные князья должны были приезжать в ханскую ставку и присягать на верность властелинам Орды, после чего получали от них ярлыки на владение своими княжествами. Это могло быть не только унизительно, но и гибельно для души: перед тем как явиться к хану, русичи должны были выполнить языческие обряды – пройти через «очистительный» огонь и поклониться войлочным идолам, изображавшим «духов предков». Лишь славнейшие русские герои, такие, как благоверный Александр Невский или Даниил Галицкий, допускались к хану без «языческих формальностей». Но князь Михаил Черниговский, виновный в убийстве ордынских послов в Киеве, не мог надеяться на подобное снисхождение.
Будучи вызван в Орду, князь Михаил уже знал, что там его ожидает, и все же решил попытаться сохранить за собой удел. Князь был готов поклониться хану Бату как царю, которому Бог дал власть над миром, но поклонение языческим кумирам означало вероотступчичество, измену Святому Православию. И духовник, с которым князь Михаил советовался перед страшной дорогой, предупредил его: Многие князья туда ходили и душу свою погубили, исполнив волю Батыя и поклонившись огню и солнцу и прочим идолам. И ты, Михаил, если хочешь, иди с миром, но только умоляю тебя – не подражай им и не делай того, что они сделали для сохранения земной власти: не ходи сквозь огонь нечестивых и мерзким богам их не поклоняйся, ибо един Бог наш Иисус Христос; не вкушай также ничего из скверных идоложертвенных яств, чтобы тебе не погубить души своей.
В ответ благоверный князь и шедший с ним благочестивый боярин Феодор поклялись: Прольем кровь нашу за Христа и положим за Него души свои, да будем Ему благоприятной жертвой.
Князь Михаил исполнил эту клятву. Когда он прибыл в ханскую ставку и один из ордынских вельмож потребовал от него поклонения идолам, князь-исповедник ответил твердо: Скажи царю – так говорит тебе князь Михаил, раб Христов: если тебе, царь, вручены от Бога царство и слава мира сего и Десница Вышняго покорила нас тебе за наши грехи, то мы должны кланяться тебе как царю и воздавать честь, подобающую твоему царскому достоинству, но чтобы отречься Христа и поклониться твоим богам – сего не будет, ибо не боги они, а творение. Что может быть безумнее, как оставлять Создателя и поклониться созданию?
Такой ответ означал смертный приговор. Другие князья, уже совершившие отступничество, обступили исповедника и начали смущать его лукавыми доводами: Ты можешь притвориться и исполнить приказание и поклониться огню, чтобы только избавиться от царского гнева и от лютой смерти. Когда же с миром возвратишься к себе домой, тогда ты будешь поступать уже по своему желанию: тебя не будет Господь наказывать за сие и не прогневается ня тебя, потому что ведает Он, что ты сделал так по принуждению. Послушай нас и, пройдя сквозь огонь, поклонись татарским богам, сим ты и себя и нас освободишь от царского гнева и злой смерти, а для земли своей испросишь много полезного.
Но речи малодушных не действовали на князя Михаила. Духовным взором увидел он ничтожество земной чести и власти, ради которых уже совершил за свою жизнь множество грехов. Но самому страшному греху – отречению от Христа Спасителя – благоверный князь предпочитал смерть. Рядом с ним стоял верный боярин Феодор, утверждая его в христианском мужестве, напоминая своему князю слова евангельские: Какая польза человеку, если он приобретет весь мир, а душе своей повредит? (Мк. 8, 36).
В этот миг душа князя Михаила отторгла от себя скверну мирского честолюбия, в готовности на муки и смерть за Христа Господа просияла святостью, Небесной славой. Отбросив от себя меч, святой князь воскликнул: Не желаю быть христианином только по имени, а поступать как язычник. Не погублю души моей; прочь слава мира сего тленного, не хочу ее.
Палачи, посланные разгневанным ханом, набросились на святого Михаила, повалили и долго жестоко избивали его, так что земля под ним окрасилась кровью. Страстотерпец Господень среди мучений повторял только одно: Христианин есмь. И даже когда один из мучителей, некий русский отступник по имени Доман, отсек ему голову, мертвеющие уста святого князя в последний раз повторили то же исповедание: Христианин есмь.
Свидетелями мученичества святого Михаила были не только ордынцы и русичи, но и находившийся в ставке хана папский агент Плано Карпини. В своей книге Карпини вспоминает о поведении святого боярина Феодора, который и во время истязаний князя-страстотерпца продолжал ободрять его, говоря: Будь тверд, так как эта мука недолго для тебя продолжится, и тотчас наступит вечное веселие.
Убийцы князя вздумали обольщать и его верного боярина, предложив святому Феодору: Исполни царское повеление и поклонись богам нашим: за это ты не только останешься в живых, но и получишь великую честь от царя и наследуешь княжество твоего господина.
Но святой Феодор отвечал прельстителям: Княжества моего господина я не ищу, не нужно мне и чести от царя вашего, я желаю только того, чтобы идти ко Христу тем же путем, коим пошел господин мой, святой князь Михаил, потому что я так же, как и он, верую во Единого Христа, Творца неба и земли, так же хочу пострадать за Него и не страшусь мучений и самой смерти.
Верного боярина подвергли таким же истязаниям и так же казнили, как и его князя, – исполнилось желание слуги последовать за своим господином в Царство Небесное.
Тела святых страстотерпцев были брошены на съедение псам, но животные не посмели коснуться мучеников Господних. Над местом, где они были брошены, появился огненный столп, а ночью загорелись таинственные свечи. Бывшие в Орде христиане взяли честные мощи мучеников и перевезли их в Чернигов. (А в 1578 году, когда Чернигов захватили поляки, мощи святых Михаила и Феодора были перенесены в Москву.)
Мужество страстотерпцев Христовых и последовавшие за их кончиной знамения произвели впечатление даже на хана Бату, который назвал святого Михаила великим мужем. С тех пор ордынцы больше не требовали от русских исполнения языческих обрядов.
Святые мученики князь Михаил Черниговский и боярин Феодор были в числе первых искупительных жертв пред Господом за грех всей Русской земли – смертный грех междоусобных братоубийств. Летописец, видевший ужасы Батыева нашествия, писал: Кто, братья, и отцы, и дети, не восплачет, видя такое Божие наказание Земле Русской? Бог в гневе Своем приводит иноплеменников на землю, чтобы побежденные ими люди обратились к Нему, а междоусобные войны бывают из-за наваждения диавола. Ведь Бог хочет не зла, но добра людям, а диавол радуется жестокому убийству и кровопролитию. А если какая-нибудь земля согрешила, Бог наказывает ее смертью, или голодом, или нашествием, или засухой, или наводнением, или пожаром, или иными наказаниями, и нужно нам раскаяться и жить, как велит Бог. Если так сделаем, простятся нам все грехи. Но мы возвращаемся к злодеяниям, как псы на свою блевотину, и как свинья постоянно валяется в греховных нечистотах, так и мы живем. Поэтому и наказание приемлем от Бога.
Более двух веков томилась Русь под властью Орды, более двух веков терпела Русская земля порабощение от иноплеменников. Но русский народ и под ордынским гнетом спасался от гибели тем, что хранил святую веру Христову в сердцах своих. И святая вера православная помогла народу покаяться, объединиться, обрести свободу и благоденствие, создать могучую Российскую державу.
Возлюбленные о Господе братья и сестры!
В нынешнем веке пошатнулись духовные основы жизни России. Страшен и грех русского народа, соблазнившегося безбожными теориями, допустившего над собою власть богоборцев-большевиков, забывшего заветы благочестивых предков, во множестве утратившего даже веру спасительную. За этот грех и карает нас Господь Правосудный. В наши дни Россия унижена, как во дни нашествия ордынского, и миллионы русских людей постигли тяжкие страдания, разорения, нищета. Бедствия будут длиться и делаться все более жестокими, если народ не покается, не обратится к Господу Милующему.
Подвиг святых мучеников князя Михаила Черниговского и боярина его Феодора учит нас: неизмеримо страшнее, чем утрата богатств и имуществ, земной славы и чести, потеря святой веры, измена Христу Спасителю, обрекающая человека на вечную гибель. Веру Христову должны мы хранить в любых обстояниях, беречь ту святыню в сердце своем: тогда смилуется над нами Господь, поможет выстоять в этой жизни и обрести счастливое бессмертие.
Святой мученик Михаил сподобился венца в Царстве Божием, и благословение князя-страстотерпца почило на его потомках: в лике святых просияли его дочь, преподобная Евфросинья Суздальская, и его внук, благоверный князь Олег Брянский, от него произошли знаменитые русские роды князей Брянских, Горчаковых, Долгоруких, Волконских, Оболенских, Одоевских, Щербатовых. Если мы всей своей жизнью: словом и делом, христианской любовью и мужеством – будем свидетельствовать святую православную веру, благо будет и нам, и детям, и внукам нашим, и всему народу нашему. По слову святителя Филарета Московского: Ничто столько не нужно человеку, как вера. От нее зависит не только блаженство будущего, но и благополучие настоящей жизни, и не только благополучие каждого из нас, но и благосостояние целых обществ.
Будем же беречь в душе величайшее и вечное сокровище – веру Христову и не постыдимся в уповании на Вселюбящего Спасителя. Пусть укрепляют нас среди житейских трудов и испытаний те, кто не устрашился мучений и смерти за веру Господню, – блаженные Небожители князь Михаил Черниговский и боярин Феодор, к которым ныне взываем мы со всею Церковью:
Жизнь вашу мученически совершивше, исповедания венцы украсившеся, к Небесным востекосте, Михаиле премудре с доблим Феодором: молите Христа Бога сохранити отечество ваше и люди, по велицей Его милости. Аминь. 

Cлово
в день памяти святителя Иннокентия, митрополита Московского.
(23 сентября /6 октября)
Только тот и может быть достойным пастырем, кто приучен к молитве, деятельности, смирению и терпению. Без сих качеств, каких бы кто ни был огромных дарований и как бы он ни был учен, он будет не более, как кимвал искусно звяцаяй, или только красивый столп, указующий дорогу, а сам ни с места.
Святитель Московский Иннокентий
 
Во имя Отца и Сына и Святого Духа!
