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Проблема образованности приходского духовенства

 Тамбовской епархии в XIX веке

В XIX веке осознают необходимость хотя бы минимального образовательного ценза для духовенства. Однако реальная картина на местах в начале XIX века не радовала ни церковное начальство того времени, ни тех исследователей, которые занялись церковной историей в конце XIX века. Дубасов И.И., по сути, заложил традицию описания довольно мрачной картины с просвещенностью священников.

Тамбовская епархия была открыта повелением царя Федора Алексеевича при всероссийском патриархе Иоакиме, учреждение которой рассматривалось на Московском соборе 1654 г. Она просуществовала 17 лет при первых тамбовских и козловских епископах и была закрыта. 59 лет она находилась под управлением митрополита Рязанского, с 1720 г. подчинена епископу Воронежскому. В 1758 г. по именному указу Елизаветы Петровны Тамбовская епархия была восстановлена. В 1799 году была открыта Пензенская епархия, и часть городов была включена в нее. К Тамбовской епархии отошли: от Рязани – Шацк и Елатьма, от Воронежа – Усмань, Липецк, Лебедянь; сюда же были включены: от Рязанской губернии – Кадом, от Воронежской – Романов, Скольск, Демшинск и Добринск. В 11 уездных городах под ее ведомством находилось 8 духовных правлений. Тамбовская епархия при открытии ее была в высшей степени бедна по всем отношениям.

После восстановления епархия остро нуждалась в просвещенных людях. До начала XIX столетия безграмотность в Тамбовской губернии была почти поголовная. Она доходила до того, что многие священники «не умели читать в твердость», а иные помещики не прикасались к перу и не умели подписывать своих фамилий. Многие родители из духовенства всячески укрывали от школы и грамотности своих детей. Действуя на основании синодских указов, епископ Феофил (1788-1811) распорядился так: «Тех духовных детей исключить из духовного ведомства, которые до шестнадцатилетнего возраста остаются безграмотными, и отослать в гражданские правительства для обращения в военную службу».

С именем этого епископа связано большинство положительных начинаний в Тамбовской епархии. Невежество тамбовского духовенства определило деятельность епископа в области церковного просвещения. Епископ Феофил заставлял священников постигать искусство чтения и нотного пения под угрозой отказа от места, побуждал священнослужителей причащаться в воскресные и праздничные дни под страхом денежного штрафа – четверть рубля с дохода в пользу вдов и сирот.

Изучая «Протоколы заседаний Тамбовской духовной консистории», нами были сделаны следующие выводы: около 37% священнослужителей наказывалось за нарушения денежными штрафами и около 56% – земными поклонами, количество которых от 50 до 100 раз и выше.

Традиционно пишется, что невежество духовенства было закономерным следствием всеобщего низкого уровня грамотности населения России. Вопросы народного образования постепенно становились для страны государственными. Для всеобщего начального образования долго не существовало государственной материальной базы. Но эти же цифры и факты можно трактовать как соответствие уровня образованности пастырей и паствы. Прихожане не выражали недовольства, поэтому вплоть до начала XIX столетия обучение осуществлялось традиционными методами: обращением к местному причту, священникам и дьячкам. Учителя соответствовали запросу родителей.

До 1779 г. все тамбовские церковники могли обучаться только в одном учебном заведении: в Рязанской славяно-латинской семинарии.

На содержание семинарии определено было собирать с церковных земель тридцатую часть урожая, причем духовенство обязывалось само доставлять хлеб в школьные житницы. Эта доставка, «за отдаленностью многих сел от епархиального города, была очень неаккуратна». А Шацкое духовенство и вовсе не собирало и не посылало школьного хлеба.

Тамбовская Духовная Семинария была открыта по повелению императрицы Екатерины II 22 сентября 1779 г. Первоначально в Тамбове для нее не нашлось ни усадебного места, ни удобного помещения. Временно Семинарию разместили в Нижне-Ламовском мужском монастыре.

В 1796 г. было 30 семинаристов, в 1911 – 600. Сначала Семинария включала начальные классы для 10-12-летних мальчиков и старшие классы. Главный корпус Семинарии был отстроен лишь в 1798 году. Он предназначался для классных занятий и размещения 30 казенно-коштных воспитанников.

Студенты принимались в Семинарию, как правило, по собственным прошениям или прошениям их родителей. Вместе с малолетними на уроках восседали и неграмотные священники, отцы больших семейств.

В 1822 г. священник Знаменской церкви г. Тамбова обратился к ректору Тамбовского духовного училища, иеромонаху Филарету с просьбой принять его в учебное заведение для улучшения своего образования.

Дьякон Борисоглебского уезда Никита Орлов в 1875 г. просил принять его в число воспитанников Тамбовской духовной семинарии.

По указу епископа неграмотных кандидатов в церковнослужители запрещалось даже венчать, «ибо они, обленившись, не радят уже о совершенствовании себя в чтении и нотном пении».

Обучение необходимо было оплачивать. Размеры оплаты зависели от «возможностей» родителей, оклада занимаемой ими должности. Отметим, что обучение было 4-летним, а плата вносилась за каждый год: 1 копейка от 8 рублей, 4 копейки от 36 рублей, 8,5 копеек от 144 рублей оклада. «Кому как из жалованья получать доведется: дьякону, дьячку, пономарю и т. д.»

