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Нетварный свет Оптиной пустыни и его отражения в духовном опыте 

русских писателей XIX века
Оптина пустынь – знаменитый русский монастырь, прославившийся в XIX веке особым духовно-аскетическим явлением – старчеством. «Благодатное старчество – это одно из высочайших достижений духовной жизни Церкви, это ее цвет, это венец духовных подвигов, плод безмолвия и Богосозерцания. … Благодатный старец, своим личным опытом прошедший школу трезвения и умно-сердечной молитвы и изучивший благодаря этому в совершенстве духовно-психические законы и лично достигший бесстрастия, сам становится способным руководить новоначальным иноком в его «невидимой брани» на пути к бесстрастию. Он должен проникать до самых глубин души человеческой, видеть самое зарождение зла, причины этого зарождения, установить точный диагноз болезни и указать точный способ лечения. Старец – искусный духовный врач».1 

Старец обладает многими духовными дарами: даром рассуждения и «различения духов», прозорливости, чудотворения, пророчества. В «Житии схиархимандрита Моисея» читаем, что старчество – это самый безопасный путь к духовному совершенству: «Под словом «старчество» разумеется искренние отношения духовных детей к своему духовному отцу или старцу. Отношение, которое выражается со стороны учеников совершенным послушанием, т.е. отсечением пред старцем не только своей воли во всем, но и своего образа мыслей, своих разумений и откровенного полного исповедания тайн сердечных, а со стороны старца, не старика только летами, а мужа духовно разумеющего и обогащенного долгою опытностью, трудами и успехами на поле добродетели, со стороны такого старца, говорим – духовные назидания учеников с любовью, разумным снисхождением к их немощам, долготерпение, соединенное с постоянною молитвою о преуспеянии и спасении учеников…»2 Старческое водительство распространялось не только на монашествующих, но и на мирян.

Оптина, восприявшая духовно-аскетические традиции, возрожденные преподобным Паисием Величковским, стала средоточием благодатной силы истинного старчества в духе апостольских преданий и первохристианских времен, подвижников Сирии и Палестины, Египта и Афона. Оптина – это и «святая земля», и «духовный оазис», и «пристань Духа Святого». Именно в XIX столетии в этом русском монастыре было явлено целое созвездие подвижников благочестия, обладавших бесценным даром старческого окормления монахов и мирян, богатых и убогих, ученых и простецов. Тридцать семь лет, начиная с 1825 года, настоятельствовал в Оптиной богомудрый схиархимандрит Моисей (Путилов). При нем просияли своей жизнью великие старцы Лев (Наголкин) и Макарий (Иванов). Под их крылом возрос и обрел величайшие духовные дары преподобный Амвросий Оптинский – солнцеподобное светило монастыря и всей России. Преемство в старчествовании подхватили преподобные отцы Иосиф (Литовкин) и Анатолий (Зерцалов), Варсонофий (Плиханков) и Анатолий (Потапов), Исаакий (Антимонов) и Нектарий (Тихонов).

Жизнь многих русских писателей на определенном этапе жизни пролегла вдоль монастырских стен. Так, Оптина пустынь сыграла важнейшую роль в жизни братьев И.В. и П.В. Киреевских, Н.В. Гоголя, Ф.М. Достоевского. В ней многократно бывал Лев Толстой, посещали монастырь А.С. Хомяков и А.Н. Апухтин, В.С. Соловьев и Н.Н. Страхов, Анна Ахматова и Борис Зайцев, в Оптиной принял монашеский постриг известный писатель и публицист К.Н. Леонтьев.

