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Религиозность является сложным социокультурным и духовным феноменом, пронизывающим как индивидуальную, так и общественную жизнь, поэтому для своего адекватного объяснения она нуждается во множестве показателей, целой их системе. Как правило, исследователи, обращаясь к этой проблематике, акцентируют внимание на количественных характеристиках, привлекая к анализу материалы различных переписей, и упуская из виду сущность и специфику духовной жизни. Обращаясь к изучению одного из конкретных феноменов - «народного православия», нам представляется необходимым попытаться рассмотреть русскую религиозность в контексте ее историко-культурного развития.
Традиционная крестьянская культура сформировалась, как известно, на базе религиозного сознания, которое было не только духовным «ядром», но и духовным наполнением жизни, обусловливая мироощущение (способы видения мира и его восприятия), приемы освоения чувственного и сверхчувственного, эмоциональный строй и кодекс нравственных критериев. Религиозное сознание не разделяло жизненный опыт или культуру на бытовую (мирскую) и сакральную стороны, что дает нам основание вслед за А.Я. Гуревичем поставить знак равенства между понятиями «народная культура» и «народная религия» (религиозность).1
В XIX в. народная религия русских получила в научных и церковных кругах два названия, определявших ее сущность как синтез христианского вероучения и «языческих» верований,— «двоеверие» и «бытовое православие».2 Термин «двоеверие» до сих пор используется в научном обиходе и понимается исследователями по-разному - как достаточно формальное, поверхностное соединение в народной религии «двух вер», как сложный синтез, диффузия и даже диалог.3
Для анализа такого сложного и особого феномена, как духовная жизнь, тем более той ее стороны, которая не выражена в официальной догматике, а бытует скорее как элемент повседневного «обыденного» сознания, выделить и зафиксировать которое довольно непросто, важно привлечь к исследованию разнообразные и многочисленные источники. Уникальными, но, к сожалению, до сих пор еще не известными отечественному читателю, являются заметки о русской народной религии, сделанные в начале прошлого столетия выдающимся французским филологом, переводчиком, дипломатом Пьером Паскалем.4 Известный в России скорее как исследователь раннего старообрядчества, Паскаль обращался в ряде работ к феномену крестьянской культуры, «обычного права», русского народного христианства.
«Народная вера» - это вера русского крестьянина, которой Паскаль посвятил один из своих великолепных этюдов - «Русское народное благочестие». Обсуждая в этой работе сложившийся в России феномен «народного православия», Паскаль признает, что христианство в сознании русского народа приняло собственную форму, находясь под влиянием многочисленных этнических, географических, экономических, исторических и социальных факторов. Помимо всего прочего, он подчеркивает, что в России сформировался феномен, эквивалент которому возможно найти в западных странах, но который нигде не достиг такой абсолютной, такой катастрофической степени: разлом между элитой и народом. Этот раскол, произошедший волей Петра Великого, усилился в XVIII столетии с распространением и укреплением крепостничества. Последствием стало то, что в одной нации стали жить два - даже по языку и религии - абсолютно различных народа.

«Элита говорила на французском, читала Монтескье и Вольтера и видела в православии лишь государственную религию, которая обязывала к определенным ритуалам, но не касалась ни веры, ни образа жизни, и она делала все, как того желала перешедшая с Запада мода, развитие которой шло от рационализма Вольтера к сентиментальности Руссо, чтобы вскоре фанатично присоединиться к масонству и мартинизму.