Дорогие во Христе братья и сестры!
Сам Сын Бога Всевышнего Христос Господь прежде всего обращал Свое слово не к ученым и знатным, а к людям простым. Первыми последователями Божественного Спасителя были рыбаки, ремесленники, землепашцы – те, кого спесивые богачи и умники считали «отребьем». Души этих простых людей, подобно звездам, просияли в Царстве Небесном. Обращаясь к первым христианам – «обществу святых», непревзойденному в вере и благочестии, – святой Апостол Павел говорит:
Посмотрите, братия, кто вы призванные: не много из вас мудрых по плоти, не много сильных, не много благородных; но Бог избрал немудрое мира, чтобы посрамить мудрых, и немощное мира избрал Бог, чтобы посрамить сильное; и незнатное мира и уничиженное и ничего не значащее избрал Бог, чтобы упразднить значащее, – для того, чтобы никакая плоть не хвалилась пред Богом. От Него и вы во Христе Иисусе, Который сделался для нас премудростью от Бога, праведностью и освящением и искуплением... Где мудрец? где книжник? где совопросник века сего? Не обратил ли Бог мудрость мира сего в безумие? (1 Кор. 1 , 26–30, 20).
Русский народ называет простоту святой. Так названо, конечно, отнюдь не упрямое невежество и не грубость нравов. Святая простота – это смирение: сознание ничтожества человеческого рассудка перед Премудростью Божества, готовность чистым сердцем принять Божественную Истину – и с твердой верой следовать Божественным заповедям. Мудрость мира сего обращается в безумие из-за своей гордыни. Человек, чей разум есть лишь слабая искра от создавшего его Всевышнего Разума, начинает тщеславиться этой жалкой искоркой перед Самим Солнцем Правды – Богом Всеведущим. Так фарисеи и книжники, эти древнеиудейские интеллигенты, не приняли Христа Сына Божия, потому что он пришел не с воинственной пышностью царя земного, а в кротости Царя Небесного. Безумные мудрецы мира сего обрекли себя геенне огненной, а спасительная благодать Христова, вводящая в Жизнь Вечную, осенила людей простых и смиренных: Потому что немудрое Божие премудрее человеков, и немощное Божие сильнее человеков (1 Кор. 1, 25).
Великий святитель Иннокентий (Вениаминов), апостол Аляски и Сибири, проповедовал Христово Евангелие тоже людям простым. Их называли дикарями, да они и действительно жили в дикости, в условиях первобытных, в крайней скудости и полном невежестве. Но в сердцах эти этих темных дикарей была такая жажда Света Христова, какую уже почти утратил цивилизованный мир. Очищаясь от языческой коросты, их души представали в таком сиянии, что оказывались достойными явлений ангельских. Живя среди них, святитель Иннокентий увидел, как близко от этих простецов Царство Божие. Он был их наставником в вере, знаниях, ремеслах, предпринимал ради них тягчайшие труды – но сознавал, что почерпнул от них несравненно больше духовных сокровищ, чем дал им. Сам он говорил впоследствии: Признаюсь откровенно. Что при беседах с алеутами я на деле узнал утешения христианской веры, эти сладостные и невыразимые прикосновения благодати, и потому я обязан алеутам благодарностью более, чем они мне за мои труды, и никогда не забуду их.
Сам святитель Иннокентий происходил не из высших слоев, не из «пенок и сливок» тогдашней России. Он был выходцем из полунищего сельского духовенства, которое по табели о рангах императора Петра I считалось одним из низших сословий, немногим более «престижным», чем крепостные крестьяне. Будущий апостол Севера родился в сибирском селе Анге, отец его служил пономарем в местном храме. Когда Иоанну (так звался святой Иннокентий в миру) исполнилось всего семь лет, семью постигло страшное несчастье: скончался отец-кормилец. Вдов и сирот служителей Церкви в те времена ждала беспросветная нужда, им впору было идти по миру и просить подаяния Христа ради. От нищенской сумы маленького Ваню избавил брат его покойного отца, диакон Димитрий, взявший сироту на воспитание. Мальчик был способный и прилежный, быстро выучился грамоте и в восемь лет уже читал Апостол в храме, вызывая умиление у прихожан. Когда Иоанн подрос, попечением приемного отца он был отправлен на учебу в Иркутскую Духовную семинарию.
Среди семинаристов Иоанн был не просто первым – он оставлял далеко за собою в науках всех своих товарищей. Тогда же ректор семинарии дал лучшему ученику вместо его родовой – простонародной – фамилии Попов фамилию Вениаминов – в честь почитаемого в Сибири архиепископа Иркутского Вениамина (Багрянского). У Иоанна оказалось не только золотая голова, но еще и золотые руки. Он не терпел праздности и за годы учения кроме наук сумел овладеть еще многими ремеслами. По пословице: молодцу и ста искусств мало – молодой священнослужитель сделался еще врачом и часовых дел мастером, портным и сапожником, кузнецом, позолотчиком, столяром и плотником. Это мастерство на все руки очень пригодилось святому Иннокентию в его миссионерских странствиях: он не только просвещал души, но и лечил болезни своей паствы; учил не только молиться Богу Небесному, но и улучшать земную жизнь; сам возводил храмы и строил дома, был наставником северных народов буквально во всем – и среди них любовь и уважение к просветителю были всеобщими. Святитель Иннокентий видел благородство в любом полезном труде. О ремесле столяра он пишет: Самое лучшее, здоровое и для нашего звания полезное и приличное ремесло есть древоделие, или столярное, которое благоволил избрать для Своего занятия Спаситель наш. О желательности для духовенства знания медицины святитель замечает: Врачи у нас не везде, а между тем это может быть весьма полезно и для священника, и для прихожан его не в одном отношении. В изучении естественных наук святой Иннокентий видит способ достигать познания о Творце Своем из Его творений. Но была и еще одна причина тому, чтобы духовенство не только совершенствовалось в богословских науках, но и получало широкое мирское образование. Об этой причине пишет святитель Иннокентий с затаенной горечью: В нынешнем свете почти никогда не заводят речи и не желают слышать о предметах духовных и религиозных... Когда бы воспитанники наши, при своих познаниях в духовных предметах, имели достаточные и верные познания в науках естественных, тогда они не только могли бы поддерживать в обществах многие интересные разговоры, но и могли бы иногда направлять их в духовную пользу, особливо если притом сердце их будет избыточествовать если не любовью, то, по крайней мере, желанием добра беседующим.
Из этих слов явствует, насколько уже тогда, то есть в начале XIX века, были обезбожены верхи российского общества. Этот процесс измены дворянства, а за ним и разночинцев родной вере начался с императора Петра I, интенсивно внедрявшего западное чужебесие, особо же развился при императрице Екатерине II, заражавшей знать модой на «вольнодумство-вольтерьянство». В российских верхах православность сохранялась лишь формально, как некий элемент официальной идеологии: под этой позолоченной пленкой скрывался провал в преисподню враждебности или равнодушия к Истине Божией, к участи собственной бессмертной души. Насколько широко распространилась духовная чума, видно из того, что даже в далекой Сибири святой Иннокентий хорошо узнал эту породу образованцев, и слышать не желавших о вечных истинах веры. Такая светская публика не меньше, а больше, чем дикие народы Севера, нуждалась в просвещении Светом Христовым, но в гордыне своей презирала тех, кто пытался спасти их души. С подобными мудрецами мира сего священник мог только «в интересном разговоре» на мирские темы исподволь затронуть вопросы духовные. Такая христианская миссия среди образованцев оказывалась мучительной для миссионера, ибо почти не приносила плодов, вызывая по большей части лишь пренебрежение или ядовитые насмешки. В обществе тщеславных неверов пастырю трудно было сохранить даже христианскую любовь к окружающим, оставалось надеяться на то, что сердце его избыточествует хотя бы желанием им добра.
Вероятно, светская публика составляла заметную часть той паствы, которой отец Иоанн Вениаминов занимался в первые годы своего служения. Лучшему выпускнику семинарии предназначалось и лучшее место. Его не отправили в сельскую глубинку, откуда он пришел, а оставили в столице Сибире – кафедральном Иркутске.
В двадцать лет Иоанн был рукоположен во диакона иркутского Благовещенского храма, еще через два года – посвящен в сан иерея. Ревностно взялся молодой священник за пастырские труды, но, видимо, подчас ему нестерпимо было смотреть, как какая-нибудь барыня иркутского «высшего света» посреди богослужения с шумом проходит на почетное место в храме или кучка светских бездельников развлекается болтовней, мешая народу молиться. Да и в других прихожанах отцу Иоанну редко удавалось видеть тот же огонь благочестия, какой пылал в его боголюбивом сердце. А внешне у него все складывалось весьма благополучно: глава епархии епископ Иркутский Михаил (Бурдуков) ценил и любил старательного молодого священника, в будущем его, казалось, ждал спокойный путь доброго городского пастыря, служащего Богу и людям в одном храме до конца своих дней. Дома его ждали тихие семейные радости: любящая супруга, дети, в которых заботливый отец, что называется, души не чаял (всего их у отца Иоанна было шестеро, младшие родились уже на Алеутских островах). Ничто как будто не предвещало высокой апостольской судьбы, которая повела его через ледяные пустыни к незнакомым диким народам, а в конце земного жития возвела на престол Московских святителей.
Как совершенно к нему не относящееся воспринял отец Иоанн обращение епископа Михаила к духовенству епархии: не пожелает ли кто отправиться на неведомый остров Уналашку, затерянный в океане между Камчаткой и Американским континентом, чтобы просветить Христовой верой тамошних язычников? Направить туда миссионера поручил Иркутскому архиерею Святейший Синод. Но к отцу Иоанну Вениаминову это никак не могло относиться. Миссионерство, тем паче такое дальнее, считалось делом монашествующих, свободных от житейских попечений и всецело посвятивших себя Господу, а у отца Иоанна на руках была семья, в доме – годовалый младенец.