Оптинские подвижники живо откликались на явления литературной жизни России. Так, среди келейных помет старца Варсонофия есть выписки из журнала «Душеполезное чтение» за сентябрь 1894 г. о русской литературе вообще, которые свидетельствуют о том, как высоко ценит подвижник русскую классику в ее лучших проявлениях. Он усматривает в ней религиозное основание и устремленность к Богу: «Русская литература в ее лучших представителях, в лице ее поэтических гигантов, там, где она кипит высшими творческими замыслами, есть литература пророческая по преимуществу. В ней все стремится к небесам чистейшим пламенем увлечения и восторга. Это литература, вся сила которой в ее патетическом искании высшей правды, высшей справедливости, Живого Бога, живого человека. В ней все мотивы человеческой жизни сведены, как это и должно быть в литературе великой, к своим нравственным религиозным корням».3
Без сомнения, первым из таких «поэтических гигантов» был Пушкин. Сохранились записи бесед старца с его духовными детьми, в которых он дает оценку творчества Пушкина и других русских поэтов и писателей XIX в. Отец Варсонофий подчеркивает высочайшее художественное мастерство Пушкина, отмечая его несравненный музыкальный стих. Однако указывает на то, что эти стихи, по его мнению, и по словам самого поэта, — стихотворение «В часы забав иль праздной скуки…» (1830) — «о земном». И далее размышляет об отношении Пушкина к адресату этого произведения — святителю Филарету Московскому: «На него [Пушкина. – М.Е.] производили большое впечатление речи митрополита Филарета (Дроздова), побуждали его задуматься над своей жизнью и раскаиваться в пустом препровождении времени».4 Далее старец приводит интересный эпизод из жизни поэта: «Однажды митрополит Филарет служил в Успенском соборе. Пушкин зашел туда и, скрестив по обычаю руки, простоял всю длинную проповедь. После обедни возвращается домой.

– Где ты был так долго? – спрашивает жена.

– В Успенском.

– Кого там видел?

– Ах, оставь, – отвечает он и, положив голову на руки, зарыдал.

– Что с тобой? – встревожилась жена.

– Ничего, дай мне скорее бумаги и чернил».5
Далее о. Варсонофий с большой похвалой отзывается о стихотворении Пушкина «В часы забав иль праздной скуки…», навеянном впечатлением от проповеди святителя: «…дивное стихотворение, за которое, наверное, многое ему простил Господь»,6 и особо останавливается на последнем четверостишии: «Пушкин, конечно, никогда не слыхал пения серафимов, но, очевидно, подразумевал под ним нечто великое, если сравнивал его с проповедью митрополита Филарета. Мы благодарны Пушкину за то, что он оставил нам такой памятник о митрополите Филарете».7 Старец проницательнее многих современников и даже ближайших друзей поэта усмотрел в нем глубинную созерцательность и сокровенное стремление к духовному подвигу. Недаром в беседе 17 июля 1912 г. он обмолвился о том, что Пушкин тяготился житейской суетой: «Пушкин всегда стремился к одиночеству».8 А в другой беседе этого же года отмечает религиозное начало в его душе: «У художника в душе всегда есть жилка аскетизма, и чем выше художник, тем ярче горит в нем огонек религиозного мистицизма. Например, Пушкин был аскет в душе и стремился в монастырь, что и выразил в своем стихотворении «К жене».9 Очевидно, батюшка имел в виду стихотворение «Пора, мой друг, пора! Покоя сердце просит…» (1834).

Интересны размышления архимандрита Васонофия о личности и творчестве М.Ю. Лермонтова. Старец видит противоречия внутренней жизни поэта: жажду божественного и отсутствие внутренней силы, чтобы достичь желаемого, и истинного духовного опыта. Об этой душевной борьбе, по мнению о. Варсонофия, свидетельствуют стихотворения Лермонтова о молитве – «Молитва» («В минуту жизни трудную…») (1839) и «Молитва» («Я, Матерь Божия, ныне с молитвою…») (1837). Первую из «Молитв» он комментирует следующим образом: «Наш поэт Лермонтов, окончивший так печально жизнь свою, и тот испытал сладость молитвы, и описал ее в своем стихотворении «В минуту жизни трудную…» «К сожалению, молитва не спасла его, потому что он ждал только восторгов и не хотел понести труда молитвенного».10 В другом месте он вновь возвращается к этому произведению поэта: «Особняком в его творчестве стоят два действительно прекрасные по идее стихотворения «Ангел» и «В минуту жизни трудную…». В последнем стихотворении выражается настоящая молитва, при которой «…и верится, и плачется, и так легко, легко». Но эти проблески не осветили душу поэта, и он кончил жизнь таким ужасным образом – был убит на дуэли».11 Если в этом стихотворении старец находит истинно молитвенное настроение поэта, то в стихотворении «Молитва» 1837 года он усматривает ложные представления о молитве: «Томится он [Лермонтов. – М.Е.] и бесцельностью жизни и хочет взлететь горе, но не может, нет крыльев. Из его стихотворения «Я, Матерь Божия, ныне с молитвою…» видно, что не понимает настоящей молитвы.