В сравнении с этим народ из провинции и в деревне оставался верен старым обычаям: настоящему русскому языку, православной религии и часто даже "старой вере" со времен Никона. Он учился читать по славянской псалтыри, выдумывать жизнеописания святых и с удовольствием слушал рассказывающих о благочестивых приключениях нищенствующих монахов, странствующих аскетов и пилигримов».5
В XIX веке трещина немного сузилась. Элита пыталась приблизиться к народу. Возник национальный литературный язык, литература, которая вдохновлялась русским народом и стала ему более доступна. В течение XIX и в начале XX столетия расселина сузилась, но все же, она еще не закрыта до сегодняшнего дня.
Таким образом, П. Паскаль приходит к выводу, что существовала не только религия русского народа в целом, но религия образованных по западному образцу или правящих кругов и народная религия в узком смысле. Первая могла бы стать содержанием особого научного трактата. Вторая - религия массы, которая сопровождается традициями или общими реакциями. Именно она стала объектом пристального внимания Паскаля. Определяя пространственные и временные рамки своего исследования, он отмечает важнейшее свойство крестьянской цивилизации - устойчивость. Поэтому, характеризуя современную ему ситуацию в России, свои непосредственные наблюдения он дополняет разновременными источниками.
Мы не можем упрекнуть Паскаля в поверхностном знании или формализме, в его сочинении сквозит глубокое непосредственное знание русского народа. Исследуя внутреннюю, духовную жизнь, Паскаль смотрит не просто с позиции наблюдателя, но обращается к тем свидетельствам, в которых сам русский народ неосознанно выразил свое религиозное сознание: рассказы, пословицы, духовные песни, легенды, апокрифы. В его в распоряжении оказались наблюдения о религиозной жизни народа, которые передавались более надежными свидетелями: этнографические исследования. Однако, по мнению Паскаля, этнографы придавали большее значение тому, чтобы собирать суеверия и языческие пережитки, чем подтверждать настоящее религиозное чувство.
Уникальному анализу Паскаль подверг многие произведения русской литературы. Для него более показательным и информативным является непрофессионал, любознательность которого простирается на большее пространство, как например, С.В. Максимов.6 Он подчеркивает, что Россия обладает великим множеством таких писателей, которые описывают жизнь и мышление русского народа с большой гордостью. При этом Паскаль учитывает, что «литературный материал» необходимо обрабатывать с осторожностью, так как он не свободен от субъективных элементов, но в то же время очень богат и содержателен. В своем исследовании он анализирует только те литературные факты, которые совпали с его наблюдениями или личным опытом. Например, он очень часто обращается о многочисленным рассказам В.Г. Короленко, который совершенно особенно занимался изучением набожной народной души и с симпатией употреблял те слова, которые слышал, и действия, которые наблюдал. Иногда Паскаль ссылается на Г. Успенского или М. Горького. Он отмечает их особую манеру описывать свой народ и глубокий интерес к его религиозной психологии. Если Паскаль всецело доверяет Короленко, то к Горькому, напротив, призывает быть более критичным, так как это, прежде всего, литератор и политик. Паскаль не обошел вниманием и такого могущественного творца как Достоевский. «Его "Записки из мертвого дома" наглядно показывают нам пережитые реальные факты, Макар Иванович из "Подростка", представитель как раз этого православия, которое мы исследуем, а старец Зосима из "Братьев Карамазовых" был создан по знаменитым образцам».

Вне литературы Паскаль анализирует многочисленные примеры из истории, воспоминаний, путевых заметок, разнообразия газет и т.д. Часто цитируемые им "Воспоминания проповедника-миссионера в Сибири" – первостепенный документ, который является одновременно свидетельством человека из народа о себе самом и собранием портретов и наблюдений. Общие исследования о русской религии, по мнению Паскаля, не делают необходимые различения между церковной верой и действительно наличествующим благочестием или между религиозным поведением образованного и простого народа.

Основной вопрос, который волнует Паскаля: что есть русское народное православие: «двоеверие» или «космическое христианство»? Паскаль обрушивается с критикой на категоричное и традиционное утверждение: эта религия – «двойная вера», смешение христианства и языческих остатков. Действительно, доказательству этого мнения, кажется, служат многочисленные факты. В течение ряда столетий церковь предпринимала неоднократные гонения против суеверия, искаженных обычаев, дьявольских игр, сезонных ритуалов.

