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К ЧИТАТЕЛЮ


Предложенная вниманию читателей монография Вячеслава Юрьевича Софронова посвящена актуальной и научно-значимой теме исследования. В современных условиях значительно возросла роль Православной церкви в жизни российского общества. Она все больше влияет на возрождение высоких нравственных устоев, заложенных в основе гуманистического  христианского учения. Идет процесс сближения деятельности Церкви с политикой государства по восстановлению культурного наследия, достигнутого за годы ее существования.


На протяжении многих веков Православие было идеологической основой духовных, социальных и политических устоев российского общества. Занимая значительное место в общественной политической системе, оно способствовало формированию и укреплению единого многонационального государства на Руси.


Огромное значение Русская православная церковь имела в истории духовного и культурного освоения и развития коренных народов Западной Сибири. Между тем эта проблема еще не получила широкого освещения в отечественной исторической науке. Поэтому выход монографии В.Ю. Софронова, посвященной миссионерской и духовно-просветительной деятельности Русской православной церкви в Западной Сибири является большим вкладом в изучение этой актуальной и научно-значимой проблемы.


К изучению духовного наследия Русской православной церкви в Западносибирском регионе В.Ю Софронов обращается не впервые. По этой тематике им опубликовано немало научных работ. Но в отличие от них, это монографическое исследование охватывает широкий круг проблем, отражающих многообразие миссионерской деятельности и духовного просвещения Русской православной церкви в Западной Сибири на протяжении более двух с половиной столетий, с конца XVII до начала XX веков.


Монография выполнена на основе широкого круга источников, имеющих непосредственное отношение к теме исследования. Многие из них впервые вводятся в научный оборот, обогащая источниковую базу историографии. Особенно ценным являются документы и материалы, в которых показана практическая деятельность православных миссий по духовно-просветительной деятельности Русской православной церкви в Западной Сибири среди коренного языческого наследия. Всесторонне раскрыта роль Тобольской семинарии в подготовке кадров церковносвященнослужителей и их участие в миссионерской деятельности в самых отдаленных уголках Западносибирского края.

В монографии широко представлена деятельность Российского государства и церкви против раскольнической деятельности староверов. Автором показаны различные формы и способы борьбы с антиобщественной практикой раскольников на различных этапах исследуемого периода. Новый подход проявлен в оценке раскола  как проявления религиозного фанатизма, оказывающего негативное влияние на социальную атмосферу края. Рассмотрение этого вопроса увязывается с современными проблемами борьбы с международным экстремизмом и терроризмом, основанным на религиозной почве.


С научных позиций в монографии освещаются взаимоотношения православной церкви с исламом. К этой проблеме автор подходит с учетом на каждом этапе общеисторической обстановки как в России, так и в Западной Сибири, понимая сложность ее решения в многонациональном государстве.


В исследовании В.Ю. Софронова много действующих лиц, от крупных государственных и церковных деятелей до рядовых священников, принимавших участие в миссионерской и духовно-просветительной деятельности в Западной Сибири. Это еще одна серьезная работа Вячеслава Юрьевича. Ее выход не останется незамеченным  в научных кругах сибирских ученых и широкой читательской общественности. Монография является существенным вкладом в изучении деятельности Русско-православной церкви по распространению православия и духовному просвещению коренных народов Сибири на различных этапах ее социально-культурного развития. Ценно, что исследование этих проблем освещается не изолированно, а в рамках общероссийских процессов. Это позволило В.Ю. Софронову раскрыть как общие закономерности, присущие Российскому государству в целом, так и особенности характерные для Западносибирского региона. 

Заведующий кафедрой регионального развития  Омского 

государственного аграрного университета

доктор исторических наук, профессор  С.В. Новиков.

ВВЕДЕНИЕ

История России не отделима от истории Православной Церкви, которая зарождалась и развивалась практически одновременно с Русским государством, служила не только вектором идеологической направленности его развития, но и связующим элементом межэтнического государственного учреждения. Православная Церковь участвовала, а нередко и брала на себя важную роль в формировании как внешней, так и внутренней государственной политики, основанной на нравственных положениях христианского учения, главное из которых заповедовало любовь к ближнему. На этой же базе строилась и культура всего русского общества, его быт и мировоззрение. «Культурное влияние церкви и религии было, безусловно, преобладающим в исторической жизни русского народа»
. 

Трудно переоценить значение православной церкви как института социальной стабильности. Церковь была и остается важнейшим объединяющим началом, формулирующим мировоззренческие и идеологические положения социальной доктрины государства. Необходимо учитывать, что «господство церкви вовсе не всегда значило прямое насаждение специфического религиозного взгляда, но приведение имеющихся мнений, интересов и стремлений к единству. Христианская догматика являлась зароком такого единства»
. 

В свое время А. Дж. Тойнби признал цивилизующую роль церкви, которая в процессе рождения и смерти цивилизаций «играет роль яйца, личинки и куколки»
. Почти синхронно возникшие мировые религии (христианство, ислам, буддизм) вобрали в себя основные культурные традиции воспринявших их народов, благодаря чему возникла письменность, устойчивые государственные образования, объединение этносов в монолитную 

цивилизацию, чего дать «…язычество принципиально не способно именно в силу того, что оно многобожие, то есть разнобожие»
.

Благодаря деятельности Православной Церкви русское, российское общество сохранило единство на многие столетия, пройдя через труднейшее сопротивление со стороны внешних и внутренних разлагающих сил, оставшись единым государством. Ее основополагающие идеи православия позволили сохранить страну в прежних границах  после революционных катаклизмов,  гражданской войны и иных социальных потрясений.

 На современном этапе осмысления российской истории изучение деятельности православной церкви представляется вполне закономерным, поскольку необходимо создание объективной картины нашего исторического прошлого, отражающего в полной мере как положительные, так и отрицательные стороны динамики исторического процесса. Поиск новой объединяющей национальной идеи не может быть решен положительно без пристального анализа предшествующих идеологических концепций, в основе которых лежал общенациональный лозунг: «Вера. Царь. Отечество». 

История деятельности Православной Церкви в Западной Сибири многопланова. Без ее помощи государственно-административный аппарат не смог бы решить поставленную перед ним задачу создания единого правового пространства с многонациональным населением, исповедующим самые различные верования. Православие распространялось в Сибири одновременно с освоением территории русскими переселенцами, и его задачи совпадали с государственной политикой.

 Одной из основных и главных задач православия на вновь осваиваемых землях было привнесение культурных традиций, которые бы помогли местному населению в полной мере и за незначительный период осознать себя подданными России. Решение этого вопроса могло стать возможным лишь при активной миссионерской и просветительской деятельности церкви. Распространение православия в Сибири и даже на побережье Северной Америки признается отечественными и зарубежными исследователями явлением уникальным, не имеющим аналогов. Если западное христианство для распространения своего влияния создавала строго регламентируемые ордена, то православие опиралось на подвижническую деятельность миссионеров.

В последние десятилетия ушедшего столетия сложилось новое научное направление, получившее название миссиологии – науки, которая, согласно определению Всемирного Совета Церквей, занимается изучением миссионерской истории, миссионерской мысли и миссионерских методов деятельности. В западных странах инициаторами деятельности по развитию миссиологии стали две наиболее влиятельные и ведущие международные ассоциации миссиологов – «Международная Ассоциация Миссионерских Исследований» (IAMS) и «Международная Ассоциация Католических Миссиологов» (IACM). 

В то время как в России лишь недавно был открыт Миссионерский Отдел при Патриархате, в результате  чего не успела сформироваться теоретическая база миссионерской доктрины православия, еще не начата практическая деятельность в данном направлении. Мнение Патриарха Алексия II по поводу миссионерства выражено им в «Обращении к клиру г. Москвы» 15 декабря 2001 г., в котором сказано: «Нынче каждый священник должен быть миссионером и учить миссионерскому служению свою паству», что подчеркивает сколь важное значение миссионерству придается верховным иерархом РПЦ.  

С распадом Советского Союза утрачены не только экономические и политические связи с республиками Закавказья, Средней Азии, Прибалтики, но и религиозные с русскоязычным православным населением, что могло бы служить связующим звеном для формирования дружественных отношений со странами СНГ посредством миссионерской деятельности РПЦ. В то же время на всей территории бывших социалистических стран начали бурно расти католические, протестантские, в том числе, тоталитарные секты, занявшие идеологическую платформу, на которой традиционно базировалась православная церковь. 

В силу вышесказанного изучение миссионерской и просветительской деятельности православной церкви в Западной Сибири, где был накоплен значительный опыт этой работы среди различных народов, имеет громадное значение. В настоящее время православное  миссионерство могло бы стать одной из составляющих как внешней, так и внутренней политики российского государства, и тем самым оказать существенную помощь в стабилизации положения в регионах, где было традиционно сильное влияние России.  

Территориальные рамки исследования охватывают пространство Западной Сибири в ее естественных географических границах. Административно данная территория носила в различные временные этапы различные наименования. В конце XVII в. рассматриваемая территория входила в состав Тобольского разряда. С 1708 г. была открыта Сибирская губерния с центром в Тобольске. В 1716 г. Сибирь разделилась на 3 провинции: две приуральские (Вятская и Соликамская) и одну собственно сибирскую – Тобольскую. В 1724 г. из Тобольской провинции выделились еще две – Енисейская и Иркутская. 

Указом правительства от 19 января 1782 г. в Сибири были созданы три наместничества:  Тобольское, Колыванское и Иркутское, а Тобольское разделилось на две области: Тобольскую и Томскую. В 1796 г. наместничества были упразднены, и в Сибири образованы вновь две губернии – Тобольская и Иркутская. Значительная часть территории Тобольской губернии в 1804 г. была отделена и включена в созданную впервые Томскую губернию, состоящую из восьми округов: Томского, Каинского, Красноярского, Енисейского, Туруханского (Нарымского – до 1823 г.), Кузнецкого и Бийского (по 1824 г.). 

По новой реформе управления в Сибири, проведенной в 1822 г. под руководством М. М. Сперанского, сформировались стало два генерал-губернаторства – Западно-Сибирское и Восточно-Сибирское с административными центрами в Тобольске (с 1839 в Омске) и Иркутске. В состав Западно-Сибирского генерал-губернаторства с 1822 по 1824 гг. входили Тобольская, Томская губернии и Омская область (упраздненная в 1838 г. и находившаяся в пограничном управлении). Тобольская губерния состояла из округов: Тюкалинского (с 1824 по 1838 гг.; затем его территория была включена в состав Омского округа), Ишимского, Ялуторовского, Курганского, Березовского, Тарского, Тюменского, Тобольского. В состав Томской губернии вошли округа Бийский (с 1824 по 1827 гг. – Чарышский), Барнаульский (с 1824 г.), Колыванский (с 1824 г.), Томский, Кузнецкий, Каинский. В Омскую область входили округа Аманкарагайский, Уч-Булагский, Барнаульский, Акмолинский, Каркаралинский, Кокчетавский, Кокбектинский, Аяузский, Петропавловский, Усть-Каменогорский, Семипалатинский. С 1868 г. была образована Акмолинская область, в состав которой вошел и Омский округ, а в составе Тобольской губернии был восстановлен Тюкалинский округ. В 1882 г. был образован Степной край с центром в Омске, в состав которого входили Акмолинская, Семипалатинская и Тургайская области. 

В 1882 г. Западно-Сибирское генерал-губернаторство было упразднено, а губернии Тобольская и Томская переведены на одинаковое положение с губерниями Европейской России. В таком административном подчинении оставалась исследуемая нами территория вплоть до событий 1917 г.

Хронологические рамки исследования охватывают период с конца XVII столетия и по 1917 г. включительно. Столь обширные временные рамки взяты с целью целостного показа процессов и явлений миссионерской и культурной деятельности православной церкви, происходящих на территории Западной Сибири. Миссионерская и просветительская деятельность церкви началась среди сибирских народностей с момента появления за Уралом православного духовенства, и проследить динамику развития этих процессов возможно лишь на значительном временном отрезке. 

Говоря о более точной датировке, предлагаем учитывать следующие факторы. Именно в конце XVII века происходили события, благодаря которым мы считаем необходимым взять этот рубеж за верхнюю точку отсчета. В 1681 г. издается царский указ о крещении всех народностей, проживающих в Поволжье. Сибирский митрополит Павел воспринял этот указ, как предписание к действию, в результате чего в Москву были направлены жалобы от сибирских татар. Но уже в 1685 г. был издан указ, который предписывал «… буде которые иноземцы похотят креститься в православную христианскую веру волею своей и их велеть принимать и крестить, а не волею никаких иноземцев крестить не велеть». 

Другим государственным указом за 1685 г. предписывалось всех староверов «бить кнутом и казнить смертью», после чего началось повсеместное преследование ревнителей «старой веры» и массовое бегство раскольников за Урал. 

1917 г. является естественной конечной границей исследования, поскольку именно с этого момента православная церковь перестала быть государственным институтом. 
Деятельность церкви мы предлагаем разделить на внешнюю и внутреннюю. К внешней деятельности следует отнести – миссионерство, просвещение и общественную деятельность (открытие различных братств, обществ, помощь нуждающимся); а к внутренней – внутриконфессиональную (богослужение, канонизация, чиноположение и пр.) и хозяйственную деятельность. Думается, что такое деление даст возможность и в дальнейшем более четко разграничивать и соотносить многоплановую деятельность духовных властей и ее рядовых членов. Миссионерская деятельность распадается на три, практически независимых одно от другого, направления:

· противоязыческое; 

· противораскольническое и противосектантское;

· противомусульманское.

В рамках нашей работы сознательно не затрагиваются вопросы взаимодействия православной церкви с католиками, протестантами, иудеями и буддистами, поскольку незначительная численность представителей этих вероучений на территории Западной Сибири не позволяет говорить об их заметном влиянии на идеологию и общественно-политическую жизнь края. В то время как по отношению к язычникам, раскольникам, сектантам и мусульманам на разных этапах применялись различные меры миссионерского воздействия, что позволяет говорить о целенаправленной политике в этих направлениях сибирского духовенства и дает возможность показать динамику данной деятельности на протяжении ряда лет, а в отдельных случаях и столетий.

Ряд исследователей призывает отказаться от общепринятого термина «язычество», считая его уничижительным, не вполне корректным, и заменить его нейтральными: «этническая религия» или «религиозная традиция»
. Но ведь термин «язычество» получил свое название от такого старорусского слова, как «язык» - в значении «народ, чужой народ, иноверцы, язычники, идолопоклонники», подразумевая под ним и «народную религию»
. В то время как «этническая религия», допустим, у ненцев и славян совершенно различна, тем самым употребление новомодного термина может привести к путанице и потребует дополнительных пояснений.

В любом случае использование терминологии в каком-либо разделе науки имеет некоторое допущение, даже неточность, которое совсем не рассчитано на оскорбление или нанесение обиды. К примеру, разделение воюющих сторон в годы Гражданской войны на «белых» и «красных» - опять же условно. В связи с этим думается о допустимости терминов «инородец», «иноверец», которые в дореволюционный период были общеприняты, а при советской власти заменены «нацменом» или «аборигеном». Здесь, представляется, более уместно использование термина «автохтонное население», хотя его можно использовать лишь во множественном числе. 

Хотелось бы также остановиться на использовании таких терминов, как «противораскольническая деятельность», «раскол», «раскольники». Авторы советской формации (Н. Н. Покровский, В. И. Байдин, Л. Н. Суслова и др.) в своих работах стоят на позициях использования терминов: «старообрядец», «старообрядцы», «старообрядчество». В то время как дореволюционные авторы (Н. И. Субботин, Н. Ф. Каптерев, Е. Е. Голубинский, П. В. Знаменский) называли явление разделения русской церкви в результате реформ - «расколом», а противников реформ – «раскольниками». Мы сочли возможным использовать именно такую терминологию, поскольку она была применима представителями православной церкви и гражданскими властями в рассматриваемый период, не считая употребление других терминов некорректным.

***   ***   ***

Рассматриваемая нами тема имеет непосредственное отношение к истории Русской Церкви, а потому и историографический обзор необходимо проводить, согласуясь с тем, как он традиционно дается в последних работах по данной тематике. К особенностям обзора литературы следует отнести многоплановость вопроса, который охватывает такие отдельные темы, как: история российского раскола и сектантства, миссионерская деятельность православной церкви в Западной Сибири среди местных народностей, историю ислама у сибирских татар и, наконец, историю сибирского духовного просвещения. В связи с этим нам придется охватить довольно широкий круг печатных изданий, публикаций и источников.

Историографии Русской Церкви еще только предстоит стать самостоятельным и полноправным разделом русской исторической науки, поскольку русская церковная история как наука существует менее двух веков, из которых большую часть XX столетия она находилась под запретом. Литературу по истории Русской Церкви принято делить на следующие разделы: исследования по истории Церкви в Древней Руси (X–XVII вв.), труды синодального периода (1700–1917), работы по истории Русской Церкви XX столетия
. В нашей работе использованы труды конца первого и всего второго (синодального) периодов.

1. Работы обобщающего характера

В 1805 г. появился первый обобщающий труд по истории Русской Церкви митрополита Московского Платона (Левшина) «Краткая российская церковная история» (2 т.), где изложение доведено до 1700 г. Значительным вкладом в развитие отечественной науки явилась «История Русской Церкви» архиепископа Филарета (Гумилевского) (Рига; Москва, 1847–1848. 4 т.; 6-е изд. М., 1895. 5 т.), представляющая собой систематическое изложение истории. Каждая книга пятитомника  соответствует определенному периоду: 1) до нашествия монголов; 2) до разделения митрополии; 3) до учреждения патриаршества; 4) патриарший; 5) синодального управления до 1825 г. Тогда же были выпущены первые тома монументального труда архимандрита Макария (Булгакова), впоследствии митрополита Московского и Коломенского, ставшие делом всей жизни историка. По полноте охвата материала «История Русской Церкви» митрополита Макария (СПб., 1864–1886; М., 1994–1998) может быть сопоставима лишь с «Историей России» С. М. Соловьева (М., 1851–1879. 29 т.). 

Результатом многих исследований стали труды профессора П. В. Знаменского «Руководство к русской церковной истории» (СПб., 1871. М., 1996) и профессора А. П. Доброклонского «Руководство по истории Русской Церкви» (Рязань; М., 1886–1893. Вып. 4. М., 1999). Кроме того, П. В. Знаменскому принадлежит ряд монографических исследований по специальным вопросам истории синодального периода РПЦ. Наиболее важные его труды на эту тему: Чтения из истории Русской Церкви за время царствования Екатерины II». // Православные сборник.- 1875.- № 2–4, 9; Чтения из истории Русской Церкви за время царствования императора Александра I.- Казань, 1885; Приходское духовенство со времени реформы Петра Великого.- Казань, 1873; Основные начала духовно-учебной реформы в царствование императора Александра I.- Казань, 1878; Духовные школы в России до реформы 1808 года.- Казань, 1881; История Казанской духовной академии за первый (дореформенный) период ее существования (1842–1870).- Казань, 1891–1892. 3 т.; Богословская полемика 60-х годов: Об отношении Православия к современной жизни.- Казань, 1909.

Особое место в историографии Русской Церкви занимает незаконченный труд профессора Е. Е. Голубинского «История Русской Церкви» (М., 1880–1911. 2 т. 1997–1998). Автор довел повествование до времени святителя Макария Московского (XVI в.). В 50-х гг. ХХ столетия обобщающий курс по истории Русской Церкви «Очерки по истории Русской Церкви» (Париж, 1959. 2 т.; М., 1991; 1997) был создан в Париже А. В. Карташевым. 

Когда уже в XXI в., в наши дни, стало возможным введение в высшей школе дисциплин теологической направленности, именно в Сибири одним из первых появилось учебное пособие Л. М. Марцевой, С. В. Новикова «История русской православной церкви» (Омск, 2004), рецензенты Е. И. Тимонин, Н. И. Мартишина. Уникальность книги состоит в том, что в ней в сжатой форме дается краткая история со времени появления христианства на Руси до современности.  

Но во всех вышеназванных трудах очень кратко рассматривается исторический ракурс деятельности и становления православия в Западной Сибири. В большинстве своем приводятся даты открытия Сибирской епархии, монастырей, строительства храмов и соборов, сообщаются биографии сибирских архиепископов и митрополитов. Для работ обобщающего курса характерно давать описание событий через личности царей, патриархов, архипастырей, не вписывая их в общеисторическую канву происходящих событий, если они напрямую не затрагивают деятельность церкви. Но они незаменимы для описания общероссийской картины развития православия в различные периоды.   

2. Работы справочного характера

Для синодального периода сведения о православных монастырях содержатся в книгах Денисова Л. И. «Православные монастыри Российской империи» (М., 1908); «Православные русские обители» (СПб., 1909).

Для истории Русской Церкви наиболее значительными являются архивные фонды Российского государственного архива древних актов - РГАДА. (Путеводитель. М., 1996. Т. 2. Раздел: Синодальные учреждения. М., 1997; Т. 3. Ч. 1–2. Раздел: Церковные учреждения и монастыри); отдела рукописей Российской национальной библиотеки - РНБ; отдела рукописей Российской государственной библиотеки - РГБ (Рукописные собрания Государственной библиотеки СССР им. В. И. Ленина: Указатель.-Т. 1.-Вып. 1–2.-М., 1983-1986.; Труды государственного Румянцевского музея. –5 т., -М., 1923–1924.; Труды Публичной библиотеки СССР им. В. И. Ленина.- 4 т., - М., 1928–1938.; Записки Отдела рукописей ГБЛ. – 49т., - М., 1938–1990.); научно-исследовательского отдела рукописей Библиотеки Академии наук — БАН (Описание рукописного отделения Библиотеки императорской Академии наук. – 2 т., -СПб., 1910–1915.; Описание Рукописного отдела Библиотеки Академии наук СССР. – 8 т., - Л., 1959–1989); Российского государственного исторического архива — РГИА (Описание документов и дел, хранящихся в архиве Святейшего Синода. – Т. 1-9., -СПб., 1868–1914; Описание рукописей, хранящихся в архиве Святейшего Синода. –Т. 1-3., - СПб., 1904–1910; Дела Комиссии духовных училищ. 1808–1839. -СПб., 1910). В 1993 и 1995 гг. были изданы указатели фондов центральных и местных архивов, рукописных отделов библиотек и музеев, содержащих материалы о РПЦ: «История Русской Православной Церкви в документах федеральных архивов Москвы и Санкт-Петербурга: Аннот. справ.-указ.» (М., 1995); «История Русской Православной Церкви в документах региональных архивов России: Аннот. справ.-указ.» (М., 1993). Все названные издания справочного характера могут быть использованы исследователями для поиска необходимых документов по тем или иным темам, облегчают поиск и дают необходимую информацию о наличии источников в фондах архивов и библиотек. Свод Законов Российской Империи – Т. I, XI, XIV. - СПб., 1857.

3. Историография Русской Церкви XVIII — нач. ХХ вв. (синодальный период)

Первым трудом, специально посвященным синодальному периоду, явилось исследование архиепископа Филарета (Гумилевского) «О синодальном управлении в 1721–1825 гг.» (СПб., 1848). Среди обобщающих трудов, вышедших в начале XX в., выделяются монографии: Рункевич С. Г. «История Русской Церкви под управлением Святейшего Синода» (Т. I: «Учреждение и первоначальное устройство Святейшего Правительствующего Синода, 1721–1725».- СПб., 1900); «Русская Церковь в XIX в.» (СПб., 1901); Верховский П. В. «Очерки по истории Русской Церкви в XVIII и XX столетиях» (Варшава, 1912.- Т. I); «Учреждение Духовной коллегии и «Духовный регламент» (Ростов на Дону, 1916. 2-х т.). Исследования П. В. Верховского отличаются объективностью и большой научной добросовестностью. В настоящее время синодальному периоду в истории Православной Церкви посвящены специальные главы в светских вузовских учебниках (История России XIX – начала XX вв.- М., 1998; Федоров В. А. История России, 1861–1917.- М., 1998).

Отдельные хронологические этапы и события синодального периода Русской Церкви освещены в монографиях Титова Ф. И. «Император Александр III и Православная Церковь в его время» (Киев, 1901), Папкова А. А. «Церковно-общественные вопросы в эпоху царя-освободителя, 1855–1870» (СПб., 1902), «Начало возрождения церковно-приходской жизни в эпоху царя-освободителя, 1855–1870» (СПб., 1902), Айвазова И. «Церковные вопросы в царствование императора Александра III» (М., 1914), Пыпина А. Н. «Религиозные движения при Александре I» (Пг., 1916), Емеляха Л. И. «Крестьяне и Церковь накануне Октября» (Л., 1976). 

Система духовного образования отражена в монографиях Архангельского Н. «Духовное образование и духовная школа в России при Петре Великом» (Казань, 1883), Благовидова Ф. «Деятельность русского духовенства в отношении к народному образованию в царствование императора Александра II» (Казань, 1891), Чистовича И. А. «Руководящие деятели духовного просвещения в России в первой половине XIX в.: Комиссия духовных училищ» (СПб., 1894), Тихомирова Д. И. «Об Учебном комитете при Святейшем Синоде» (СПб., 1906), Титлинова Б. В. «Духовная школа в России в XIX веке» (Вильна, 1908. Т. I; Варшава, 1909. Т. II), Белявского Ф. Н. «О реформе духовной школы» (СПб., 1907. Т. I: «Краткий очерк прошлого средней духовной школы»), Глубоковского Н. Н. «По вопросам духовной школы (средней и высшей) и об Учебном комитете при Святейшем Синоде» (СПб., 1907), Любимова С. «Воспитание в духовной школе» (М., 1906), Богословского М. М. «Реформы духовной школы при Александре I» (Сергиев Посад, 1917), Дьяконова К. «Духовная школа в царствование Николая I» (СПб., 1907). 