Пророк говорит: «И молитва их будет в грех». Действительно, что выражает Лермонтов, о чем молится? «Не о спасении, не перед битвою, не с благодарностью иль покаянием». Какая же это молитва? Человек вовсе не думает о своем спасении, не кается, не благодарит Бога. Печальное состояние, если поэт называет свою душу «пустынною»! Вот эта пустынная душа его и дошла до такого состояния, что сама стала воспевать демона».12
С религиозных позиций трактует старец Варсонофий и известное стихотворение Лермонтова «Нищий» (1830), связанное с его несчастной любовью к Е. Сушковой. Батюшка, следуя сюжетному повороту стихотворения, уподоблению самого лирического героя стихотворения нищему, видит нищету героя – поэта не в страданиях от неразделенной любви, а в трагедии его безверия, отказа от божественной любви: «Возьмем стихотворение Лермонтова «У врат обители святой…» Этот нищий, о котором говорил Лермонтов, есть он сам. А кто-то – сатана, подкладывающий камень вместо хлеба, подменяющий самую веру. …Далее у Лермонтова говорится: «Так я молил твоей любви…» Любви просил у красоты? У женщины? У всех, кроме Бога, Который Один может дать любовь; кроме Христа, к Которому он не обращался и Которого не любил. И получил камень вместо хлеба».13 Как мы видим, старец понимает судьбу Лермонтова как трагедию утраты живой и истинной веры, драму потери богообщения – основы духовного возрастания и необходимого условия полноты и цельности бытия. Мгновенная гибель на дуэли без предсмертного покаяния, которое было даровано, например, Пушкину, – логическое следствие этой утраты и этой потери.

С Оптиной пустынью и ее подвижниками связаны и последние годы жизни Н.В. Гоголя, вся жизнь которого была напряженным духовным поиском высших начал бытия, божественной истины.

Писатель узнал о знаменитом русском монастыре еще в 1840-е гг. Первое свидетельство об интересе его к Оптиной относится к 1846 г. Новый знакомый Гоголя В.А. Муханов пишет о нем в августе этого года сестрам из Остенде: «Здесь мы нашли Гоголя, с которым познакомились. Он очень замечателен, в особенности по набожному чувству, христианской любви… Недавно читал он нам два прекрасных письма молодого Жерве, писанные из Оптиной пустыни».14 Речь шла о П.А. Жерве – оптинском монахе. Как справедливо полагает В.А. Воропаев, мысль о посещении монастыря мог внушить Гоголю И.В. Киреевский, в имении которого Долбино – недалеко от Оптиной – писатель не раз гостил. Исследователь отмечает: «Киреевский, ставший незадолго до этого духовным чадом отца Макария, как никто другой понимал значение старчества».15
Впрочем, и другие пути вели Гоголя в Оптину: «… в 1845 году калужским губернатором был назначен Н.М. Смирнов, с женой которого Александрой Осиповной, урожденной Россет, Гоголь находился в самых дружеских отношениях».16 Соответственно, заезжая в Калугу увидеться со Смирновой-Россет, писатель мог бывать в монастыре по пути.

Первая поездка Гоголя в Оптину состоялась в июне 1850 г. Он отправился с известным украинским литератором-фольклористом М. Максимовичем в Малороссию. По дороге путешественники останавливались в Малоярославецком монастыре, во главе которого был родной брат оптинского настоятеля о. Моисея – игумен Антоний (Путилов). Отец Антоний, хотя и не старчествовал по смирению своему, однако имел высочайшие духовные дары истинного наставника в вере. Это был великий молитвенник и строжайший аскет, обладавший даром прозорливости. Надо полагать, что общение с ним Гоголя не осталось без благодатных последствий для последнего. Разлуку с Оптиной и со своим братом – духовным отцом – о. Антоний переживал мучительно. Можно думать, что отец настоятель делился с посетителями и отрадными воспоминаниями о пустыни, и это также подвигло их на поездку в Оптину.

Побывав в Калуге у Смирновых, паломники поехали в монастырь. Чтобы потрудиться, последние две версты прошли пешком. В этот приезд Гоголь познакомился с настоятелем – схиархимандритом Моисеем (Путиловым) и с одним из столпов оптинского подвижничества скитоначальником старцем иеросхимонахом Макарием.