«Фактически, существуют весенние праздники, песни и хороводы, в которых обращаются к Ярило, очевидно, Богу солнца, луны или плодородия, и даже изображают позже, в конце года, символические похороны этого Бога в виде куклы, Костромы. Также сохранились пережитки древесного культа. То, что эти рудиментарно переданные праздники связываются теперь с Пасхой, праздником святого Петра или с Троицей, не изменяет по общему представлению их языческому происхождению. Существует, что еще характернее, вера в злых духов, которые населяют лес, водоем и дом. Русалки - это духи водоемов и смерти; 12 сестер трясовиц – лихорадки, которые трясут человека. Нечистая сила находится всюду в различных видах и всегда устрашающа. Торжественные похороны весной и осенью, праздничные пиршества на могилах, к которым приглашаются умершие, предполагают языческую точку зрения дальнейшей загробной жизни. Некоторые живые существа состоят с этими духами в постоянном контакте, это колдуны и ведьмы: они знают определенные слова, шепоты и жесты, которые на них оказывают действие. Их сила передается от отца к сыну. Но до определенной степени каждый человек может достигать этой силы. С помощью формул и амулетов он может замаливать или заклинать неблагоприятную судьбу, останавливать текущую кровь, призывать болезни на животных и людей или от этого их избавлять. Посредством определенных действий или наблюдением различных совпадений он может предсказывать события, которые его интересуют: свадьба, пожар, смерть, успех или неудача предприятия».7
Паскаль анализирует десятки подобных описаний, задаваясь вопросом, не является ли это типичными проявлениями «двоеверия»? Насколько больше выражается «двоеверие» молодой крестьянки, угадывающей свою судьбу в грядущем году по причудливым узорам смеси воска и кипящей воды в ночь на 31 декабря, чем француженки, которая опрашивает гадалку или боится трех одновременно горящих огней? Во всех этих сценах с предсказателями, гирляндами, куклами, хороводами и песнями, Паскаль видит момент языческой веры, но переходящий в чувство удовольствия и игры, которая овладевает людьми.
«Единственный дохристианский элемент, который долго остался живым в русском народе - и все еще имеется в наличии имплицитно - вера в силу и святость земли. А это еще более естественное чувство: земля как кормилица, неистощимая энергия которой тратится таинственным способом из года в год и снова обновляется, земля, которая носит человека и в которой он, в конце концов, покоится, как она не должна была быть для крестьянства "сырой матерью землей"? Она не персонифицируется и не боготворится, не овеяна легендами и не почитается в культе: таким образом выразилось бы настоящее язычество. Все же, есть ощущение, что она чиста и ничто нечистое ее не может загрязнять. Поэтому образованная, правоверная христианка Морозова, духовная дочь протопопа Аввакума, предчувствуя в тюрьме приближающуюся смерть, просит солдата постирать ее единственную рубаху; так как было бы "неподобающе тело опустить в грязном платье в недра матери земли". Из почтения перед землей каждый крестьянин сохраняет всю жизнь смертное платье: белую рубашку и валенки. Даже землю можно обрабатывать только в состоянии физической и духовной чистоты. Зовут ее в свидетели при клятве. Более: прежде чем крестьянин идет к исповеди своих грехов к священнику, он просит близких - а также землю - о прощении; и если он принадлежит к раскольникам, которые со времен Никона считали этот мир лишенным милости священнослужения, или если он правоверный, но у него нет священника поблизости, как в Сибири или на севере, то он наивно исповедуется земле.

Трудно сказать, до какой степени вера в святость земли присутствует еще сегодня в сознании русского народа. Здесь речь идет о язычестве или "двойной вере"? Крестьянин верит книге Бытия и Павлу, что все творение, которое представлено на земле, страдает от прегрешения человека и определено для того, чтобы обновляться с ним. Его благочестие едва ли знает личное грехопадение и личное спасение: он более коллективно, оно космическое.