Изучению деятельности православной церкви в Южном Зауралье посвящены работы Л. Ю. Зайцевой: Строительство церквей в Южном Зауралье // Земля  Курганская: прошлое и настоящее.- Вып. 7.- Курган, 1994;  Роль церкви в жизни общества Зауралья в XVIII — XIX вв. по материалам Курганского архива // Земля  Курганская: прошлое и настоящее.- Вып. 8.-  Курган, 1994; Православная церковь Южного Зауралья в досоветский период // Земля  Курганская: прошлое и настоящее.- Вып. 16.- Курган, 1996; Церковь Южного Зауралья во второй половине XIX - начале XX вв. // Земля  Курганская: прошлое и настоящее.- Вып. 2. Курган, 1996. Весьма актуальна для современных исследователей работа М. Ю. Нечаевой «Монастыри и власти: Управление обителями Восточного Урала в XVIII веке» (Екатеринбург, 1998).
«Книжная справа» и создание духовных учебных заведений рассмотрены в работах С. А. Белокурова (Сильвестр Медведев об исправлении богослужебных книг при патриархах Никоне и Иоакиме.- СПб., 1885; Арсений Суханов.- Т. 1.,- М., 1891.), П. Ф. Никольского (Московский печатный двор при Патриархе Никоне // Христианское чтение.- 1890–1891); И. Д. Мансветова (История справы XVII в.- М., 1884); С. Ф. Платонова (Москва и Запад в XVI–XVII вв.- Л., 1925; М., 1999); М. Н. Сменцовского (Братья Лихуды: Опыт исследования по истории церковного просвещения и церковной жизни конца XVII и начала XVIII вв.- СПб., 1893).

Поскольку все вышеназванные авторы рассматривают лишь общие вопросы из истории РПЦ, то мы в данном исследовании пользовались их трудами для выявления наиболее значимых дат и событий, а также тенденций правительственной и церковной политики по отношению к миссионерской и просветительской деятельности на различных исторических этапах по заданной тематике.

4. Историография миссионерской деятельности русской православной церкви в Западной Сибири среди языческих народностей берет свое начало в  XVIII веке. Одной из первых работ «Краткое описание о народе остяцком» (1715 г.) была подготовлена Григорием Новицким,  полноправным участником и свидетелем экспедиций сибирского миссионера-просветителя Филофея (Лещинского)
. Ценные этнографические сведения об автохтонном населении Северо-Западной Сибири можно найти в материалах П. Палласа, В. Зуева, которые они собрали во время поездки по Иртышу и Оби до Ледовитого океана
. К подобным работам можно отнести «Краткие записки…» штаб-лекаря В. Н. Шаврова, члена Тобольской врачебной управы Ф. Белявского, лингвиста М. А. Кастрена
. Всем авторам того периода присуща некая «живоописательная манера», которая была характерна для их западных предшественников XVIII в. У читателя не возникает озабоченности состоянием дел на Обском (Тобольском) Севере, что будет прослеживаться в более поздних трудах исследователей.

Вопросам миссионерской деятельности значительное внимание уделял в своих публикациях Н. А. Абрамов, который сам в  40-е годы XIX столетия, будучи смотрителем уездных училищ Березовского округа, в полной мере столкнулся с реалиями отдаленных сибирских провинций. Описанию жизни сибирского исследователя посвящен ряд публикаций его первого биографа Е. В. Кузнецова, которые были помещены на страницах «Тобольских губернских ведомостей»
. Надо отметить, что Н. А. Абрамов основывался не только на собственных наблюдениях, но и подтверждал их архивными документами из губернского и полицейского управлений, из фондов Тобольской консистории и семинарского архива. Он был хорошо знаком с делами сибирских монастырей и отдельных приходов. Им на основе документального материала и местных легенд записаны биографические сведения о жизни и деятельности первых сибирских владык, начиная от архиепископа Киприана, которые приложили не мало стараний для развития миссионерства на севере Тобольской епархии
. Являясь учеником и единомышленником сибирского историка П. А. Словцова, Николай Алексеевич Абрамов смог без идеализации и по возможности объективно в ряде своих статей донести до читателя основные сведения о христианизации Сибири
. Все это сделало его работы особо ценными и незаменимыми для исследователей истории сибирской церкви.

Другой историк сибирской православной церкви, протоиерей Александр Иванович Сулоцкий, после окончания С.-Петербургской духовной академии был преподавателем Тобольской семинарии и ее библиотекарем. Будучи знаком с Н. А. Абрамовым, он продолжил изучение архивных документов консистории и семинарии, на основе чего опубликовал ряд материалов о миссионерской деятельности православной церкви в Сибири
. Одна из его работ непосредственно освещает деятельность Обдорской, Кондинской и Сургутской миссий Березовского края
. Но при всей значимости трудов Н. А. Абрамова и А. И. Сулоцкого следует отметить некоторую идеализацию этими авторами описываемых событий и явлений. Будучи историками церкви и находясь под ее сильным идеологическим влиянием, они не всегда объективно давали оценку происходящим событиям и явлениям. К существенным недостаткам их работ следует отнести отсутствие документов, находящихся на хранении в центральных архивах Москвы и С.-Петербурга. К тому же ими не выстроена полная картина миссионерской деятельности, а ряд документов  не осмыслен критически, что особо следует отнести к освещению миссионерской деятельности митрополита Филофея (Лещинского), который, по словам этих авторов, сумел окрестить во время своих экспедиций более 40 000 язычников. Хотя эта цифра до сих пор присутствует в работах современных исследователей, но ее объективность вызывает сомнений. 

Малоизвестный автор XIX в. Евстафий Воронец в своей работе сообщает о крещении аборигенов Сибири при архиепископе Евгении (Казанцеве) (1825-1831)
. К тому же ряду принадлежат работы П. Головина, 3. Козлова, Е. Елисеева, В. Герасимова, миссионеров Иринарха (Шемановского) и Василия (Бирюкова)
. 

Либерализация российского общества после отмены крепостного права обусловила появление новых авторов, которые критически оценили деятельность церковных властей, в том числе и проводимую ими миссионерскую деятельность. Среди них можно назвать С. С. Шашкова и Н. М. Ядринцева, принадлежавших  кругу сибирского областничества и крайне негативно воспринимавших политику местных как гражданских, так и церковных властей
.

В связи с 300-летием присоединения Сибири к России (1881 г.) прошла волна новейших публикаций, что позволило значительно расширить источниковедческую базу по истории края. Среди ряда работ необходимо отметить обобщающее сочинение по истории миссионерства в Сибири П. Сумарокова, помещенное в центральном издании «Христианские чтения»
. Н. Городков в 1888 г. опубликовал статью, написанную по материалам работы П. Сумарокова, которая не дала новых сведений о миссионерстве в Западной Сибири
.

Ученый из Харькова П. Н. Буцинский долгое время занимался изучением деятельности православной церкви в Сибири с момента открытия Сибирской епархии
.  Вместе с тем его интересовало миссионерство на севере епархии в начале XVIII столетия. Но материалы  исследования взяты им из работ Григория Новицкого и П. Палласа, что значительно снижает их научную значимость
. К этому же периоду относится книга Т. А. Догуревича, в которой сообщаются некоторые этнографические сведения о народах Севера и распространении среди них христианства
.

Особо следует выделить авторов конца XIX в., совершивших путешествия по заполярным районам Сибири.  Большинство из них указывают на те проблемы, которые возникали на протяжении ряда лет сосуществования русского населения с местными аборигенами, и даже предлагают пути их решения, как поступил А. Якоби, выступивший с циклом лекций перед епархиальным духовенством «Об угасании сибирских инородцев»
. 

Исследователь Тобольского Севера А. А. Дунин-Горкавич вслед за наиболее прогрессивными авторами своего времени высказал опасения за будущее северных народностей. Он поставил под сомнение целесообразность продолжения миссионерской деятельности в северных регионах Западной Сибири
. В том же аспекте написана книга В. Павловского «Вогулы», где автор искренне соболезнует об утрате сибирскими аборигенами вековых традиций и обычаев
.

Для дореволюционного этапа характерно не только выявление новых источников и накопление сведений о миссионерской деятельности в северных регионах Западной Сибири, но и появление обобщающих трудов. Как верно отмечает А. Н. Копылов, «становление сибиреведения шло через преодоление груза теоретических и фактических ошибок, накопленного дореволюционной историографией, к постановке и разработке важнейших проблем истории Сибири, к созданию крупных монографических исследований и коллективных обобщающих трудов по истории отдельных народов и края в целом»
.

Как уже указывалось, в советской историографии миссионерская деятельность православной церкви среди народов Западной Сибири была подвергнута критической оценке. Так, в 1936 г. была выпущена работа А. Г. Базанова «Очерки по истории миссионерских школ на Крайнем Севере», в которой он, вероятно под влиянием идей С. В. Бахрушина, весьма негативно дает оценку просветительству православной церкви на севере Сибири
. Подобный взгляд на Россию, как «тюрьму народов», где Русская Православная Церковь способствовала порабощению и одурманиванию аборигенов,  на долгие годы сохранился в советской историографии. С тех же позиций выступил И. И. Огрызко, подготовивший монографию на основе документальных материалов  о христианизации «сибирских инородцев» со времен митрополита Филофея (Лещинского)
. 

Той же проблеме посвящена работа Н. А. Свешникова, который, как и предыдущие авторы, считал, что крещение хантов и манси проводилось насильственным путем, под дулами пушек и пищалей солдат
. И он не одинок, практически все советские исследователи, чьи труды посвящены жизнеописанию и культуре северных народностей, словно под гипнозом пишут о насильственных методах христианизации, перечеркивая тем самым мирную традицию российского правительства и православной церкви добиваться ассимиляции народов на  вновь присоединенных к империи территориях постепенно и мирным путем
. Тему христианизации северных народностей разрабатывал и В. А. Кононенко, считавший, что у северных аборигенов наличествует синкретическое сознание, но при этом автор ни на йоту не отступал от «колонизаторской» платформы покорения и завоевания Сибири
. 

Впервые о мирном ходе колонизации территорий Зауралья и добровольном принятии местными народами православия обоснованно пишет Н.А. Миненко в своей монографии «Северо-Западная Сибирь в XVIII — первой половине XIX в. Историко-этнографический очерк», вышедшей в 1975 г. в Новосибирске
. 

В 1970-х годах в советской историографии происходит смена позиций по отношению к русской православной церкви, за которой признается прогрессивная роль в просвещении автохтонного населения Западной Сибири. Но далеко не все исследователи согласились на пересмотр своих позиций, продолжая в своих работах обличать деятельность РПЦ и, соответственно, минимизируя ее миссионерскую деятельность. Но постепенно в российской историографии конца XX столетия возобладала точка зрения, которая давала положительную оценку северному миссионерству и указывала на значительную роль РПЦ, отмечая при этом и отрицательные стороны ее деятельности
. 

Так, Н. А. Смирнов в работе «Русское православие: вехи истории» дает объективную оценку истории православной церкви, уделяя должное внимание и ее миссионерской деятельности
. На I-м Сибиро-Уральском конгрессе ряд авторов обратили внимание на заслуги православной церкви в ее просветительской деятельности, в том числе в северных регионах края
. Нарастал интерес к данной теме и в последние годы, о чем говорят публикации таких авторов, как: О. П. Илюнечева, Е. Н. Коновалова, Н. С. Половинкин, М. О. Акишин, Е. П. Мартынова, Д. В. Городенко, Е. М. Главацкая, А. В. Жук
. В коллективной монографии «Ямал — знакомый и неизвестный» одна из глав посвещена истории распространения православия на Ямале
. 

Особо следует отметить монографию Г. Ш. Мавлютовой «Миссионерская деятельность русской Православной Церкви в Северо-Западной Сибири (XIX - начало XX века)», которая привела значительное число новых документов и публикаций. Она весьма корректно осветила методы и формы миссионерской работы, роль отдельных личностей, отказавшихся от благ цивилизации и посвятивших себя нелегкому служению в отдаленных регионах империи.  Ею подробно рассмотрена деятельность Сургутской, Кондинской и Обдорской миссий, названы их руководители, а также настоятели и священнослужители монастырей, даны выдержки из их отчетов, приведено число окрещенных аборигенов и пр. Но при этом мы не можем согласиться с ее выводами, в которых она указывает, что «причинами невысокой результативности миссионерской деятельности…» явились верования местных народностей, которые «оптимально соответствовали их образу жизни». При всей несомненной ценности работы Г. Ш. Мавлютова не провела сравнения (хотя бы статистического) с миссионерской деятельностью на юге Западной Сибири (Алтайская миссия) и в других регионах России. Значительная часть ее работы посвящена описанию верований и обычаев сибирских аборигенов, что отнюдь не помогает раскрытию исследуемой автором проблемы. 

5. Историографию «мусульманского вопроса» и деятельности православных миссионеров в Западной Сибири среди мусульман мы считаем нужным разделить на две категории. К первой отнесем источники и литературу, в которых сообщается о жизнедеятельности сибирских татар, описываются их нравы, вероисповедание, приводятся исторические факты, повлиявшие на жизнь этого народа. Ко второй категории относятся публикации, непосредственно рассматривающие деятельность противомусульманских миссионеров, в том числе миссионерскую литературу, особенно широко представленную в середине XIX – начале XX вв. По этому принципу мы и будем проводить историографический обзор данного раздела.

Первым летописным историком-сибиряком был, как известно, С. У. Ремезов. Ему принадлежат такие труды, как  «История Сибирская», «Описание новой земли Сибирского государства» и другие, где сообщается о походе дружины Ермака, а также дается описание народов, проживающих в Сибири. В этих работах, в особенности в его «Ремезовской летописи» (Сибирские летописи.- СПб., 1907), приводится немало исторических, этнографических и фольклорных сведений по западносибирским тюркам. 

Некоторые из них, по-видимому, носят легендарный характер, соответствующий уровню исторических знаний той далекой эпохи и характеру источников («сказов), на которые опирался Ремезов. Однако, как показали работы крупнейших знатоков сибирской истории С. В. Бахрушина и А. П. Окладникова и современных этнологов, в частности И. В. Белича, предания, упоминающиеся в хронике Ремезова, в большинстве своем являются исторически достоверными и удивительно точными
. Более того, отдельные верования и обряды сибирских татар, о которых сообщал летописец, против которых позднее и будет направлена не только исламская, но и противомусульманская деятельность, дожили вплоть до наших дней
. «Нужно быть благодарным сибирскому летописцу и первому географу Сибири Семену Ульяновичу Ремезову за то, что он создал по свежим еще следам в памяти сибиряков свою «Ремезовскую» летопись, которая донесла до нас живые черты тех событий. Каждая деталь повествования Ремезова драгоценна, потому что в нашем распоряжении не имеется никакого другого источника...», - писал в одной из своих последних работ академик А. П. Окладников
.
Установка на взаимоотношения между миром христианским и мусульманским, и соответственно, отношение к нему общества того времени нашли отражение в работах одного из главных идеологов петровской эпохи Феофана Прокоповича, который был твердо убежден, что татары, некогда захватившие Русь, не сравнимы по количеству принесенных бед от шведов. Тем самым он ставил их в один ряд с другими противниками России
. 

В 1720-1727 гг. состоялась знаменитая сибирская экспедиция Д. Г. Мессершмидта, проехавшего от Урала до Манчжурии и от Саянских гор до Средней Оби и Мангазеи. Одним из участников экспедиции стал пленный шведский офицер Ф.-И. Страленберг. После отъезда на родину Страленберг фон Табберт выпустил книгу «Северная и восточные части Европы и Азии», перевод фрагментов из которой помещен Э. П. Зиннером в «Известиях шведских военнопленных о Сибири» (Иркутск, 1961). Историко-этнографические сведения Страленберга о сибирских татарах, в особенности о вероисповедании, фиксируют отнюдь не полную их исламизацию. Даже в первой четверти ХVIII в. барабинцы, например, оставались язычниками, хотя представители исламского духовенства, в частности из тарских сеидов и ходжей, не были среди них случайными гостями
. Будучи в Тобольске, Страленберг, между прочим, обнаружил и организовал перевод на немецкий язык неизвестного тогда ни в России, ни в Европе такого великолепного образца восточной литературы ХVII в., как «История татар и жизни и деятельности татарских ханов» Абул-гази Баядур хана, рукопись которого передал Мессершмидту
.

Одной из самых значительных по своему масштабу стала экспедиция Г. Ф. Миллера, начавшаяся в 1733 г. и продолжавшаяся в течение десяти лет. Результатами экспедиционных изысканий стали списки документов из архивов сибирских городов, ценные Сибирские летописи; были записаны обряды и предания сибирских народов; сделаны зарисовки могильников, жилищ, предметов материальной и духовной культуры. Кроме того, собрана богатейшая коллекция «сибирских древностей», этнографическая коллекция и отдельные рукописные документы и книги
. В 1750 г. был напечатан первый том исследований Г. Ф. Миллера «Описание Сибирского царства и происшедших в нем дел от начала, а особливо от покорения его Российской державой, по сии времена». Вторая книга вышла в 1763 г. на немецком языке. Академическое издание трудов Миллера  (в 2-х томах) было осуществлено в 1937, 1941 и 1999, 2000 гг. Российской Академией Наук под названием «История Сибири», и до настоящего времени остается одним из основополагающих работ по изучению Сибири. Участник той же экспедиции И. Э. Фишер выпустил в 1774 г. аналогичный труд «История Сибирская», который признается современными исследованиями как работа выполненная с участием или под сильным влиянием Г. Ф. Миллера, в указанном труде которого содержится, пожалуй, самый исчерпывающий для ХVIII столетия исторический материал по сибирским татарам.

Актуальную для своего времени работу по истории Сибири подготовил к печати В. Н. Татищев, долгое время служивший на Урале. Он видел в печенегах, тюрках и половцах главных недругов Руси, а авторы XIX в. воспринимали кочевые народы стоящими на низшем пути развития считая, что они «никогда не будут занимать высокого места во всемирной истории», хотя изучать их историю необходимо
. Того же мнения придерживался крупнейший востоковед А. А. Куник, призывавший «обращать внимание на эти низкие породы человечества» всех авторов, занятых написанием истории России
. Ряд интересных сведений содержит «Сокращенное повествование о приобретении Сибири» А. Н. Радищева (ПСС. Т. II. М.-Л., 1941). 

Российское общество XVIII века с увлечением читало переводные европейские романы, где наряду с доблестными рыцарями-христианами совершали подвиги и их мусульманские аналоги. Восточно-мусульманская экзотика овладела умами российского дворянства, начали появляться пьесы, где традиционно добро боролось со злом, совершенно не взирая на вероисповедание героев. К ним можно отнести трагедию М. В. Ломоносова «Тамира и Селим», где положительными героями выведены татары и арабы
.

Н. М. Карамзин, считающийся «отцом российской истории», включил в «Историю государства российского» описание похода Ермака, где с позиций автора XIX в. дается краткая характеристика народов, населяющих Западную Сибирь, сообщается об их обычаях и верованиях. Взаимоотношения Древней Руси с тюркскими народами Н. М. Карамзин рассматривал как постоянную борьбу со степняками: печенегами, торками, половцами, а затем с татарами за территорию проживания
. Прошлое Руси автору виделось лишь как «история веков варварства». 

Ему вторит классик русской исторической науки С. М. Соловьев: «Россия вследствие своего географического положения должна была вести борьбу с жителями степей, с кочевыми азиатскими народами», в чем и заключалось извечное противостояние Европы и Азии
. Другой видный историк В. О. Ключевский, обращаясь к европейским государствам, указывал, что «Русь своей степной борьбой – и, особенно, с татаро-монголами, - прикрывала левый фланг европейского наступления…», имеется ввиду на Восток
. Историк Н. И. Костомаров также не отделял истории Руси от военных столкновений и противостояния ее со Степью: «Русь была окружена чужеземцами, готовыми вмешаться в ее дела. С востока, как тучи, одна другой мрачнее, выходили полчища степных кочующих народов Азии, жадных к грабежу и истреблению»
.

Если высказывания российских историков о противостоянии Руси и Степи несут в себе негативную окраску по отношению к восточным соседям, то любопытно будет привести на этот счет мнение известного казанского востоковеда Мирзы Казем-бека, принявшего христианство. Отдавая должное древней истории Востока, когда «халифы и их наследники распространяли просвещение вместе со своим владычеством почти во всей Азии, части Африки и Европы», он видел, что «Азия помрачалась день ото дня, тогда как Европа озарялась час от часу»
. Но он призывал не относиться к Азии столь пренебрежительно, ибо «одно имя Азии должно уже возбудить почтительное воспоминание каждого члена христианского мира…»
. В заключении при сопоставлении «просвещенного Запада» и «отсталого Востока», он делает вывод, что для Востока нет будущего. 

Весьма показательна оценка проблемы православного и мусульманского мира Е. Ф. Шмурло, которая дана им довольно эмоционально: «Кроме истории собственно европейской, которую она (Россия) создавала, развивала, культивировала, у нее была еще другая: история азиатская, вынужденная, навязанная, неотвязчивая»
. И далее автор взволновано сообщает о том, что если «названные выходцы азиатских степей были нарождением зла, наказанием Божьим, то позволительно утверждать, что Россия зачлась во грехе».

Сибирский историк П. А. Словцов выпустил двухтомное издание «Историческое обозрение Сибири», где приводятся сведения, полученные в результате изучения сибирских архивов, а также собственных наблюдений во время его многочисленных поездок как по Восточной, так и по Западной Сибири
. 

В 1841–1844 гг., а затем с 1845–1849 гг. проводилась экспедиция финского лингвиста М. А. Кастрена по Сибири, организованная Академией наук. Им была выдвинута теория формирования самодийских, финно-угорских, монгольских, тюркских языков, которые, по его мнению, брали свое начало на территории Алтая и Саянского нагорья. 

П. И. Небольсин, долгое время занимавшийся изучением Сибирских летописей озаглавил свой труд «Покорение Сибири» (СПб., 1849), что вызвало ряд нареканий со стороны его современников, выступавших с позиций добровольного присоединения Сибири к Московскому государству, а также дало повод панисламистам обвинять Россию в насилии над сибирскими народами. В. В. Вельяминов-Зернов впервые подробно изучил историю так называемого Касимовского царства и его правителей. При этом он затрагивал вопросы о влиянии Казанского ханства на народы Сибири. Им же изучены судьбы потомков хана Кучума и его сподвижников (Вельяминов-Зернов В. В. Исследование о касимовских царях и царевичах.- Ч. II.- СПб., 1864).

Определенный интерес представляет литература, выпущенная авторами, которые исповедовали ислам и, соответственно, придерживались взглядов, в корне расходившихся с авторами христианской направленности. К ним мы можем отнести: Измаила Гаспринского, Давлет-Кильдеева, Мурзу-Алимы, Баязитова, Искандер-Мирзу «и других лиц, которые иногда скромно укрываются под разными псевдонимами»
. Критический разбор и анализ работ приведенных выше авторов подробно дается у Гайдулина
. Выпуску подобных публикаций способствовал тот факт, что уже в 1800 г. в Казани при гимназии была открыта типография, выпускавшая литературу на татарском, персидском и арабском языках. В ней же впервые в России и в Европе стали выпускаться учебные пособия по татарскому языку, а преподавание восточных языков в Казанской гимназии велось еще с 1769 г
.. Особо следует отметить тот факт, что в 1828 г. Министерство народного просвещения признало татарский язык, приравняв его к числу других «азиатских» языков
. У всех авторов, стоящих на стороне ислама, мы можем отметить центростремительную направленность к единству русского и татарского народов, что можно распространить и на всех мусульман России. Они за плюралистический курс, по которому уже давно идут народы Запада. Но тот же Исмаил Гаспринский предупреждал, что в нынешней своей форме русское господство не ведет мусульман к прогрессу и цивилизации.

 Недовольные отставанием российского мусульманского сообщества от мировых темпов в части реформирования социальной жизни татарские теологи Курсави и Марджани выдвинули категорию «иджтихад», подразумевающую интерпретацию догматов веры на основе индивидуального творческого начала и свободомыслия. На основе принятия этой теории родилось движение джадидизма, которое органично утверждало неразрывную связь ислама с просвещением и наукой, а в политической сфере – с демократическими и даже социалистическими идеями. Джадиды выступали за развитие искусства и литературы, за расширение роли женщины в обществе, за реорганизацию деятельности духовенства и т.д. При активном участии крымско-татарского просветителя И. Б. Гаспринского началась реформа в области просвещения мусульманского населения России. Первоначально джадидизм получил распространение в Тобольской губернии с помощью привозимых книг и благодаря выпускникам учебных заведений Поволжья, ставших преподавателями в медресе и имамами в мечетях. В конце XIX в. в Тобольской губернии (юрты Ембаевские, Саусканские, Турбинские, Тоболтуринские и др.) насчитывалось около 30 содержавшихся за счет вакфов медресе. Только в Тобольском уезде в 1909 г. насчитывалось 12 мектебов и медресе, где обучалось 800 мальчиков и, что немаловажно, вместе с ними учились и девочки.

В XIX в. в России выходила довольно обширная миссионерская литература, которая оперативно реагировала на события, происходящие в мусульманском мире, и отвечала на выпады своих противников со стороны авторов-исламистов. И хотя миссионерскую печать зачастую обвиняют в необъективности, пристрастности, но мы должны признать, что именно на основе анализа публикаций противомусульманских миссионеров мы имеем возможность составить наглядную картину деятельности в этом направлении. В. И. Ленин, который все церковные издания причислял к «реакционно-охранительной прессе», писал, что они (миссионеры) не боялись затрагивать и касаться «иногда очень откровенно самых щекотливых» вопросов
.

К изданиям такого рода можно отнести «Миссионерские противомусульманские сборники», периодические издания «Православный собеседник», «Труды Киевской духовной академии», «Душеполезно чтение»: «Руководство для сельских пастырей», «Епархиальные ведомости», «Православный благовестник» - орган Православного миссионерского общества, «Богословский вестник» - орган Московской духовной академии, «Православный собеседник» - орган Казанской духовной академии, «Церковно-приходская школа», «Русский паломник»: «Кормчий», «Миссионерское обозрение», «Миссионерский сборник», «Православный путеводитель» и т.д. В них действительно можно найти ответы на «щекотливые» вопросы или просто довольно любопытные сведения.