Отец Моисей, как и его брат, скрывал духовные дары, неся иго настоятельства, в то время как он обладал редкой духовной мудростью, прозорливостью, нестяжательностью и великой пламенной верой. Преподобный Макарий Оптинский, на первый взгляд, тихий, обыкновенный, ничем не примечательный, на деле при более близком и доверительном общении раскрывался как светильник молитвенного дерзновения и духовного водительства самых разных людей, имея дары чудотворения и исцеления телесных и духовных недугов, прозорливости и духовного рассуждения. Духовно чуткий и чрезвычайно проницательный Гоголь, конечно, не мог не почувствовать благодатную атмосферу монастыря и в особенности Иоанно-Предтеченского Скита: «Это была атмосфера, насыщенная благодатью, совершающая чудеса».17
Знаток оптинских сказаний старец Варсонофий повествует о том, что о. Макарий незадолго до появления Гоголя имел вещее предчувствие встречи с особенным человеком, необыкновенной встречи: «Есть предание, что старец о. Макарий предчувствовал приход Гоголя. Говорят, он был в это время в своей келлии, и, кто знает, не в этой ли самой, так как пришел-то Гоголь прямо сюда. Отец Макарий, быстро ходя взад и вперед по келлии, говорил бывшему с ним иноку: «Волнуется что-то сердце у меня. Точно что-то необыкновенное должно случиться, точно ждет оно кого-то».

В то время докладывают, что пришел Николай Васильевич Гоголь. В Евангелии рассказывается, что когда к Иисусу Христу пришли элины, Он возрадовался духом и произнес: «Прииде час, да прославится Сын Человеческий». Так, вероятно, и старец Макарий предчувствовал великое прославление не себя, а гениального писателя Николая Васильевича Гоголя».18
В этот приезд смятенно-тревожный, ищущий внутреннего мира писатель усердно и с умилением молился за всенощной. Отец Варсонофий верно почувствовал, что Гоголь оказался в кельце старца Макария будучи на духовном перепутье и в состоянии творческого кризиса, в мучительном томлении души. И уже первая, конечно, судьбоносная встреча с великим подвижником и носителем Божией премудрости принесли ему утешение и обновление. Преподобный Варсонофий так комментирует эту встречу и беседу: «И вот Гоголь у старца. Начинается беседа. Без свидетелей происходила она, никем не записана, но Бог присутствовал во время нее невидимо, и Божественная благодать преобразила душу Гоголя.

Как бы я желал, да и вы, я думаю, тоже не отказались бы послушать эту замечательную беседу великого старца с великим писателем. Вероятно, была она весьма содержательна и представляла величайший интерес. Старец Макарий в высшей степени обладал даром властного слова, и речи его оказывали огромное влияние на душу слушателя. Выйдя от старца, Гоголь говорил:

– Да, мне сказали правду, это единственный из всех известных мне людей, кто имеет власть и силу повести на источники воды живой.

И Гоголь переродился. Он сам говорил: «Вошел я к старцу одним, вышел другим».19
Действительно, сила влияния о. Макария на людей самых разных была огромна.