Желающих ехать на Уналашку не находилось. Впоследствии святитель Иннокентий сетовал: У нас, как показывает опыт, крайне трудно найти людей для занятия миссионерских должностей и в таких местах, где нет никакой опасности для жизни. Края же, куда приглашался миссионер из Иркутска, были очень опасные: воинственные североамериканские индейцы не раз нападали на русских поселенцев. От их рук уже принял мученическую кончину один из миссионеров, иеромонах Ювеналий. В то время, когда продолжались поиски добровольца на Уналашку, появился в Иркутске выходец из Русской Америки, некий Иван Крюков. Это был один из отважных и предприимчивых русских людей, которых тянет в неведомые края, и там они умеют ужиться с любым народом. Проникаясь к нему симпатией, перенимая его знания и делясь своим, Крюков познакомился с отцом Иоанном, много рассказывал ему об Алеутских островах, склонял принять предложение ехать туда: ему очень хотелось, чтобы алеуты получили такого доброго пастыря. А отец Иоанн, хотя и с удовольствием слушал рассказы бывалого человека, по-прежнему считал служение на Уналашке чем-то для себя немыслимым. Решимость на этот подвиг пришла к нему внезапно, по внушению Божию. Когда этот же выходец, Иван Крюков, уже простившийся со мною совсем и на прощание все еще убеждавший меня ехать в Уналашку – в тот же день, при прощании своем с Преосвященным (у которого и мне случилось быть в то время) стал рассказывать об усердии алеутов к молитве и слушанию слова Божия, – то (да будет благословенно имя Господне!) я вдруг и, можно сказать, весь загорелся желанием ехать к таким людям. Живо помню и теперь, как я мучился нетерпением, ожидая минуты объявить мое желание Преосвященному, и он точно удивился этому, но сказал только: посмотрим, – вспоминал святитель Иннокентий.
Епископу Михаилу очень не хотелось отпускать из Иркутска такого хорошего священника, однако другой кандидатуры на Уналашку не было, и Преосвященный благословил в путь молодого ревнителя. Придя домой, отец Иоанн взял на руки годовалого сынишку и сказал: Дитя мое, где-то твои ноги скоро ходить будут? Жена его, слышавшая прежде рассказы и убеждения Крюкова, тотчас поняла, что произошло. С рыданиями она упала мужу в ноги, умоляя пощадить ее и детей, не ездить в неведомые страшные места. Но отец Иоанн остался непреклонен.
В краях, куда направлялся отец Вениаминов, только-только начиналось просвещение язычников верой Христовой. Русское открытие Америки совершилось в середине XVIII века экспедициями Витуса Беринга и Алексея Чирикова. Знаменитый первооткрыватель новых земель англичанин Джеймс Кук получил карту Алеутских островов и Аляски уже от русских мореходов. С 1770 годов на Американской земле появляются поселения русских промышленников и купцов.
Выдающуюся роль в освоении нового края сыграл Российский Колумб – Григорий Шелихов. Это он вкапывал в американскую почву чугунные столбы с изображением герба России и словами Земля Российского владения. Даже не получив от правительства Екатерины II никакой финансовой помощи, Шелихов сумел на средства частных торговых компаний выстроить на новых землях несколько крепостей, закрепляя там русское присутствие. Задолго до англичан прошли русские по Аляске, доходили почти до залива Сан-Франциско, преодолевали перевалы Аляскинского хребта, плавали по рекам Юкону и Кускокуиме. 
В отличие от испанских и английских колонизаторов русские землепроходцы отнюдь не хотели истреблять или изгонять местные народы: по мысли Шелихова и его последователей, русские люди должны были жить вместе с туземцами в одних селениях и городах, вместе трудиться на общее благо, для развития края. Действительно, на службе в основанной Шелиховым Российско-Американской Компании состояло, кроме восьми тысяч русских, пятьдесят тысяч индейцев и эскимосов; в столице Русской Америки Ново-Архангельске жили около двухсот русских и тысяча индейцев. Однако бывали и стычки с воинственными племенами индейцев-колошей, настороженно относившихся к пришельцам: особо кровопролитным был их набег в 1802 году (как выяснилось, подстрекнула к тому индейцев группа русских же ссыльных во главе с неким Барановым: так нередко отзывалась на окраинах практика имперских властей превращать северные земли в «свалку», ссылая туда политических и уголовных преступников). Но чем ближе узнавали друг друга русские и местные жители, тем меньше было поводов для столкновений.
Конечно, и в дальнем краю русские православные люди помнили о родной вере. Сам Российский Колумб пытался внушать местным жителям понятия о христианстве, учил молиться и сам же крестил желающих. Среди первых прошений Шелихова – просьба прислать на остров Кадьяк священника, причем расходы на его проезд, содержание и строительство храма брала на себя Российско-Американская Компания. Это прошение было удовлетворено: по повелению императрицы в Русскую Америку направлен был архимандрит Иоасаф с семью особами духовного сана.
Григорий Шелихов скончался в 1795 году и был погребен в Иркутском Знаменском монастыре. В эпитафии этому выдающемуся человеку, написанной великим поэтом Гавриилом Державиным, особо подчеркивается благочестие почившего:
Как царства падали к стопам Екатерины,
Росс Шелихов без войск, без громоносных сил
Притек в Америку чрез бурные пучины
И нову область ей и Богу покорил...
Колумб здесь Росский погребен,
Преплыл моря, открыл страны безвестны,
И, зря, что все на свете тлен,
Направил парус свой
Во океан Небесный
Искать сокровищ Горних, неземных.
Сокровище благих, его Ты, Боже, душу упокой.
Первыми православными миссионерами в Русской Америке были семь иноков Валаамского и Коневского монастырей во главе с архимандритом Иоасафом (Болотовым), прибывшие на остров Кадьяк в 1794 году. Обращенных из язычества было так много, деятельность миссии развивалась столь успешно, что всего через пять лет Святейший Синод принял решение об открытии новой, Кадьякской епархии, во епископа для которой был посвящен глава миссии архимандрит Иоасаф. Однако, возвращаясь из Санкт-Петербурга после архиерейской хиротонии к своей пастве, епископ Иоасаф утонул в море во время кораблекрушения. Преемника ему не нашлось.
В отличии от Шелихова новый руководитель Российско-Американской Компании А. Баранов к развитию миссионерства на американских землях относился равнодушно, а с миссионерами даже конфликтовал. Из-за его интриг Кадьякская епархия в 1811 году была закрыта, миссия на Кадьяке передана в ведение Иркутских архиереев, и просветители в далеком краю оказались предоставлены как бы самим себе. Тем не менее они продолжали усердно трудиться на ниве Христовой. Среди этих подвижников выделялся ревностностью и святостью жития преподобный Герман Аляскинский, в течение сорока четырех лет возвещавший Евангельскую истину алеутам и индейцам. На близлежащем к Кадьяку острове Еловом он устроил скит, а сам этот остров называл Новым Валаамом. В одном из писем святого Германа упоминается и Уналашка: Американцы к Крещению идут весьма охотно; крестились без мала тысяч семь, а на Уналашке, во время проезда сквозь Алеутские острова, невольно в одну бухту противным ветром нас загнанных, алеуты своею ловкостью и желанием Крещения весьма удивили. По всей видимости, именно по прошению преподобного Германа возникла мысль направить на Уналашку особого миссионера. На этот призыв откликнулся отец Иоанн Вениаминов.
Чтобы достичь Алеутских островов, отцу Иоанну пришлось преодолеть просторы Сибири. Путешествие длилось больше года: на барже по реке Лене до Якутска, оттуда на лошадях по таежным тропам, через обледенелые сопки и болота до Охотского моря, потом на шхуне до Уналашки. Странников встретил неприветливый климат: пасмурное короткое лето, а зима такая, что птицы на лету замерзают. Благо, приехали в июле, и до наступления ненастья отец Иоанн успел своими руками выстроить для семьи дом. Но ведь ехал он не на поиски легкой жизни – он хотел открыть здешним народам Свет Христов. И люди на Уналашке оказались достойными его возвышенного порыва. Вот каковы, по описанию святителя Иннокентия, были алеуты: Коренные жители этих островов, алеуты, занимаются охотой на пушных зверей и рыбной ловлей. Жили тогда деревнями в землянках тесных и грязных, которые назывались юртами и скорее похожи были на медвежью берлогу, чем на человеческое жилище. С виду алеуты некрасивы и неуклюжи, роста среднего. По нраву своему они добры и мягкосердечны. Так, во время голода, который случался у них нередко, особенно по зимам, если кто-нибудь из них успел раздобыть пищу, то он непременно поделится ею со всеми. Они оказывают большое почитание и любовь родителям и старшим. Они очень выносливые и терпеливые. Кажется, невозможно придумать такой трудности, какой бы не перенес алеут, или такой горести, которая бы сломила его. В случае голода для него ничего не стоит три-четыре дня прожить на одной только воде. В болезненном состоянии не услышите от него ни стона, ни крика при самой жестокой боли.
В этом простом и добром народе отец Иоанн обрел именно такую паству, какой втайне жаждала его ревностная душа. Рассказы Крюкова оказались чистой правдой: алеуты действительно стремились к вере Христовой, как олени на источники водные (Пс. 41, 2). Этот народ уже обладал естественными, природными добродетелями – братолюбием и самоотверженностью, кротостью и терпением, и как только разум открывался к учению о Божественной Любви, тотчас ярко вспыхивал свет веры в их чистых сердцах. Здесь не было равнодушия или теплохладности, какие отец Иоанн часто видел среди иркутских прихожан; здесь он воочию созерцал, как тянутся к Царству Божию просвещенные им человеческие души.
На острове отец Иоанн нашел только маленькую, ветхую часовенку. Первым делом его было строительство храма, к которому он привлек и алеутов, попутно обучая их плотницкому ремеслу. Своими руками он сделал престол, вырезал и позолотил иконостас. Достаточно обширный двухкупольный храм отец Иоанн освятил в честь Вознесения Господня.
Многие жители Уналашки были уже крещены и усердно исполняли обряды; однако, как замечал отец Иоанн, алеуты, здесь живущие, хотя до прибытия моего верили и молились Богу, но едва ли знали, Кому верили и молились, поелику отец Макарий, предместник мой, иеромонах Кадьякской миссии 1794 и 1795 года, крестивший здешних алеутов, весьма мало поучал их, за неимением даже посредственного толмача. Да если бы и был толмач-переводчик, через постороннего человека трудно было бы пастырю доносить слово Божие до сердец паствы. Потому отец Иоанн с первых же месяцев пребывания на Уналашке начал учиться алеутскому языку.