Так, оригинален ответ одного сибирского татарина христианскому миссионеру о причинах отказа предков от шаманизма и почему они не приняли христианства: «Когда нашим предкам не хотелось следовать шаманизму, – рассказывал старик, - то они перестали было думать о всякой религии. И вот в это самое время приходят из Бухары, Самарканда и Казани мусульмане с целой пачкой книг, заставляют наших людей делать пятикратные намазы, соблюдать пост, совершать омовение, давать милостыню, ходить в Мекку, быть мусульманами. Так мы и сделались мусульманами, а татарские чиновники и священники, люди очень почтенные и преклонные ... нам о веровании в Гайсу /Иисуса/ ничего не говорили»
. 
Современными исследователями признается, что миссионерская литература является ярким феноменом, возникновение которого было обусловлено исторической необходимостью. А потому относиться к ней как к ненаучной - это то же самое, что рассматривать историю исламоведения как враждебную полемику меж двумя враждебными конфессиями, что не верно. Как пишет на этот счет видный исламовед М. А. Батунский: «Так называемый стиль научного мышления, характерный для XIX в., был в значительной мере присущ и миссионерской литературе об исламе, стремившейся, заменив его христианством перевести тем самым мусульманский мир в более интенсивный регистр жизни»
. 

Не имея возможности рассмотреть в своей работе более подробно миссионерскую публицистику, мы позволим себе остановиться на наиболее ярких очерках (статьях), помещенных на страницах «Миссионерского противомусульманского сборника». Большинство этих публикаций принадлежали перу студентов Казанской духовной Академии, уровень образования которой «стоял несомненно выше университетского»
. А. Рождественский считал причиной открытия при Казанской духовной Академии миссионерского противомусульманского отделения «длинный ряд явных отпадений крещенных татар в магометанство» в 1802-1803 гг.; 1810, 1820, 1840, 1850 и 1860 гг.
. И действительно, лишь за 1862-1863 гг. перешли в мусульманство 3152 крещенных татарина, в 1865-1866 гг. - более 10 тысяч, в связи с чем правительство создало специальный комитет для «Рассмотрения мер к ослаблению фанатизма и мусульман»
. По этому поводу один из основоположников идеи христианизации мусульман Поволжья Н. И. Ильминский с тревогой писал обер-прокурору Св. Синода Победоносцеву: «Целыми деревнями отпадают в магометанство не только язычники, но и крещеные черемисы, вотяки и чуваши … и делаются татарами, подготовленные к этому издавна и постепенно. Это неотразимый процесс, вроде гангрены, который, если ему поставить преграды, может окончиться в какие-нибудь 50-100 лет окончательным переходом всех наших инородческих племен – чуваш, черемис, вотяков – в татар-магометан»
.

В VII выпуске сборника за 1875 г. помещена статья студента Александра Заборовского «Мысли аль-Корана, заимствованные из христианства». Автор показывает знания восточных языков и довольно хорошо осведомлен о содержании работ по западной исламистике: Шпенгера, Вайля, А. Зайгера и др. Идея статьи Заборовского сводится к тому, что Мухаммед «изуродовал христианскую истину о воплощении Богослова». Надо сказать, что идея эта далеко не нова для XIX в. и ее придерживались практически все западные исламоведы.

Статья другого автора, Якова Фортунатова «Мысли Корана, благоприятные для обращения мухаммедан в христианство» преследует чисто миссионерские цели. В своем исследовании он ссылается на работу В. Виноградова и цитирует его
. Заключает свою статью Фортунатов словами, что учение Корана о воскрешении, всеобщем суде, рае и аде «благоприятно для миссионера».

В VIII номере сборника за тот же год можно отметить довольно актуальную статью А. Светлокова «История иудейства в Аравии и влияние его на учение Корана», которая начинается весьма агрессивно: «Везде и всегда последователи Мухаммеда отличались духом фанатизма и нетерпимости к исповедникам других религий». Светлоков пытается привлечь внимание читателей к тому, что «Значение и сила мусульманства ни формально, ни материально не слабеет». И хотя русским исламистам совсем не характерно увлечение расовой теорией происхождения ислама, в чем обычно преуспевали западные ученые, но здесь мы встречаем полную солидарность автора с Э. Ренаном и А. Шпренгером, выдвинувших идею о том, что Мухаммед почти все свои идеи заимствовал у иудеев.

В 1877 г. студент Казанской духовной Академии Александр Агрономов выпустил в свет солидное исследование «Мухаммедантское учение о войне с неверными (джихад)», в котором он обвиняет мусульманство «в бесчеловечных войнах» и в тотальной экспансии в Африку, Индию и Китай и даже в Россию. По его утверждению, «международная жизнь, в своем развитии у мухаммедан, нисколько не продвинулась вперед, сравнительна с тем состоянием, в котором она была известна в пустынях Аравии в конце VI и нач. VII вв.». Аргументы в свою пользу Агрономов нашел у И. Березена, автора статьи «Мусульманская религия в ее отношению к образованности» («Отечественные записки». Т. XXСVIII, отд. III. С. 92). Не чужд Агрономов и таких пассажей в адрес пророка Мухаммеда, который якобы «присвоил себе звание пророка и объединителя арабских племен для гнусной цели всеобщего истребления человечества», в связи с чем мухаммеданство обвиняют в разжигании конфессиональной и межнациональной вражды.

Наиболее ярким представителем из числа миссионерских авторов был М. А. Миропиев, труды которого мы можем охарактеризовать как крайне консервативные. Его работа «О положении русских инородцев» (СПб., 1901 г.) направлена на обличение ислама и предупреждение о грядущей опасности, которая станет предтечей религиозной реформации в исламе. Миропиев считает, что Россия одна из немногих стран, в которой процветает полная веротерпимость, но тут же подчеркивает, что русским нет никакого дела до мусульманских проблем.

Главным идеологом и практиком в вопросе противомусульманской деятельности в XIX в. был признан Николай Иванович Ильминский, который получил известность за счет предложенных им методик по просвещению и христианизации российских мусульман. В своих трудах он решительно выступал против сохранения арабского алфавита для печати книг на татарском языке, поскольку тот «является принадлежностью культуры, которая чужда и не приемлема для жителей России», а само христианство «несовместимо ни с какою иною культурою, в том числе и с магометанскою»
.  Но ряд известных ученых того времени не поддерживали взятую государственными структурами на вооружение идею Ильминского о привитии всем народностям, проживающим на территории Российской Империи, русского языка. Так,  известный педагог К. Д. Ушинский доказывал, что подобные методы надолго задерживали «естественно развитие дитяти»
.

Известный миссионер и крупный востоковед Н. Н. Остроумов полагал, что «в мусульманский мир проникают, хотя и в не значительной степени, наши знания, плоды изобретений и открытий, словом, европейская цивилизация», но при этом он оставался на классических позициях неприятия ислама
.

На основе приведенных примеров можно сделать вывод, что в большинстве своем миссионерская литература выступала с позиции защитников либерально-европейской цивилизации. Эту тенденцию с середины XIX в. можно отметить во всех публикациях, принадлежащих перу православных публицистов, которые всячески защищали положение о свободе выбора человеком вероисповедания, что вполне соответствовало идее либерализации общества. В то же время, русские миссионерские авторы рассматривали ислам как религию, в высшей степени опасную для человечества, ведущую к его гибели. Выпады против ислама порой достигали критической отметки, но, к чести авторов, редко когда переходили на критику отдельной личности и были абсолютно чужды расизма, что вполне допускали европейские богословы. 

Основной упор миссионерская литература делала на воинственность восточных стран и разжигание ими религиозных войн. Но если попытаться обобщить отдельные миссионерские высказывания, то мы вряд ли сможем найти в них единую стратегию и направленность. Каждый из авторов живет как бы в своем собственном мире, хотя при этом ссылается на труды известных востоковедов и исламистов. В любом случаи миссионерская литература выполняла роль идеологической машины, незримо управляемой государством. Воспользовавшись словами М. А. Батунского, можно назвать миссионерское исламоведение XIX – нач. XX вв. «кентаврообразной» дисциплиной, зародившейся в идейном мире революционизирующейся России, находящейся в лагере оппозиции по отношению к новым силам, направленным на обновление страны.

В Западной Сибири во второй половине XIX в. мы не можем отметить столь острой политической дискуссии по исламскому вопросу, которая наблюдалась в центральной России. Это можно объяснить тем, что за Уралом активное развитие миссионерского движения среди народов, исповедовавших ислам, началось лишь в последнее десятилетие XIX в. и активизировалось в начале XX в. Этому предшествовали этнографические исследования К. Голодникова и И. Юшкова, в работах которых помещены личные их наблюдения за жизнью сибирских татар, где описывается их материальная и духовная культура
. О государственности сибирских татар сообщает И. Введенский, который выявил имена 14 правителей территориальных образований по Ишиму, Туре и Иртышу
. Историография досоветского периода представлена в работах В. И. Межова, которыми пользуются сибирские исследователи и в настоящее время
. 

Относительно новый взгляд на историю Сибири представлен в работах «сибирских областников» Н. М. Ядринцева и Г. Н. Потанина, в которых они выразили свое негативное отношение к политике царской России по отношению к коренным сибирским народам
. Более того, они ратовали за независимость и самоопределение этих народностей. Отрицательную оценку экономическому и политическому развитию сибирских народов давал А. П. Щапов, но при этом он придерживался убеждений, согласно которым русское население прогрессивно повлияло на автохтонные народы Сибирского региона
. Несомненный вклад в изучение этнографии народов Сибири, в том числе в становление сибирско-татарской фольклористики, внес В. В. Радлов, труды которого признаются классическими востоковедами всего мира
. 

После Октябрьской революции наступил коренной перелом в мировоззрении исследователей. В советской историографии по вопросу взаимоотношений русских поселенцев с сибирскими татарами долгое время превалировала точка зрения о насильственном завоевании Сибири и угнетении местного населения царским правительством. Основоположником этой позиции смело можно назвать С. В. Бахрушина, который в угоду конъюнктурным интересам своего времени подверг уничижительной критике многовековую политику российского правительства, полностью отрицая ее положительные достижения в Сибири
. Вряд ли почтенный историк представлял, что много позже его выводы возьмут на вооружение современные исламисты, в своих выводах и убеждениях консолидирующиеся с международным русофобством. 

Подобных позиций придерживался в своих работах Л. Климович, который, анализируя политику царского правительства по отношению к народам, исповедующим ислам, пришел к мысли, что со времени правления Екатерины II стало выгоднее поддерживать мусульманство, «чем распространять среди исповедующих его народов православие»
. В послевоенной историографии был выпущен ряд работ, посвященных истории русского востоковедения. Такие авторы, как Н. А. Смирнов, Б. М. Данциг и А. М. Куликов, дали критический анализ распространения российского влияния в XVIII-XIX вв. в восточных странах
. 

Среди ряда авторов, настроенных критически по отношению к политике христианизации российских мусульман, следует отметить А. Г. Каримуллина, по мнению которого «царское правительство ничего не давало для просвещения татарского народа, кроме открытия некоторых школ, только в целях христианизации»
. Его выводы о «насильственной христианизации татарского населения» кажутся нам преувеличенными, а грамотность среди татарского населения, в ряде случаев, была даже выше, чем у русского. Утверждение Каримуллина, что «до революции татарская книга подвергалась более жестоким гонениям, чем любая национальная книга народов России», нельзя признать верным, поскольку по его же словам в период с 1801 по 1855 гг. «каждая третья книга, изданная в провинции в этот период, была татарской».

Многое сделал для освещения взаимного влияния русского и татарского народов Л. Н. Гумилев, отдававший должное культурным контактам Руси и Степи. Он видел для русского и европейского народов трагедию в принятии Золотой Ордой ислама, после чего «на Руси повеяло ужасом», когда по соседству с ней возник «периферийный экстремистский султанат с опорой на культурную силу Ближнего Востока, от которого пощады народам Восточной Европы ждать не приходилось»
.

К одной из наиболее объективных и свободных от политиканства работ относится книга Ф. Т. Валеева, где подробно освещается как историческое прошлое народа ,некогда именующего себя «сибырами», так и его современное состояние
. Эту традицию продолжил омский ученый Н. А. Томилов, возглавивший этнографическую и культурологическую сибирскую школу по исследованию и изучению тюркоязычных народов Западной Сибири
. К этой направленности следует отнести ряд публикаций  И. В. Белича, который сумел вычленить из многовекового этнокультурного процесса генезиса сибирских татар наиболее важные события и рожденные ими традиции
.

Наиболее близко, но далеко не исчерпывающе, подошли к теме противомусульманской деятельности православной церкви в Западной Сибири участники V–го Сибирского симпозиума, проходившего в 2002 г. в Тобольске. Но их выводы по названной тематике диаметрально противоположны. Если Е. М. Главацкая по-прежнему остается проводником и глашатаем идеи «насильственной христианизации» сибирских народов, то Г. И. Иванцова, Е. Н. Коновалова, Г. Ш. Мавлютова, О. П. Цысь, опираясь на документы, пытаются выявить тенденции и факты деятельности миссионеров, обозначить их роль в гамме событий и контактов по налаживанию межконфессиональных связей недалекого прошлого
. 

И совершенно выбивается из ряда современных исследований, которые в любом случае придерживаются научного осмысления исторического прошлого сибирских народов, одиозный труд Г. Л. Файзрахманова, возомнившего себя едва ли не вторым пророком в изобличении колониальной угнетенности сибирских татар русскими
. Подчеркнем, что не правительством, не отдельными личностями  (от чего никто не застрахован), а именно русским народом, лишившим коренное население Сибири (татар) всех (!) культурных ценностей и богатств, отобравшим родовые угодья, вытеснившим с традиционных мест обитания и т. д. и т. п. Дружина Ермака именуется малокомпетентным автором не иначе как шайка, банда, пришедшая в Сибирское ханство для грабежа и насилия. Человек, считающий себя историком, приводит мало проверенные и неуточненные факты, согласно которым «при завоевании Сибирского ханства русскими войсками было уничтожено более 90 процентов населения ханства». При том преднамеренно завышена оценка ремесленных навыков и других достижений в области культуры сибирских татар до их совместного проживания с русским населением. Никто не пытается отнять заслуги у любого народа, но выпячивать его роль если не комично, то скорее печально. Подобные издания стоит заносить в списки националистических, несмотря на то, что на титульном листе стоит гриф института истории Академии наук Республики Татарстан. 

Тема взаимоотношения мусульман и представителей иных конфессий после распада Советского Союза стала очень популярной темой. И в России, и за рубежом появились десятки  посвященных ей публикаций. Среди них в первую очередь следует выделить уже получивший международную известность энциклопедический словарь «Ислам на территории бывшей Российской империи» (М.: Восточная литература, 1998–2001, вып. 1–3), издающийся петербургским исламоведом С. М. Прозоровым с участием российских и зарубежных исламоведов, историков, этнографов и искусствоведов. Обширная библиография недавних книг и статей, посвященных Российской империи в целом и ее мусульманам в частности, помещена на сайте www.empires.ru, созданном недавно при поддержке Института «Открытое общество» (Сорос). 

Проблемы межнациональных отношений в Российской империи превращаются в  последние годы в одну из главных тем отечественной и западной  историографии, что стало особенно заметно после трагических событий, произошедших на территории США 11 сентября 2001 г. Стремление осмыслить прошлое России и понять возможные перспективы ее развития привело к появлению ряда публикаций - диссертаций, монографий, сборников статей. К изданиям подобной направленности следует отнести сборник «О религии и империи: миссии обращения и веротерпимость в царской России», (под ред. Роберта Джераси и Майкла Ходарковского.- Издательство Корнелльского университета. Итака-Лондон, 2001). Выбор религии в качестве основной темы исследования неслучаен. Составители сборника подчеркивают, что «религии были носителями базовых  ценностей и форм самосознания дольше, чем любое другое человеческое установление». По словам одного из авторов сборника Т. Уикса, «в донациональную эпоху религия была куда более ощутимым, создающим прочные связи аспектом идентичности, нежели смутные «национальные чувства»».

Среди зарубежных изданий последних лет следует отметить книгу Аллена Франка «Мусульманские религиозные учреждения царской России: исламский мир Новоузенского уезда и Внутреннего казахского жуза, 1780–1910 гг.», опубликованную издательством Брилл (Лейден-Бостон-Кельн) в 2001 г. Монография А. Франка в большой мере опирается на его диссертацию по Поволжью, защищенную автором в 1994 г. в университете Индианы под руководством исламоведов Девина Девиса и Юрия Брегеля. Близка ей по тематике и направленности вышедшая через год монография Пола Верта «На задворках православия: миссионерство, религиозная политика и управление в Волго-Камском регионе России, 1827–1905 гг.» (Итака-Лондон, 2002). 

Авторы обеих книг – современные американские историки. Франк описывает систему исламских институтов дореволюционного Поволжья, опираясь в первую очередь на одну подробную аульную хронику на старотатарском языке. Его работа написана в лучших традициях классического востоковедения и посвящена изучению местных учреждений мусульман южного Поволжья и северного Казахстана. Его интересует восприятие империи образованными мусульманскими подданными, иначе говоря, исламский дискурс империи (понятие, введенное в 1998 г. немецким исламоведом Михаэлем Кемпером).

Книга Пола Верта основана на его диссертации «Подданные империи: православная миссия и имперское управление в Волго-Камском регионе», которую он защитил в Мичиганском университете в 1996 г. под руководством Вильяма Розенберга и Джейн Бурбанк. Исследование Верта относится скорее к истории дореволюционной России. Его источниками были архивные документы на русском языке из С.-Петербурга и региональных центров Поволжья. Автор рассказывает не только и не столько о мусульманах, сколько о религиозной (в том числе мусульманской) политике и православных миссиях в центральном и северном Поволжье. Ее автора занимают не столько институты, сколько отношения между нерусскими подданными империи, чиновниками и миссионерами. Оба исследования представляют собой хороший пример популярного сегодня жанра микро-истории (micro-history), подхода к изучению империи через историю ее регионов. Таким образом, религиозная политика имперского государства среди мусульман все более интересует современных как отечественных, так и зарубежных исследователей в связи с возросшей террористической угрозой со стороны стран Востока, исповедующих в большинстве своем ислам.

Заканчивая данный раздел, хотелось бы отметить, что ислам по-прежнему занимает заметное место в конфессиональной палитре западносибирского региона. По данным Администрации Тюменской области в 2003 г. в ходе социологического исследования 5,58% опрошенных жителей отнесли себя к его приверженцам. Это исконно проживающее здесь сибирско-татарское население, татарские и башкирские переселенцы из Поволжья, приехавшие осваивать нефтегазовые месторождения выходцы с Северного Кавказа и Азербайджана, жители Средней Азии. В области живут представители различных толков ислама, в основном сунниты, но встречаются последователи шиизма и исмаилиты. Будучи второй по численности, мусульманская община, как никакая другая конфессия региона, больше всего испытывает определенные проблемы. Немало сложностей вызывает ситуация, связанная с политизацией ислама в мире, стране, регионе, которую принято ныне называть «исламским фактором». К тому есть исторические причины и субъективные обстоятельства.

Большая часть сибирских татар проживает в сельских районах, что накладывает отпечаток на их религиозные представления. По данным социологических опросов 2001 г., религиозность среди сибирских татар считается одной из их отличительных черт. Верующими считают себя 48,5% опрошенных. 79,1% отмечают религиозный праздник Курбан-байрам, 78% – Ураза байрам
. По мнению некоторых исследователей, среди них более устойчивыми оказались традиции «народного ислама», которые не требуют сложной инфраструктуры и даже профессионально подготовленных служителей культа. К тому же ислам у сибирских татар изначально тесно переплетался с язычеством (мусульманско-языческий синкретизм), причем субстрат последнего всегда составлял значительную долю
.

6. Труды по истории раскола и старообрядчеству

Издания, посвященные проблемам раскола и старообрядческого движения, долгое время не выделялись как самостоятельное явление. Ф. К. Сахаровым был составлен «Указатель» литературы о расколе. Литература истории и обличения русского раскола: Сист. указ. книг, брошюр и статей о расколе, находящихся в духовных и светских периодических изданиях.- Тамбов, 1887–1900., который содержал около 7 тыс. работ. А потому на современном этапе изучения истории РПЦ принято говорить о данной проблеме как самостоятельной. 

Одним из первых опубликованных сочинений, направленных на борьбу с расколом, стал труд митрополита Димитрия Ростовского, в котором он с позиций современника критикует идеологические воззрения сторонников старообрядчества и их несогласие с проводимыми реформами (Димитрий Ростовский (Туптало), Даниил Савич. Розыск о раскольнической брынской вере, о учении их и делах их.- М., 1755). 
К важным документальным свидетельствам можно отнести труды митрополита Тобольского и Сибирского Игнатия (Римского-Корсакова), составленные в виде посланий,- жанра, к которому часто прибегали иерархи русской церкви (Игнатий, митрополит. Три послания к раскольникам.- Казань, 1855; Игнатий, митрополит. Три послания к раскольникам. Казань, 1855). В то же время несомненную ценность представляют свидетельства их оппонентов - Семена Денисова и Ивана Филиппова (Симеон Денисов. История об отцах и страдальцах соловецких.- М., 2000; Филиппов И. Истории Выговской пустыни.- СПб., 1862). Именно им мы обязаны объективными данными по истории раскола, беспристрастным и сдержанным свидетельствам событий, непосредственными участниками которых они являлись. Братья Семен и Андрей Денисовы создали богословие раскола, исторически и даже археологически обосновав его. В своем сочинении они сумели подметить слабую сторону противника, используя при этом приемы исторической и филологической критики, обладая большим запасом сведений по описываемому вопросу. «История» И. Ф. Филиппова имеет весьма важное научное значение как единственный летописный источник, в котором собраны и описаны в строгой последовательности главные события того периода. Но эти работы могут быть использованы лишь при освещении начальной стадии раскола конца XVII –начала XVIII вв. К тому же в них наблюдается явная тенденциозность при освещении событий в зависимости от принадлежности к тому или другому религиозному течению.
С XIX в. старообрядчество стало предметом исследований не только синодальных «борцов с расколом», но и русских историков. На смену критике «официального православия» пришел объективный исторический взгляд. Ученые увидели в старообрядчестве уникальное культурно-историческое движение, сохранившее живую, неразрывную связь с Древней Русью. Ранее работы, вышедшие из-под пера представителей русской церкви и русской исторической науки, в большинстве своем имели только обличительные и миссионерские цели. В конце 1850-х и в 1860-х гг. XIX в. появилась обширная литература о расколе и этих своеобразных русских «диссидентах»
. Подобной точки зрения придерживался и Сергей Зеньковский, протоиерей-эмигрант, известный специалист по истории русской философии и богословия Он писал: «К серьезному изучению русского старообрядчества русские историки и богословы пришли только тогда, когда наступила годовщина двухсотлетия русского церковного раскола»
. 

К наиболее фундаментальным работам о расколе в первую очередь следует отнести труды профессора Московской духовной академии Н. И. Субботина: «Летопись происходивших в расколе событий» (М., 1871), «История так называемого австрийского, или белокриницкого, священства» (М., 1874–1898. 2 т.), «Материалы для истории раскола за первое время его существования» (М., 1875–1895. 9 т.). Все они представляют исключительную ценность благодаря собранным в ней документам, среди которых сочинения расколоучителей, деяния Собора 1666–1667 гг. и множество других материалов. Им же освещается полемика представителей РПЦ со старообрядцами, а также опубликован ряд литературных памятников, связанных с расколом. 

Известный исследователь русской литературы А. Н. Пыпин был одним из первых авторов XIX в., рассмотревших старообрядчество не с позиции официальной церкви. В его книге были собраны обширные материалы о старообрядцах России, (Пыпин А. Н. Сводный старообрядческий синодик.- СПб., 1883).

Довольно подробную картину о различных толках и направлениях российского старообрядчества обрисовал в значительном числе работ публицист-этнограф А. С. Пругавин. Основополагающее направление его исследований раскола заключалось в идее о безусловной веротерпимости и полной общественной равноправности раскольников. Он доказывал «тесную связь вопроса о расколе со всеми вопросами нашего общественного быта, которые относятся до православного и экономического положения народа» (Пругавин А. С. Старообрядчество во второй половине XIX в. - М., 1904; Раскол и сектантство в русской народной жизни. - 1905; Монастырские тюрьмы в борьбе с сектантством.- М., 1905; Самосожигатели и самоутопленники в Сибири 1782–1783 гг. // Рус. старина.- 1879.- Т. XXIV.- С. 336–340). 

Пересмотр традиционных взглядов и отказ от тенденциозности в освещении вопросов раскола содержатся в работах профессора Московской духовной академии Н. Ф. Каптерева, из которых наиболее важны «Патриарх Никон и его противники в деле исправления церковных обрядов» (Сергиев Посад, 1913) и «Характер отношения России к православному Востоку в XVI и XVII столетиях» (Сергиев Посад, 1914). Основной труд Н. Ф. Каптерева «Патриарх Никон и царь Алексей Михайлович» появился лишь после издания манифеста 1905 г. о веротерпимости (Сергиев Посад, 1909–1912; М., 1996). Работа Н. Ф. Каптерева и П. С. Смирнова «История русского раскола старообрядчества» (Рязань, 1893; СПб., 1895 (2-е изд.)) способствовала изменению отношения русского духовенства к старообрядцам, проявившемуся в документах Поместного Собора 1917–1918 гг. 

Истории старообрядчества посвящали свои труды ученые: Е. В. Барсов «Новые материалы для истории старообрядства XVII-XVIII веков» (М., 1890);  А. П. Щапов «Русский раскол старообрядства, рассматриваемый в связи с внутренним состоянием русской церкви и гражданственности в XVII веке и в первой половине XVIII» (СПб., 1859), «Земство и раскол» (Вып. 1. СПб., 1862); Г. В. Есипов «Раскольничьи дела XVIII столетия» (СПб., 1861); П. П. Власов «Письма старообрядческих деятелей» (М., 1915). 