«У него явно был дар духовного рассуждения, а также сила смирения и любви, что делало его слова особенно властными».20 В.Н. Лосский также подчеркивает духовную власть старца: «Великое смирение старца Макария было источником той сверхчеловеческой власти, которую этот немощный старец имел над душами: его всегда тихая речь склоняла горделивых, возвращала надежду отчаявшимся, вновь приводила к вере разуверившихся».21
Главный плод первого посещения Гоголем Оптиной – глубокое покаянное чувство, которое нашло отражение в письме его к оптинскому иеромонаху о. Филарету. Письмо написано в этом же июне в имении Киреевских Долбино, куда писатель-паломник уехал из Оптиной, оно исполнено непосредственными впечатлениями от монастыря и старческого окормления: «Ради Самого Христа, молитесь обо мне, отец Филарет. Просите вашего достойного настоятеля, просите всю братию, просите всех, кто у вас усерднее молится и любит молиться, просите молитв обо мне. Путь мой труден; дело мое такого рода, что без ежеминутной, без ежечасной и без явной помощи Божией не может двинуться мое перо, и силы мои не только ничтожны, но их нет без освеженья свыше. Говорю вам об этом неложно. Ради Христа, молитесь. Покажите записочку мою отцу игумену и умоляйте его вознести свои мольбы обо мне грешном, чтобы удостоил Бог меня недостойного поведать славу имени Его, несмотря на то, что я всех грешнейший и недостойнейший. Он силен, милосердный, сделать все и меня, черного, как уголь, убелить и возвести до той чистоты, до которой должен достигнуть писатель, дерзающий говорить о святом и прекрасном. Ради Самого Христа, молитесь. Мне нужно ежеминутно, говорю вам, быть мыслями выше житейского дрязгу и на всяком месте своего странствия быть в Оптинской пустыне. Бог да воздаст вам всем сторицею за ваше доброе дело».22
В Оптиной завязалась и тесная дружба писателя с о. Петром (Порфирием) Григоровым, в прошлом келейником великого подвижника – затворника Задонского Георгия. Монах восторженно относился к Гоголю, писал ему: «Признательное отечество не забудет вас! ... Пишите, пишите и пишите для пользы соотечественников, для славы России…»23 Сам он, в прошлом артиллерийский офицер, с юности любил и чувствовал литературу. Когда узнал, что мимо его полка проезжает Пушкин, салютовал великому поэту артиллерийским залпом. И вот теперь судьба свела его – уже монаха – с другим великим писателем.

Гоголь почувствовал в нем родственную душу и переписывался с о. Петром в 1850 – 1851 гг. Гоголь с восхищением отзывается Л.И. Арнольди о своем новом друге и вообще о подвижниках Оптиной: «Он славный человек и настоящий христианин; душа его такая детская, светлая, прозрачная! Он вовсе не пасмурный монах, бегающий от людей, не любящий беседы. Нет, он, напротив того, любит всех людей как братьев; он всегда весел, всегда снисходителен. Это высшая степень совершенства, до которой только может дойти истинный христианин. Таковы все эти монахи в пустыни: отец Моисей, отец Антоний, отец Макарий; таков и друг мой Григорьев».24
В июле 1850 г. Гоголь обратился к о. Петру с просьбой показать монастырь студенту Казанского университета Н.П. Трушковскому, весь тон письма говорит о благоговейном почитании Оптиной писателем: «Ваша близкая к небесам пустыня и радушный прием оставили в душе моей самое благодатное воспоминанье». И далее о студенте: «Покажите ему все в вашей обители. Мне бы хотелось, чтобы она и в нем оставила самое благодатное воспоминание, чтобы он помнил, что есть берег, куда можно пристать и быть безопасну от самых сильных кораблекрушений.25
О. Петр не смог сам выполнить просьбу своего друга по весьма благой причине: его только что постригли в мантию с именем Порфирий. После пострига он должен был положенное количество дней безысходно находиться в храме, поэтому экскурсию по обители провел другой человек по просьбе о. Порфирия.

Когда о. Порфирий предпринял новое издание книги «Письма в Бозе почившего затворника Задонского Богородицкого монастыря Георгия» с кратким жизнеописанием подвижника (первое издание в 1839 г.), то экземпляр этой замечательной книги он отправил Гоголю в подарок, сопроводив письмом. Духовно мудрые письма затворника укрепили и утешили Гоголя, он писал о. Порфирию: «Много благодарю Вас и за письмо и за книгу затворника. Как она пришлась мне кстати в наступивший Великий Пост! … Как мне не ценить братских молитв обо мне, когда без них я бы давно, может быть, погиб. Путь мой очень скользок, и только тогда я могу им пройти, когда будут со всех сторон поддерживать меня молитвами».26 Опять и опять Гоголь горячо просит оптинских молитв, которые для него надежная опора жизни и необходимое условие художественного творчества.

Между прочим, именно о. Порфирию Гоголь рассказал о чуде, свидетелем которого был он сам. Речь шла о праздновании дня памяти святителя Спиридона Тримифунтского в Греции. Мощи св. Спиридона сохранились целокупными, 12 декабря, как это происходило ежегодно, с большим торжеством их обносили по городу, «все бывшие тут прикладывались к мощам, а один английский путешественник не хотел оказать должного почтения, говоря, что спина угодника будто бы была прорезана и тело набальзамировано; потом однако решился подойти, и мощи сами обратились к нему спиною. Англичанин в ужасе пал на землю перед святыней».27 Этот случай произвел на Гоголя сильнейшее впечатление и он поделился им с о. Порфирием как близким ему по духу человеком.