Не только миссионерам, но и просто путешественникам известно, что знание языка – это ключ к сердцу народа, среди которого ты оказался. Те, кто слышит от пришельца свою родную речь, и принимают его как своего; при этом даже испытывают к нему некую благодарность за труд, предпринятый им для изучения их языка. А отец Иоанн не просто в совершенстве изучил алеутский: этот язык до него был бесписьменным, и просветитель составил для него алфавит, а затем перевел на родную алеутам речь Евангелие Христово, Псалтирь и чин богослужения. Этот подвиг, хотя и совершенный отцом Иоанном на дальних северных островах ради малого народа, по трудности не уступал свершению равноапостольных учителей славянства святых Кирилла и Мефодия, даровавших нашему языку благородную письменность, и высокую духовность. И не один язык алеутов изучал отец Иоанн – он еще разузнавал их обычаи и предания, чтобы быть понятнее им в своей проповеди.
Труды подвижника-благовестника не пропали даром. Алеуты ловили каждое слово наставника, приникая к открывшемуся им источнику благодати, даря этим высокую радость и самому пастырю. Отец Иоанн рассказывал: Из всех добрых качеств алеутов ничто столько не радовало и не услаждало моего сердца, как их усердие, или, правильнее сказать, жажда к слышанию слова Божия... По приезде моем в какое-либо селение все и каждый, оставляя свои дела и занятия, по первому моему призыву тотчас собирались слушать мои поучения и с удивительным вниманием слушали их, не развлекаясь, не сводя глаз с меня. Самые нежные матери в это время делались как бы бесчувственными к плачу детей своих, которых и не приводили с собою, если дети не в состоянии были понимать... Скорее мог бы утомиться самый неутомимый проповедник, чем ослабло бы внимание и усердие алеутов к слышанию слова Божия.
Не только устным, но и письменным словом стремился отец Иоанн наставлять своих духовных детей. Он составил небольшую книгу – «Указание пути в Царство Небесное», в которой ясно и просто описал, как может любой человек, следуя за Христом Господом, обрести спасение и Жизнь Вечную. Эту книжку он сам перевел на алеутский и колошский языки; впоследствии же она оказалась настолько близкой душевному складу жителей Севера, что была переведена еще на несколько языков северных народов.
За десять лет, которые провел отец Иоанн на Уналашке, все жители острова были не только крещены, но и просвещены. Прежде бесписьменный народ с помощью своего пастыря становился образованным: отец Иоанн открыл школу, в которой сам преподавал, и большинство населения выучилось грамоте. Особенно любил отец Иоанн заниматься с детьми: часто в окружении собственных детей и детей алеутов он гулял по острову, играл с ними, рассказывал им занимательным языком события Священной истории. Изменялся к лучшему быт алеутов: от многознающего отца Иоанна они научились строить деревянные дома, переняли ремесла, и впоследствии алеуты с Уналашки славились на островах как искусные плотники, сапожники и даже часовщики.
Ревностный просветитель не ограничился в своей деятельности одной Уналашкой: отец Иоанн начал объезжать и другие Алеутские острова, плавал по океанским волнам на утлой байдарке. Часто терпел холод и голод, ночевал в жалких алеутских землянках – и приводил все новые души ко Христу Господу.
В этих странствиях отец Иоанн получил еще одну драгоценную для боголюбивой души награду: услышал о чудесах, явленных Всевышним среди его простосердечной паствы. Событие было настолько значительным, что отец Иоанн немедленно доложил о нем в письме Святейшему Синоду:
В апреле 1834 года в Великий пост отправился я в первый раз на остров Акун, к алеутам. Подъезжая к острову, я увидел, что они все стояли на берегу наряженными как бы в торжественный праздник, и когда я вышел на берег, то они все радостно бросились ко мне. Я спросил их, почему они такие наряженные. Они отвечали: «Потому что мы знали, что ты выехал и сегодня должен быть у нас, вот мы в радости и вышли на берег, чтобы встретить тебя». «Кто же вам сказал, что я буду у вас сегодня и почему вы меня узнали, что я именно отец Иоанн?» «Наш шаман (колдун) старик Иван Смиренников сказал нам об этом и описал нам твою наружность так, как теперь видим тебя».
Это обстоятельно меня чрезвычайно удивило, но я все же это оставил без внимания и стал готовить их к говению. Явился ко мне этот старик шаман и изъявил желание поговеть. Он ходил очень аккуратно к богослужению, но я все-таки не обращал на него особенного внимания и, приобщивши его Святых Таин, отпустил его... И что же, к моему удивлению, он после Причастия отправился к своему тоёну (старшине) и высказал ему свое неудовольствие на меня, а именно за то, что я не спросил его на исповеди, почему его алеуты называют шаманом, так как ему крайне неприятно носить такое название от своих собратий, и что он вовсе не шаман. Тоён, конечно, передал мне неудовольствие старика Смиренникова, и я тотчас же послал за ним для объяснения, и когда посланные отправились, Смиренников попался им навстречу со следующими словами: «Я знаю, что меня зовет священник отец Иоанн, и я иду к нему». Я стал подробно расспрашивать о его жизни, и на вопрос мой, грамотен ли он, он отвечал, что хотя неграмотен, но молитвы и Евангелие знает. Тогда я просил его объяснить, почему он знает меня, что даже описал своим собратьям мою наружность, и откуда он узнал, что я в известный день должен явиться к ним и что буду учить их молиться. Старик отвечал, что все это ему сказали двое его товарищей. «Кто эти двое твои товарищи?» – спросил я его. «Белые люди, – отвечал старик. – Они, кроме того, сказали мне, что ты в недалеком будущем отправишь свою семью берегом, а сам поедешь водою к великому человеку (царю) и будешь говорить с ним».
«Где же эти твои товарищи, белые люди, и что это за люди?» – спросил я его. «Они живут недалеко здесь в горах и приходят ко мне каждый день». – «Когда же явились к тебе эти белые люди в первый раз?» Он отвечал, что вскоре по Крещении его иеромонахом Макарием явился ему прежде один, а потом и два духа, не видимые никем другим, в образе человеческом, белые лицом, в одеяниях белых и, по описанию его, подобных стихарям, обложенным розовыми лентами, и сказали ему, что посланы от Бога наставлять, научать и хранить его. И в продолжение почти тридцати лет они почти каждодневно являлись ему днем или к вечеру, но не ночью и, являясь, наставляли его христианскому учению и таинствам веры, подавали ему самому и по прошению его другими, впрочем весьма редко, помощь в болезнях, и при этом они всегда отзывались на прошение его тем, что «мы просим у Бога, и если благословит Он, то исполним». Иногда сказывали ему происходящее в других местах и весьма редко будущее, но всегда с оговоркою: «Если то угодно Богу открыть» – и уверяли, что они не своею силою все это делают, но силою Бога Всемогущего.
И хотя учение этих духов есть учение Православной Церкви, но я, зная, что и бесы веруют и трепещут, усомнился, не хитрая ли это и тончайшая сеть лукавого, и спросил, как они учат молиться – себе или Богу и как жить с другими. Он ответил, что они учат молиться духом и сердцем и иногда молятся с ним вместе долго и учат исполнять все истые христианские добродетели (кои он подробно мне рассказал), а более всего советуют соблюдать верность и чистоту как в супружестве, так и вне супружества. Сверх того учили и другим внешним добродетелям и обрядам, как-то: как изображать крест на теле, не начинать никакого дела не благословясь, не есть рано поутру, не жить вместе многим семействам и прочее.
После этого спросил я его: «Являлись ли они ему ныне после Причастия, велели ли слушать меня?» Он отвечал, что являлись как после исповеди, так и после Причастия и говорили, чтобы он никому не сказывал грехов исповеданных и чтобы после Причастия вскоре не ел жирного, чтобы слушался учения моего. И даже сегодня на пути являлись ему и сказали, для чего я зову его и чтобы он все рассказывал и ничего бы не боялся, потому что ему ничего худого не будет.
Потом спросил я его: «Когда они являются ему, что он чувствует – радость или печаль?» Он сказал, что в то время при них он чувствует угрызения совести своей, когда сделал что-либо дурное, а в другое время не чувствует никакого страха, и так как многие его почитают за шамана, то он, не желая таковым считаться, неоднократно просил их, чтобы они отошли от него и не являлись ему, но духи отвечали, что они не диаволы и им не велено оставлять его. На вопрос его, почему они не являются другим, они отвечали, что им так велено.
Дабы удостовериться, точно ли являются ему пестуны его, я просил его, могу ли я их видеть и говорить с ними. Он отвечал, что не знает и спросит у них. И действительно, через час приходит и говорит, что они ему сказали на то: «И что еще хочет он знать о нас? Ужели он почитает еще нас диаволами? Хорошо, пусть видит и говорит с нами, если хочет», – и еще сказали нечто в одобрение мое, но я, дабы не сочтено было за тщеславие со стороны моей, умолчу об этом.
Тогда что-то необъяснимое произошло во мне, какой-то страх напал на меня и полное смирение. «Что если в самом деле, – подумал я, – увижу их, этих Ангелов, и они подтвердят сказанное старцем?.. И как же я пойду к ним?.. Ведь я же человек грешный, следовательно, и не достойный беседовать с ними, и было бы с моей стороны гордостью и самонадеянностью, если бы я решился идти к ним, и, наконец, свиданием моим с Ангелами, может быть, превознесся бы своею верою или возмечтал много бы о себе». И я, как недостойный, решился не ходить к ним, сделав предварительно по этому случаю приличное наставление как Смиренникову, так и его собратьям алеутам, и чтобы они не называли больше Смиренникова шаманом.