Высокие требования предъявлялись к учителям. Духовное правление периодически получало отчеты учителей о том, где и когда они обучались и работали. Такая практика осуществлялась с конца XVIII века, т.е. фактически с открытия семинарии.

Учитель философии протоиерей Гавриил Иловайский объясняет, что обучался сначала в Тамбовской духовной семинарии (изучал поэзию, риторику, философию, греческий язык, грамматику, затем по резолюции епископа Феофила был отправлен в Санкт-Петербургскую Александровскую академию для продолжения обучения (изучал философию, богословие, физику, российское красноречие и т. д.). По возвращении был назначен учителем в Тамбовскую духовную семинарию.

Правление семинарии проявляло заботу, как о внешнем виде своих подопечных, так и об условиях их проживания.

Внешний вид был немаловажной частью духовного сословия. Духовенству запрещалось посещать театры, играть в карты, курить, плясать и смотреть на пляски, стричь бороду и волосы на голове, «предписывалось носить одежду скромную, преимущественно темных цветов и особого покроя» (рясы и подрясники).

Так, в 1803 г. было запрещено стричь на голове лавержи, т.е. по примеру холопов и подъячих. Ученики давали подписку и в противном случае могли быть исключены.

Что касается условий проживания, то они были достаточно плохими. Районы, где снималось жилье, можно было назвать трущобами. «Непроходимые улицы, куда ни один извозчик в грязное время года не согласится поехать за увеличенную оплату до 5 рублей вместо положенных 20 копеек. Неисправная обувь и скудная одежда, маленькие, низкие, не имеющие вентиляции, комнаты, вмещающие до 5 человек каждая. Где-нибудь на прилавке можно встретить огарок сальной свечи, сапожную щетку, разбитое чайное блюдце. В остальном беспорядка и неопрятности нет…»

Не все студенты заканчивали семинарию. Среди воспитанников можно встретить тех, кто был отчислен, затем вновь восстановлен. Увольняли учеников по разным причинам. Мы сделали выводы, исследуя документы Государственного архива Тамбовской области (ГАТО), а именно фонды 181 и 186 – дела об увольнении и прошения об увольнении.

Первая причина – своевольство, нарушения. Вторая – несоответствие уровню знаний. В этом случае отправляли в дом родителей «на доучение».

Как правило, в дальнейшем исключенные студенты принимались обратно для дальнейшего обучения. Такая практика продолжалась практически до середины XIX века. В 1843 г. Святейший Синод запретил семинарским правлениям принимать обратно учеников, исключенных по неуспеваемости, а также за плохое поведение.

Принятые обратно студенты подвергались различного рода испытаниям, проверкам. По нашим исследованиям оказалось, что причиной для увольнения могло служить и состояние здоровья (≈40%); недостаток средств для дальнейшего продолжения обучения (≈10%). При этом увольнение не означало выход из духовного сословия, чаще – поступление на службу в церкви. Не исключено, что были и другие причины.

Путь в Семинарию начинался с Тамбовского духовного училища, открытого в 1818 г. на краю города на Тезиковской улице. В истории края за первым духовным училищем навсегда закрепилось название – бурса.

По воспоминаниям И.И. Дубасова, характерными чертами училища были длинные приземистые казармы, расположенные вдоль Цны, бурсацкая толпа от 8 до 20 лет, колотушки, голод, порки и долгое стояние на коленях. Территория бурсы была огорожена высоким забором, за которым располагались четыре деревянных корпуса; один из корпусов имел каменное полуподвальное помещение. В корпусах располагались классы, столовая, квартиры начальства и спальни бурсаков. Бурсаками называли воспитанников, принятых по сиротству или бедности на казенное содержание.

Серафимовское духовное училище было открыто в Тамбове в 1851 г. после закрытия Лебедянского духовного училища. Со дня основания оно называлось вторым.

Правление Тамбовской духовной консистории проявляло заботу об образовании детей духовенства не только мужского, но и женского пола, то есть заботилось об образовании всего сословия в целом.

В апреле 1849 г. был подписан указ епископом Тамбовским и Шацким Преосвещеннейшим Николаем «об образовании детей не только мужского, но и женского пола, не только высших сословий, но и крестьянства для будущего брака и будущих детей».

Цель обучения девушек духовного сословия – воспитание детей этого же сословия, а, следовательно, это способствовало общей образованности.

В Тамбовских губернских ведомостях за 4 января 1864 г. в неофициальном отделе сообщается о «радостном событии»: 22 декабря 1863 г. в Тамбове открыто училище для девиц духовного звания.

Обучение детей духовенства начиналось дома, а продолжалось уже в духовном училище и духовной семинарии. Но не был исключением и тот факт, что дети нигде и ничему не обучались. Так и писалось: «Из-за ленности своей». По источникам ГАТО трудно проследить дальнейшую судьбу таких представителей духовного сословия. Останутся ли они в духовном звании или будут переведены в светское сословие – можно только предполагать.