Работы историков XIX в., безусловно, важны и ценны как приведенными в них сведениями, так и постановкой вопроса по рассматриваемой проблеме. Но кроме работы А. С. Пругавина, который привел случаи самоуничтожения сибирских раскольников, в исследованиях других авторов практически не рассматривается сибирский раскол или лишь упоминается. Не дается характеристика сектантства конца XIX в., что вполне объясняется временем написания данных работ. Но и у А. С. Пругавина не сделан анализ и не выявлены причины, по которым раскольники шли на смерть. Он не работал с сибирскими архивами, где сосредоточены наиболее важные и типичные документы о раскольничьих самоподжогах, а ограничился использованием лишь центральных архивов, в связи с чем нами использованы только отдельные фрагменты его трудов.    
Историком сибирской церкви А. И. Сулоцким была опубликована статья о первых случаях самосожжений раскольников в Сибири, а также о противодействии этому пагубному явлению со стороны сибирских архипастырей «О бедствиях в Сибири от раскола. Протопоп Аввакум» (в 3-х томах.- Т. III.- Тюмень, 2001). В ней он полемизирует с авторами XIX в., которые называли протопопа Аввакума выходцем из Тобольска, приводит выдержки из «Записок Сибирской истории», помещенных в «Древней Российской Вивлиофике», издаваемой Н. И. Новиковым. При описании биографий сибирских архипастырей он в ряде случаев указывает, что они вели борьбу с расколом, но совершенно не приводит архивных данных или ссылок на документы. На наш взгляд, это объясняется тем, что маститый историк не ставил перед собой цели исследования сибирского раскола, а потому упоминал о нем лишь фрагментарно.  Преподавателем Тобольской семинарии, священником И. Я. Сырцовым на страницах «Тобольских епархиальных ведомостей» за 1887 г. в № 13-14. (С. 250-260), № 15-16. (С. 289-298) был помещен ряд статей о самосожжении раскольников по материалам архива Тобольской консистории. Эти материалы были затем выпущены отдельным изданием (Сырцов И. Я. Самосжигательство Сибирских старообрядцев в XVII и XVIII столетии.- Тобольск, 1887). Особо важен тот факт, что И. Я. Сырцовым использована часть документов, хранившихся некогда в фондах Тобольской духовной консистории и не дошедших до наших дней, а потому его публикация особенно важна для нас. В то же время его работа изобилует фактическим материалом, сгруппированным по годам и территориальной принадлежностям самосожжений, но не дается анализа происходящим событиям, не приводятся фамилии зачинателей гарей, отсутствует критика действий властных структур и пр.  

После революции за рубежом вышла книга В. П. Рябушинского - одна из наиболее значительных работ по истории старообрядчества, однако практически неизвестная на родине автора (Рябушинский В. П. Старообрядчество и русское религиозное чувство.- Париж, 1936). Другим русским эмигрантом, П. Н. Милюковым, в трехтомном издании, посвященном истории развития русской культуры, весьма подробно исследованы причины возникновения раскола, разногласия среди старообрядцев, история основных течений (поповщины и беспоповщины), происхождение сектантства (Милюков П. Н. Очерки по истории русской культуры.- Т. 2. - М., 1994). 

В XX в. усилился интерес к истории раскола. Активную работу по собиранию рукописей и старопечатных книг, сохранившихся в старообрядческой среде, ведут археографические центры МГУ (Поздеева Н. В., Кашкарова И. Д., Леренман М. М. Каталог книг кириллической печати XV–XVII вв. Научной библиотеки Московского университета.- М., 1980), Пушкинского дома (Древлехранилище Пушкинского дома.- Л., 1978; Древлехранилище Пушкинского дома: Материалы и исследования.- Л., 1990). Сотрудниками Сибирского отделения АН СССР под руководством Н. Н. Покровского найдены новые материалы о старообрядцах в Сибири, опубликованные в ряде работ коллективов авторов: «Источники по культуре и классовой борьбе феодального периода: Археография и источниковедение Сибири» (Новосибирск, 1982), «Древнерусская рукописная книга и ее бытование в Сибири» (Новосибирск, 1982), «Публицистика и исторические сочинения периода феодализма» (Новосибирск, 1989). 

В советский период появилось множество работ, посвященных отдельным писателям-старообрядцам: Грекулов Е. Ф. «Библиографический указатель литературы по исследованию православия, старообрядчества и сектантства в советской исторической науке за 1922–1972 годы» (М., 1974), около 2500 наименований. Были найдены и опубликованы неизвестные ранее старообрядческие сочинения, однако обобщающих работ по истории раскола не появилось. В 1969 г. С. А. Зеньковский в эмиграции написал научно-популярную книгу «Русское старообрядчество» (М., 1995), в которой, однако, не смог охватить полученные исследователями новые материалы.

В пятитомной «Истории Сибири» приводятся сведения о борьбе официальной церкви с оппозиционным ей старообрядчеством (История Сибири с древнейших времен до наших дней.- Т. 2: Сибирь в составе феодальной России.- Л, 1968). Довольно политизированную точку зрения на старообрядчество дал Н. М. Никольский в своей работе «История русской церкви» (М., 1988), где рассматривает противоречия между официальной и старообрядческой церковью с классовых позиций историка-марксиста, подробно анализируя распространение различных согласий и сект в России.

Одним из самых значительных исследователей истории старообрядчества Сибири и Урала является Н. Н. Покровский, участвовавший в ряде археографических экспедиций по выявлению рукописных источников этого направления русской культурной мысли, их классификации и изучению. Из довольно значительного количества работ по данной тематике отметим следующие: «Антифеодальный протест урало-сибирских крестьян – старообрядцев в XVIII в» (Новосибирские, 1974), «О древнерусской рукописной традиции у староверов Сибири». (Литература и общественная мысль Древней Руси.-  М., Т. 24.- 1969., «Споры об исповеди и причастии у староверов-часовенных востока России в XVIII в.) (Культура славян и Русь.- М., 1998), «Староверы-часовенные на востоке России в XVIII – начале XX вв.: Проблемы творчества и общественного сознания» (М., 2002).

В своих более поздних работах, часть из которых размещается на сайтах Интернета,  Н. Н. Покровский анализирует идеологические разногласия внутри староверов-часовенных. Им в соавторстве с Н. Д. Зольниковой выпущена монография, в которой приводятся весьма важные материалы по истории одной из ветвей старообрядчества в Западной Сибири в XVIII – начале XX вв. (Соборные постановления старообрядцев-часовенных востока России XVIII – XX вв. как исторический источник //http//cclib.nsn/ru/win/projekts/ siberia/religion/pokrov_ros/html).

Вклад Н. Н. Покровского в историографию по данной теме столь велик, что у любого исследователя, собравшегося сказать свое слово по этой тематике, может сложиться довольно таки верное представление, что большинство «белых пятен» на этом пути уже давно изучено и их просто не существует. Однако Н. Н. Покровский в наиболее фундаментальной своей работе «Антифеодальный протест урало-сибирских крестьян – старообрядцев в XVIII в.» рассмотрел и дал оценку наиболее яркому периоду борьбы старообрядчества за свои права в XVIII столетии, в то время как XIX и начало XX вв. остались вне рамок исследования. К тому же агрессивные и уничижительные высказывания автора в адрес православной церкви с классовых  позиций того времени, когда готовился этот труд, и полное отсутствие признания заслуг духовных деятелей, в числе которых было немало культурных и весьма образованных личностей, оставивших значительный вклад в культуре Сибири, мешает полноценному и объективному восприятию работы уважаемого ученого на современном этапе изучения проблемы. Но в любом случае его исследования навсегда останутся тем краеугольным камнем и вектором направленности для последующей деятельности в этом направлении. Именно Н. Н. Покровский дал многообразную картину происходящего, выявил огромное количество документальных свидетельств и ввел их в научный оборот, сообщил новые имена и описал судьбы ярких представителей старообрядческого движения в Сибири и на Урале.

Некоторые проблемы раскола в русской церкви затрагивают авторы Н. Д. Зольникова, Л. М. Русакова, Т. С. Мамсик, Н. С. Гурьянова
. В сборниках Тюменского Государственного университета «Религия и церковь», под редакцией Н. С. Половинкина, помещен ряд статей, посвященных истории уральского и сибирского старообрядчества, анализу взаимодействия официальной церкви с представителями раскола
. В 1996 г. в Екатеринбурге под редакцией А. В. Вознесенского вышел сборник «Книгоиздательская деятельность старообрядцев (1701-1918)», а в Москве и словарь «Старообрядчество» под редакцией С. Г. Вургафта и И. А. Ушакова. По материалам международной научной конференции был опубликован сборник «Мир старообрядчества»
. Определенный интерес представляет собой Соборное уложение Тюменского собора 13 ноября 1840 г. (Духовная литература староверов востока России XVIII – XX вв.- Новосибирск, 1999). Темой кандидатской диссертации  для В.И.Байдина, а затем и для Л.Н. Сусловой стала проблема  взаимоотношений между старообрядчеством и гражданскими властями
. В последние годы уральские историки всесторонне рассматривают и изучают такое неоднозначное явление, как различные ветви старообрядческого движения
.

Совершенно новый взгляд на раскол и его последствия для русской культуры приводится в статье Натальи Михайловой, которая неожиданно подверглась резкой критике на страницах различных патриотических газет и в ряде телевизионных выступлений современных литературных деятелей, (А. Проханова, А. Дугина и В. Личутина и др.), считающих себя приверженцами и последователями «древнего благочестия». Впрочем, сама Н. Михайлова не пытается найти компромисс между двумя направлениями российского религиозного движения, подводя свои выводы к факту подрыва старообрядчеством основных устоев государственности и экономической базы России, что в конце концов привело к революционному краху существующего строя. Нельзя не согласиться с рядом ее положений, которые выявляют негативное влияние старообрядческих общин на политическую дестабилизацию общественных настроений и их смычку с рядом крайних революционных движений, финансирования лидеров этих партий и т. п. Но в то же время автор излишне превозносит и ставит в заслугу деяния такой неоднозначной и противоречивой личности, как патриарх Никон, наделяя его чертами провидца и миротворца. А поскольку в ее работе отсутствует хоть какая-то критика духовных и гражданских властей, идущих на крайние меры при борьбе с последователями старообрядчества, то создается впечатление об одиозной направленности ее сочинения, не претендующего на историческую объективность. Работа помещена на электронном сайте Интернета: Михайлова Н. О старообрядчестве. http://antirascol.nm.ru/michailova.htm. 2003.

Значительный интерес представляет собой монография Н. В. Воробьевой «Церковные реформы в России в середине XVII в.: идейные и духовные аспекты» (Омск, 2002), где существенно уточнены и дополнены сведения об идеологической борьбе в среде «ревнителей древнего благочестия», вскрыты основные их расхождения, которые привели к распаду кружка на «провинциальных» и «московских» ревнителей.

  Но при этом хотелось бы подчеркнуть, что мы не ставили своей задачей выявить и рассмотреть все направления старообрядческого движения, сохранение ими древних культурных традиций, теософскую сторону вопроса, а пытались восстановить исторический ход деятельности православной церкви в Западной Сибири в отношении  старообрядчества, а также различных сект и учений.  

7. Работы по духовному просвещению православной церковью в Западной Сибири, можно поделить два раздела: на работы по истории ТДС и  исследования по организации православной церковью в Западной Сибири начальных школ и училищ, главная цель которых заключалась в подготовке детей духовенства к поступлению в семинарию. 

Несмотря на более чем полутора вековое существование Тобольской духовной семинарии, работ, посвященных  ее истории, крайне мало. Практически все они были опубликованы в дореволюционное время, в большинстве своем в «Тобольских епархиальных ведомостях». О роли «сибирских Афин» в подготовке духовенства и миссионеров-просветителей края  сообщал Н. А. Абрамов, но лишь в связи с описанием жизнедеятельности сибирских архипастырей. Специально сбором материала по ее истории он не занимался. Им же приводятся сведения о церковных школах на территории Западной Сибири, где в частности сообщается, что в 1850-1851 гг. в Ялуторовском округе функционировало несколько школ, в которых «учащихся при церквах было: муж.196, жен.8, всего 204 человека». Эти школы «были заведены по настоянию бывшего тобольского преосвященного Георгия»
.

 Первым из авторов, кто подготовил и опубликовал в «Тобольских губернских ведомостях» статью об архиерейской школе как предшественнице семинарии, стал протоиерей А. И. Сулоцкий
. В своей «Авторской исповеди» он записал: «Почти до последнего времени было у меня страстное желание издать еще историю Тобольской семинарии», но планам его не удалось осуществиться. Сулоцкий много лет собирал материалы о ее истории, первых ректорах и преподавателях, а когда переехал в Омск, то один из его сослуживцев (Г. А. Варлаков) «делал из них по моей просьбе выписки материалов». И хотя «выписок этих у него набралось шесть томов», но передать их Сулоцкому он не успел, а после его смерти они затерялись. Автор многотомных трудов истории сибирской церкви с горечью писал об этом в 1880 г., будучи преклонным старцем, проживая вдали от архивов, а в 1884 г. А. И. Сулоцкий скончался
. 

Наиболее близко к обобщающему труду по истории семинарии подошел Н. А. Бирюков, историк и бытописатель семинарской жизни, опубликовавший свои архивные изыскания в «Тобольских епархиальных ведомостях» за разные годы
. Всю свою сознательную жизнь (1887-1918) он связал с Тобольской семинарией - сначала в качестве воспитанника, а потом, в течение почти 30 лет, как ее преподаватель. Огромной заслугой Н. А. Бирюкова  явилось выявление им ряда новых документов из фондов Тобольской консистории и семинарского правления, которые не дошли до современных исследователей. Кроме этого, им даны характеристики и библиографические данные о ректорах семинарии, отражена роль преосвященных в развитии учебного процесса, даны сведения о педагогическом персонале, о строительных работах и благоустройстве учебного заведения. Он был близок к тому, чтобы не только обобщить имеющийся у него в наличии исторический материал, но и сделать выводы о влиянии Тобольской духовной семинарии на культуру всей Западной Сибири. Последние его публикации относятся к 1918 г., и лишь смена власти и идеологических ориентиров, надо полагать, помешала ему выпустить полновесную монографию, подобную работе Г. А. Цветаева и С. Н. Замахаева
. 
Краткую историю семинарии к ее 150-летнему юбилею попытались составить инспектор И. П. Ксенофонтов и преподаватель А. Н. Судницын, которая была напечатана в местных епархиальных ведомостях
. Но в этой работе приводятся лишь основные, к тому же не уточненные сведения об основных исторических вехах семинарии, отсутствует критика или какой-либо анализ происходящего. Перу И. П. Ксенофонтова принадлежит статья об открытии низших духовных школ, в которой он не идет дальше критики учительских кадров, не сумевших, по мнению автора, добиться успешной подготовки своих воспитанников. Но как-то оценить политику центральных властей в деле народного образования автор не решается.      

О церковно-приходских школах Шадринского уезда довольно подробно рассказал В. Попов, который так определил время их открытия: «Эти школы существовали в разное время, но основание старейших между ними не восходит далее конца тридцатых годов текущего столетия. Но лишь немногие из церковных школ существовали без перерывов и подолгу»
. Народному образованию в г. Ялуторовске и округе посвятил свой большой и содержательный историко-статистический очерк Н. И. Палопеженцев, 10 лет прослуживший учителем, а затем штатным смотрителем Ялуторовских училищ. По его мнению, духовенство Ялуторовского округа отнеслось «совершенно безучастно» к распоряжению об открытии церковно-приходских школ. Первая школа по его данным открылась в 1855 г. в селе Терсюкском. Уровень преподавания в церковно-приходских школах он считал довольно низким, примитивным, с рутинными приемами
. Особо отметил он лишь две начальные школы, основанные в 1842 г. и в 1846 г. декабристом И. Д. Якушкиным и протоиреем С. Я. Знаменским, хотя они по своему статусу числились как церковные школы.

В труде Б. В. Титлинова о духовной школе  в России в XIX в. содержится упоминания о том, что «правительство в начале 40-х годов решило воспользоваться для целей народного образования церковно-приходскими школами, которые около того времени стали заводиться по инициативе духовного ведомства»
.

В первые годы советской власти выходит работа Н. С. Юрцовского, в которой он рассматривает историю первого духовного учебного заведения Сибири, но пользуется при этом данными вышеназванных авторов. По его мнению, «первые церковно-приходские школы были немногочисленны по своему существованию». Начало их появления в Сибири он относит к 1839 г. и  не связывает их с «позднейшими церковными школами 80-90-х годов». Он согласен с точкой зрения Н. И. Палопеженцева по этому вопросу и дословно цитирует его критический отзыв. Роль православной церкви он видел в исполнении политических задач государства, которое смотрит на «духовенство как наиболее благонадежный учительский элемент и духовную школу как орудие отвлечения народа от вредных мыслей и направления»
. Так считал бывший выпускник Тобольской духовной семинарии. Он же сообщает об открытии миссионерских школ в Сибири. Вслед за Юрцовским тематику миссионерских школ затрагивают Ф. Ф. Кронгауз и Ф. Ф. Шамахов
.

 Ряд новых сведений в своей фундаментальной работе сообщает А. Н. Копылов, который обобщил ранее опубликованные работы и отметил ошибку дореволюционных исследователей, считавших, что первой в Сибири была открыта архиерейская школа
. Более полно освещена и изучена тема народного образования в Западной Сибири авторами Н. А. Миненко, Т. С. Мамсик, А. Г. Мосин
. Современными исследователями было отвергнуто бытующее некогда в советской литературе убеждение о поголовной неграмотности сибирского крестьянства.. Но в работах, посвященных данной тематике, не сложилось единой точки зрения по этому вопросу: не достаточно изучена роль православной церкви и ее просветительская деятельность за Уралом, не прослежена преемственность открытия церковно-приходских школ и участие духовенства в их работе. 

В статье И. В. Скипиной, посвященной церковному образованию в Тобольской губернии в первой половине XIX в., сообщается о церковно-приходских школах, которые, по словам автора, являлись «самым массовым звеном церковного образования». Как и другие авторы И. В. Скипина пишет о бедственном положении церковно-приходских школ: «В этих школах царили нищета, холод, отсутствовали учебники, имело место рукоприкладство преподавателей. Ребята, оканчивая школу, нередко так и не умели читать и писать. Однако и в такие школы попасть было не просто, принимали  в основном только мальчиков»
.

Более взвешенно подошла в своей монографии по культуре зауральского крестьянства в позднефеодальный период Н. А. Миненко. Она приводит ряд сведений и статистических данных по этому вопросу. Нельзя не согласиться с ее замечаниями, что «сама постановка обучения в церковных школах оставляла желать лучшего» и что многие из них, «не успев открыться, тут же закрывались». Но главный ее вывод - «все это не дает оснований для утверждения о совершенной бесполезности церковных школ»
. Таким образом, авторы постсоветского периода признают в своих работах важность и значимость открытия на территории Западной Сибири первых церковно-приходских школ, обучение в которых велось силами местного духовенства. 

Исчерпывающий библиографический указатель по истории Тобольской семинарии составил А. В. Чернышов
. К очередному юбилею семинарии была издана небольшая брошюра, где приводились общеизвестные факты без использования источников («Тобольская Духовная семинария. 250 лет».- Тобольск, 1993»). 

Впервые предпринята попытка систематического издания авторских материалов по истории православной церкви в Сибири профессором Тюменского университета Н. С. Половинкиным, который совместно с А. В. Чернышевым стал инициатором и составителем сборников
. Но, к сожалению, далее обобщающих статей о роли и значении Тобольской семинарии авторы не пошли. И это едва ли не единственные авторы, обратившие внимание на историю старейшего учебного заведения Сибири. В сургутской православной газете «Преображение» за 2002 г. была опубликована статья протоиерея А. К. Сидоренко «Краткий очерк истории Тобольской духовной семинарии», но она построена на общеизвестных фактах и новых документов не содержит. 

В то же время документальный материал по истории старейшего сибирского духовного учебного заведения, находящийся в фондах Тобольского архива, столь обширен, что вызывает удивление, почему мало кто из исследователей проявил интерес к этой теме, хотя до сих пор спорным остается вопрос о дате открытия семинарии, не составлен полный список ректоров семинарии, ее преподавателей, не говоря о выпускниках, многие из которых оставили заметный след в истории России. 

Таким образом, историография вопроса весьма обширна и дает возможность рассмотреть эту проблему с различных позиций, используя весь спектр приведенных трудов и публикаций. Однако следует заметить, что историографический аспект по указанной тематике претерпел со времени своего появления и до наших дней существенные изменения: от претензионно-положительных до критических, а затем полностью негативных оценок и к объективным выводам современных исследователей. Если начало историографии вопроса положили сибирские летописцы, путешественники по Сибири и участники научных экспедиций, развили ученые-сибиряки, критически осветили исследователи XX столетия, то на сегодняшний день нет обобщающего труда по истории миссионерства православной церкви в Западной Сибири. Никем из вышеуказанных авторов не рассматривалось сибирское миссионерство в комплексе и по всем направлениям деятельности РПЦ, и не поставлена точка в освещении роли православной церкви в становлении сибирской культуры. Не рассматривалась деятельность сибирской церкви по предложенной нами классификации, не даны оценки ее общекультурного вклада в историю края, что и заставляет нас заняться исследованием по данному вопросу. 
ГЛАВА I.   МИССИОНЕРСКАЯ     ДЕЯТЕЛЬНОСТЬ ПРАВОСЛАВНОЙ  ЦЕРКВИ    СРЕДИ КОРЕННОГО ЯЗЫЧЕСКОГО НАСЕЛЕНИЯ ЗАПАДНОЙ СИБИРИ

                                             О, Русь! в предвиденье высоком

                                             Ты мыслью гордой занята

                                             Каким же хочешь быть Востоком 

                                             – Востоком Ксеркса иль Христа?

                    В. Соловьев

1.1. Православное     миссионерство и его место в 

                        национальной политике Российской империи

 Слово «миссия» происходит от латинского missio – посылка, поручение. Под миссионерской деятельностью православной церкви следует понимать проповедь христианства среди населения, исповедующего другую веру. Первыми миссионерами считаются ученики Иисуса Христа (апостолы), которым было завещано: «И так, идите, научите все народы, крестя их во имя Отца и Сына и Святаго Духа» (Мф. 28:19). Один из них – Апостол Андрей – побывал на Руси, и его по праву можно считать первым миссионером нашего Отечества. После принятия Русью христианства именно миссионеры-проповедники способствовали просвещению и обращению язычников в новую веру. Миссионерская деятельность наряду с исполнением обязательных религиозных обрядов была и остается главной задачей как рядовых христиан, так и служителей церкви: каждый христианин должен нести в мир основополагающие идеи вероучения.

История миссионерства совпадает с историей распространения христианства – оно началось тогда же, когда возникла сама церковь и со временем стало составлять существенную часть ее жизни. Принципы миссионерства были заложены в христианской идее универсального спасения. Главными принципами, которыми руководствовались православные миссионеры, были: «увещевания», «кротость», «добрые примеры», но ни в коем случае не насилие
. Их деятельность не имела ничего общего с католической христианизацией, которая насаждалась «мечом и кровью», в том числе и среди славянского языческого населения. Крупнейший специалист по истории церкви М. В. Толстой отмечал, что православный миссионер, в отличие от «латинского», приносил Библию, переведенную на язык народа, к которому обращался, не требовал выгод и «приходил не с войском, а с картиной Страшного Суда …, сила его проповеди заключалась в силе Слова Божия».

На наш взгляд, нельзя интерпретировать деятельность православной церкви как исходящую из идей проводимой царским правительством колониальной политики, заключающей в государственной колонизации сопредельных народов, не отмечая при том культурную роль миссионерства, результатом которого становилось обретение многими народами Сибири собственной письменности, рождение национальной интеллигенции. Необходимо также отметить значительную личностную деятельность миссионеров-просветителей, внесших весьма существенный вклад в культуру сибирских народов. В дальнейшем деятельность православной церкви среди северного населения края была одним из главных направлений миссионерской политики сибирских владык, которая в разные годы проводилась поэтапно, в зависимости от общеполитических задач государства. 

В фондах Тобольского государственного архива (фонд консистории) нами выявлены метрики новокрещенных,  начиная с 40-х гг. XVIII в., в которых указывались не только имя и фамилия пожелавшего принять православие, но и причины, по которым он  это сделал. Сам акт крещения начинался с взятия от крестившегося расписки, составленной по специально установленной форме
. Обряд крещения совершался лишь после подтверждения добровольного согласия в присутствии свидетелей и местных властей
. В настоящее время приходится сталкиваться с высказываниями и публикациями отдельных исследователей, которые пытаются все(!) акты крещения иноверцев рассматривать как совершавшиеся по принуждению или из корыстных побуждений аборигенов. На наш взгляд, это не только не верно, но и искажает исторические реалии в угоду конъюнктурным воззрениям советского периода. Наши исследования говорят об обратном. Если и предпринимались попытки принуждения, то, исходя из правил любого религиозного канона, их никак нельзя признать легитимными, и рассматривать как планомерную и целенаправленную деятельность православной церкви на трудной стезе миссионерства. Да, для поощрения иноверцев к принятию православной веры предусматривались определенные льготы в государственных сборах на три года, освобождение от рекрутской повинности, снятие наказания за мелкие преступления и небольшие подарки: нательный крест, материя на одежду и пр., но не более того
.

Миролюбие, уважение русского народа к другим народам – это врожденное качество и главная характерная черта его менталитета, отличие от западно-европейской, англо-саксонской цивилизации. Она закладывалась в условиях первобытнообщинного строя и утвердилась в ходе социально-экономического и общественно-политического развития и формирования славяно-русской цивилизации. Возникнув на основе общинного землепользования и соборности, менталитет русских еще  больше утвердился  с принятием православия, с его основополагающими общечеловеческими принципами «не убий».

Обращение сибирских народов в православие было не только одной из главных задач духовных властей, но и государства. Оно подкрепляло миссионерскую деятельность государственными нормами права, признавая первенство и господство православия
, но при этом не отвергался и принцип свободы вероисповедания других конфессий. Иными словами, государство вполне терпимо относилось к любым религиозным воззрениям своих подданных, если они не подрывали основы власти и не несли в себе угрозы физическому состоянию граждан
.
Вместе с тем не следует забывать, что Россия была страной самодержавной с хорошо налаженной полицейской системой. В отдельные периоды истории эта система доминировала, что накладывало определенный отпечаток на все сферы внутригосударственной деятельности и, в частности, на деятельность церкви. Протоиерей Г. П. Флоровский в XIX в. писал об отношении полицейской империи к церкви и ее задачам: «Церкви отводится в системе народно-государственной жизни свое место, но только в меру и по мотиву государственной полезности и нужды». Так и миссионерство в меру своей «полезности» было предметом государственного попечительства. Поэтому в своей миссионерской деятельности духовенство обязано было в случае необходимости «входить в соглашение с гражданским начальством»
.