Более подробно о явлении белых людей, то есть Ангелов Божиих, старцу-алеуту писал отец Иоанн своему покровителю, архиепископу Михаилу Иркутскому. В этом послании описываются чудеса, совершившиеся по молитвам старика Смиренникова. Однажды жена алеутского старейшины попала ногой в лисий капкан так, что ей раздробило коленную чашечку и она уже была при смерти. Родня ее пошла к Смиренникову просить о ее исцелении, и тот, помолившись, сказал: наутро будет здорова. Действительно, на следующее утро женщина поднялась и пошла как ни в чем не бывало, исчезли даже следы от ран. Во время голода алеуты пошли к Смиренникову просить, чтобы он дал кита, и тот обещал попросить. Вскоре он указал место, придя на которое алеуты обнаружили выброшенного на берег кита, – и так вместо голода пришло к ним изобилие. Неоднократно Смиренников предсказывал будущее, и его предсказания сбывались в точности По словам Смиренникова, все эти чудеса совершались по его обращению к белым людям, которые обещали просить о том Бога и исполнить, если Господу будет угодно.
Странно было видеть в неграмотном старике на диких северных островах святого чудотворца. С должной православному христианину осторожностью подошел отец Иоанн к рассказам Смиренникова, опасаясь, не бесы ли являлись тому под видом светлых ангелов? Но учение, преподаваемое белыми людьми, было учение Православной Церкви, а хотя диавол и может иногда преображаться в ангела светла, но никогда для наставления и назидания и спасения, а всегда для погибели человека. Оказалось, что Смиренников, не зная ни грамоты, ни русского языка, еще до встречи с отцом Иоанном был сведущ в Священном Писании как Нового, так и Ветхого Завета, знал то, что не мог услышать ни от кого из людей: по свидетельству старца-алеута, эти знания сообщили ему белые люди. Простодушная честность Смиренникова не вызывала сомнений; отец Иоанн утверждает: все чистые алеуты почти совершенно чужды гордости, тщеславия и пустосвятства. Все это, а паче незазорное житие Смиренникова, убедило отца Иоанна: Поелику не может древо зло плоды добры творити, являющиеся сему старику души... должны быть «служебные дуси» (Ангелы), посылаемые для хотящих наследовати спасение.
В письме архипастырю отец Иоанн вновь объяснял, почему не решился сам видеть являющихся Смиренникову светлых духов: Я думал так: что мне нужды видеть их, если учение христианское? Разве для того, чтоб из любопытства только узнать, кто они, и чтоб быть наказанным за таковой поступок мой; – и что надобно испросить благословение Его Высокопреосвященства (то есть архиепископа Михаила. – а. В.), а паче – чтоб, увидя их, каким-нибудь образом и когда-нибудь не впасть в какое-нибудь заблуждение или недоумение, – вот причины, по коим я отказался видеть их лично.
В этом отказе отца Иоанна Вениаминова от встречи с Небесными вестниками, в полном отсечении тщеславного желания своими глазами видеть чудо проявилась вся высота его христианского смирения. Архиепископ Михаил в ответном письме своему духовному сыну одобрял это его смиренномудрие. Однако для общей пользы – благословлял отца Иоанна на встречу с таинственными Небожителями:
Подлинно, происшествие это редчайшее и в наши времена неслыханное. Посему-то имел я нужду сообщить оное хотя не всем моим знакомым, но многим отличным по уму и сердцу мужам, в коих возбуждена чрез то особенная ревность услышать со временем объяснение во всем том, что может в продолжении сего года и будущего случиться необыкновенного с вашим Смиренниковым...
Нелицемерно скажу вам в глаза и заочно, что вы, не дав места любопытству превознестися над своею верою, блаженнее всех тех, кои веруемые вещи, подобно святому Апостолу Фоме, подвергают осязанию. Но как неверие Фомино в наших церковных песнях названо добрым, то и я желал бы, и многие другие пожелают со мною, чтобы вы, в большее прославление благочестивой нашей веры, решились, если еще жив будет старик Смиренников, видеться и говорить с духами, ему являющимися.
Большей предосторожности и сему не требуется, кроме чистой веры вашей и сердечной молитвы: помните только при сем свидании и в продолжении оного молитву Господню, которую и повторите вместе с духами. Разговор же ваш с ними может быть не иной, как о судьбе новообращенных алеутов, ваших прихожан коим какого вы желаете добра, просите их испросить оного у Бога. «Умному достаточно».
Что Бог, по дару Христа Своего, даст вам узнать, о том сообщите мне на письме в удобное время. Или на словах при будущем приятном свидании.
Призывая на вас благословение Божие, имею пребыть вам дондеже есмь, вседоброжелательным слугою. Михаил, архиепископ Иркутский.
Однако Ангелы, посланные к старцу-алеуту, не открылись человеческому, пусть и благочестивому, любопытству. При новой поездке на остров Акун отец Иоанн узнал, что старец Смиренников уже скончался.
Успехи миссии на Уналашке побудили церковное начальство перевести ревностного просветителя в столицу Русской Америки – город Ново-Архангельск, расположенный на острове Ситха, еще далее Алеутских островов, близ самого Американского континента. Там отца Иоанна ждала более трудная для духовного возделывания нива, чем души добросердечных алеутов. Местное население Ситхи и близлежащего побережья составляли индейцы-колоши, предметом дикарской гордости которых была воинственность (что, в сущности, не отличалось от существовавшей в тогдашнем цивилизованном мире спесивости высших сословий, именуемой «дворянской честью»); в этом народе существовал и обычай кровной мести за личную обиду, передававшейся из поколения в поколение. Колоши настороженно, а порой и враждебно относились к русским; к Святому Крещению приходили из них лишь немногие. Но любвеобильный отец Иоанн Вениаминов сумел и среди этих неуступчивых людей посеять семена спасительной веры.
Здесь отец Иоанн начал с того же, с чего начинал на Уналашке: прежде всего выучил колошский язык, чтобы Слово Божие услышали индейцы на родном своем наречии. Он лечил заболевших колошей, учил индейцев ремеслам, ласково беседовал с ними, и они поняли, что этот пришелец несет им только добро, научились доверять ему и любить его. В отличие от алеутов индейцы не проявляли ревностности к познанию Христовой веры; семена, посеянные проповедью отца Иоанна, медленно вызревали в косных сердцах, но просветитель и не торопил время жатвы, крестил лишь тех, кто сам изъявлял желание и готовность стать христианином. Действуя с такой мудрой неспешностью, отец Иоанн за пять лет на Ситхе привел к Христу Спасителю тысячи душ.
Однако чем более умножалась его паства, тем больше чувствовал отец Иоанн недостаточность своих сил для ее окормления. Один человек не мог постоянно посещать даже те разбросанные на больших расстояниях индейские поселки, где уже имелись христианские общины, а ведь необходимо было поддерживать всюду с трудом возжженные искры святой веры. Жатвы было много – делателей же на ниве Божией в этом далеком краю были единицы. И отец Иоанн решил сам ехать в столицу России и хлопотать перед Святейшим Синодом об умножении числа миссионеров в Русской Америке.
Вскоре предстояло сбыться предсказанию старца-алеута Смиренникова, сказавшего отцу Иоанну: «Ты поедешь водою к великому человеку (царю), и будешь говорить с ним».
На корабле, совершавшем кругосветное плавание, отец Иоанн отправился в Санкт-Петербург. А семью свою берегом (как и предвещал Смиренников) послал на родину, в Иркутск. В столице империи он узнал, что его прошение будет рассмотрено Святейшим Синодом лишь через несколько месяцев, и решил за это время побывать в Москве, чтобы попытаться там напечатать свои переводы священных книг на алеутский и колошский языки, а также собрать пожертвования на нужды Американской Православной Миссии.
В Москве отец Иоанн явился к светочу Русской Церкви святому митрополиту Московскому Филарету (Дроздову). Прозорливый святитель Филарет сразу увидел высоту души смиренного северного миссионера и сказал о нем: В этом человеке есть что-то апостольское. Великий архипастырь приблизил к себе отца Иоанна, много беседовал с ним, с умилением слушал его рассказы о благочестии простосердечных алеутов. (Святитель Филарет по смирению считал святителя Иннокентия неизмеримо выше себя и впоследствии, говоря о его подвигах, почему-то особо подчеркивал: «Он на собаках ездит», – просветителю Севера часто приходилось ездить на санях, влекомых собачьими упряжками.)
Диавол стремится отомстить подвижникам Христовым за их добрые дела тяжкими скорбями. Так, в то время, когда просветитель язычников отец Иоанн занимался в столицах делами своей паствы, его постигло тяжелейшее горе – весть о кончине любимой супруги. Он очень тяжело переживал эту утрату, благо, что рядом оказался Богомудрый утешитель, святитель Филарет. Когда скорбь отца Иоанна несколько утихла, святой архипастырь стал склонять его к принятию монашества: потеряв земное счастье, воин Христов мог всецело посвятить себя служению Церкви Божией. Отец Иоанн колебался, тревожась о будущем своих шестерых детей. Но попечение о его детях святитель Филарет взял на себя (впоследствии заботами Московского архипастыря все шестеро получили наилучшее воспитание).
При иноческом постриге отцу Иоанну было дано имя Иннокентий – в честь великого миссионера, одного из первых просветителей Сибири, святого епископа Иркутского Иннокентия (Кульчицкого). Святитель Иннокентий (Вениаминов) явился достойным продолжателем свершений своего великого предшественника и Небесного покровителя.
Хлопоты отца Иннокентия перед Святейшим Синодом об упрочении северных миссий увенчались успехом: в 1840 году было принято решение об образовании Камчатской епархии с подчинением ей курильских и американских приходов; кафедральным городом был избран хорошо знакомый отцу Иоанну Ново-Архангельск. Лучшей кандидатуры в епископы этого края, чем архимандрит Иннокентий (Вениаминов), быть не могло. В том же году состоялась предреченная ему встреча с великим человеком – императором Николаем I, пожелавшим своими глазами увидеть просветителя Севера. Царь сказал святому Иннокентию: Передайте митрополиту*, что я желаю, чтобы вы были назначены архиереем новой епархии.
Хиротония святого Иннокентия во епископа Камчатского, Курильского и Алеутского состоялась в Санкт-Петербургском Казанском соборе. После наречения в архипастырский сан святитель Иннокентий сказал: Твердо уповаю и верую, что Господь, так давно путеводящий меня и дающий мне ныне новый жребий служения, благодатию Своею дарует мне и новые и большие силы к свершению моего служения. Господь не посрамил упования верного Своего, даровав святителю Иннокентию благодатное укрепление в трудах на новом, поистинне необозримом поприще.