Однако этому общению во Христе не суждено было длиться долго. 15 марта 1851 г. о. Порфирий умер от тифозной горячки. И второе посещение Гоголем Оптиной в июне 1851 г. было овеяно печалью об усопшем друге.

В монастыре он узнал об обстоятельствах смерти о. Порфирия. После вечерни Гоголь отслужил панихиду на могиле друга, был за всенощной, на следующий день отстоял литургию, усердно и благоговейно молился. Есть запись в дневнике оптинского иеромонаха Евфимия (Трунова) об этом приезде писателя: «Пополудни прибыл проездом … известный писатель Николай Васильевич Гоголь. С особым чувством благоговения отслушал вечерню, панихиду на могиле своего духовного друга, монаха Порфирия Григорова, потом всенощное бдение в соборе. Утром в воскресенье 3-го числа он отстоял в скиту литургию и во время поздней обедни отправился в Калугу, поспешая по какому-то делу. Гоголь оставил в памяти нашей обители примерный образец благочестия».28
Известно также, что Гоголь встречался со старцами, в том числе и в первую очередь с о. Макарием. Писатель испрашивал благословение на написание книги по географии России для юношества. В письме к неустановленному официальному лицу от 10-18 июля 1850 г. Гоголь объяснял суть замысла книги: «Нам нужно живое, а не мертвое изображение России, та существенная, говорящая ее география, начертанная сильным, живым слогом, которая поставила бы русского лицом к России еще в то первоначальное время его жизни, когда он отдается во власть гувернеров-иностранцев, но когда все его способности свежее, чем когда-либо потом, а воображение чутко и удерживает навеки все, что ни поражает его».29
Гоголь хотел показать русские края в их самобытности, в разнообразии свойств и условий местности, явить «качества и свойства русского народа» во всех ветвях и племенах. Цель книги была воспитательная: помочь молодому человеку вырасти в трезвого и реалистичного государственного мужа – патриота.

Старец Макарий благословил Гоголя на эти труды, однако счел необходимым предупредить его о неизбежных искушениях в богоугодном деле: «По желанию вашему не смею отказать и только тем могу служить, что, взяв перо, простираю мою грешную руку на сию хартию, а вера ваша да будет ходатайством у Господа внушить мне слово к вашему утешению… Но, как пишут святые отцы, что всякому святому делу или предыдет или последует искушение, то и вам предложится в сем деле искус, требующий понуждения».30 Остается только сожалеть, что этот грандиозный замысел остался неосуществленным, Гоголь не успел написать книгу по географии России для юношества.

В третий раз Гоголь приехал в Оптину в сентябре 1851 г. Он отправился на родину в Васильевку на свадьбу сестры. Оттуда собирался поехать в Крым на зиму. Однако когда доехал до Калуги, то не смог проехать мимо обители – неожиданно свернул на дорогу в пустынь. Как справедливо замечает В.А. Котельников: «Но чувство христианское у Гоголя – сильное и хорошо развитое, но не всегда ему доверял. Оно указывало на Оптину, на живущую там традицию православной аскетики – спасительную для мятущейся, саморазрушающейся души писателя».31 Недаром Гоголь восторженно отзывался об Оптиной в письмах к друзьям. Так, летом 1850 г. он писал графу А.П. Толстому: «Я заезжал на дороге в Оптинскую пустынь и навсегда унес о ней воспоминание. Я думаю, на самой Афонской горе не лучше. Благодать видимо там присутствует. Это слышится в самом наружном служении, хотя и не можем объяснить себе, почему. Нигде я не видал таких монахов. С каждым из них, мне казалось, беседует все небесное. Я не расспрашивал, кто из них как живет: их лица сказывали сами все. Самые служки меня поразили светлой ласковостью ангелов, лучезарной простотой обхожденья; самые работники в монастыре, самые крестьяне и жители окрестностей. За несколько верст, подъезжая к обители, уже слышишь ее благоухание: все становится приветливее, поклоны ниже и участья к человеку больше».32
Мог ли Гоголь, находящийся в тяжелом духовном состоянии, большой тревоге и неопределенности, проехать мимо благодатной обители, осиянной светом молитвы старцев? Конечно, сердце влекло его в келью старца Макария.