Оно никогда не забывает большие видения апокалипсиса. Мощно оно ощущает таинственную общность между человеком и природой, которые оба являются творением Бога. Природа всегда чиста. Человек разделяется с ней своими прегрешениями и видит ее только лишь снаружи. Но чистый человек замечает ее красоту, ее связь с Богом и свою собственную связь с природой. Пилигрим, который вступил однажды в постоянную молитву, видит все, что окружает его, в новом и чудесном свете: деревья, травы, птицы, земля, воздух и свет, все провозглашает любовь Бога к человеку, все молится и поет в честь Бога. Макар Иванович, который символизирует народное благочестие на ее более высокой ступени в "Подростке" Достоевского, узнает в каждом стебле травы, в поющей птице и в светящихся звездах таинство Бога, невыразимую красоту. Должны ли мы русского верующего, после того, как он уже признан виновным в языческих поступках, упрекать теперь в пантеизме? Это его удивило бы; природа устанавливает его контакт с Богом, но не через ее слиянием с Богом, а потому что она - Его творение. Алеша в "Братьях Карамазовых " целует землю, как и Раскольников, который запятнал ее кровью, чувствует после этого отпущение грехов и примирение с Богом. Достоевский исходит из нескольких указаний, которые он нашел в "Духовных стихах" (и которые являются только частичным выражением народного благочестия) и устанавливает с образом хромых из "Бесов" аналогию между матерью землей и Богоматерью. Позже отец Сергий Булгаков основывает на этом комплексе свое учение и в перспективе еще расширяет. Космическое чувство простого крестьянина является трезвым и менее проблематичным».8
Итак, Паскаль истолковывает оставшиеся в живых обычаи - культ земли и сезонные праздники - ни более чем как выражение единства крестьянства с природой и Богом. Особенностью русского мироощущения, как ясно из вышеизложенного, являлся его фундаментальный онтологизм в сочетании с ориентацией не на рациональное, но на интуитивное познание реальности. Паскаль отмечает, что очень часто русский не знает догм. Свое знание в области религии он получает в основном из принятых в семье традиций, из книг (афоризмы в старых букварях, библия, псалтырь и евангелие, жизнеописания святых), из литургии, проповеди, рассказов пилигримов и религиозной живописи. Такого рода различные и прерывистые источники не могут передать четкого знания христианских истин, но богатую дают пищу очень большому интеллектуальному любопытству народа.

«Сцены суда и апокалипсиса можно видеть на вратах церквей и монастырей. Здесь до и после богослужений собираются люди. Пилигрим рассказывает им о ругающемся и пьяном рабочем, который исправился, когда он услышал историю о Страшном Суде. В этой догме последнего возмездия русский находит также решение проблемы зла и страдания, которая волнует его. Он увидел поражение смерти в воскресении, и смерть и воскресение нужно понимать при этом всеобще: даже животные имеют что-то вроде некрещеной души, которая появится, однако, в другом мире. Все же, мышление народа находит препятствие в этой же самой догме, вечные адские мучения: снова зло и страдание, и до бесконечности. И оно схватывает с облегчением каждый компромисс: Святая Дева добилась своими страстными просьбами, чтобы проклятые каждый год имели отдых от своих мучений с Чистого Четверга до Троицы; Благовещение - это такой высокий праздник, что в этот день грешники в аду не мучатся; колокол, в который позволяют звонить для душ самоубийц, вызывает их на время звона из преисподней. Эти широко распространенные религиозные представления отвечают потребностям русской души…. Следующий пункт, с которым русское мышление имеет дело, это всеприсутствие Бога и Его провидение. Во всех событиях жизни оно открывает действие этого провидения. Ни в коем случае здесь не идет речь о фатализме, как иногда говорится, так как русский крестьянин имеет также пословицу: "Помоги себе сам, и небо поможет тебе!", и он идет так же мужественно к своей цели как каждый крестьянин на свете. Он сознает свою свободу. Но он чувствует себя в безопасности в более высокой среде, где дьявол, правда, подстерегает его, но где Бог заботиться о нем. Другие пословицы свидетельствуют об этом: "Если не Бог, кто должен нам помогать?" "Надейся на Бога и не обвиняй другого!" "Против Бога никакая дубина!" "Наше желание ничто без желания Бога" "Как ты можешь переступить порог твоей двери без Бога?" В жизнеописании Аввакума, в "Пилигриме" и в "Посланнике" эта атмосфера провидения очень торжественна: но самый незначительный мужик до определенной, конечно, степени чувствует себя всегда в ней в безопасности.