Возвращаясь к духовным детям уже в сане архиерея, святитель Иннокентий по пути посетил родное село Ангу. Ликованием и изумлением встретили сельчане сына бедного пономаря, сироту, некогда читавшего в их храме Апостол, а ныне ставшего архипастырем Церкви Божией.
Прибыв в кафедральный Ново-Архангельск, святитель Иннокентий занялся открытием приходов и поставлением на них священников, часто сам ехал в индейское или алеутское селение, чтобы представить пастве нового отца духовного. (Среди многих его трудов современник отмечает: Преосвященный Иннокентий оставил память своего священнического служения в Ситхе постройкою часов в куполе тамошней церкви.) Но поле деятельности святого Иннокентия уже не ограничивалось одной Русской Америкой. Начались миссионерские странствования неутомимого архипастыря, в ходе которых он преодолевал тысячи и тысячи километров, по морю на шхунах, по суше на оленях или на собаках (только за один 1856 год он проехал около восьми тысяч километров).
Всюду святитель Иннокентий посещал приходы, освящал или сам основывал храмы, стремился учредить школы для детей и сам обращался с проповедью Слова Божия к северным народам-камчадалам: корякам, тунгузам, чукчам, юкагирам. Подвиги его были замечены Святейшим Синодом (по пословице: кто везет, на того и грузят), к епархии святителя Иннокентия была присоединена еще и Якутия, кафедральный центр переведен в Якутск. Своей пламенной ревностью о спасении северян от тьмы язычества святой Иннокентий воспламенял и других, находил подвижников-проповедников для основываемых им миссий: Нушегакской, Кенайской, Квингахской в Русской Америке, Чукотской, Амурской. Вдохновляемые святым архипастырем, сыновья лишь недавно просвещенных народов сами становились просветителями: священники-якуты и камчадалы отправлялись возвещать Слово Божие жителям Чукотки.
Среди своих трудов и странствий святитель Иннокентий находил время для того, чтобы писать очерки о культуре, обычаях и нравах северных народов, облегчая тем знакомство с ними своим последователем. Это книги принесли святому Иннокентию всемирную известность как ученому-этнографу и поныне не утратили своей научной значимости.
К знанию алеутского и колошского языков святитель Иннокентий присовокупил еще изучение якутского и эвенкийского. Вместе со своими сотрудниками он перевел на якутский весь Новый Завет, некоторые книги Завета Ветхого, чин богослужения. В 1859 году якуты впервые услышали Божественную литургию на своем родном языке. На этом богослужении святитель сам читал Евангелие по-якутски. Якутские старейшины обратились к святому Иннокентию с просьбой сделать навсегда праздничным днем эту дату для якутского народа: днем памяти о том, как впервые прозвучало на его языке слово Божие.
В 1857 году в помощь святителю Иннокентию были назначены викарные епископы в Ново-Архангельск и Якутск (в 1869 году была открыта отдельная Якутская епархия). Но в то же время в его архипастырское ведение передается Амурская область, лишь недавно перешедшая к России. Святой Иннокентий переселяется в Благовещенск-Амурский и оттуда начинает свои просветительские плавания по гигантской реке Амур. В жизнеописании его рассказывается об этих путешествиях: Преосвященный останавливался почти во всех прибрежных поселениях и совершал Богослужения. А то так просто, проезжая мимо какой-либо прибрежной деревеньки, Преосвященный велит пристать к берегу и начнет поучать сбегавшихся к нему жителей. И ничто при этом не укрывалось от внимания Владыки: он входил во все нужды своей паствы, как духовные, так и телесные. В рвении просветить Христовой верой и привести к спасению языческие народы святитель Иннокентий был поистине ненасытен: для жителей Приамурья – нивхов, эвенков, нанайцев – он учреждает миссионерские станы, создает храмы, открывает школы, достает для них через Китайскую Миссию священные книги на маньчжурском языке. Даже во владения Китайской империи маньчжурам послал он с проповедью Слова Божия собственного сына, священника Гавриила Вениаминова.
Подвизаясь в далеких северных краях, святитель Иннокентий принимал близко к сердцу заботы всей Русской Церкви. Он горячо откликнулся на обращенное ко всем архиереям предложение Святейшего Синода высказаться по поводу состояния духовного образования в России, написав и направив на рассмотрение собратьев архипастырей подробные заметки, скромно озаглавив их: «Несколько мыслей касательно воспитания духовного юношества».
Из этого труда видно, что от взора святителя Иннокентия не ускользнули страшные признаки начавшегося обезбоживания образованных слоев российского общества, затронувшего даже духовное сословие. Архипастырь Дальнего Севера с горечью пишет: Сколько есть из учившихся или из ученых наших людей недостойных своего звания по своему духу, по своим помышлениям и поступкам. Этого мало: к великому несчастью нашему, у нас появились уже вольнодумцы, даже безбожники!!! И откуда же? Из академий наших, откуда бы, казалось, менее всего надобно было ожидать этого. И этот злой дух проявляется уже в семинаристах!!! Есть даже такие, которые не умеют ни молиться, ни креститься (что крайне блазнит простых людей и, следовательно, очень вредит Церкви). Припоминаю здесь ответ одной простой старушки, данный одному из наших многоученых, которому она заметила, что он худо крестится, и который в оправдание сказал: 
– Эх, бабушка, ведь истинное благочестие не в кресте, а тут (указывая сердце).
– Так, батюшка, но может ли быть, чтобы у кого есть тут, стал перед всеми молиться и креститься худо?
Истинный ученый, знаток многих языков, замечательный исследователь жизни народов Севера, святитель Иннокентий утверждает, что одни только познания, не освященные верой, не приносят пользы человеку и делают его даже вредным для Церкви и общества: Не только у светских, но и у духовных господствует мнение: нравственные недостатки, происходящие от испорченного сердца, приписывать единственно недоученности или малоучености. И потому, вместо того чтобы исправлять сердца, исправляют книги и программы наук... Заботятся только о том, чтобы воспитанники имели сколько возможно более разных познаний и сведений. Прекрасно, но несчастные опыты показывают, что иному лучше бы иметь самые ограниченные познания, чем, имея познания обширные, быть вредным...
Говоря о духовном образовании, святой Иннокентий вопреки «общественному мнению» дерзает утверждать: лучше священнослужителю не иметь больших способностей, чем не иметь смирения:
Воспитанники наши, от самого вступления в первое училище и до окончания курса, даже и в академиях, должны быть послушниками в полном значении сего слова, ибо они готовятся точно к великому послушанию – духовному, а не мирскому. Это должно простираться даже до покроя и цвета платья... На это мне могут сказать, что если в послушническое платье одевать всех, и даже академиков, то мы можем чрез то лишиться людей с отличными дарованиями, ибо не всякий захочет носить такое платье. Я бы сказал на это: туда и дорога таковым: кто не хочет носить смиренного платья, тот, значит, горд, а гордым не дается и не дастся благодать, а без благодати пастырь – не пастырь, а наемник...
От таких людей скорее можно ожидать беды для Церкви: тогда умствователей и прожектеров не оберешься, а известно, что где много таковых, тут зависть и рвение неизбежны, а где зависть и рвение, тут нестроение и всяка зла вещь...
Нам надобно заботиться более о том, чтобы у нас как можно более было пастырей благочестивых, смиренных, деятельных и терпеливых... Подобные люди для Церкви дороже, можно сказать, золота. Они, зная свои недостатки по учености, не будут заноситься; будучи деятельны, они непременно будут исполнять все то, что требуется от них по должности, и исполнять со тщанием, будучи притом опрятны и бережливы, они и при малых доходах не будут терпеть недостатка; будучи кротки и исполнительны, будут любимы своими прихожанами и даже врагами; а имея молитвенный дух, они всегда будут назидательны, молитвой же и смирением они могут достигнуть духа любви, а с любовью чего не сделают и чего не перенесут?
Польза мирских наук ограничена земным, временным, смертным миром, и потому значение их меркнет в сравнении с наукой наук – наукой спасения человека для вечности Божией. Об этом напоминает святитель Иннокентий тем, кто придает чрезмерное значения всякого рода «научности»:
Воспитание детей есть самая труднейшая задача для науки. И потому справедливо говорится, что мы не умеем воспитывать детей своих. И точно так! Например, несмотря на то, что многие и много писали и пишут о сем предмете, и некоторые даже весьма основательно и со знанием дела, опытно; но при всем том мы еще не имеем полной системы или точной науки, как воспитывать детей так, чтобы не уничтожая и не извращая никакого характера, данного природой человеку, в то же время всякий из них направлять так, чтобы он при всем развитии своем не был препятствием к достижению главной цели существования нашего на земле, указанной нам Спасителем нашим. Впрочем, это, кажется, и выше сил человеческих.
Но достигнет ли до этого наука или не достигнет – для нас, православных чад Христовой Церкви, почти все равно: мы уже имеем правило, и самое действительное и верное правило, как направлять всякий характер к достижению главной нашей цели – Царствия Небесного, – это страх Божий. Учите и научайте детей бояться Бога всегда и везде; и все они, какого бы кто из них ни был характера, будут люди благочестивые, честные и, следовательно, полезные Церкви и обществу, хотя и всякий на своем месте и своим образом; а без этого, то есть без страха Божия, никакие науки, никакой метод воспитания не доведет человека до главной цели его существования.
В этом же труде святитель Иннокентий дает много практических советов конкретно по воспитанию будущих пастырей Церкви. Некоторые из этих его рекомендаций ценны и в наши дни, в частности следующая: 
Воспитанников наших преимущественно надобно учить и научать молитве.
Но кто же будет их учить? Или от кого они будут учиться молитве?
Вопрос, по-видимому, странный и противоречащий даже самому званию нашему. Но на самом деле выйдет действительно так, что немного найдется у нас таких, которые могут взяться за это дело даже из тех самых, которые избраны и приставлены к делу воспитания...
Но как этому помочь?
Полезно и даже необходимо иметь в училищах наших особого духовника, который тут бы и жил, разумеется, в особой келье.