24 сентября Гоголь беседовал со старцем в скиту. Потом писатель испрашивал благословение о. Макария на дальнейший путь, не зная, вернуться ли в Москву или ехать в Малороссию. Старец благословил его вернуться. Но Гоголь все не мог успокоиться и опять вопросил о. Макария о продолжении пути. Тот предложил, видя колебания Гоголя, ехать в Васильевку. Однако и это решение не дало писателю успокоения, он продолжал сомневаться. Тогда старец, благословив его образком преподобного Сергия Радонежского, оставил решение проблемы на его волю. На обороте записки Гоголя к старцу с размышлениями писателя о дальнейшем направлении пути о. Макарий написал в ответ: «Мне очень жаль вас, что вы находитесь в такой нерешимости и волнении. Конечно, когда бы знать это, то лучше бы не выезжать из Москвы. Вчерашнее слово о мире при взгляде на Москву было мне по сердцу, и я мирно вам сказал о обращении туда, но как вы паки волновались, то уже и недоумевал о сем. Теперь вы должны сами решить свой вояж, при мысли о возвращении в Москву когда ощутите спокойствие, то будет знаком воли Божией на сие. Примите от меня образок ныне празднуемого угодника Божия Сергия; молитвами его да подаст Господь вам здравие и мир».33
Возникает вопрос: почему старец давал разные ответы на вопрошание? Ответ прост: существовало одно незыблемое правило в старческом окормлении – послушник должен принимать первое слово наставника, именно  в нем выражается воля Божия. Если же вопрошающий не принимает первое слово, то уже и не может получить прямое указание свыше. И в этом смысле колебания Гоголя указывали на неустойчивость его настроений и на то, что он не обрел еще полного и всецелого упования на старца как на выразителя Божьей воли. Впрочем, для этого требовалось и время, и долговременный искус. Слушание первого слова особенно было значимо, если старец обладал мягким, деликатным нравом, а свойства натуры не изменяет и сама благодать. Старец Макарий как раз был утонченным, мягким, любящим красоту и изящество человеком, он не настаивал на своем и не заставлял, тем более в общении с таким человеком, как Гоголь, обладавшим художественной, сложной и противоречивой натурой.

Между о. Макарием и Гоголем состоялся разговор, о содержании которого можно делать только предположения. По мнению В. Воропаева, речь могла идти о намерении Гоголя принять монашество. Надо полагать, что старец не дал писателю благословения на монашеский подвиг, он был призван на другое труднейшее и ответственнейшее поприще – писательство.

Преподобный Макарий интересовался творчеством Гоголя, знал, по крайней мере, одно из важнейших сочинений его – «Выбранные места из переписки с друзьями». В монастырской библиотеке хранилась эта книга Гоголя, к ней была приложена копия с письма, содержащего отзыв о «Выбранных местах…» святителя Игнатия (Брянчанинова). Отзыв был переписан рукой старца Макария и, по всей видимости, он был вполне согласен с позицией свт. Игнатия. Последний указывает на противоречивость авторской позиции. Он пишет о книге: «…можно сказать, что она издает из себя и свет и тьму. Религиозные его понятия не определены, движутся по направлению сердечного вдохновения, неясного, безотчетного, душевного, а не духовного», «…книга Гоголя не может быть принята целиком и за чистые глаголы истины. Тут смешение».34 Вместе с тем святитель усматривает в писателе самоотвержение, духовную жажду, он пишет, что «виден человек, обратившийся к Богу с горячностью сердца»,35 но только еще не вполне очистившийся от страстей. Таково было, по-видимому, и мнение о Гоголе старца Макария как о человеке горячей искренней веры, хотя и пребывающем в борении страстей и смятении чувств.

В.А. Жуковский, друг и единомышленник Гоголя, полагал, что у него было, помимо писательского, второе сильнейшее призвание – монашеское. И не раз писатель думал о монастыре, мечтал уехать на Афон. Однако именно после общения со старцем Макарием он почувствовал, что нашел то место на земле, где он мог бы обрести полноту духовного бытия. Об этом есть опять-таки свидетельство старца Варсонофия: «…незадолго до смерти он [Гоголь. – М.Е.] говорил своему близкому другу:

– Ах, как я много потерял, как ужасно много потерял!