В заботе о небе, аде и будущей жизни, в непосредственном чувстве божественного управления вещей, мы видим еще одну черту универсальной религии. Можно ли теперь утверждать, что она в своем богослужении сократилась до пустого ритуализма?» 9
Следующий важный вопрос, к которому обращается Паскаль: что есть православный культ - идолопоклонство или символизм? Он отвергает мнения, признающие народное благочестие формализмом и бессмысленным церемониалом. Для этого он анализирует значение иконы и иконопочитания для русского народа. Паскаль отмечает ту чрезвычайно важную роль, которую икона играет в повседневной жизни крестьянина. «Она имеется в многократном исполнении в церкви на иконостасе, в трех друг над другом расположенных рядах, на стенах, колоннах и кафедрах. Ее находят на дорогах, перекрестках и у входа деревень. Ее можно видеть у дверей, внутри домов, в каждой комнате на почетном месте напротив входа, чтобы входящий вначале приветствовал ее. Этот угол, где на маленькой доске имеются иногда от десяти до двадцати икон, является почти маленькой домашней часовней. Здесь помещают вещи, которые дороже всего; здесь горит маленькая свеча, по меньшей мере, в праздники; перед этим молятся. Икона сопровождает человека во время всей его жизни: он получает ее при крещении, она идет с ним впереди при его похоронах. С нею благословляют родители уходящих детей или молодые супружеские пары.

Вокруг иконы формируется весь культ. Ее целуют в благочестивом почтении. Так, пожилая московская дама в конце каждого богослужения целовала все образа, к которым могла приблизиться, при этом бросая с середины церкви другим воздушные поцелуи. Здесь она была совсем женщиной из народа, даже в преувеличенной форме».10
Некоторые иконы имеют историю или легенду и принимают всеобщее почитание. Паскаль образно описывает крестный ход с участием икон: «Путешествие иконы длится днями, неделями; носильщики и пилигримы сменяются от места к месту. Начинаются песни, фанатики бросаются долу, целуют землю и просят о милости, желая, чтобы образ был пронесен над их телом. Одержимые неистовствуют, женщины трясутся от истеричных плачей. Короленко описал некоторые из этих сцен. Такого рода массовые демонстрации легко могут использоваться для политических целей. Они иногда предшествовали гонению на евреев…»
«Икона могущественна. Чтобы защитить свой дом во время деревенского пожара, вокруг носят икону "неопалимая купина". Ее держат в руках и созерцают при этом огонь. Рабочие, которые недовольны своим начальником и которые напрасно обращались ко всем земным инстанциям, составляют новое прошение и приносят почитаемому образу Богоматери. Икона священна; без необходимости ее не удаляют со своего места; в ее сторону не протягивают ноги; если она станет непригодной, то ее можно предоставить только трем элементам: закапать в землю, предать водотоку или огню. При ее взгляде не должно происходить ничто нечистое, по меньшей мере, ее нужно покрывать платком.
Имеем ли мы здесь все признаки идолопоклонства? Поверхностные наблюдатели при этом впадают в заблуждение. В старой Византии, откуда происходит иконопочитание, это осознавалось святыми: доходило до иконоборческого движения. Но человек не является чистым духом. Он имеет воспринимаемые формы необходимого, которые дают недоступную его смыслам действительность. Греческая церковь допускала образа, подчеркивая, однако, их символическую ценность.