Вот на это и обратить все внимание. Надобно найти и находить, и определять в духовники старцев истинно духовных, не степенных только, но в самом деле духовной, святой жизни, которых и поставить в зависимость отнюдь не от училищного начальства, а непосредственно от самого архиерея. Дело таких старцев будет состоять, кроме духовничества, в отправлении службы в училищных церквах, которые должны быть под их настоятельством, и вообще они должны присутствовать при молитвах.
От пребывания таких старцев при училищах, хотя бы они были самые неученейшие, можно ожидать много духовной пользы. Одно присутствие таких людей при училищах многих из учеников, да и из учащих будет удерживать от вольностей, и пример их будет сильной подкрепой для тех из них, в коих проявится дух молитвенный.
После этого сам собою просится вопрос: но можно ли будет найти таких старцев для всех училищ? По крайней мере для всех семинарий? Вместо всякого ответа скажу только: Боже Милосердный, помилуй нас!
На дальних, считавшихся дикими окраинах Российской Империи святитель Иннокентий встречал истинное благочестие, видел истинную святость, а в Центральной России с болью боголюбивого сердца отмечал духовное оскудение. Ныне, молясь ему как Небожителю, мы просим предстательства его пред Богом не только за просвещенные им северные края, но и за все Отечество наше: К тебе, яко чада к отцу, прибегаем и молимся, поминая твою любовь к людям: буди щит несокрушим Святей Церкви Православной и Отечеству нашему, архиереи благолепием святительства и премудростью украси, пастырем в служении ревность даруй, монашествующия к подвигом добраго течения в послушании утверди, православным христианам веру святую непорочну соблюсти умом, мир весь предстательством твоим умири, теплый наш молитвенниче, Всероссийский светильниче.
Силы человеческие имеют предел. Святой Иннокентий сам крестил десятки тысяч людей, участвовал в создании сотен храмов, принял в необъятное сердце свое любовь к многим народам, странствовал по гигантским просторам, переносил суровые лишения, поднял тягчайшие труды ради просвещения и спасения людей. Но вот, наконец, пришла усталость и к великому апостолу Севера. Достигнув семидесятилетнего возраста, святитель Иннокентий почувствовал изнеможение и направил в Святейший Синод прошение об увольнении его на покой. Но вместо позволения старцу-святителю отдохнуть от архиерейских трудов нежданно грянула весть о возведении его на Московскую митрополичью кафедру, на место почившего его духовного наставника и покровителя, святителя Филарета (Дроздова).
Смиренно принял святой Иннокентий волю возносящей его Церкви. Прочитав сообщение, он изменился в лице, ушел в свою келью и там в одиночестве сутки напролет молился. По слову жития, дивился он собственной судьбе: сын бедного пономаря, которому во время оно в пономари на место отца нельзя было попасть, делается одним из первых иерархов Русской Церкви – Московским митрополитом.
В древней Москве, встретившей нового своего архипастыря звоном колоколов, после первой своей Божественной литургии в Кремлевском Успенском соборе святой митрополит Иннокентий с тем же смирением говорил: Кто я, дерзающий воспринять и слово и власть моих предшественников? Ученик отдаленнейшего времени, отдаленнейшего края и в отдаленной стране проведший более половины своей жизни, не более как смиренный делатель нивы Христовой, учитель младенцев и младенчествующих в вере.
Святитель Иннокентий был уже почти слеп, удручен старческими немощами и болезнями, но по-прежнему ревностно заботился как о духовных, так и о телесных нуждах паствы. Более всего думал он о малых сих, обездоленных и беззащитных. Он устраивал богадельни для вдов и приюты для сирот, основывал благотворительные общества, особенно старался помочь неимущему духовенству, из которого происходил сам. Не забывал святой Московский митрополит и о возлюбленных своих северных народах, думал и об иных блуждающих во мгле племенах, желал, чтобы повсюду в православной России на всех языках было проповедано спасительное Слово Христово. По его настоянию в Москву был переведен центр деятельности Всероссийского Православного Миссионерского Общества, председателем которого стал сам святой Иннокентий. В Воззвании, посвященном этому событию, он писал: 
Сограждан наших, не просвещенных светом истинной веры или не утвержденных в ней, насчитываются многие миллионы. Сравнительно с числом их мы имеем миссий очень мало, и те, которые уже устроены, нуждаются в средствах для упрочения и расширения своей деятельности.
Святость сего дела, великая важность его для Православной Церкви и государства сами собою очевидны. Прямым источником средств для развития его должно быть сочувствие к нему и усердие всех православных христиан. Миссионерское общество открывает для всех, и богатых и бедных, удобства служить этому великому делу, кто чем желает и чем может.
Когда в 1867 году Русская Америка была правительством Александра II передана в аренду на сто лет (а по сути – продана) США, святитель Иннокентий сумел все же настоять на том, чтобы обретшая истинную веру православная паства этого края не осталась без окормления: в договор был включен пункт, по которому все православные храмы в Америке оставались собственностью Русской Церкви, и русскому духовенству в этом краю предоставлялась свобода деятельности. В 1870 году была основана Алеутская и Аляскинская епархия Русской Церкви с кафедрой в Сан-Франциско. Святитель Иннокентий стал наставником нового богатыря духа, посланного Русской Церковью на проповедь в дальнюю страну: апостол Сибири и Америки передал свой опыт и благословил в путь просветителя Японии – святого равноапостольного Николая (Касаткина).
Подвижническое земное служение святителя Иннокентия Богу и ближним завершилось в Великую Субботу, 31 марта 1879 года. Перед кончиной смиренный угодник Божий сказал келейнику: Дайте знать, чтобы при погребении моем речей не было: в них много похвал. А проповедь по мне скажите, она может иметь значение, и вот текст для нее: «От Господа стопы человеку исправляются».
Святой Иннокентий был похоронен в Свято-Троицкой Сергиевой Лавре, рядом о гробницей его духовного брата – святителя Московского Филарета (Дроздова).
23 сентября 1977 года Русская Православная Церковь прославила просветителя народов митрополита Иннокентия (Вениаминова) в лике святых.
Невзирая на отъединенность от Российского государства, епархия Русской Церкви в Америке укреплялась и развивалась. К приходам на Аляске прибавились общины православных русских, украинцев и галичан, эмигрировавших в США, появлялись обращенные из американцев англо-саксонского происхождения и других народов. В 1899 году епархию возглавил святитель Тихон, впоследствии ставший Святейшим Патриархом Московским и всей России. Попечением святителя Тихона в Нью-Йорке, куда перенесена была кафедра, воздвигся благолепный Свято-Никольский собор, открыты духовная семинария в Миннеаполисе и духовное училище в Кливленде, основан мужской монастырь в Пенсильвании, переведен ни английский язык чин православного богослужения.
Богоборцы-большевики, в 1917 году захватившие власть над Россией, обрушили на Русскую Православную Церковь чудовищные гонения. Нормальная ее связь с зарубежными епархиями была нарушена, между Священноначалием в России и архиереями в Америке начали возникать недоразумения и нестроения. Однако по милости Божией эти церковные смуты впоследствии были улажены. В 1970 году Матерь-Церковь Русская даровала Православной Церкви в Америке самостоятельность (автокефалию).
Память святителя Иннокентия (Вениаминова), возжегшего первые светильники Православия на земле Америки, особо почитается в Американской Православной Церкви.
Так слава доблестных подвижников Святой Руси сияет далеко за ее границами, и в иных землях воспевают смиренному выходцу из русского духовенства: Во все страны полунощныя изыде вещание твое, яко приемшия слово твое, их же боголепно научил еси, неведущия Христа светом Евангелия просветил еси, человеческия обычаи украсил еси, Российская похвало, святителю отче наш Иннокентие.
Возлюбленные о Господе братья и сестры! 
Нам, живущим в так называемом цивилизованном обществе, может показаться далекой и убогой экзотикой жизнь диких племен, которые просвещал святитель Иннокентий. Но если мы вдумаемся в то, что происходит вокруг нас, то заметим среди удивительных достижений техники и роскошных средств комфорта приметы дикарства несравненно худшего, чем примитивный быт алеутов. Мы услышим будящую темные инстинкты рок-поп-музыку, происходящую от языческих ритмов негритянских дикарей, и увидим такие же танцы: безумные содрогания, вихляния и конвульсии. Телеэкраны боевиками и фильмами ужасов выплеснут на нас дикарскую жестокость, перед которой померкнут «подвиги» диких индейцев, снимавших скальпы. Рекламируется и пропагандируется дичайшее бесстыдство, страсть к обнажению телес, гнуснейший разврат, от какого с отвращением отшатнулись бы и первобытные племена. А какой-нибудь казнокрад-чиновник или колдун-экстрасенс садится в престижный «Мерседес» с такой же важностью, как племенной вождь или шаман – на почетную собачью упряжку с бубенчиками. За призрачным блеском цивилизации кошмар духовного и нравственного одичания окружает нас.
Дикари-алеуты, даже и не просвещенные Христовой верой, были добры. Они были готовы поделиться с голодным ближним последним куском, почитали родителей и старших, были заботливыми отцами и нежными матерями. Такая доброта природна, естественна человеку, ибо добрым сотворил человека Бог. Но что сказать об обществе, равнодушном к тому, что миллионы детей скитаются без крова, умирают с голоду старики, не получают помощи больные, да и десятки миллионов здоровых и сильных людей влачат нищенское существование, потому что честный труд их не оплачивается, а плоды их труда расхищаются сворой двуногих хищников? Ни в каких пещерах и землянках, вигвамах и юртах не видано подобного дикарства.
Семьдесят лет погружал Россию во мрак безбожия большевистский режим. Все эти десятилетия длилась вакханалия глумления над святынями и насилия над Церковью, с детских лет в незащищенный разум внедрялись мертвые догмы «научного» атеизма. Большевистские лидеры грозились «вычеркнуть из русского языка само слово Бог», «показать по телевизору последнего попа». Святая Русь поклонялась Пречистому Богу, чтила своих подвижников, великих в благочестии, милосердии и христианской любви. Вместо этого повсюду были выставлены для поклонения истуканы «вождей и отцов народа», которые на деле являлись палачами народа. А теперь, когда духовные нивы России вытоптаны большевистскими сапогами, когда души многих миллионов опустошены неведением Отца Небесного, к нам явились новые «учителя» – западные «цивилизаторы».