В рамках государственной религиозной политики духовенство было ориентировано если не на полное, то, по крайней мере, на частичное обращение сибирских насельников в православную веру. Надо полагать, что не только духовенство, но и практически любой христианин вполне искренне полагал, что именно его вера правильная, откуда и произошел сам термин «православие». Хотя, с другой стороны, язычники с такой же искренностью считали единственно верными собственные воззрения на божественную природу высших сил, стояли на собственных позициях, не желая ни на йоту уступить противоположной стороне. 

Правозащитный и миролюбивый характер миссионерской деятельности Русской Православной Церкви, как показывает исторический опыт, преобладал в ходе христианизации коренного языческого населения Западной Сибири. Проникновение идей православия за Урал происходило одновременно с приходом русских христиан-переселенцев из европейской части России еще до присоединения Сибири к Московскому государству. Хотя летописи скудно сообщают о приобщении сибирских аборигенов к православию в тот период, тем не менее, нельзя исключать случаи принятия ими религиозных воззрений христианства. К этому выводу неизбежно приходишь в связи с тем, что уже во второй половине IX в. северо-западная часть Сибири, так называемая «Югорская земля», была «волостию» Великого Новгорода
. Конечно, в то время новгородцы еще были сами язычниками и не несли с собой православие. Тем не менее, уже тогда стали устанавливаться контакты местного сибирского населения с русскими. Можно предположить, что знакомство коренных жителей Западной Сибири с идеями православия началось после создания за Уралом русских городов и поселений и учреждения в 1383 г. устюжским монахом Стефаном Пермской епархии. С приходом на Московский престол Великого князя Ивана III и  заключением мира с Новгородом инициативу колонизации северных земель за Уралом взяли на себя московские князья. 

Археологические находки последних лет подтверждают факт тесных торговых и культурных связей русского и сибирского населения, но не дают возможности делать далеко идущие выводы о распространения христианского учения в Западной Сибири
. Все же это были кратковременные контакты, которые вряд ли бы могли привести к существенному сближению различных по своей сути конфессий без проживания среди местного коренного населения значительного числа представителей православия. Это стало возможным лишь после похода дружины Ермака и последовавшего затем заселения русским православными переселенцами Западной Сибири.

Отметим, что правители Сибирского ханства Едигер и Бек-Булат сразу после покорения Иваном IV Казанского и Астраханского ханств признали свою вассальную зависимость от Москвы и попросили защиты от угрозы с юга, которая по ряду причин не была им своевременно оказана. Мы считаем, что поход Ермака в Сибирь можно рассматривать как  свержение с престола враждебного Москве хана Кучума, что в конечном счете и было достигнуто. По словам летописца, поход Ермака преследовал кроме целей военных и политических, еще и миссионерскую цель: «И посла их Бог очистити место, где быти святыне, и победити бусурманского царя Кучюма, и разорити богомерзкие и нечестивые их капища и костелы… И от казаков поставишася грады и святыя Божия церкви воздвигошася и благочестие просияша. Отпаде вся бесовская служба и костелы, и требища идольская вся разорися и сокрушися и боговидение всадися…»
. 

Как мы видим, для летописца вполне очевидно, что цель похода — очищение сибирской земли от «богомерзостей». Таким образом, современниками деяния дружины Ермака воспринимались не только как ратный подвиг, но и как подвиг духовный, преследовавший подготовку сибирской земли к приходу туда Православия. Сибирский историк Н. А. Абрамов сообщает, что Иоанн IV (Грозный) после принятия посольства Ермака с сообщением о «взятии Сибири»  повелел, чтобы вместе с казаками во вновь приобретенные земли были направлены 10 священников с семействами из Вологды и Устюга
.

Вместе с тем появление русского населения и, соответственно, православия на северо-западе Сибири заставило правителей северных феодальных образований (княжеств) решить для себя вопрос не только политического и административного подчинения новой власти, но и принятия веры сюзеренов. Подобный путь проходило большинство правителей земель, которые попали под владычество Русского государства. В Западной Сибири первым изъявил желание принять крещение обдорский князь, который был наречен Василием, что произошло во время царствования Федора Иоанновича
. Г. Ф. Миллер сообщает о крещении кодских князей Алачеевых: «Отправившись в 7107 (1599) г. на Москву, мать князя Игичея и один из его сыновей, принадлежавшие к фамилии Алачеевых и жившие в Коде, приняли христианство и получили соответственно имена Анастасии и Петра»
. После того пожелал креститься и сам князь Игичей. Князьями Алачеевыми была заложена у себя на родине церковь, которая впоследствии послужила для основания там монастыря. Вслед затем был окрещен именем Александра Пелымский князь Учет, а в 1633 г. в Тобольске кодский князь Никифор Алачеев-Лабан вместе с семьей
. 

Первоначально православные священники крестили автохтонное население Сибири лишь по их просьбе, и по сути дела миссионерская деятельность как таковая отсутствовала. Об этом же говорит указ царевны Софьи, принятый в 1685 г.: «… буде которые иноземцы похотят креститься в православную христианскую веру волею своей и их велеть принимать и крестить, а не волею никаких иноземцев крестить не велеть»
. Как справедливо указывает Е. Н. Гловацкая, политика русского правительства по отношению к коренному населению Западной Сибири в XVII в. отличалась веротерпимостью: не использовалось насильственное крещение, запрещалось осквернение могил и священных мест и не было целенаправленной миссионерской деятельности по отношению к северным язычникам
. Именно конец XVII в. стал переломным в вопросе христианизации народов Сибири
.

Дальнейшее распространение православия среди коренного населения Западной Сибири было при Борисе Годунове. Будучи религиозным человеком, он способствовал установлению в 1598 г. патриаршества на Руси. Первым патриархом русской православной церкви стал Иов, всецело поддерживающий политику царской власти. Заручившись содействием церкви, Годунов стал разворачивать активную деятельность на Востоке страны. Он понимал, что после присоединения Западной Сибири к России необходимо было создать здесь города-крепости и обратить местное языческое население в православие как духовную основу общественно-политического единства многонациональной России. При нем было продолжено городское строительство. К прежним городкам-крепостям: Тюмени, Тобольску, Пелыму, Березову, Сургуту, Таре, Обдорску, Нарыму, прибавились Верхотурье, Туринск, Мангазея, Кетск и Томск. Одновременно с градостроительством возводились церкви и православные храмы. В соответствии с указом Бориса Годунова в 1600 г. были заложены и вступили в строй церкви во имя Василия Великого в Обдорске (1602 г.), во имя Святых Зосимы и Савватия в княжестве Кода (1603 г.), в Мангазее (1603 г.), Березове (1605 г.) и др. П. А. Словцов писал: «Политическое возобладание русскими Сибирью равномерно совершалось и в христианском разуме, через сооружение часовен, церквей, монастырей и соборных храмов. Общее правило тогдашних русских: где зимовье ясачное, там и крест или впоследствии часовня»
.

Храмы на Руси издавна были центрами общественной жизни, в которых не только совершались богослужения, обряды крещения, венчания и отпевания, но и происходили сборы жителей прихода, объявлялись важнейшие царские указы, писались жалобы, хранились общественные деньги. Сохранилось прошение тобольского купечества о разрешении им построить трапезную в Богоявленской церкви в Тобольске, где бы они могли собираться для совершения сделок и обсуждения торговых дел. Важным моментом для сибирской церкви было не только строительство, но и обустройство храмов, что опять ложилось на плечи самих прихожан. Но надо подчеркнуть, что известную помощь оказывала центральная власть и члены царской фамилии, которые в ряде случаев для более значительных храмов присылали церковную утварь, служебные книги, колокола и пр.
. 

Важнейшей вехой в истории Сибири явилось открытие в 1620 г. Сибирской епархии. С этого момента началось налаживание и становление традиционной христианской культуры в том же объеме и направлении, что и в других регионах России. На первых порах православие в Сибири развивалось практически стихийно, число священников было невелико и они не оказывали должного воздействия на переселенцев, притом надзор за сибирским духовенством осуществлялся из Вологды, Казани или Перми, что привело к резкому падению нравственности среди сибиряков, потере православных ориентиров. Все это подтолкнуло царское правительство и Патриарха к открытию самостоятельной Сибирской епархии с постоянным нахождением епископской кафедры в Тобольске. Первым на эту кафедру  был назначен архиепископ Киприан (Старорусенин) (1620-1624). Ему было предписано «достойно пасти словесное стадо», заботиться о чистоте нравов, обращать ко Христу магометан и идолопоклонников, и «да проповедь слова Божия растет и множится». На момент открытия Сибирская епархия явилась одной из самых крупных в России при отсутствии четко установленных восточных рубежей. 

Но следует отметить, что процесс освоения Сибири в духовном плане шел неоднозначно: сибирское население, по меткому выражению того времени, «отпало от церкви», и даже духовенство не желало ехать на службу в новые земли, несмотря на повышенные оклады и различные льготы. Все исследователи, занимающиеся данным периодом, приводят лишь факты «отпадения», но никак их не объясняют. На наш взгляд, происходящее можно объяснить мировоззрением средневекового православного человека, для которого переселение на новое место жительства было не только физическим перемещением в пространстве, но сменой духовной среды обитания. В связи с этим возникал феномен, который не так-то легко объяснить, используя современные понятия и нравственные категории. Известно, что православный человек XVI—XVII веков воспринимал те или иные земли как «чистые» и «нечистые», иначе говоря, как праведные или грешные
. Исходя из этих установок, известный советский литературовед Ю. М. Лотман выдвинул предположение, что для верующего человека «движение в географическом пространстве становится перемещением по вертикальной шкале религиозно-нравственных ценностей, верхняя ступень которых находится на небе, а нижняя — в аду»
. При этом рай и ад тоже мыслились в пределах географического пространства и их можно было реально посетить. По мнению Б. А. Успенского, «проникновение человека в ад или рай в средневековой литературе всегда мыслилось как путешествие, перемещение в географическом пространстве. География, таким образом, представлялась как разновидность этического знания»
.  

Так, в «Летописи Московской»  за 1613 г. сообщалось: «Русские, особливо знатного рода, согласятся скорее уморить, нежели отправить своих детей в чужие земли. Они думают, что одна Россия есть государство христианское; что в других странах обитают люди поганые, некрещеные, не верующие в истинного Бога; что их дети навсегда погубят свою душу, если умрут на чужбине между неверными, и только тот придет прямо в рай, кто скончает свою жизнь на родине»
.

Сама Россия (Русь, Московское государство) традиционно воспринималась русским населением как «святая» (не считая Святой Земли), то есть все остальные страны были «нечистыми», а следовательно, все, побывавшие в иноверческих странах, впадали в грех, оскверняли себя. На исповеди священник обязательно задавал вопрос: «В татарах или латынях в полону, или своею волею не бывал ли еси?» И в случае положительного ответа накладывалось церковное наказание – епитимья.

С подобным восприятием новых земель русскими людьми столкнулся архиепископ Киприан, лишь только его многочисленный обоз въехал на территорию Сибири. 12 марта 1621 г. он прибыл в первый сибирский город Верхотурье, где обнаружил, что из шестидесяти человек свиты, выехавших с ним из Москвы, за Урал прибыло менее десяти служителей. Владыка вынужден был обратиться за помощью к патриарху с просьбой о поимке беглецов. Он с горечью писал, что направленные с ним «по государеву указу, а не по доброй воле» 59 церковносвященнослужителей или отказались ехать в Сибирь, или разбежались: «Попы ехали все по сторонам, своим произволом, как кто хотел, для самовольства и пьянства». Из-за этого Киприан был вынужден задержаться в Верхотурье более двух с половиной месяцев, дожидаясь поимки и возвращения всех членов своей свиты. Но и после их возвращения распри и недовольство среди спутников сибирского владыки не прекратились. В следующем своем послании он рисует довольно безрадостную картину:  «Как съехались они в Верхотурье, то подняли шум и слезы и вопли с женами и детьми и говорили — Бог судит их разлучника, кто разлучил их с домами, родом и племенем … а мне бесчестие многое учинили…»
. 

В результате в Тобольск преосвященный прибыл лишь 19 июня 1621 г. Но и там прибывшие с архиепископом священнослужители доставляли ему массу хлопот и проявляли полное неподчинение владыке: «в церковных службах быть не хотят и в церкви не служат и его ни в чем не слушают». Они все как один просятся отпустить их обратно в Москву и «приходят к нему з оговором с шумом…»
. На отказ владыки «чинили бесчестие, совершили несколько побегов с кражами денег, вещей, оружия». Такое вопиющее поведение духовенства, случись это в Центральной России, повлекло бы за собой лишение виновных сана и немедленную ссылку в отдаленный монастырь. Но в Сибири такие вольности воспринимались как рядовой инцидент.  

С первых дней пребывания на сибирской кафедре архиепископу пришлось столкнуться с многочисленными жалобами сибиряков на отсутствие в их селениях церквей, а где церкви были, то стояли «без пения» из-за отсутствия священников, повсеместно отсутствовали духовные книги, колокола и пр. Письма обычно заканчивались тем, что младенцы умирают без крещения, взрослые — без покаяния,  некому хоронить, венчать и исполнять христианские требы. Киприан был поражен «великим нестроением», царившем среди считающих себя православными поселенцами. В своем послании он жалуется патриарху, что многие русские люди ходят без крестов, едят «всякую скверну» вместе с инородцами, живут «не по закону» с калмыцкими, татарскими и вогульскими женами, кровосмесничают — женятся на сестрах двоюродных и родных, на дочерях своих, «блудом посягают» на своих матерей и дочерей, закладывают жен на сроки, а те люди, у которых они бывают в закладе, живут с ними и «блуд творят беззазорно» до тех пор, пока мужья их обратно не выкупят.

 На наш взгляд, такое положение сложилось в Сибири не столько из-за распущенности местного населения и отсутствия твердых моральных устоев, сколько по причине своеобразного стереотипа поведения в стране, не освященной «благодатью Божией». Очень наглядно свое мироощущение во время пребывания в иноверческих странах передает известный купец и путешественник Афанасий Никитин. В его сочинении, известном как «Хождение за три моря», подробно разбирается духовная сторона жизни православного человека, оказавшегося на чужбине. Описываемые им особенности поведения имеют как бы перевернутый характер, т. е. относятся к плану антиповедения
. Он молится на «нечистой» земле на «басурманском» же языке, состоящем из смеси татарского, персидского и арабского, поскольку применение святого церковнославянского языка, на его взгляд, кощунственно. Он не соблюдал православных постов, не праздновал Пасху, не отмечал церковные праздники, а жил по законам и обычаям той страны, где находился. При этом себя он считал человеком сугубо православным. Б. А. Успенский отмечал по этому поводу: «Соответственно, очутившись в месте нечистом, Афанасий Никитин оказывается вынужденным вести себя НЕПРАВИЛЬНО, что выражается как в речевом, так и в обрядовом поведении»
. Невозможность соблюдать православные обряды приводила к исполнению «басурманских», что можно объяснить как  антиповедение людей, попавших в новые, непривычные для них условия. Вот чем можно объяснить «настроения» в Сибирской епархии, происходящие как с паствой, так и с самими пастырями, которые долгое время воспринимали Сибирь как «неосвященную землю», что вело к совершению ими неординарных поступков и неадекватному восприятию окружающей их действительности.    

Со временем положение дел стало меняться, чему предшествовал ряд явлений и событий, которые повлекли за собой иное отношение православного населения Сибири к  территории их проживания. Первым событием в этом ряду мы считаем явление Образа Богородицы в селении Абалак: «В 1636 г., 25 июля, в Тобольске явилась одной жене пресвятая Богородица с чудотворцем Николаем, повелевая сказать о своем святом явлении архиепископу, воеводам и всем христолюбивым людям»
. Обычно исследователи обходят это событие молчанием, не пытаясь как-то истолковать или объяснить его, отмечая лишь, что на основе этого явления была написана икона, ставшая со временем Чудотворной и привлекавшая к посещению Абалака многочисленных паломников для поклонения ей. Но, на наш взгляд, это событие следует расценивать как факт признания Сибири землей освященной, находящейся именно с этого момента под Божием покровительством. Примечательно, что явление Богородицы близ Тобольска случилось ровно через пятьдесят лет после основания первого сибирского города - Тюмени (1586 г.). Далее череда подобных явлений следует по нарастающей: в 1642 г. произошло обретение мощей первого сибирского святого — Василия Мангазейского
. Хотелось бы подчеркнуть, что это обретение случилось в одном из самых северных пунктов проживания  русских поселенцев в Сибири. В том же 1642 г. скончался блаженный Симеон Верхотурский, признанный праведным еще при жизни
. Верхотурье — самый западный сибирский город. И, наконец, в 1697 г. скончался старец Далмат, почитающийся как местный святой
. Им был основан на берегу Исети монастырь, носящий его имя, — один из самых южных сибирских монастырей.

 Таким образом, говоря о распространении православия в Сибири в XVII в., мы должны отметить, что в сознании людей того времени географически освоенная и заселенная территория лишь после ряда чудесных событий и явлений стала восприниматься русскими людьми как часть Святой Руси, землей истинно православной, пригодной для проживания. 

Рассматривая христианские традиции населения сибирского края, их можно подразделить на официальные и народные формы, которые были связаны меж собой и в то же время действовали параллельно, дополняя одна другую. В Сибири православие приобрело несколько иные формы и проявления, чем в Центральной России, находясь в непосредственном соприкосновении с традициями и культурным влиянием коренных народов, принимая отчасти его мировоззрение и некоторые элементы верований.

С самого начала открытия архиерейской кафедры в Тобольске архиепископ наделялся значительными правами, в том числе именно ему поручалось непосредственно от Царя и Патриарха контролировать действия светской администрации. Вместе с тем он мог заступиться за несправедливо наказанных, следуя давней традиции «печалования за обиженных». 

К несомненной заслуге первых сибирских архипастырей надо отнести заложение ими хозяйственных основ становления Сибирской епархии. Архиепископ Киприан приложил немало усилий, направленных на строительство архиерейского (Софийского) дома в Тобольске, обзаведение землями с крестьянскими подворьями на них, за счет чего в дальнейшем и поддерживалось материальное благополучие сибирских духовных властей. Хотя Софийскому дому и было положено «хлебное жалование», но в первый же год своего пребывания в Тобольске Киприан просил у царя разрешить приписать к архиерейскому дому 53 четверти земли за речкой Курдюмкой. По его личной инициативе  вблизи Тобольска и Тюмени были основаны ряд деревень и Тавдинская слобода. При непосредственном участии преосвященного Киприана кроме уже существующих в Сибири монастырей были открыты несколько новых. В конце XVII в. было 18 монастырей, за которыми числилось 5645 душ мужского пола, что составляло примерно 13 % от общего числа крестьян в крае. Однако царским указом от 1698 г. создание новых монастырей в Сибири было запрещено: «В Сибири мужских и женских монастырей, где всякого чина православным христианам подстригаться и спасаться, довольное число есть»
. 

Одной из самых значительных проблем для Сибири долгое время оставался вопрос о местном духовенстве, которого систематически не хватало, и даже открытие семинарии в Тобольске не могло решить кадрового вопроса. Поэтому местные владыки вынуждены были направлять на места отдельных лиц, которые не только не имели духовного образования, но и их моральный облик оставлял желать много лучшего. Встречались случаи, когда священником становился вчерашний сосланный на поселение в Сибирь. П. А. Словцов писал: «Кто же такие были создатели многочисленных в Сибири храмов, начиная с Верхотурья до церквей Аргунской или Нижнекамчатской? Те же сибиряки, которых самолюбивый иноземец без разбора именует пьяницами и распутными. И развратность в жизни, и благочестие в деле Божием! Как совместить одно с другим? Стоит только заглянуть в бедное сердце человека, в котором растут вплоть подле пшеницы плевелы»
. Ряд документов свидетельствует о том, что местное духовенство вынуждено было вести тот же самый образ жизни, что и крестьянство: обрабатывать землю, заниматься охотой и рыбной ловлей, не получая достаточного содержания от своей основной служебной деятельности.

В период управления Сибирской епархией преосвященному Корнилию (1664-1678) в 1667 г. на Большом Московском соборе был пожалован статус митрополита Сибирского, а в Тобольске была учреждена митрополия, просуществовавшая почти столетие. По мере распространения русских владений в глубь восточной Азии на сибирских просторах появлялись церкви и часовни, а в 1681 г. в западную Даурию была отправлена православная миссия, которую возглавили игумен Феодосий, иеромонах Макарий. Митрополит Тобольский и Сибирский Павел  первым из сибирских архипастырей столкнулся  с бежавшими из центральной России в Сибирь раскольниками, которые обосновались в Тюмени, Таре, Томске и в близлежаших деревнях. Начались акты самосожжения. Митрополит Павел, как мог препятствовал этому, «применяя, где нужно, власть, а по возможности, и силу»
. Поэтому одной из приоритетных задач сибирских владык стала  организация миссионерской деятельности, которая воспринималась ими как составляющая часть государственной политики.

1.2. Реформы    Петра  I   и   северное 

                                   миссионерство  в Западной Сибири

В 1702 г. Петр I назначил митрополитом Сибирским и Тобольским Филофея (Лещинского), выпускника Киевской духовной академии, эконома Киево-Печерской лавры, пламенного сторонника и почитателя царя-реформатора. Одна из главных целей его назначения на Сибирскую кафедру заключалась в том, чтобы он насаждал православную веру не только во вверенной ему митрополии, но и на сопредельных землях, включая Китайскую империю.

По инициативе нового иерарха были открыты миссионерские школы в Верхотурском и Кондинском монастырях
. В 1706 г. Петром был издан указ, согласно которому церковные власти должны были заняться массовым крещением северного населения, исповедующего язычество. Предписывалось сжигать языческих идолов, строить на их местах церкви и часовни, а всех жителей приводить к святому крещению «от мала до велика»
. 

Не установлены точная дата и маршрут, по которому были отправлены первые миссионеры для крещения северных народов Сибири. Н. А. Абрамов сообщал, что первая экспедиция, которую митрополит Филофей направил к березовским хантам (остякам), закончилась полной неудачей: миссионеры встретили упорное сопротивление со стороны старейшин, которые даже не разрешили им приставать к берегу, где находились их поселения, и «успех ее был самый скудный»
. Вероятно, это произошло на следующий год после издания указа, то есть в 1707 г. На эту же дату указывал и А. И. Сулоцкий.

Березовский протоиерей Михаил Путинцев, без ссылки на источники, писал, что «первые 114 лет со времени покорения русскими северной Сибири до 1707 г., времени первой посылки туда миссионеров, до первой поездки туда митрополита Филофея в 1712 г., ничего прочного в деле миссионерства не было положено в Березовском крае, где не было даже и миссионеров в собственном смысле»
.

Опять же без ссылок на какие-либо документы авторы XIX в. заявляют, что Филофей желал сам возглавить миссионерские экспедиции, но из-за тяжкой болезни не смог этого выполнить, а в 1709 г. принял схиму с именем Феодор и через два года был уволен на покой в Тюменский Троицкий монастырь. Сибирскую кафедру возглавил митрополит Иоанн (Максимович).

В 1711 г. сибирский губернатор М. П. Гагарин передал митрополиту требование Петра I начать повсеместное крещение северных аборигенов: «Сибирскому митрополиту Филофею ехать во всю землю Вогульскую и Остяцкую… и в Татары и в Тунгусы и в Якуты; и в волостях, где найдет их кумиры и кумирницы, и нечестивыя их святилища, и то… пожечь, и их вогуличев и остяков… Божиею помощию и своими труды приводить в христианскую веру, и о том явить им словесно, и сей наш указ сказать»
. На дорожные расходы, приобретение нательных крестов, рубашек, на подарки крещеным было выделено из государственной казны 2000 руб. Со стороны князя Гагарина в помощь миссионерам было направлено несколько солдат для охраны священнослужителем, толмачей и дощаник (судно) с походной церковью.

В 1712 г. митрополит отправился вниз по Иртышу и Оби в Белогорскую волость и Кондинские городки. Остановки во время поездки старались делать во всех селениях, расположенных по берегам этих рек. Вблизи Самарова (Ханты-Мансийск) жители одного из селений по призыву митрополита сожгли «кумирницу», где помещался деревянный идол, известный под именем «Бога рыб»; в Шеркальских юртах был уничтожен другой идол, имевший якобы серебряное лицо. О результатах первого миссионерского «вояжа» митрополита Филофея (Феодора) известно весьма мало. А. И. Сулоцкий отметил лишь момент крещения князя Алачеева «с тридцатью другими из его семейства и рода»
.

На следующий 1713 год неутомимый Филофей предпринял вторую миссионерскую экспедицию вниз по Иртышу и Оби, которая прошла более успешно. Жители селений Воспохольских, Белогорских, Сухоруковских, Малоатлымских, Шоркарских, Казымских и многих других «соглашались на перемену религии, и реки Иртыш, Обь и их притоки послужили для них Иорданом». Даже один из уважаемых шаманов Малоатлымских юрт, некий Палемха заявил, что отказывается от язычества и переходит в «русскую веру». Вслед за ним навстречу Феодору вышли жители с просьбой о крещении. «Мы знаем, - говорили они, - что ты архиерей Божий, едешь крестить нас. Хотя нам и жаль прежней своей веры, но Бог нам не велит противиться тебе: крести нас». Малоатлымцы и их ближайшие соседи после краткого наставления были окрещены. 

Однако в Большеатлымских юртах жители не позволяли судну миссионеров пристать к берегу. Но, как описывали современники, порыв ветра выбросил миссионерский дощаник на отмель, где преосвященный оказался среди разъяренных язычников. Лишь на третий день ему удалось уговорить их принять святое крещение. Во время этой поездки митрополиту Филофею (Феодору) удалось окрестить около 3500 человек.

В 1714 г. Феодор побывал в Пелыме и близлежащих селениях, где окрестил 600 вогулов (манси), принадлежавших к Тахтанской и Вогильской волостям. Действовал он на основании царского указа от 1714 г., которым предписывалось ехать «и в татары, и в тунгусы, и в якуты», где сжечь «кумиры и кумирницы»
. 

После Пелыма схимонах Феодор отправился в Тюмень и по дороге окрестил вогул на р. Тавде. Там на его спутников напали манси (вогулы), исповедующие мусульманство, во главе с кошуцким князем. Но нападавших разогнали пришедшие на помощь миссионерам крещенные ранее аборигены из соседних селений, а самого князя схватили и привезли в Тобольск, где он перешел в христианство, а затем стал добровольным помощником при миссионерах. При его содействии было окрещено около 300 соплеменников, исповедовавших мусульманство. 