Свойство иконы противоположно портрету. То, что верующий просматривает благодаря ей, что он целует, что он умоляет или к кому он проявляет свою благодарность - личность Спасителя, Девы или святого. Если икона совершила чудо, исцеление души или тела, реальную милость, он не думает, что эта икона и есть творец, она - только проводник или посредница: через нее действует милость Бога. Это - доктрина, и это убеждение простых людей, если они однажды размышляли по этому поводу, и мнение, которое выразил близкий народу Серафим Саровский. Они обожествляют не материю, но пользуются ею, чтобы вступить в связь с трансцендентным миром.

Так философ нуждается в человеческих понятиях, чтобы осмыслить с помощью сходства божественность. Само собой разумеется, что личное злоупотребление могло проникнуть в этот культ, но этот факт не может омрачать в наших глазах настоящие представления народа. Кто видел в Киеве или в другом месте паломников долго, как в экстазе, молящихся перед иконами, не должен вводить себя в заблуждение.
Нужно согласиться, что русское благочестие значительно использует святыни. Оно почитает мощи святых, которые также целуют. Особенно большая честь достается некоторым, они - цель для паломничеств. Например, многочисленные мощи отшельников, сохраненные в подземных ходах ближней и дальней пещеры Киевской лавры. Другие материальные предметы служат доступом к милости: масло ламп, которые горят перед определенными иконами или реликвиями, ключевая вода некоторых монастырей, крестильный крест, который каждый православный русский должен носить на груди, это больше чем таинство, это символ его христианства.

Символ креста могущественен, и могущественно отцовское, а также материнское благословение. Оно необходимо во всех важных ситуациях. Оно - соборование, которое оставляют смертные родители своим детям. Осиротевшая невеста посещает накануне своей свадьбы могилу родителей, чтобы попросить их благословения. Во время последней финской войны, в 1939 г., родители завершают свое письмо солдату со следующим торжественным предложением: "Мы посылаем тебе, дорогой сын Григорий Леонтович, наше отцовское и материнское благословение, которое должно там вдали оставить тебя нерушимым".

Современный человек западного мира сократил символы своего благочестия в повседневной жизни до минимума. Русский крестьянин напротив, вставая, приветствует иконы. Покидая дом, он крестится и смотрит в направлении церкви или часовни, затем на восток и после этого во все четыре стороны света, чтобы поблагодарить Создателя. Без крестного знамения он не принимает пищи. Время от времени он бормочет краткую молитву: "Господи Иисус Христос", "сын Божий, смилуйся надо мой!" или также только: "Иисус". Он повторяет крестные знамения, преклоняет колена, призывает - все это внешние символы, так, как будто речь идет о чисто механических упражнениях без всякого внутреннего отношения. И, все же, в этой мысли мы были бы неправы.
Имеется что-то вроде ритуала работы, в котором святые играют значительную роль: нужно обратиться к Борису и Глебу для озимого посева, который нужно закончить к празднику обоих. Как другие народы русские также знают святых со специальными свойствами: Василий - защитник свиней, Козьма и Дамиан вылечивают кур, Зосима предан пчелам, Еремей сохраняет инструменты, Флор и Лавр - хранители лошадей, милость Анастасии принадлежит овцам, и таким образом можно было бы представлять еще многих других. Эти распределения производились через передающихся языческих божеств, игры слов или народную этимологию или, чаще всего, после воспоминаний об эпизодах из жизни соответствующих святых.

Если суеверие здесь и играет роль, то, не в большей мере, чем в других странах. Не существует ли здесь скорее какого-то обогащения жизни? Каждое действие связано с церемонией, многочисленные дни извлечены из монотонности и религиозны; каждая работа в установленной связи со святым покровителем, обогащена смыслом.