– Чего? Что вы потеряли?

– Оттого, что не поступил в монастырь. Ах, отчего батюшка о. Макарий не взял меня к себе в скит?».36
В третий приезд в обитель Гоголь был в особом духовном напряжении и смятении чувств, о чем свидетельствует и вопрос, содержащийся в этой самой записке, которую он передал о. Макарию после беседы с ним 25 сентября: «Еще одно слово, душе и сердцу близкий отец Макарий. После первого решения, которое имел я в душе, подъезжая к обители, было на сердце спокойно и тишина. После второго как-то неловко и смутно и душа неспокойна. Отчего вы, прощаясь со мной, сказали: в последний раз?».37
Эта обмолвка старца, которая так смутила Гоголя, не была ли проявлением известной прозорливости преподобного Макария, предвидевшего скорую смерть писателя? Интересно, что отвечая Гоголю на обороте письма, он ничего не написал об этой фразе. На самом деле, Гоголь встретился с подвижником в последний раз. Как известно, 21 февраля (4 марта) 1852 года он умер в возрасте всего лишь 43 лет.

Однако и посмертно Гоголь оказался связанным с Оптиной пустынью. В июле 1852 г. монастырь посетил С.П. Шевырев по пути из Малороссии – ученый-филолог ездил навестить родных писателя и собрать материалы по его биографии. Шевырев привез обнаруженное в бумагах Гоголя никому еще не известное произведение – «Размышление о Божественной Литургии». В келье старца Макария он читал «Размышление» и письма Гоголя. О. Макарий одобрил письмо 14-летнего Николая к матери. Высокую оценку получило и «Размышление». Летописец Оптиной о. Леонид (Кавелин) в записи от 28 июля 1852 г. отметил общее в монастыре мнение об этом произведении: «...произведение, запечатленное цельностию духа и особым лирическим взглядом на предмет, сам по себе вызывающий писателя на мысли высокие и чувства трогательные».38 Далее содержится вопрос Шевырева к старцу Макарию о «Размышлении» в формулировке которого, надо полагать, звучит и ответ преподобного отца: Шевырев читал это сочинение, «прося у батюшки замечаний на это посмертное произведение того, кто, проникнувшись живою верою в Искупителя, и сам смиренно искал у старца руководства на стезях, к Нему ведущих, и если не успел еще принести желаемых плодов, то, по крайней мере, положил доброе начало – залог чистого произволения».39
В полной мере то, как оценили Гоголя старцы Оптиной пустыни, свидетельствует старец Варсонофий, который так размышляет о писателе: «Наш великий писатель Гоголь переродился душою под влиянием бесед со старцем Макарием, которые происходили в этой самой келье. Великий произошел перелом в нем. Как натура цельная, не разорванная, он не был способен на компромисс. Поняв, что нельзя жить так, как он жил раньше, он без оглядки повернул ко Христу и устремился к Горнему Иерусалиму. Из Рима и святых мест, которые он посетил, он писал друзьям свои письма, и письма эти составили целую книгу, за которую современники его осудили. Гоголь еще не начал жить во Христе, он только пожелал этой жизни, а мир, враждебный Христу, уже воздвиг гонения на него и вынес ему жестокий приговор, признав его полусумасшедшим.

В то время как в России разная литературная мелочь, вроде Чернышевскго и Ко выражала свое сожаление о погибшем гении Гоголя, такие великие умы, как историк германской и всеобщей литературы Шерх, оценили этот переворот в душе писателя иначе. Лютеранин-немец, незнакомый с русской жизнью и русской душой, Шерх выражает удивление тому, что в то время, когда гений Гоголя необычайно развивался, кругозор его расширялся и мысль его устремлялась в беспредельность, соотечественники не понимали и судили его».40
Таким образом, в Оптиной пустыни, осиявшей Гоголя своими благодатными лучами перед концом его жизни, его судьба и творчество получили, так сказать, освещение нетварным божественным светом.

Впоследствии гостеприимная Оптина пустынь увидит в своих стенах Ф.М. Достоевского, Л.Н. Толстого, К.Н. Леонтьева и многих других известных писателей, и в душе и жизни каждого из них она оставит отблеск фаворского света.
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