Общее впечатление, которое складывается после изучения документов и публикаций о первых шагах северного миссионерства, весьма противоречивое. Но ясно одно – все до одной поездки митрополита Филофея были непохожи одна на другую. И проводились они не ради статистических данных и хвалебных реляций о достигнутых успехах. И не было пищальных и пушечных залпов по толпам собравшихся на берегу язычников, чем долгое время объясняли масштабность христианизации сибирских народов, проведенной неутомимым Филофеем, советские историографы, привыкшие порой к необъективной отчетности партийных организаций любого уровня. Был диалог между умудренным жизнью и много повидавшим на своем веку старцем с седой бородой и горящими огнем истиной веры глазами и привлеченными его искренностью людьми. Еще ни разу никто не приходил к ним со столь необычайным предложением, которое заключалось в том, чтобы стать единым народом и поклоняться одному Богу. Нет, с них не требовали отдать дорогие шкуры или ценную рыбу, их не забирали в рабство или на непосильную работу – им предлагали равенство. Мы не в силах узнать, с какими словами обращался к ним великий проповедник, но ясно одно – это были слова добра и любви, а потому начальное неприятие вскоре сменялось любопытством, а потом и полным доверием. 

Прибыв в Буренские юрты, где местные жители, не столь давно приняли мусульманство, миссионеры столкнулись с их ожесточенным сопротивлением под руководством старшины Ушанко, который  выстрелил из ружья в митрополита, но промахнулся. Казалось бы, самое время расправиться с непокорными с позиций силы, как писали упоминаемые нами исследователи. Но ничего подобного - миссионеры продолжили свой путь вниз по реке, встречая далее более радушный прием. Старшину за покушение арестовали гражданские власти, увезли в Тобольск, где преосвященный в дальнейшем потратил немало времени на беседы с ним и добился успеха.

Тогда же приняли крещение «именитые люди» (местные князья, старшины): Юзорин из Казыма, Шекшин из юрт Ляпинских, Данила из Куновата, Луров и Тайшик-Мурзин из Обдорска. Зимой была предпринята поездка в Пелым, во время которой были «приведены ко Христу» вогулы и ясачные татары, жившие по р. Туре и ее притокам. В тот же год при непосредственном участии схимонаха Феодора были заложены церкви в следующих селениях: Троицкая – в юртах Белогородских, св. Духа – в юртах Сухоруковских, Преображенская – в Малом Атлыме, Спасская – в юртах Шеркальских. 

В 1715 г. схимонах Феодор отправился на реку Конду. В юртах Нахрачевых местные жители не хотели вести переговоры с миссионерами, но после того, как их старейшина Нахрач Евплаев принял крещение, его примеру последовали все соплеменники. И вновь во время плавания по Конде миссионеры подверглись нападению вооруженных вогулов из рода князя Сатыги, но им удалось избежать смерти, найдя убежище в соседнем селении. 

В 1715 г. умер митрополит Иоанн Максимович, и управление епархией вновь было поручено схимонаху Феодору. При этом с него не снималась задача дальнейшей христианизации сибирских инородцев. В 1716 - 1718 гг. отважный миссионер побывал у сургутских остяков, в Нарымском и Кетском уездах, в Мангазее и даже в Восточной Сибири, а в 1719 г. объехал Томскую, Енисейскую и Иркутскую губернии. Митрополиту удалось окрестить чулымских татар. В Туруханске он освидетельствовал и перенес из старой церкви в новую мощи месточтимого мученика Василия Мангазейского.

Для «утверждения» вновь окрещенных в православии митрополитом в Березовском крае были оставлены священники игумен Гедеон и иеромонах Зиновий, в Сургутском округе - иеродиакон Никодим, в Пелымкском – священник Михаил Степанов. А «для надзирания и смотрения тамошняго ведомства над ясашными людьми» митрополит назначил Григория Новицкого и православного шведа Карпа Андреева
. 

Вторичное управление Сибирскою епархиею митр. Феодора продолжалось 5 лет; в 1720 г. он просил себе увольнения на покой. По указу Петра I ему была назначена пенсия 200 руб. и 50 четвертей хлеба в год. Удалившись на покой, митрополит Феодор продолжал управлять епархией до приезда нового владыки  Антония (Стаховского) (1731 – 1740). Но и затем, будучи 70-летним старцем, он продолжал проповедовать христианство остякам юрт Ларьятских, а в 1726 г. посетил Обдорск, где подвергся нападению 100 вооруженных остяков под предводительством тайши Гандина, но митрополит «по промыслу Господнему» остался жив. 

Заботился митрополит и о том, чтобы обезопасить северные народы от посягательств наезжавших к ним русских казаков, купцов. 7 сентября 1725 г. он предложил митрополиту Антонию обратиться с просьбой в Св. Синод и Сенат о принятии указа «по защите инородцев». Такой указ был действительно принят правительством 29 июля 1726 г., но носил чисто декларативный характер. Согласно ему, «запрещалось притеснять инородцев», покупать их в рабство и т. п.
. Умер Филофей (Лещинский) 31 мая 1727 г. на 77 году жизни в Тюмени. По разным данным им было окрещено около 40000 инородцев.

Второй этап миссионерской деятельности в Северо-Западной Сибири пришелся на середину – вторую половину XVIII в. Занявший сибирскую кафедру митрополит Антоний (Стаховский) назначил архимандрита Сильвестра из Верхотурского Никольского монастыря проповедовать «свет веры Христовой» от Тюмени и до Пелыма, а настоятелю Кондинского монастыря Зиновию вменялось в обязанности крестить язычников в северных пределах епархии. Но мы не располагаем данными, которые бы свидетельствовали об их действиях. 

Активную позицию в миссионерской политике в Северо-Западной Сибири проводил митрополит Антоний (Нарожницкий) (1742-1748). При нем по ходатайству принявшего православие остяцкого князя Мурзина Тайшина (христианское имя – Василий) в 1748 г. в Обдорске была построена деревянная церковь во имя Святителя Василия Великого с назначением окладов священникам из «неокладных денег»
. К тому времени практически все аборигены, проживавшие на территории Березовского и Сургутского уездов, были крещены. К концу XVIII в. на территории Березовского уезда функционировало 4, а в Сургутском – 7 приходов
. Иначе обстояло дело с ненцами (самоедами), которые не желали принимать крещение ни под какими предлогами, и известны лишь единичные случаи перехода кого-либо из них в православие. В конце XVIII столетия в европейской части России возникли волнения среди ненцев-кочевников и осторожная Екатерина II «рекомендовала» для водворения порядка  отказаться православной церкви от миссионерской деятельности по всей империи, что законодательно было подтверждено указом Сената в 1789 г.  Через десять лет (в 1799 г.) Св. Синод направил запрос в Сенат о дальнейшей миссионерской работе среди северных народов, но ответ был отрицательным. 

***   ***   ***

24 декабря 1828 г. Св. Синод издал указ «Об учреждении в Тобольской и Казанской епархиях миссионеров для обращения в православие иноверцев», который стал отправной точкой для последующей миссионерской деятельности на севере Западной Сибири
.

Занимавший тобольскую кафедру архиепископ Евгений (Казанцев) (1826-1831), по словам современников, давно мечтал «совершить миссионерский подвиг» в сибирских северных областях. Во время поездки в 1829 г. по Березовскому краю он был поражен тем, что большая часть местного населения, считавшего себя православным, не знали ни молитв, ни канонов, ни «имени Господа Иисуса Христа»
. Понимая, что без активных действий церкви вряд ли положение дел изменится в лучшую сторону, он обратился в Св. Синод с предложением учредить на севере и юге Западной Сибири православные миссии. Но ответа из Св. Синода долгое время не поступало, и тогда владыка взял инициативу на себя и лично обратился к епархиальным архиереям ряда российских епархий с просьбой о присылке в Тобольск деятельных миссионеров из иноков, кто мог бы посвятить себя непростому делу проповедничества среди коренных сибирских народов. 

Его обращение было услышано, и в 1829 г. в Тобольск прибыл архимандрит Макарий (Глухарев) (1792-1847) из Курской епархии, а двумя годами позже появился Макарий (Боголепов) – иеромонах Боровского Пафнутьева монастыря Калужской епархии. В дальнейшем Макарий (Глухарев) стал видным проповедником на Алтае, основав там Алтайскую миссию. 

Макарий (Боголепов), на основании указа Св. Синода от 1 октября 1830 г., был направлен на север края для открытия миссии в Обдорске
. В помощники себе он взял ученика Тобольской семинарии Луку Вологодского, уроженца тех мест, знавшего языки северных народов. В качестве толмача в Обдорск отправился Никита Соловьев, приехавший вместе с Макарием (Боголеповым). 20 июня 1832 г. все трое миссионеров добрались до Обдорска, где и обосновались, но служба их на этом непростом поприще оказалась недолгой, и уже на другой год глава ее вернулся обратно в Тобольск. 

Определенную роль в непонятном на первый взгляд решении сыграло обращение в Св. Синод Тобольского губернатора Муравьева, находившегося в то время с ревизией в Обдорске, который предложил временно закрыть миссию, ссылаясь на то, что ясачное население может лишить «казну исправно доселе платимого ясака». Св. Синод согласился с губернаторскими доводами (духовные власти вообще редко шли вразрез с мнением гражданского начальства) и приказал архиепископу Афанасию отозвать миссию из Обдорска. Таким образом, очередной благой порыв сибирского духовенства по просвещению и христианизации народов Севера оказался столь кратковременным, что, казалось бы, и не стоил нашего внимания. Но в канве исследования и анализа сибирского миссионерства он показателен. На его примере хорошо видно, к чему вели скоропалительные решения и столь же быстрое их претворение в жизнь. За этим малым эпизодом просматривается неуемное желание православного духовенства идти по пути древних апостолов «сеять слово Божие» и немедленно пожинать плоды своего сеяния. Увы, суровая российская действительность не сулила им успеха в подобных серьезных и непростых мероприятиях. И понадобились годы, десятилетия упорной и кропотливой работы на чрезвычайно трудном поприще миссионерства, чтобы увидеть и ощутить ростки новой культуры, принесенной на сибирские просторы российским духовенством.  

На наш взгляд, причины столь быстрого прекращения едва затеплившейся «искры Божией» на северной оконечности Западной Сибири до конца не выяснены в силу отсутствия всего комплекса документов и недомолвок властей, скупо сообщивших о сворачивании Обдорской миссии. Вероятно, наряду с объективными причинами (отсутствием миссионерского опыта, неприятием проповедников местным населением и пр.) были и причины личностного характера, по которым начальник миссии Макарий (Боголепов) столь стремительно покинул сибирские пределы. 

Нельзя не согласиться с мнением А. И. Сулоцкого, который утверждал, что результаты деятельности Обдорской миссии оказались «почти безуспешны». Объяснение тому он находил в том, что «инородцы Березовского края живут крайне разбросано и самыми малыми обществами, ездить к ним в юрты или стойбища можно было только в тех случаях, когда отправлялся к ним земский заседатель; путешествовать по таким огромным пространствам, на которых бродят самоеды и остяки, одним миссионерам и на свой счет не было средств; а главное то, что слух о миссии, сколько ни старались не разглашать о ней, каким-то образом скоро распространялся между инородцами и был истолкован ими в превратном смысле: будто миссионеры хотят крестить их всех, и не только волей, но и неволей; поэтому самоеды и остяки убегали от миссионеров и не хотели говорить с ними не только о вере, но и, вообще, о чем-то ни было»
.
Но и это далеко не все причины безуспешной деятельности Обдорской миссии. Родоплеменная знать, с которой гражданские власти преимущественно заигрывали и которую всячески поощряли и содействовали ее благополучию, увидела в лице безобидных монашествующих если не враждебные для себя фигуры, то реально несущие вместе с христианским учением опасность потери их влияния среди соплеменников. И если смириться с номинальным присутствием и подчинением «русской власти» они могли, то терпеть на своей земле духовных наставников они были не намерены. Наибольшее противодействие миссионерам оказал остяцкий князь Матвей Тайшин, предки которого были крещены еще во времена прихода первых поселенцев в Сибирь. Он даже совершал разбойничьи набеги на миссионеров, отбирал силой и уводил пожелавших креститься аборигенов и запретил миссионерам проповедовать в его владениях. Вероятно, с его же подачи среди аборигенов был распространен слух, что их будут крестить насильно, и они отказались приезжать в Обдорск для сдачи ясака. 

В марте 1833 г. иеромонах Макарий был вынужден во исполнение приказа вернуться обратно в Тобольск, а его помощники по болезни еще какое-то время оставались в Обдорске. Официально миссия была закрыта в 1836 г. За этот небольшой временной период было окрещено не более двадцати человек.

Но Св. Синод и не планировал прекратить дальнейшую работу среди автохтонного населения на Северо-Западе Сибири и решил лишь несколько изменить тактику, для чего рекомендовал тобольскому архиерею составить азбуку и словарь остяцкого языка, а в дальнейшем заняться переводом Евангелия и краткого Катехизиса и, кроме того, открыть класс остяцкого языка при Тобольской семинарии. Не отказались духовные власти и от Обдорска как будущего плацдарма миссионерской работы. Туда рекомендовалось назначить «такого приходского священника, который своею жизнию и обращением привлекал бы к себе инородцев и, крестя, по крайней мере, немногих из них, уготовлял бы путь к будущему просвещению племени самоедского». Поскольку других кандидатур на тот момент найти не представлялось возможным, тобольский владыка решил назначить начальником миссии все того же Луку Вологодского значит его бывший начальник, Макарий (Боголепов), чем-то не устраивал свое руководство, коль пришлось временно свернуть всю миссию целиком для его удаления). Вряд ли мы сумеем сегодня ответить на этот вопрос, тем более что и Вологодского через довольно короткий срок возвратили обратно в Тобольск. Причина возврата заключалась в далеко нацеленном предписании Св. Синода по выполнению срочного перевода Евангелия на остяцкий (хантыйский язык.)

По сообщению А. И. Сулоцкого, Лука Вологодский блестяще справился с поставленной перед ним задачей: им были составлены как азбука, так и словарь остяцкого языка и, кроме того, он перевел «Символ Веры», христианские заповеди, молитвы и одно из Евангелий. По ознакомлении с переводом «Остяцкий словарь» был представлен Св. Синодом на утверждение в Академию Наук, откуда рукопись вышла с рекомендациями по частичному ее исправлению. По словам современников, Вологодскому даже прочили Демидовскую премию за «Словарь». Но, опять же по неизвестным причинам, автор от доработки отказался, а в середине 40-х гг. XIX века он скончался, и труд остался незавершенным
. Поскольку ни азбука, ни словарь остяцкого языка не были утверждены Академией Наук, то класс остяцкого языка в Тобольской семинарии так и не был открыт.

Видимо, в Св. Синоде, рассмотрев перспективы развития миссионерской деятельности в северных сибирских регионах, решили, что «обдорский плацдарм» не совсем удобен в силу разных причин, и решением от 6 июня 1836 г. тобольскому архиерею было сообщено: «для проповеди слова Божия» избрать Кондинский мужской монастырь как миссионерский центр на севере епархии. Настоятель монастыря и все проживавшие в нем монашествующие должны были заниматься миссионерской деятельностью среди местного населения и вести обучение в монастырском училище на 10 человек для остяцких детей
. И хотя решение (в очередной раз спущенное сверху) было принято, его реализация затянулась до 1844 г. Причин тому множество, и в первую очередь, неподготовленность «черного духовенства» к выполнению апостольского просветительского подвига среди иноязычного населения. Большинство монастырских настоятелей, сосланных за различные прегрешения в отдаленный от культурных центров монастырь, не могли стать действенными наставниками и просветителями среди колеблющегося в выборе веры населения сугубо в силу своих моральных и нравственных качеств. И сама обитель, которая не так давно неофициально слыла, да и являлась таковой, местом ссылки политических и уголовных элементов, каторжные работы которым были заменены заключением в монашеской келье, пользовалась недоброй славой в глухом краю, населенном главным образом потомственными рыбаками и охотниками
. 

Но и Тобольские власти, руководимые собственными интересами, не спешили претворять в жизнь указание синодского начальства по открытию миссионерского центра в Кондинском монастыре. Среди авторов XIX в. сложилось устойчивое мнение, будто архиепископ Афанасий хотел упразднить Кондинский монастырь как неперспективный, а поэтому не занимался его реорганизацией.

1.3. Кондинская, Обдорская и Сургутская 

                              противоязыческие   миссии

   Перемещение центра миссионерской пропаганды в Кондинский монастырь, куда по вызову уже нового тобольского епископа Владимира (Алявдина) (1842-1845 гг.) были выписаны из России три иеромонаха, завершилось в 1844 г. Иеромонах Воронежского Митрофанова монастыря Арсений (Куликовский), был возведен в сан игумена и назначен настоятелем
. В то же время были набраны 10 остяцких мальчиков для начального училища, часть из них затем продолжила обучение в Тобольском духовном училище, а некоторые даже перешли в Тобольскую духовную семинарию. Монахи посещали инородческие селения Березовского края с проповедями, призывали язычников принять крещение и тем самым «спасти свою душу». Однако их успехи на этом поприще были весьма слабы: в первый год окрестили 10 человек, а в последующие и того меньше. Это объяснялось тем, что едва ли не все аборигены ранее уже перешли в православие, пусть даже формально. Игумен Арсений управлял миссией в течение 20 лет, был возведен в сан архимандрита и умер в Кондинском монастыре в 1864 г.
. Встал вопрос о закрытии Кондинской миссии, но к конкретному решению власти так и не пришли. 12 марта 1872 г. был создан Тобольский епархиальный комитет Православного миссионерского общества, который, наряду с государственным финансированием, должен был собирать пожертвования на нужды северных миссий. Но Кондинская миссия получала лишь ежегодное пособие из казны в размере 571 р. 14 к. и на обеспечение училища при миссии – 285 р. 71 к.
. Этих денег миссии хронически не хватало, но других источников финансирования не существовало. В 1882 г. Кондинский монастырь посетил видный миссионер, протоиерей Петр Александрович Попов и увидел полное его запустение, о чем не преминул доложить начальству. 7 августа 1883 г. он выступил на общем собрании членов Тобольского епархиального комитета Миссионерского общества о состоянии дел в Кондинской миссии. Члены комитета предложили, что поскольку в районе «Кондинской миссии кроме 519 душ язычников более таковых не находится, а все прочие кочуют по отдаленности от 700 до 1 500 верст, то деятельность Кондинской миссии может ограничиться лишь воспитанием инородческих детей, обитающих в районе этой миссии». 

Присутствующий на собрании епископ Василий высказал и свое мнение о Кондинской миссии  дела которой, по его мнению, обстояли далеко не блестяще. Он подчеркнул, что «только при глубоко верующих и просвещенных миссионерах, а не таковых, какими в настоящее время располагает Кондинская миссия, проповедь Евангелия Христова будет иметь успех и пользу»
. Он обратился в Св. Синод с предложением о преобразовании Кондинского монастыря в приходскую церковь, при которой бы находился миссионерский стан, но высшее начальство не торопилось с принятием конкретного решения
. 

Но уже следующий тобольский епископ Авраамий (Литницкий) (1885 - 1889) выступил с предложением преобразовать Кондинский монастырь из мужского в женский. По его мнению, закрытие монастыря «отразится на нравственном настроении местного инородческого населения…»
. Управляющий Кондинским монастырем иеромонах Анастасий в своем донесении от 12 августа 1883 г. сообщил Тобольской духовной консистории:

· миссионерская деятельность монастыря по обращению инородцев в христианскую веру прекратилась в 1879 г. по той причине, что служащий иеромонах был один он же и управляющий монастырем, которому предстояло много хлопот по устройству сего монастыря и по наблюдению за хозяйством оного, а другой монах был запрещен в священнослужении;

· от миссионерского общества денежным пособием монастырь не пользуется, а получает из Березовского окружного казначейства 1600 руб. 47 коп. в год на содержание монастыря;

· некрещеных инородцев в Казымской волости 579 человек, из них 343 – мужского и 236 – женского пола. Обитают они от Кондинского монастыря на расстоянии в 430 верст, а сообщение с ними удобно только в зимнее время через село Полноватское в Июльском городке, где они собираются для сдачи ясака в январе каждого года;

· в училище при монастыре обучается 5 остяцких мальчиков и 22 русских; детей обучают иеромонахи Анастасий и Евграф, содержание инородческого воспитанника обходится в год – 90 руб.;

· по выходе из училища остяцкие мальчики, не имея средств продолжить дальнейшее образование, возвращаются в свои семейства.

Прибывший из Московского Сретинского монастыря иеромонах Иоанникий повел более активную миссионерскую работу: возобновил обучение детей при монастырском миссионерском училище, регулярно совершал поездки по близлежащим селениям, где совершал богослужения, вел беседы с местным населением. В январе 1886 г. он побывал в юртах Тучьянских, затем переехал по р. Казыму в Моремские, а на следующий день побывал в юртах Выргимских, Амнинских, Кунлорских, где проводил с жителями беседы и призывал их «поклоняться и верить единому истинному Богу во Святой Троице и доказывал невозможность поклонения иным мнимым богам». В Тегинских юртах ему встретились два инородца, которые прежде учились грамоте в миссионерской школе Кондинского монастыря и выразили готовность отдать своих детей в училище. 19 января он прибыл в юрты Ельбигорские, 20-го  - в Иевлевский городок, где развернул походную церковь и проводил в течение 4 дней церковную службу «при большом стечении остяков и самоедов, явившихся сюда для взноса ясака <…> и закупки жизненных припасов». 28 января он вернулся обратно в монастырь и привез с собой двух мальчиков из с. Малый Атлым для обучения в училище. В 1886 г. Тобольским миссионерским комитетом на нужды школы было выделено 360 руб. 

В 1891 г. решением Св. Синода Кондинский монастырь был преобразован в женскую обитель с исполнением сестрами миссионерских функций. В непосредственном подчинении он должен был находиться у Иоанно-Введенского монастыря. При общине продолжала существовать школа для детей, сестры оказывали посильную медицинскую помощь местным жителям, беседовали с ними, читали духовную литературу
. В 1909 г. Кондинская женская община была обращена в женский монастырь 3-го класса. Посетивший монастырь в 1915 г. епископ Варнава нашел там чистоту и порядок, хотя и неприкрытую бедность во всем. На тот период в стенах обители проживали 14 монахинь и 5 послушниц. Но монахини не могли вести просветительскую работу на территории всего Березовского края, а потому большая часть населения края не была вовлечена в миссионерскую деятельность. 

***   ***   ***

Переместив центр духовного просвещения в Кондинский монастырь, сибирское духовное руководство не отказалось от мысли об открытии и развитии православной миссии в Обдорске, где проживало значительное число язычников, не пожелавших принять христианство (согласно 10-й ревизии, в Березовском крае проживало 11937 мужчин и 9700 женщин). При миссии планировалось открыть школу для детей автохтонного населения. 

Если Владимир (Алявдин) сумел в 1844 г. привлечь миссионеров для работы в Кондинском монастыре, заслуга возобновления деятельности Обдорской миссии принадлежит тобольскому владыке Георгию (Ящуржинскому) (1845-1852 гг.), который во время поездки по  северным округам епархии в ноябре 1846 г. посетил Обдорск. Там он убедился в плачевном состоянии проповеднического дела и направил в центр Низового края (название Приобья того времени) местного уроженца, выпускника Тобольской семинарии Петра Александровича Попова, который в 1847 г. открыл в Обдорске миссионерскую школу
. 

По инициативе тобольского архиепископа Евлампия в 1854 г. в Обдорске вновь была открыта Обдорская противоязыческая миссия с походной церковью во имя св. апостолов Петра Верховного и Андрея Первозванного, которая состояла из священника и двух причетников
. Ее первым миссионером стал недавний выпускник Тобольской семинарии Дмитрий Алексеевич Попов (однофамильцы Петр и Дмитрий Поповы какое-то время совместно служили в Обдорске). На ее содержание из епархиальных средств было выделено 415 руб. серебром в год. Для желающих принять христианство в качестве подарков закупили комплекты нательных крестов и сорочек. Обдорским миссионерам поручалось проповедовать христианское учение среди народностей, кочующих между Обской губой и рр. Тазом и Енисеем
. Проповедникам предстояло ездить с походной церковью по кочевьям, совершать требы, таинства и богослужения. Священнослужителям рекомендовалось делать небольшие подарки их пастве и заниматься врачебной практикой. Вероятно, плохо представляя, что значит без определенных навыков находиться практически круглый год в поездках по тундре, петербургское духовное начальство строго предписало в правилах для обдорских миссионеров: постоянно объезжать стойбища низовых самоедов, находиться вблизи их кочевий, чтобы они привыкали к присутствию духовных проповедников, устанавливать дружеские отношения с местными старейшинами. Посещать Обдорск разрешалось лишь по особо важным делам не более 2–3 раз в год. Рядовым служителям миссии также вменялось в обязанности находиться в Обдорске не более трех месяцев в году, а остальное время с походной церковью разъезжать по тундре и совершать службу в местах кочевий инородцев
.

В отчете Обдорской миссии один из авторов, не пожелавший указать свою фамилию, писал с горечью: «Трудно и рискованно отправлять свои обязанности миссионерам низового края: то поездка зимою без дорог по тундрам и болотам, по необозримым снежным пространствам, иногда в неподходящей суровым условиям климата одежде, и опасность замерзнуть от северных ветров и метелей, то поездка летом на утлых ладьях по обширным водным пространствам могучих речных систем, о которых в России имеют весьма слабое понятие, и опасность от внезапно наступившей бури утонуть; то боязнь в самых чумах инородцев, где миссионеру приходится проживать немало времени, заразиться от общения с ними болезнями, которыми страдают остяки и частью самоеды, и болезнями весьма заразительными»
.