Однако не ставят ли святые Господа в тень? Ни в коем случае! Крестьянин не забывает, что над слугами стоит хозяин. Рыбаки с Байкала или Оби не покидают берег раньше, чем башлык11 говорит: "Господи, благослови нас!" - Прежде чем укрепить рыболовную сеть, башлык произносит: "Услышь молитву!" Все встают, снимают шапки и отвечают: "Говори молитву!" Башлык говорит краткую молитву и все отвечают - "аминь". На это башлык: "Спасибо". И после этого все одновременно: "Господи помоги нам!" Только теперь начинают работу. "Бог в помощь", так приветствует прохожий любого, кого он видит за работой. Первые плоды, которые дают животноводство, земля или деревья, посвящаются Создателю: до крестного хода 1 августа [Первый спас] не вкушали меда, яблок или гороха, не преподнеся их на празднике Преображения Господня на алтаре. Не святые, только Бог - господин над временами года и урожаем. "Бог не родит, и земля не даст. - Бог даст дождь, Бог даст хлеб". Однако, это все - народные представления о культе. Как идут дела с основным культом, который, имеет своих собственных служителей и свое собственное место: духовенство и церковь?

Следует сказать, что русский народ не делает различения между церковью и нечестивым местом, к чему мы привыкли в нынешнее время. Каждая хижина имеет свой красный угол с иконами, почти святое место, и даже церковь имеет свою святыню - алтарный стол, на котором покоится антиминс. Между священником и мирянином нет пропасти целибата; пономарь в глазах крестьянина ему ближе, напротив диакон принадлежит уже к духовенству. Духовенство играет далеко не такую большую роль как в западном мире. Основная причина этого - географического плана; приходы в деревне не многочисленны. Нередко единственный охватывает от двадцати до тридцати поселков на 40-50 верст в округе. Таким образом, зачастую нужно было обходиться без священника. В области Олонец без него совершают погребение, и если возможно, позже относят к нему саван, чтобы он благословил его. При этом "литургия", месса, заменяется церемониями в пределах дома: глава семьи читает молитвы и псалмы и окуривает образа ладаном.

Таким образом, правоверные неизбежно не многим отличаются от «беспоповцев».
Другая причина незначительной роли духовенства связана с тем обстоятельством, что пастухи близки к овцам: не хватает необходимой для почтения дистанции. Не достаточно умственного или морального превосходства; и здесь можно сказать о пьянстве, проступках и торговле вокруг таинств. Отсюда происходят крылатые выражения, рассказы и обидные высказывания, которые позволяют объяснить глубокий антиклерикализм. Плохое предзнаменование, покидая свой дом встретить священника; искривленные пальцы, жадные глаза: это поп; нужно пытаться вести себя хорошо на земле, чтобы в другом мире не оказаться рядом с попом; Петров пост придуман священниками и женщинами (женщинами, чтобы экономить их масло, священниками, чтобы получать их сбор). Однако этим замечаниям и ехидным суждениям не нужно придавать большее значение, чем их признает сам крестьянин. Он любит шутку, и, впрочем, как все народы ожидает по праву от священника хороший пример.

Тем не менее, нужно прийти к заключению, что русское народное благочестие клерикально только в очень ограниченной мере. Оно ни в коем случае не привязано к духовенству. Но крестьянин никогда не придет к мысли остаться в стороне от церкви и таинств, потому что он считает своего священника недостойным. Недостаточность священнослужителей никогда не ставит под сомнение его веру. Это благочестие едва ли привязано к церкви, а для его исполнения хватает при необходимости самой скромной часовни или просто жилого дома. Часто священнослужитель приходит для благословения, крестин или молебна. Дома глава семьи может отправлять упрощенный культ за неимением церкви или священника. Этот особенная черта народного благочестия объясняется в общем свойственной русскому антипатией к абсолютным порядкам, запретам, инструкциям: зачем между божественным и мирским нужно иметь непроницаемую преграду? И это на практике имеет очень важные последствия: поскольку ни церковь, ни духовенство не ощущались как необходимые, благочестие сумело сохраниться во время преследований, когда священники были угнаны, а церкви разрушены или превращены в магазины или кино. Достаточно, чтобы время от времени приходил переодетый священник крестить местных детей, благословлять браки или отпевать покойников.