Россию, страну великих богословов и ученых, писателей и поэтов, художников и музыкантов, теперь, словно дикий варварский край, учат «культуре». Что же это за «культура» такая, которую прививают нам под сладко-одурманивающие речи о «демократии и гуманизме», «свободе средств массовой информации», «цивилизованности и прогрессе»? Это «культура» ведьминских шабашей и преисподних мерзостей: порнографии, бессердечной наживы, насилия, наркомании, взаимного отчуждения и ненависти. Вместо древнего золотого тельца воздвигается еще более уродливый языческой идол: бронированный сейф с долларовыми банкнотами. Русский народ хотят превратить в стадо диких скотов, по головам своих же соплеменников, затаптывая слабых, рвущееся к свиному пойлу «благ цивилизации». Это «культура» духовного, нравственного и физического умерщвления России, «культура» геноцида, ибо не может народ существовать в подобном одичании.
На Русскую землю, тысячелетие тому назад просвещенную чистым светом Христова Православия, словно в резервацию бесписьменных туземцев, валом повалили самозванные «просветители»: пропагандисты новомодных ересей и сект. Если это и миссия, то миссия антихристова. Вместо просвещения истинной верой, в полноте и чистоте хранимой Православной Церковью со времен Пришествия в мир Спасителя, эти лжемиссионеры несут с собою всевозможные виды духовного помрачения: от «слегка» искаженного христианства до прямого поклонения отцу лжи сатане. Святые отцы говорили: Не все ли равно, от чего человеку умереть: от клыков огромного льва или от укуса маленького скорпиона? Не все ли равно, где навеки губить свою душу: в «приличной» адвентистской или баптистской секте – или же в свирепом «белом братстве»? Сладкоречивые проповедники лжи представляют собою самый страшный род убийц, от которого предостерегает Христос Господь: Не бойтесь убивающих тело... бойтесь того, кто, по убиении, может ввергнуть в геенну (Лк. 12, 4–5).
Попытки дружбы с отступническим Западом, вступление с ним в «священные союзы» и «сердечные согласия» всегда были вредоносными для Русской державы. «Сердечный друг» императора Александра I Благословенного, Наполеон Бонапарт, заплатил за эту дружбу жесточайшим нашествием на Русскую землю. В благодарность за «священный союз» с Австрией Россия получила предательство и позор Крымской войны. Император Александр III Миротворец, не желавший проливать русскую кровь в европейских войнах, констатировал: У России друзей нет. Однако эти уроки были забыты в царствование Николая II, когда Россия вновь ввязалась в западные дела, желая спасти Европу от германского милитаризма. Запад отплатил за доброту не только тем, что взвалил на Россию главную тяжесть Первой мировой войны: в придачу «союзные» Англия и США не меньше, чем кайзеровская Германия, финансировали большевистских заговорщиков, готовивших гибель Российской Империи. Вкупе с доморощенной образованщиной предательский Запад отнял у России плоды уже выигранной победы. Российская держава, близившаяся к тому, чтобы стать самым могущественным, богатым и технически развитым государством мира, была ввержена в ужас гражданской бойни, в кошмар большевистского террора, во мрак существования под пятой тоталитарного богоборческого режима.
Еще в XIX столетии святитель Феофан Затворник предупреждал: Нас увлекает просвещенная Европа... Да, там впервые восстановлены изгнанные было из мира мерзости языческие; оттуда уже перешли они и переходят и к нам. Вдохнув в себя этот адский угар, мы кружимся, как помешанные, сами себя не помня. Но припомним двенадцатый год: зачем это приходили к нам французы? Бог послал их истребить то зло, которое мы у них же и переняли. Покаялась тогда Россия, и Бог помиловал ее. А теперь, кажется, начали уже забываться тот урок. Если опомнимся, конечно, ничего не будет; а если не опомнимся, кто весть, может быть, опять пошлет на нас Господь таких же учителей наших, чтоб привели нас в чувство и поставили на путь исправления. Таков закон правды Божией: тем врачевать от греха, чем кто увлекается к нему.
В наши дни западные «учителя» стремятся полностью покончить с Россией и ее народом, разодрать на клочки ее землю, присвоить ее природные богатства, умертвить Святую Русь, бывшую живым укором отступившему от Христа западному миру. Этот адский замысел уже ясен любому, кто еще не оболванен крикливой западнической пропагандой. Мы все должны понять, что под личиной «гуманных цивилизаторов» на нас обрушилась орда беспощадных дикарей-людоедов, стремящихся пожрать наше Отечество и нас самих, убивающих не только жизни, но и души человеческие.
Святой была простота невежественных алеутов, тяготившихся своими языческими заблуждениями, при первой возможности устремившихся к Христовой Истине. Но тупое и самодовольное невежество, не желающее знать ничего, кроме животных потребностей и низких удовольствий, не желающее думать о своей бессмертной душе, всецело увязшее в болоте смертного мира, – эта, по народной поговорке, простота хуже воровства. Увы! Такой дурной, скотской простотой заразил безбожный большевизм многих наших соотечественников. Многие приучились жить бездумно, заглушая духовную жажду пустой суетой, отравляясь телевизионной жвачкой или спиртными парами. Души их спят мертвым сном, не зная, что могут пробудиться в адских мучениях, и не слышат спасительного призыва Церкви Божией: Встань спящий... и осветит тебя Христос (Еф. 5, 14).
Несравненно хуже, чем такая мертвенная духовная спячка, демоническая активность современных образованцев. Это уже не простецы – они гордятся изощренной сложностью своих натур, однако, как сказал один поэт:
Есть простота, что хуже воровства,
Но есть и сложность хуже мародерства.
Российские образованцы, понимая то или нет, сделались подручными западных палачей своего Отечества. Многие писатели, журналисты, деятели искусства надругались над данным им от Бога талантом, употребляя свой ум и художественное мастерство на украшение и оправдание таких мерзостей, которые ничем оправдать нельзя. Эта интеллектуальная «элита» чванится своей начитанностью и нахватанностью в разнообразнейших знаниях, но по сути все эти знания – из области зла. Образованцы сведущи в пагубных и пошлых теориях, в лживых философских системах, в растлевающей души литературе и культуре. Они делают свой разум свалкой ядовитых веществ, а потом изливают эти интеллектуальные помои в окружающий мир, на соблазн и погибель другим. Это они убаюкивают спящих мертвым духовным сном соотечественников лестью низким страстям падшей человеческой натуры, приторной ложью о «свободе и правах человека», приманками бездушной цивилизации, апологиями греха и преступления. Они уподобляются косметологам публичных домов, пудрами и помадами закрашивающим сифилитические язвы порока. Или лакеям бандитских притонов, угодничающим перед своими кровожадными господами. Нет такой лжи и гнусности, ереси и извращенности, которая бы не нашла себе интеллектуального адепта среди образованцев. Как и в былые времена, российская образованщина упивается духовным блудом, предавая родные святыни, играя с адским огнем западного чужебесия. До сих пор русская интеллигенция, за редчайшими исключениями, не осознала свой вековой грех перед православным народом и Родиной, не покаялась и не обратилась к родным святыням, а упрямо и преступно продолжает толкать Россию к гибели.
Спасение же для всякого человека, мудрого или простого, для всякого народа, великого или малого, указано еще две тысячи лет назад Господом и Спасителем нашим Иисусом Христом. Путь к спасению в этом мире и в вечности лежит через покаяние и смирение перед Небесным Отцом, создавшим нас для счастливого бессмертия и взаимной любви. Этот путь – единственный, никаких обходных тропинок, никаких возрождений России одними политическими, экономическими, а тем паче «западно-цивилизаторскими» методами не будет и быть не может.
В старину православная русская держава от избытка духовных сил посылала доблестных своих сыновей на просвещение других народов. Среди нынешних бедствий Русская Церковь и все верные ее должны прежде всего думать о просвещении народа собственного. Каждый день мы встречаемся с людьми, чей внутренний мир беднее и нечистоплотнее, чем землянки диких алеутов; чьи души томятся духовным голодом, который страшнее, чем голод диких племен суровой северной зимой. А оттого, что многие даже не сознают своей душевной нищеты, их состояние еще плачевнее. Среди тяжких испытаний каждый из нас – не только архипастыри и пастыри, но и каждый христианин – должен вершить православную миссию. Воины Христовы должны прежде всего быть миссионерами собственных душ, храня в них Свет Господень и оберегая от окружающего нас помрачения. Родители должны явиться просветителями своих детей, воспитывая их в благочестии вопреки всем ядовитым соблазнам внешнего мира. Все мы можем нести душевную пользу своим родным и близким, друзьям и знакомым – не только беседами о святой нашей вере, но прежде всего примером чистоты своей христианской жизни. От малых свечей, теплящихся в семьях и в дружеских собраниях, в православных приходах и храмах, может возжечься спасительный огонь благочестия, возрождающий православную Русь в былом духовном могуществе и земном благоденствии. Так общими усилиями всех верных во Христе Иисусе может свершиться великое апостольское дело. Пусть не пугают нас ни испытания, ни трудности, ни угрозы, ибо Сам Спаситель ободряет верных: Не бойся, малое стадо (Лк. 12, 32): нечего страшиться тем, чей Помощник – Бог Всемогущий. А тому, как стяжать благодатные силы в служении Господу и ближним, учит нас просветитель народов, святой митрополит Иннокентий Московский: молитвой и смирением можем достигнуть любви, а с любовью чего не сделаем и чего не перенесем?
Ныне, светло празднуя память подобного Христовым Апостолам по силе духа и слова святителя Иннокентия, помолимся ему о даровании просвещения впавшим в языческую тьму несчастным соотечественникам нашим и об укреплении нас в спасительной вере. Воспоем же Небесному ходатаю нашему со Святою Церковью: Первый учитель прежде темным языческим племенам, первый возвеститель им пути спасительнаго, апостольски потрудивыйся в просвещении Сибири и Америки, святителю отче наш Иннокентие, Владыку всех моли мир вселенной даровати и душам нашим велию милость. Аминь.