Таким образом, деятельность миссионеров складывалась из нескольких этапов: первоначально они должны были отыскать кочевья аборигенов в необжитой тундре, затем попытаться уговорить их вступить в беседу, (поскольку не всегда старейшины рода соглашались это делать); и лишь потом привлечь к церковной службе и объяснить все выгоды от перехода в православие. Миссионер-священник Петр Попов писал по этому поводу: «Самоеды и остяки неохотно преклоняют слух и сердца к принятию новых начал веры, противных их чувственности, и начал новой жизни, не согласных с их вековыми обычаями; на все они смотрят весьма враждебно, а потому стараются избегать встреч с проповедниками Христовой веры. Привлечь же их к себе можно только постепенным сближением, долговременным знакомством, внушающим доверие, и материальной помощию». Зачастую, если аборигены не могли во время беседы с проповедником защитить свою веру, то все они вставали и уходили из чума, в котором оставались лишь проповедник и толмач. 

Указывая на те трудности, которые возникали во время беседы с аборигенами, священнослужители отмечали: «К миссионерам инородцы-язычники относятся с явным предубеждением, и требуется немалое умение и осторожность, чтоб их вызвать на откровенный разговор. Раз это не удалось, то миссионеру остается лишь прекратить свою беседу и удалиться, потому что беседу его решительно никто не будет слушать»
. Священник Е. Никитин описывал, как, прибыв в стойбище, он приглашал всех в одну юрту на службу и исповедь, но часто случалось, что на исповедь или вовсе не шли, или шли весьма неохотно, особенно женщины, которые упорно уклонялись от исполнения своего христианского долга
.

Наиболее удобным периодом для встречи с кочевниками считалось время, когда они съезжались в Обдорск на Васильевскую ярмарку и когда сдавали ясак (с начала декабря и по февраль). Миссионеры приглашали их к себе в дом для беседы или шли в те места, где они останавливались. При этом многие и из непросвещенных еще св. крещением язычников приходили в храм Божий, покупали свечи и сами ставили их пред св. иконами и преимущественно пред храмовой иконою Св. Николая Мирликийского Чудотворца, которого считали своим покровителем и поклонялись ему по-своему
. Отметим, что большинство аборигенов считали святителя Николая «своим богом» и называли его «Торым» или «Николай-Торым», св. Гурия - «живым Богом», а архиерея - «сыном Бога». Но, по словам настоятеля, остяки относились к православию «очень индифферентно по сравнению с самоедами, которые далеко восприимчивее их к религиозным вопросам, положительно устойчивее в однажды принятом намерении». 

Во время богослужения наблюдали за инородцами служащий священник и псаломщики, благоговейно ли они стоят и молятся, складывают ли персты для крестного знамения. После богослужения их на некоторое время удерживали в храме, исправляли замеченные ошибки, спрашивали, ежедневно ли молятся, имеют ли дома иконы, шейные кресты, свечи и ладан. Если кто-то говорил, что у них нет креста или иконы, их тут же выдавали инородцам вместе с восковым огарком или 2-х копеечной свечкой и ладаном
. 

Зачастую неожиданные препятствия миссионерам приходилось встречать на рыбопромышленных песках, арендуемых русскими промышленниками, нанимавшими на работу местных жителей. Они под любыми предлогами старались не допустить проповедников к работникам, заявляя, что те «и говорить с вами не будут»
. Вероятно, под влиянием хозяев их работники зачастую вступали в пререкания с миссионером, выдвигая в качестве аргумента следующее: «сами мы уже состарились и желаем умереть в нашем веровании, если можно, то крестите наших детей; они молодые, их следует окрестить». 

Зато в поселке Аксарском, где был открыт консервный завод купцов Плотниковых, хозяева сами попросили миссионеров поставить походную часовню и отслужить молебен. Миссионеры заметили, что, хотя все рабочие на фабрике крещеные, рядом с поселком стоял вытесанный из камня «шайтан», которого миссионер хотел было забрать с собой, но остяки не захотели его отдать.

В своих отчетах Обдорские миссионеры сообщали, что им часто приходилось встречать и отпевать на кладбищах трупы умерших, не зарытых в землю, а положенных поверх земли в срубленные для этого особой формы ящики
. Объяснить причину такого поведения родственников умерших миссионеры не могли. Им приходилось отпевать лишь умерших в больнице или доставленных земской полицией, а местные жители православный обряд не признавали, считая, что есть Бог самоедский и Бог русский, а выше их – верховное существо «Нум». Когда во время очередной эпидемии оспы вымерли целые семейства и число умерших достигло 1000 человек, миссионеры стали требовать повсеместного погребения умерших, но их призывы положительных результатов не принесли. 

Зато после крещения аборигены проявляли желание венчаться в церкви, но одновременно не желали отказываться от обычая платить за невесту калым, несмотря на разъяснения миссионеров о «порочности» их традиций. Когда брак не складывался, то решающее слово оказывалось за старейшинами. Случалось, что «потерпевшая сторона» призывала на помощь миссионеров, но старейшины, невзирая на их уговоры, отдавали предпочтение более богатой и знатной стороне, будь то жених или невеста. Показателен случай, когда один из некрещенных аборигенов продал крещеную девочку-племянницу состоятельному старику. Девочка вскоре сбежала от него, муж обратился к старейшине, который присудил выплату калыма в пользу мужа. Попытки миссионеров «справедливо» решить вопрос ни к чему не привели. Но встречались и уникальные случаи принятия крещения, казалось бы, закоренелыми противниками православия. Так, в местности Хали-Пугоре неожиданно пожелал креститься ненец-шаман, который был очень болен и готовился к смерти. Он даже согласился  отказаться от шаманства, после чего его окрестили.

В практике крещения были и нетипичные случаи, когда аборигены сами, что называется, «приходили к Богу». Миссионер стана Хэ иеромонах Феодосий сообщал, как однажды к нему пришел старшина Салиндер из ненецкого рода Няркагы по имени Хатю и просил окрестить его. На вопрос миссионера «Что подтолкнуло его к этому шагу?», ненец ответил, что прошлым летом у него в стане начался массовый падеж оленей. Он обратился к шаману за помощью, но его вмешательство не помогло. Тогда ему посоветовали обратиться с молитвой к Святителю Николаю. Он послушался совета, и олени стали выздоравливать. Миссионер окрестил оленевода и нарек его Иоанном
. 

Другой его соплеменник, Яннтик Николай, как-то горячо молился в храме у иконы Св. Николая и при этом даже плакал. На вопрос священника о причине его слез и молитвы ответил, что когда осенью ходил на промысел в Обскую губу,  разломало лед и его понесло на льдине. Он просил своих богов о помощи, но его уносило все дальше. Тогда он обратился к Святому Николаю и потерял сознание. Через какое-то время он очнулся уже на берегу. Миссионер Феодосий отмечал, что Св. Николай очень почитаем у северных народов. Но подобные случаи были скорее исключением, чем закономерностью, особой тяги к кресту и молитве северные аборигены не испытывали.

Но и среди самих миссионеров встречались личности, не верившие в успех христианизации северных аборигенов и негативно относившихся к деятельности коллег и своей собственной. К ним можно отнести миссионера Миловского, который некоторое время занимал эту должность. В своих отчетах о поездках по тундре он сообщал: «Большинство же (аборигенов – Авт.) упорно держится своих заблуждений: веру свою считают лучшую в свете, предания и обычаи предков священными, а злоухищрения шаманов – выше действительных чудес»
. С его слов, многие из крещенных ранее со временем стали рьяными защитниками веры своих предков и так оправдывали свои поступки: «… я был больной и обещал креститься, теперь я отдал долг Богу и как я буду жить потом – мое дело». 

В 1867 г. по решению Св. Синода была устроена вторая походная церковь в честь Богоявления Господня и учреждены два стана: Обдорский и Тазовский. В Тазовский стан был направлен иеромонах Соловецкого монастыря Иринарх (Иван Яхонтов), в прошлом выпускник Тобольской духовной семинарии. Но далее Обдорска он не выезжал, а в 1869 г. покинул север. На его место назначили игумена Аверкия, который добровольно прожил во вновь открытом Тазовском стане около пяти лет, а всего на посту настоятеля в Обдорске пробыл двенадцать лет. По его инициативе и на средства березовского купца Окунева был построен молитвенный дом в юртах Шурышкарских (в 90 верстах от Обдорска). 

В тот же период обдорским миссионерам было в 2 раза увеличено жалованье (вместо прежних 250 руб. в год). Подняли жалованье  диакону до 250 руб. и причетникам до 200 руб. На подарки для местного населения епархиальный совет выделял 660 руб. в год. Однако этих средств было недостаточно для эффективной миссионерской деятельности. Один из проповедников Петр Попов писал по этому поводу: «И самая возвышенная ревность о славе Божией, и самая искренняя любовь к блуждающему и забытому человечеству могут ослабеть без материальных средств …»
. Оказывали материальную поддержку северным миссионерам зажиточные слои сибирского общества. Так, в 1882 г. для более продолжительных остановок миссионеров в Шурушкальских юртах Березовского округа тобольским мещанином Иваном Уженцевым было собрано 17 руб. на строительство молельного дома. А известный сибирский меценат Александр Михайлович Сибиряков в честь 300-летия присоединения Сибири к России пожертвовал 10000 руб. на постройку каменной миссионерской церкви в Обдорске
. За 1882 г. в кассу миссионерского комитета поступило 8650 руб. 

В июле 1883 г. тобольский епископ Василий (Левитов) (1880 - 1885) как председатель Комитета миссионерского общества направил ряд вопросов настоятелю Обдорской миссии. Владыку интересовало: «За открытием в Обдорске училища от гражданского правительства есть ли надобность в дальнейшем существовании там двух миссионерских школ – мужской и женской? Поскольку население Обдорска незначительно, то не будет ли существование миссионерских школ излишней тратой денег?». В ответе епископу настоятель сообщал, что «открытие вновь школы в Обдорской миссии весьма полезно и даже необходимо, поскольку <…> в существующей в Обдорске гражданской школе не обучается ни одного мальчика из числа инородцев». Но денег для открытия миссионерской школы нет. В дальнейшем на устройство «инородческого пансиона» и школы было отпущено 2325 руб. единовременно с ежегодным содержанием в 2160 руб. Хотя, по мнению миссионеров, «инородцы своих детей в школу не отдают; да если бы и отдавали, то пришлось бы отказывать, во-первых, потому, что остяцкого или самоедского ребенка для обучения необходимо взять (его) на полное содержание с пищей и одеждой, а у миссии на это нет необходимых средств»
.  

Церковно-приходская школа при Обдорской Петропавловской церкви была открыта в 1846 г. В ней в разные годы обучалось различное количество учеников: 

в 1857 г. в школе обучалось 18 мальчиков (из них 5 – инородцев);
в 1858 г. – 18 мальчиков (4);
в 1874 г. – 59 мальчиков (6) и 21 девочка;
в 1875 г. – 50 мальчиков (5) и 20 девочек (2);
в 1876 г. – 50 мальчиков (5) и 18 девочек (3);
в 1877 г. – 49 мальчиков (7) и 18 девочек (4).

Некоторые из выпускников Обдорской школы продолжили обучение в  Тобольской Духовной семинарии: Николай Герасимов, Гавриил Гоголев, а Василий Собрин - в Тобольском Духовном училище
.  
В начале XX столетия на крайнем севере Западной Сибири находились две школы: при инородческом пансионе (миссионерская), с 16 учениками, где преподавание велось на русском языке по программе церковно-приходских школ; другая -государственная передвижная школа на 14 учащихся действовала в селении Хэ.

В 1894 г. был составлен проект реорганизации Обдорской миссии с целью улучшения  ее тяжелого материального положения. Было предложено: передать в ведение миссионеров старую деревянную церковь в с. Обдорском, вместо которой уже была выстроена новая каменная; закрепить миссионеров за епархиальным епископом и духовной консисторией; увеличить жалование миссионеров: прослужившим 5 лет - на 100 руб., а 10 лет – на 200 руб.
. Все миссионеры обязаны были изучать в течение двух лет остяцкий и самоедский языки.

По Обдорской миссии предлагалось:

1) направить ее начальником священника Сергея Милославского, а прежнего, Федора Истлевского, «оставить до времени приходским священником с. Обдорска без всякого участия и вмешательства в дела миссии на половине его жалованья»; 

2) помощнику начальника миссии увеличить жалованье до 244 руб. 60 коп.; такую же плату определить второму помощнику;

3) диакона, учителя миссионерской школы с. Обдорска оставить на прежних условиях, то есть с жалованьем из казначейства 176 руб. 40 коп., а кроме того доплачивать ему за преподавание в школе из миссионерских сумм 180 руб. и за миссионерскую работу 68 руб. 60 коп. – всего 425 руб.;

4) трех существующих при миссии псаломщиков оставить на прежних условиях с жалованьем каждому по 172 руб. 40 коп.;

5) новому начальнику миссии, как бесприходному, к 650 руб. добавить из миссионерских сумм 250 руб. и предоставить на текущие расходы 300 руб. Всего 1200 руб.

При миссиях должны были постоянно действовать училища для детей аборигенов, в которых до того набирали лишь детей русских и зырян. Со временем, по мнению отцов-миссионеров, они должны были принести «большую пользу в деле прививки среди своих сородичей некоторых здоровых начал культуры»
. Предлагалось также  «предоставить сестрам из Иоанно-Введенского и Кондинского монастырей заниматься миссионерством среди инородцев» и открыть при монастырях врачебные пункты или аптеки для снабжения местных жителей медикаментами, поскольку «остяки очень любят лечиться»
. 

Тринадцать лет на посту настоятеля Обдорской православной миссии оставался иеромонах Иринарх (Шемановский), имя которого и до настоящего времени связывают с периодом наибольшего расцвета миссионерского дела на Северо-Западе Сибири. Он родился 28 января 1873 г. в семье потомственных дворян в г. Бела Соколовского уезда Седлецкой губернии (территория современной Польши). Образование он получил в Императорском Гатчинском Николаевском Сиротском институте. В 1898 г. иеромонах Иринарх был назначен исполняющим должность настоятеля Обдорской миссии. В тот же год им был открыт при Обдорской миссии инородческий пансион со школой, в содержание которых настоятель Иринарх вкладывал некоторое время собственные средства. В школе обучалось 16 подростков. В 1899 г. был устроен миссионерский стан в Хэ в 300 верстах от Обдорска. По собственной инициативе он создал при миссии библиотеку «для удовлетворения нужд миссии», число книг в которой ко времени отъезда настоятеля достигло 5 000 экз. 

В 1904 г. при миссии было открыто Братство во имя святого Гурия, архиепископа Казанского и Свияжского чудотворца. «Деятельность братства, помимо духовно-просветительной, заключалась в организации ремесел при училище – специальной переплетной мастерской, привитии обдорским инородцам оспы, опеке малолетних и сирот инородцев, открытии книжной и иконной лавки и церковно-миссионерской библиотеки», - писал видный исследователь Обского Севера А. А. Дунин-Горкавич. Задачи Братства определялись как «ограждение православных инородцев Обдорского края, преимущественно от тлетворного влияния языческого населения, и обращение его ко святой церкви православной».

Православная церковь и лично Иринарх большое внимание уделяли строительству храмов на Обском Севере. С этой целью в Обдорске был создан комитет по храмовому строительству, состоявший из членов миссии и 16 представителей местного общества. В 1903 г. началось строительство молитвенного дома в селении Пуйко, где работы вел рыбопромышленник А. И. Туполев. Он закупил в Тобольске готовый сруб, доставил его на барже, и рабочие собрали его на месте. Им же был приобретен и установлен иконостас для молитвенного дома
. 

В тот же период в 300 верстах на северо-восток от Обдорска на берегу Обской губы в местности Хэ был открыт молитвенный дом в честь святителя Николая Мирликийского, в котором постоянно проживал один из членов Обдорской миссии и размещалась школа.  

 В самом Обдорске при миссии имелись храм во имя Божией Матери «Всех Скорбящих Радости», две походные церкви, молитвенные дома в Шурышкарах и Пуйко и часовни в Надыме и Нангах. Часовня в Надыме, построенная на средства иеромонаха Иринарха, была освящена в честь св. покровителей Обдорского края святителя Николая Мирликийского и Гурия Казанского чудотворца.

За плодотворную миссионерскую деятельность отец Иринарх был возведен в сан игумена. В 1906 г. по его инициативе и при его участии при миссии был создан музей, который посещали как местные жители, так и приезжие, оставившие свои отзывы в музейном журнале
. Среди наиболее видных посетителей можно отметить: членов экспедиции И. Н. Шухова, направленной Императорской академией наук для исследования рр. Назыма и Таза, участников экспедиции Казанского университета, известного путешественника К. Д. Носилова, прибывших из Гамбурга через Ледовитый океан норвежских моряков, строителей телеграфной линии Березов-Обдорск и других. Все они весьма благожелательно отзывались о той работе, что была проделана работниками музея и его создателем
.

За 1903-1905 гг. игумен Иринарх опубликовал в «Православном благовестнике» свои путевые заметки под общим названием «Из дневника Обдорского миссионера». В 1907-1911 гг. там же были напечатаны его очерки «В дебрях крайнего северо-запада Сибири», а в 1911-1916 гг. - большой исторический труд «Хронологический обзор достопамятных событий в Березовском крае Тобольской губернии, 1032-1910 гг.». Многие из учеников игумена Иринарха впоследствии стали видными творческими работниками и общественными деятелями. Среди них можно назвать Ивана Федоровича Ного, ненецкого драматурга, автора пьес «Ваули», «Шаман», и заслуженного учителя, автора первых учебников на языке ханты Петра Ефимовича Хатанзеева. В 1910 г. игумен Иринарх был переведен в Тверь. Уже при советской власти его именем назван Ямало-Ненецкий окружной краеведческий музей в городе Салехарде.

Крупным событием для православных верующих севера Западной Сибири стало празднование по Высочайшему указу 50-летнего юбилея Обдорской «противуязыческой миссии». Было проведено  собрание миссионерского общества, на котором рассмотрели вопросы, связанные с расширением в Обдорской миссии переводческого дела, открытием при Хенском стане школы для инородческих детей, миссионерского Братства в Обдорске и приюта для девочек. 

4 сентября 1904 г. в Обдорск прибыл владыка Антоний и сопровождающие его лица
. В приходской Петропавловской церкви была отслужена заупокойная панихида по умершим российским императорам и тобольским архипастырям. Затем владыка освятил главный придел в новом храме во имя Пресвятой Богородицы в честь иконы «Всех Скорбящих радости», миссионерский храм и второй придел храма во имя св. Гурия Казанского и св. Николая Мирликийского. 

7 сентября в здании «Инородческого училища» владыка сказал речь о пользе общественных учреждений, таких, как Братство, Общество трезвости и пр. После окончания торжеств владыка со свитой отбыл обратно в Тобольск. 

По распоряжению епископа Антония при Обдорской миссии учредили «Особую переводческую комиссию», которая должна была заниматься составлением богослужебных книг на языках северных народов. В состав «Комиссии» вошли псаломщики Обдорской миссии А. Охранов, М. Мартемьянов, А. Козлов, члены Обдорского миссионерского Братства св. Гурия И. Егоров, П. Ф. Тележкин, Е. Я. Ерлыков, П. Г. Тарасов, Г. П. Кудрин
. Переводчик Г. П. Кудрин характеризовался как «лучший в Обдорске знаток инородческих языков, всю жизнь свою служивший присяжным переводчиком у господ обдорских становых приставов и мировых судей». Силами переводческой комиссии  решено было перевести на языки народов севера «Краткий катехизис» с объяснением символа веры, молитв и 10 заповедей. До этого по просьбе председателя Тобольского окружного суда было переведено «Клятвенное обещание», которое должно было читаться на родном языке участниками судебного процесса, если они не знали русского языка. Кроме этого было начато составление «Самоедо-русского» и «Русско-самоедского» словарей, в которые собирались включить до 2000 слов. В дальнейшем комиссия предполагала делать переводы с греческого языка.
Священником Иоанном Егоровым были составлены переводы книг на хантыйском языке - «Книга для обучения остякских детей читать и писать», «Священная история», «Предначинательные молитвы», «Слова и фразы в переводе на наречия остяков Сургутского уезда»; на ненецком языке - «Книга для обучения самоедских детей читать и писать», «Священная история». Но затем Иоанн Егоров был переведен в Тюменскую Ильинскую церковь, и всякая переводческая деятельность была прекращена. 

После открытия в 1904 г. «Обдорского Миссионерского Братства во имя св. Гурия» перед Братством были поставлены следующие задачи:

1) «ограждение православных инородцев от тлетворного влияния языческого населения и обращение язычников в христианство»;

2) «распространение духовного просвещения среди инородцев, охранение чистоты их нравов и добрых обычаев»
.

Несмотря на все заслуги игумена Иринарха, чье имя современными исследователями упоминается наряду с главными миссионерами-просветителями того времени, отношения его с епархиальным духовным начальством складывались не совсем гладко. Об этом свидетельствует проведенная в 1909 г. ревизия, после которой финансирование Обдорской миссии резко сократилось, был закрыт Хэнский стан. Вероятно, и сам настоятель понимал это и решил покинуть место своего многолетнего пребывания. Это было связано с тем, что состоявшийся в августе 1910 г. миссионерский съезд принял решение преобразовать Обдорскую миссию в Тобольскую северную миссию в составе Березовского и Сургутских уездов с постановлением во главе ее начальника в сане Березовского епископа, викария Тобольской епархии, с резиденцией в Обдорске. 23 октября 1910 г. игумен Иринарх навсегда оставил Обдорск
. 

Некоторое время обязанности настоятеля исполнял священник Гурий Михайлов, игумен Иннокентий, а в 1914 г. - иеромонах Никон, пробывший на этом посту довольно короткий срок. Он предпринял ряд поездок по кочевьям инородцев в зимние месяцы, а летом посетил стойбища, прибыв на пароходе. Вновь начал действовать миссионерский стан в местности Хэ, где находился поселок из 20 домов. Там постоянно проживал один из миссионеров. Миссионеры добились закрытия в Обдорске винной лавки, что «благотворно повлияло на экономическое и нравственное состояние населения всего края и в особенности инородцев»
. Из-за слухов, что всех мужчин заберут в действующую армию, местные аборигены по несколько месяцев не показывались в Обдорске и не проводилась даже ежегодная январская ярмарка, что, впрочем, объясняется прекращением продажи спиртного. 

В 1914 г. исполнилось 10 лет существования Обдорского миссионерского Братства во имя святителя Гурия Казанского и Свияжского Чудотворца. Из их отчета предстает безрадостная картина деятельности Братства. При игумене Иннокентии члены Братства отказывались делать пожертвования и платить взносы, начались взаимные нарекания. Некоторые прихожане перестали посещать миссионерскую церковь, поскольку приходские священники Обдорска неоднократно высказывали пренебрежительное отношение к миссии. Сами миссионеры такое отношение объясняли тем, что жалование у них намного выше, чем у приходских священников, что и влечет за собой рознь и неприятие
. 

Из-за отсутствия отчетной документации по Обдорской миссии не представляется возможным составить полную картину о последних годах ее существования. Г. Ш. Мавлютова указывает, что в 1919 г. в миссии  еще служил священник А. Шихалев. Известно несколько предписаний Хэнского сельревкома о разрешении исполнения церковных обрядов в поселке Хэ. Дальнейшая деятельность Обдорской миссии, по-видимому, была прекращена.

Таким образом, к моменту произошедших в стране революционных событий в 1917 г. обдорские миссионеры не сумели в полной мере выполнить поставленные перед ними задачи, откладывая их выполнение из года в год. Новые власти подошли к решению этой проблемы с иных позиций. Число окрещенных на территории Обдорской миссии составляло всего 4313 человек, 157 венчаных, 304 погребенных.  
Таблица 1

Ежегодные результаты миссионерской деятельности 

Обдорской миссий с 1867 по 1914 гг.

	Годы
	Обдорская миссия

	
	Число

окрещенных
	Число проведенных венчаний
	Число

 Совершенных

 погребений
	Годы
	Число окрещенных
	Число  проведенных венчаний
	Число  совершенных погребений

	1
	2
	3
	4
	5
	6
	7
	8

	1867
	32
	
	
	1885
	175
	
	

	1868
	68
	
	
	1886
	139
	
	

	1869
	54
	
	
	1887
	257
	
	

	1870
	100
	
	
	1888
	272
	
	

	1871
	67
	
	
	1889
	295
	
	

	1872
	57
	
	
	1890
	147
	
	

	1873
	63
	
	
	1891
	131
	
	

	1874
	88
	
	
	1892
	102
	7
	9

	1875
	60
	
	
	1893
	100
	
	

	1876
	105
	
	
	1894
	231
	18
	26

	1877
	126
	
	
	1895
	215
	21
	17

	1878
	68
	
	
	1896
	218
	7
	23

	1879
	79
	
	
	1900
	44
	39
	56

	1880
	96
	
	
	1902
	269
	10
	69

	1881
	60
	
	
	1904
	180
	21
	32

	1882
	41
	
	
	1909
	118
	
	29

	1883
	16
	
	
	1914
	173
	34
	43

	1884
	67
	
	
	ИТОГО:
	4313
	157
	304


***   ***   ***

Кроме Кондинской и Обдорской миссий, миссионерская работа велась священнослужителями сургутских приходов, а позднее там была открыта Сургутская миссия. До ее открытия местному священнику вменялось в обязанности проводить просветительскую работу с аборигенами, приезжавшими в город на ярмарку. Кроме этого, попечению Сургутского священника были поручены два училища (мужское и женское)
. 

В 1867 г. в Сургуте был открыт миссионерский стан, и в него направили еще одного священника и причетника. Увеличили им почти в два раза оклады (до 350 руб. в год)
. Но из-за загруженности священников и невозможности совершать регулярные поездки миссионерская деятельность Сургутских проповедников значительных плодов не приносила. Сургутский благочинный Василий Кайдалов в письме от 3 марта 1869 г. сообщал : «По обязанности миссионерства с пономарем и толмачем в исходе ноябре прошлого 1868 г. с Божием благословением предпринял путешествие к самоедам и язычникам с целию их обращения в христианство. После трехдневного путешествия я встретил таких самоедов, кочующих с чумами в числе 80 человек, и, призвав Господа Бога на помощь, предложил им слово спасения; но не скоро мое предложение принято было неверующими: шаман их по имени Выбшу, вступил с нами в резкий разговор и от лица всех 80 самоедов объявил, что они решительно не хотят креститься, потому-де, что и деды, и прадеды их держались той же веры, что держатся и они»
. Кайдалову все же удалось окрестить 11 человек, несмотря на угрозы со стороны шамана. В дальнейшем, продолжив свою поездку по кочевьям, за 12 дней он сумел окрестить в общей сложности 311 человек. 