Однако нельзя сказать, что русский крестьянин был склонен отказываться от общественного культа и от богослужения. Совсем наоборот! Он любит "церковь Господа Бога", где все радует его душу и его чувства: колокола с "малиновым звоном", живые краски и гармоничность внешних линий, огромные изображения Спасителя и апостолов под куполом, истории Ветхого и Нового Завета на колоннах и иконостасе, тепло свечей, опьяняющий аромат ладана, расшитое убранство, короче, все литургическое великолепие. Он любит все это и еще больше пение, где различные тона человеческого голоса - без какого-либо инструмента - превозносят наивысшие и волнующие мысли. Диакон должен иметь густой бас, чтобы произносить пения радостей, и священник мягкий и ключевой голос для слов мистерии. Русский народ обладает в слишком выраженной мере чувством прекрасного, чтобы особенно не ценить литургию, эту единственно совершенную красота на земле. Если читать жизнеописание того или иного святого, то замечаем важную роль, которую сыграла литургия в его обращении: не нужно даже возвращаться для этого к посланникам Владимира, которые настолько пленились церемониями в Святой Софии, что спрашивали себя, на земле ли они еще находятся. Так ищет и преумножает русский народ возможности насладиться этой красотой. Здесь нет никаких "спокойных месс"; вся литургия поется. Это должно сохранять торжественность вечерней службы, накануне воскресений и праздников; это прославляются многочисленные праздники, праздники Господа, Богоматери, апостолов, святых заступников, которые торжественно отмечаются в церкви и сельской общине. Чтобы свершившееся чудо снова воскресить в памяти, община создает новые праздники с богослужением, шествием и радостью.

Из проводимой на церковнославянском языке литургии не все понятно простому народу, и нет переведенных книг. Но славянский родственен русскому языку и поставил ему огромное множество форм, слов и выражений, так что существенная часть богослужения осознавалась. Таким образом, литургия – это один из самых эффективных источников веры, благочестия, нравственности. Поэтому нельзя ни в коем случае говорить о внешнем, пустом и чисто эстетическом культе – упрек, который часто высказывается поверхностными наблюдателями.

Русский народ знает, что за ритуалами и песнями имеется смысл, субстанция. Как иначе объяснить почтение и серьезность, которым окружают таинства?
То, что сначала производит впечатление идолопоклонничества, кажется теперь чем-то вроде янсенизма. В действительности набожный русский проявляет почитание божественного бытия в душе и стремится навстречу истине, и в этом почитании тело, разум и душа имеют свою часть».12
Именно на эти ключевые положения опирается Паскаль и в других своих работах при исследовании жизни, быта, культуры русского народа, создавая его непревзойденный красочный и живой образ. Непосредственное знание повседневной русской жизни, анализ ряда исторических источников, фольклорных материалов и литературных произведений позволили ему представить картину миропонимания, выявить глубинные мотивы поведения «русского мужика», его поступков, отметить черты его характера, определить ведущие добродетели и ценности, которыми он руководствуется в повседневной жизни, выстраивая свои отношения с ближними и Богом.
Проведя 17 лет в России, Паскаль оставил удивительные по глубине и яркости очерки о культуре этой страны. Конечно, не со всеми его идеями и заключениями мы можем сейчас согласиться, но перед нами предстает своеобразное видение России, глубокое уважение и знание ее культуры, что не может не вызвать нашего восхищения и дает возможность расширить и дополнить собственные представления о своем народе.
__________________________________________
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