Из следующей таблицы видно, какое количество детей не поступало в учебные заведения.

Ведомость о церквях и белом духовенстве по г. Тамбову за 1861 г.

	
	Дети священнослужителей

	При кафедральном соборе
	малолетние
	непоступившие 
	Всего

	Приходских церквей
	51
	60
	111

	1. Клировых церквей
	2
	5
	7

	2. Клировых церквей
	8
	11
	19

	3. Клировых церквей
	30
	30
	60

	4. Клировых церквей
	11
	14
	25


Ведомость о церквях и белом духовенстве по Козловскому

духовному правлению за 1861 г.

	Соборных церквей
	3
	4
	7

	Приходских церквей
	11
	13
	24

	1. Клировых церквей
	2
	3
	5

	2. Клировых церквей
	4
	7
	11

	3. Клировых церквей
	5
	3
	8

	Кладбищенских церквей
	5
	3
	8


В целом со второй половины XIX века требования к поступающим были повышены. Студенты обязаны были не только уметь читать и писать, но и знать следующее: священную историю, Ветхий и Новый завет под руководством Рудакова и Соколова, пространный катехизис, краткое обозрение богослужебных книг, русский язык (обращалось внимание на чтение вслух и диктант без ошибок), знать географию (уметь быстро и точно показать на карте государства и города), арифметику, историю. Подобные требования предъявлялись к знанию церковно-славянского, греческого языков. Внимание обращалось «не на буквальное заучивание, а на разумную и сознательную передачу выученного».

В 1863 г. семинаристы, окончившие четыре общеобразовательных класса, получили возможность поступать в университеты без экзамена (в 1879 г. это право было отнято).

И в первой половине XIX века студенты после окончания семинарии поступали в университеты (прежде всего, в Санкт-Петербургскую, Московскую, Казанскую академии), но по исследуемым нами источникам ГАТО их было около 2-3%. Указом Священного Синода 1886 г. из числа самых талантливых учеников семинарии было решено посылать для дальнейшего обучения в академии: в Московскую академию – около 30 человек, но Тамбовская семинария могла послать только 1 человека, в Казанскую – только 2-х человек.

Необходимо отметить важный момент, что в духовные училища и Тамбовскую духовную семинарию поступали, в основном, дети священноцерковнослужителей и, за редким исключением, представители светских сословий. Учебные заведения духовного профиля были закрытыми, замкнутыми, и само духовное сословие этого периода, отличалось замкнутостью. Круг лиц из других сословий, поступающих в него, был ограничен.

«Поповичи» вступали в духовный чин как бы «по праву рождения». Священникам предписывалось обязательно учить грамоте своих сыновей с детства, чтобы «пришед в возраст, достойным были священническому чину». В клировых ведомостях так и записывалось: «грамоте обучается». Специальное духовное образование было одним из важнейших факторов при занятии церковной должности. При этом члены причта значительно отличаются уровнем образования. По нашим исследованиям практически 80% священников окончили семинарии, 20% – имели неполное семинарское образование (при этом священники, как правило, оканчивали курс богословия семинарии); 50% дьяконов окончили философский курс и 40% – духовное училище; уровень образования церковнослужителей был гораздо ниже.

Во второй половине XIX века по-прежнему основными учителями в селе оставалось духовенство. Так, в Спасском уезде Тамбовской епархии в 1861 г. начались занятия в «с. Покровские Селища для 19 мальчиков – в церковной караулке; в с. Новые Выселки для 61 мальчика – в общественном доме; в с. Дубасово для 8 мальчиков – в доме священника; в с. Кошелевка для 3-х мальчиков и 2-х девочек. Обучением священники занимались с помощью причта, которое решено продолжить до начала полевых работ».

Сеть церковно-приходских школ расширялась с увеличением православных церквей. В середине XIX века она более чем в два раза превышала число школ министерства народного образования и других ведомств. Первоначально длительность обучения письму, чтению, арифметике зависела от успехов учащихся. Позже курс обучения стал одноклассным, затем – двухклассным. Ежегодно воспитанники школ участвовали в празднике письменности, посвященном просветителям и основателям славянской письменности равноопостольным Кириллу и Мефодию; праздники сопровождались традиционными школьными хорами детей и проповедями о необходимости всеобщей грамотности.

Проблемы духовного образования решались в рамках программ Тамбовских духовного училища и Духовной семинарии.

Только в 1850 г. с духовенства была снята обязанность учить своих детей в духовных учебных заведениях и предоставлено право учить их и воспитывать по их способностям и дарованиям.

Реформы 1860-х годов повлияли и на духовенство. В 1869 г. дети всех священников и церковнослужителей отчислялись от принадлежности к духовному званию, им предоставлялся свободный выбор профессии и право поступления на государственную службу. Русское духовенство было важным источником формирования творческой и научной интеллигенции России. В XIX веке наибольшее число образованных людей закончило духовные учебные заведения.

В 1866 г. в стране было 4 духовных академии и 50 духовных семинарий (как правило, по одной на епархию). Вместе с членами семей (а семьи у них были в основном многодетные) священнослужители составляли значительную часть грамотного населения страны.
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