Тот же Кайдалов указывал, что проповеднику прежде всего следует обращать внимание на старейшин того или иного рода и постараться склонить их на свою сторону, завоевать доверие подарками и различными обещаниями и при этом ни в коем случае не вступать с ними в какие-либо пререкания. Лишь после этого, если старейшины поверят речам проповедника, те дадут разрешение креститься и другим членам своего семейства. Немаловажное значение имело и поведение миссионера при общении с местными жителями: разделяет ли он с ними общую трапезу, играет ли с детьми, сочувствует ли жизни инородцев и пр. Лишь продолжительное общение и личное знакомство могли дать сколько-нибудь положительные результаты.

Но деятельность Сургутских миссионеров часто вызывала нарекания со стороны епархиальных архиереев, считавших, что они напрасно получают материальное обеспечение, неадекватное числу окрещенных ими аборигенов. В 1883 г. о деятельности Сургутской миссии докладывал епархиальному комитету побывавший в ней протоиерей П. Попов. По поручению епископа Василия он задал настоятелю вопросы, суть которых сводилась к следующему: «Есть ли надобность в дальнейшем ее существовании? Сколько в приделах миссии находится язычников? Действительно ли сургутские миссионеры так бедны, что необходимо устроить для них дом на миссионерские деньги, которых числилось в остатке 359 руб. 83 коп.?». Ответы сургутян были такими: «Язычников из самоедов и остяков в Сургутском округе нет, а если они и приезжают в Сургут, то из Обдорска для обмена товаров на короткое время, и приготовить для крещения их в один приезд невозможно».

Далее описывалось, насколько трудно миссионеру подвигнуть к крещению их прихожан, поскольку «торговля русских с самоедами происходит секретно и обычно в ночное время, а поэтому священнику с миссионерской целью проникнуть в дом во время самоедской торговли весьма трудно». Священнослужителям приходилось действовать изобретательно и неординарно, чтобы «при христианском участии некоторых сургутских торговцев притч имел случай к обращению в христианскую веру язычников», но «из-за значительности расстояний и незнании местонахождения язычников медлил просвещать их святым крещением и заботился лишь о сообщении им первоначальных понятий о Боге и христианской вере»
.

Тогда же (в 1883 г.) встал вопрос о закрытии Сургутской миссии, поскольку во всех шести приходах района числилось 5633 человека крещенных остяков, которым миссия, как таковая, была не нужна. Они ратовали за открытие церковных школ, которых не было ни при одной церкви Сургутского округа. На их устройство и предлагалось употребить деньги, ежегодно отпускаемые комитетом. Но миссия продолжала действовать еще многие годы.

В 1884 г. сургутские миссионеры совершили 7 поездок по Балыкской и Пимской волостям и окрестили 49 местных жителей. Наибольшую активность проявил Стефан Тверитин. Только в 1885 г. он окрестил (когда муж православный, а жена язычница, или наоборот) из «смешенного вероисповедания»  31 человека.

В январе следующего года Тверитин посетил временные квартиры самоедов, которые имелись преимущественно в домах торговых лиц, и через переводчика знакомил их с христианской верой,  учением Христа, говорил «о смерти, воскресении и вознесении на небо». Им совершалось ежедневное богослужение в сургутской Троицкой церкви, которая посещалась преимущественно инородцами Пимской волости, принадлежавшей к приходу этой церкви. Здесь же инородцев обучали молитвам «Господи помилуй», «Во имя Отца». 26 человек из числа инородцев исповедались и на следующий день причастились, было «совершено три инородческих брака»
.

С 25 февраля по 1 марта священник Тверитин совершил поездку по Балыкской волости, где в каждой «юрте» прочел молитвы, положенные перед началом поста, и «убеждал инородцев стараться ежегодно очищать свою душу от грехов посредством св. исповеди». За поездку было окрещено двое новорожденных и отпето двое из числа инородцев.

С 8 по 16 марта им была совершена поездка в деревню Тундрину с целью богослужения и причащения запасными святыми дарами. Отпета одна инородка.

22 мая, сразу после весеннего ледохода, священник Тверитин с диаконом Вергуновым предприняли поездку по течению р. Оби и по ее притокам Вах и Юган по селениям инородцев. Было окрещено 4 младенца. 

С 31 августа по 9 сентября Тверитин и псаломщик Лаврентьев объехали селения Балыкской волости, где «учили инородцев … правилам христианской жизни».

23 ноября предполагалась очередная поездка, но Тверитин «счел долгом сождать в г. Сургуте Его Превосходительство (тобольского губернатора) и представиться к нему как Товарищу Председателя Тобольского Миссионерского комитета».

С 7 по 23 декабря Тверитиным совершена последняя поездка прошедшего года до границ Томской епархии.

Во время своих поездок священник Тверитин «во исполнение особого распоряжения, последовавшего от епархиального Преосвященного, старался внушать инородцам отдавать детей своих в Абалакское инородческое училище, но инородцы все, безусловно, от того отказались». Тверитин обратился за помощью к окружному исправнику, но получил от него отказ. 

Согласно указу Тобольской духовной консистории от 24 марта 1887 г., от настоятеля миссии требовалось выезжать с проповедями непосредственно в места постоянного проживания местных аборигенов, поскольку «в г. Сургуте приготовить инородцев, по их привязанности к пьянству, к причащению св. Таин весьма трудно». Настоятель обращался в миссионерский комитет с просьбой об устройстве в некоторых инородческих селениях молельных домов, где бы он мог останавливаться и совершать богослужение во время своих поездок. Комитет ответил на это предложение согласием, если инородцы этих селений сами построят дома или выделят для того подходящую «юрту». Тверитин договорился об устройстве молитвенных домов в Пимской волости с инородцем Александром Кантеровым (здесь находилось 7 инородческих стоянок и проживало около 125 человек); в Балыкской – в юртах Салтыковых, где находилось 8 стоянок со 108 жителями мужского пола. Кроме того, исправник инородческой управы Резанов обязался совместно с жителями деревни Тундриной построить там молитвенный дом окружностью в 7 аршин с алтарем в 4 аршина. 

В августе 1888 г. Тверитин с дьяконом Вергуновым отправились в селения Балыкской волости в связи с тем, что там вспыхнула эпидемия так называемого «кровавого поноса». «Во время этой поездки случаи заболевания давали священнику Тверитину тему для беседы с инородцами о причинах постигающих нас болезней»
. При этом он рекомендовал больным не употреблять в пищу никакой зелени и рыбы, особенно в сыром виде, и пить лишь кипяченую воду, избегать простуды и при появлении первых признаков болезни немедленно обращаться к врачу. Поездка продолжалась с 3 по 12 августа. Окрещено было 5 инородческих детей, двое инородцев отпеты, 7 больным оказана помощь гомеопатическими средствами. Инородческих браков освещено 3 и, кроме того, один смешенный брак «католика-язычника с православной». 

За 1890 г. члены Сургутской миссии, согласно изданной специальной инструкции Тобольского епископа, действовали по трем направлениям:

1) просвещали самоедов (ненцев); 

2) выступали с проповедями перед крещеными инородцами; 

3) служили в храме для русских жителей г. Сургута.

В отчете миссии указывалось, что приезды самоедов в г. Сургут, бывают лишь в январе и декабре, когда они привозят для продажи шкуры пушных зверей и рыбу. При этом они останавливались в домах «преимущественно у торговых лиц, которые, прежде всего, стараются угостить получше своих гостей и затем вступали с ними в торговую сделку (конечно, не без шума и спора, что и длится до вечера), а с наступлением ночи все самоеды выезжали из города на места удобные для пастбища оленей». Поэтому миссионерам приходилось посещать с проповедью те дома, где шла торговля, чтобы «одних, уже окрещенных, утверждать и укреплять в христианской вере, а некрещеных располагать к принятию христианства».

За 1890 г. сургутские миссионеры совершили 9 поездок по Сургутскому краю, во время которых им удалось исповедовать и приобщить к святым Тайнам 35 человек. 

В 1894 г. на собрании епархиального Братства Дм. Солунского предлагалось закрыть Сургутскую миссию, а членам причта «ввиду крайней скудности средств» назначить жалование от казны: старшему священнику – 400 руб., младшему – 300 руб., двум псаломщикам по 150 руб. и 200 руб. – на благотворительность и поездки по округу (не менее двух раз в год). Но это предложение не было поддержано тобольским владыкой

Закрытие Сургутской миссии произошло в 1898 г., согласно распоряжению Св. Синода, на том основании, что в районе ее действия практически не осталось некрещеных инородцев. А направлять их в русло православной веры могли и священники местных церквей
.

Таблица 2

Ежегодные результаты миссионерской деятельности

 Сургутской    миссии за период с 1865 по 1914 гг.

	Годы
	Сургутская миссия

	
	Число окрещенных
	Число проведенных венчаний
	Число совершенных погребений


	Годы
	Число окрещенных
	Число проведенных венчаний
	Число совершенных погребений

	1
	2
	3
	4
	5
	6
	7
	8

	1865
	38
	
	
	1882
	4
	
	

	1867
	2
	
	ёё
	1883
	7
	
	

	1868
	323
	
	
	1884
	49
	
	

	1869
	4
	
	
	1885
	43
	
	

	1870
	1
	
	
	1886
	45
	
	

	1871
	
	
	
	1887
	10
	
	

	1872
	–
	
	
	1888
	45
	4
	12

	1873
	–
	
	
	1889
	9
	12
	144

	1874
	–
	
	
	1890
	129
	29
	92

	1875
	–
	
	
	1891
	13
	
	

	1876
	–
	
	
	1892
	39
	6
	41

	1877
	–
	
	
	1893
	12
	
	

	1878
	–
	
	
	1894
	55
	3
	28

	1879
	–
	
	
	1895
	8
	
	

	1880
	1
	
	
	1896
	1
	
	

	1881
	3
	
	
	Итого:
	
	54
	317


1.4. Северные миссионеры-новаторы конца XIX- начала XX вв. – новые пути решения проблемы

Кроме традиционных методов, которыми православная церковь пользовалась из века в век, в эпоху реформ Александра явились и новые идеи ряда ученых, церковных и общественных деятелей, чьи взгляды на проблему миссионерства можно назвать довольно прогрессивными, неординарными для своего времени. Считаем, что их идеи не утратили своей актуальности и сегодня, а потому приведем основные положения из них. 

 К наиболее известным миссионерам-новаторам можно отнести заслуженного профессора Казанского университета, почетного члена Тобольского Епархиального Братства Димитрия Солунского Аркадия Ивановича Якобия. 26 марта 1895 г. на заседании Братства Дмитрия Солунского он выступил с докладом о своей поездке зимой прошлого года по районам крайнего Севера, где он хотел найти место для размещения там еще одной северной миссии
.

За год до этого епископ Агафангел побывал в Березове и кто-то из местного духовенства подсказал владыке, что по своим климатическим и географическим данным наиболее подходит для размещения миссионерского стана в приполярной зоне местечко Надым. Владыка решил проверить правильность предложенного и с этой целью командировал в те края профессора Якобия вместе с епархиальным священником Герасимовым
.

14 ноября 1894 г. путешественники выехали из Обдорска на 5 нартах. В первый день они проехали около 40 верст до одной из стоянок инородцев. В Оксарских (Аксарских) юртах им удалось уговорить три семьи оленеводов переехать в Надым на постоянное жительство. На пути к Пуйко члены экспедиции заблудились, и выручила их «удивительная способность самоедов находить дорогу в снежной равнине»
. Вскоре они прибыли в местность Хэ, где стояло 4 дома «торговых людей». Речной берег с редкими лиственницами оказался изрезан оврагами и эта пустынная местность, тянувшаяся до русского поселения Шуги (Сугей-йя), была  неудобна для поселения из-за полного отсутствия леса. Далее они ехали вдоль Оби, останавливаясь на ночлег у кочевых самоедов.  1 декабря они достигли р. Надым, которая в устье разветвлялась, образуя острова. На этих островах росли березы, ели и лиственница. Затем путешественники проехали около 30 верст к югу к вершине реки, где нашли довольно густой кедровый лес, на основе чего сделали вывод: «Где растут кедры, там климат не настолько суров, чтобы нельзя было заниматься скотоводством и огородничеством. Где есть глина, там можно делать кирпичи и иметь разнообразные вещи из глины»
.

Для того, чтобы найти место для миссионерского стана, профессор Якобий собрал нескольких старейшин и обратился к ним с вопросом: «Нам нужно место для русской церкви и для казенного магазина. Что на это скажете?» На что получил ответ: «Мы согласны, только одного боимся, что с русской церковью как бы не пришли зыряне; если будут зыряне – ни русской церкви и ничего не надо. От зырян всякая обида идет – и воровство, и торговля водкой, и обманы; они портят наши ягельные пастбища, потому не жалеют их и пасут оленей неправильно; жгут леса и нет на них никакой управы»
. Но профессор пообещал им, что местное начальство не позволит зырянам заниматься воровством и торговлей водкой, на что собравшиеся лишь промолчали.

6 декабря, в день Чудотворца Николая, группа Якоба находилась в селении, где самоеды зажигали перед иконами Чудотворца свечи и делали друг другу подарки. Здесь их настиг буран, который они пережидали три дня. 14 декабря они въехали на холм (Тюнде) – самое высокое место хой-йоша (горная дорога). Там они нашли жертвенное место, где самоеды закалывали оленей перед деревянными идолами, занесенными теперь снегом. 

Наибольший интерес представляют этнографические сведения профессора о численности местного населения в районе Обдорска и Надыма. В его докладе приводятся следующие данные: «Через Надым направляются в Обдорск низовые самоеды в числе 19 ватаг и 478 семей для сдачи ясака и для покупки муки и прочих припасов и материалов, необходимых для них. Но Обдорск место слишком отдаленное для самоедов (500 верст); поэтому следует ходатайствовать перед гражданским начальством, чтобы сделано было распоряжение о приеме ясака при миссионерском стане Надыма, где должен быть устроен казенный магазин с мукою и прочими товарами, необходимыми для северных инородцев. Это будет удобно и для тех, которые живут в Надыме, а в Надымской 

стране надымских остяков, говорящих только по самоедски, живет 28 семей»
.

Здесь же профессор Якобий приводит фамилии следующих родов: Ваху – 9 ясачных семей, Вануйта – 12, Янде – 9, Лапсуй – 83, Ненянг – 39, Яптунге – 75, Неруй – около 10, Нгадер – 44, Яр – 67, Янду – 19, Тогой 17, Пяся – 11, Сегой - 15, Тасагурчи – 9 и Сюней – 6 семей.

Во время экспедиции профессору показывали письмо с подписью 78 семей самоедов с полуострова Ямал, которое было направлено в Петербург с просьбой разрешить сдачу ясака в Надыме, а не в Обдорске. При этом они объясняли свое нежелание совершать поездки в Обдорск тем, что это было не по силам для бедных семей, прибегавших к услугам богатых соплеменников, которые выполняли их просьбы отнюдь не бескорыстно. Они ссылались также и на то, что вблизи Обдорска очень мало ягеля, а во время их поездок постоянно происходила кража оленей, и, кроме того, мало кто из приезжих не заходил в кабак, а после этого возвращался в родные края без каких-либо припасов, а то и в качестве попутчика на чужих нартах. 

Подводя итог сообщению профессора-миссионера, хочется заметить, что миссионерский стан на реке Надым так и не был открыт, и для сдачи ясака аборигены еще долгие годы совершали длительные поездки в Обдорск. Но само путешествие и высказанные затем предложения заслуживают того, чтобы о них вспомнить и отдать должное неутомимым подвижникам просвещения северных народов, привития им основных навыков русской культуры. Благодаря деятельности таких энтузиастов, как профессор Якобий, происходило сближение коренного северного населения с их русскими собратьями. И не их вина, что это сближение происходило столь медленно. 

В другой публикации, «Об «угасании инородцев», профессор Якобий высказал предположение, как могут государство и церковь поднять экономическое и нравственное состояние инородческих племен. Он предлагал взять за основу благотворительность «не в смысле пожертвований только, но и в более широком смысле наставления, руководства, защиты»
. По его мнению, «все члены русского государства нуждаются в покровительстве государственной власти, инородцы же в особенности, как дети нуждаются в воспитании, как младший брат – в руководстве старшего, как сирота – в помощи опекуна». Благотворительность, по мнению автора, принцип всех религий, всех человеческих обществ, которые растут с развитием истинной культуры, что доказывается всей историей человечества и служит верным признаком развития истинной культуры и нравственности.

Христианские миссии Якобий разделял на два вида:

1) миссии церковных приходов; 

2) миссии миссионерских станов.

Вот как видит автор основные принципы деятельности миссий при церковных приходах: «Инородцы, причисленные к церковным приходам в Березовском округе, имеют уже в значительной степени оседлый характер, хотя им приходится жить то в зимних, то в летних юртах и уходить по временам на рыболовные места рек», из-за чего, по мнению автора, они редко посещают церкви, тогда как  «церковь должна сама приходить в инородческие юрты, хотя бы изредка, чтобы исполнить свою миссию»
.

Для более успешной миссионерской работы, по мнению Якобия, необходимо было открытие часовен во всех инородческих юртах, подвижные престолы и антиминсы, школы-интернаты или приюты для обучения детей инородцев.

Говоря о посещенных им во время поездки часовнях, профессор отмечает, что наиболее благоприятное впечатление на него произвел внешний вид часовни в юртах Большого Атлыма, когда в ней служил священник из села Малого Атлыма отец Николай. «Я видел его довольно уже поздно вечером в часовне, окруженного инородцами при слабом освящении восковых свечей пред иконами иконостаса, и конечно, это было лучшее из всего, что мне привелось видеть в Березовском крае в течение семи месяцев».

Совсем иное впечатление на него произвела часовня в с. Шурышкарах, которая, по его описанию, была большой по размеру, но скучной, неправильной формы и скудного убранства
.

На этом описания часовен Березовского края прекращаются. Вероятно, у профессора не было возможностей увидеть остальные часовни, или они попросту отсутствовали. В любом случае, весьма показательно, что направление миссионерской деятельности Якобий видел в открытии в населенных пунктах на севере епархии именно часовен. И тут же он сетует: «Конечно, сами инородцы, обремененные долгами казне и торговым людям, не могут построить и устроить такие часовни; поэтому нужно дознать, где оне всего нужнее и найти средства, как их исполнить»
.

В вопросе о подвижных престолах и антиминсах профессор весьма критически оценивал сложившуюся ситуацию. Он замечает, что «выработанные формы, как их устроить, даже цена их определена; тем не менее, их нет именно там, где они должны быть, и неизвестно, что приостановило эту благодетельную меру. Конечно, перенося ее в практику жизни, должно сделать существенное добавление – нужно дать приходам средства для передвижения – летом водою, в каюке или лодке и зимой на нартах, а это приводит нас опять к несчастному роковому до сих пор вопросу о свободных денежных средствах»
.

Якобий предлагал создать в каждом приходе для инородческих детей приюты, «а главный приют» (приблизительно на 20 детей) должен был  находиться в самом Березове. Сам Якобий даже купил землю под приют в Березове на берегу р. Сосьвы рядом с женской школой, заплатив за него 95 руб. личных денег. Он рекомендовал миссионерам создать передвижные «школки» русской и остяцкой грамотности во всех инородческих поселениях. В качестве примера для подражания он приводил школу в Низямских юртах. Ценным было предложение Якобия о введении письменности у северных аборигенов со специальной «инородческой азбукой», поручив составление ее Казанской переводческой комиссии.

Большое значение профессор придавал материальной стороне вопроса. По его словам, для открытия одного миссионерского стана необходимо от 10 до 20 тыс. руб. при ежегодных в дальнейшем затратах от 6 до 10 тыс. рублей. При этом он ссылался на деятельность протестантских миссионерских обществ, которые после своего открытия давали существенный доход за счет хозяйственной деятельности и сбора пожертвований, чем и покрывали прежние затраты.

По государственному подходил Якобий к созданию миссионерских станов на Севере от границ с Норвегией и до Алеутских островов. По его убеждению, они должны стать своеобразными форпостами по защите местного населения «от набегов торговой орды …, пока инородцы не перейдут в высшие формы культуры и будут в состоянии сами защитить себя»
. Всего таких станов-форпостов по северу России он предлагал открыть от 12 до 25 (!). «У меня, - писал он, - нет ни малейшего сомнения, что только посредством таких миссионерских станов можно обуздать хищнические инстинкты наших людей, под какими бы формами они ни жили среди нас, что только этим путем можно будет ввести закон мира, правды и милости в жизнь инородцев севера и спасти их от угасания»
. 

Профессор-миссионер весьма остро ставил вопрос о хищнической политике, которую осуществляло практически все русское население, но главным образом купечество по отношению к северным народам. С помощью миссионерских станов Якобий предлагал оградить малочисленные народности от захвата их территорий, природных ресурсов со стороны не только частных лиц, но и администрации регионов их проживания. «Миссионерский стан будет фортом цивилизации на границе некультурных (инородцы) с ложно-культурными (торговцы) элементами страны», – сообщал он
.

В целом рекомендации А. И. Якобия сводились к следующим положениям: 

1).миссионеры должны вести проповедническую и просветительскую работу; 

2).при всех миссиях открыть благотворительные приюты Св. Ольги; 

3).открыть в Надыме миссионерское общество.

4). ввести ежегодный 5-рублевый сбор со всех православных приходов России для открытия северных миссий.

… С позиций прагматичного человека XXI в. профессора Якобия легко назвать этаким Дон Кихотом, романтиком далекого XIX в., но это лишь на первый взгляд. На самом деле он давал сугубо практические советы, как можно было обустроить север России и защитить местные народности от их дальнейшего «угасания». Правительству тогдашней России было вполне по силам осуществить реорганизацию ряда церковных учреждений, даже не производя денежные сборы со всего населения. Изыскание средств не есть, на наш взгляд, главная причина, по которой не был осуществлен смелый проект казанского профессора. Гораздо важнее тот факт, что не возможно было на тот период найти необходимое число миссионеров, способных к реальной деятельности по защите инородцев. Об этом свидетельствуют многочисленные перестановки настоятелей в трех существующих на тот период миссиях на севере Тобольской епархии. На всю огромную империю невозможно было сыскать каких-нибудь 100 человек, достойных и способных к исполнению своего пастырского долга! Таких миссионеров, как Макарий (Глухарев), были единицы. Политический многолетний государственный диктат не позволял развиться не только инакомыслию, но и элементарному человеческому свободомыслию, позволяющему не просто служить Царю и Отечеству, а видеть людей в «презираемых» инородцах. Колониальная государственная политика не только не объединяла народы России, но негласно разъединяла их. Невероятно, но дело обстояло именно так.

Наглядным подтверждением тому является статья священника Закомельского, к которой мы и обратимся.

В последние годы XIX столетия в печати стали появляться материалы не просто с рекомендациями по миссионерскому делу или проповедями на эту же тему, а с разбором и анализом быта северных народов, их верований, восприятия окружающего мира. И хотя подобные материалы публиковались довольно редко, тем ценнее для нас их содержание.

Священник П. Закомельский попытался разобраться в проблемах неприятия северными народами православной веры и обосновать это
. Он делает весьма интересное заключение: «Остяки все-таки люди, подобные нам; они, наряду с русскими, охотно привозят и просят крестить в храм своих детей не по принуждению, а по доброй воле; считают грехом жить свободным браком, ввиду чего и во избежание разврата стараются скорее повенчаться; исполняют христианский долг исповеди и св. причастие; посещают храм при всяком удобном случае, особенно в великие праздники». Вместе с тем он указывает, что нередки случаи, когда остяки «приступают к исповеди в пьяном виде», и оправдывает этот факт тем, что подобное встречается и среди русских крестьян.

Довольно подробно описывает автор факты погребения инородцами своих умерших родственников не на общих кладбищах, а в специально отведенных под захоронения местах. Он поясняет, что зачастую кочевья инородцев находятся на значительном расстоянии от приходской церкви: «И вот в этих-то юртах умирает остяк или остячка. На дворе весна со своим половодьем, лето или осень – все равно. Путь к храму водой, в лодке, вдруг – буря, шторм, что делать с покойником, которого везут на приходское кладбище? Переждать с ним день или два где-нибудь на берегу, сопке или острове. Между тем покойник разлагается. Это становится в тягость инородцам … не легче того и подыскивать людей в греби и умелого человека, сильного и смелого, на корму, которым нужно платить иногда и деньги, а остяк беден, платить ему нечем… За священником плыть, чтобы привести его в юрты, еще более хлопот …»
. Потому-то инородцы во избежание подобных неудобств хоронили своих умерших не отпетыми до зимнего пути. «Между тем время идет, и нередко остяк напоминает священнику об усопшем только через год или два, так что нельзя хорошенько узнать, когда именно известный остяк помер и отчего помер». Следовательно, делает вывод автор, винить нужно не остяков, а отдаленность водного пути и сопряженного с ним неудобства. Примерно те же трудности возникли «при напутствии болящего св. тайнами и при нужде крещением младенцев». И он предлагает духовенству, как можно чаще посещать самые отдаленные поселения во избежание подобных случаев.

Достается от автора и местным властям, которые не выделяли для духовенства бесплатных подвод. «Беспаспортного бродягу волостного рассыльного с бумажкой от всесильного писаря, отправляющегося за водкой в ближайшее питейное заведение (было и то!), больного или притворившегося больным с рыбопромышленных песков и прочее отребье везут беспрепятственно «на земских» или «на междудворных», а священника, едущего с миссионерской целью, не везут, потому что не приказано «волостными» … Таким-то образом, вопрос об улучшении религиозно-нравственного состояния инородцев остается открытым»
. И далее автор делает довольно оптимистический вывод, что инородцы «исправляются год от году, прогрессивно, к лучшему, чему способствуют не только пастыри, но и школы, дух времени (а оно сглаживает горы), русская культура, среди которой вращается остяк, и, по своей впечатлительной натуре, он не может не отличить худо от добра».

Отдельно рассматривает русский священник вопрос о «спаивании инородцев», на чем «создаются громадные капиталы избранных, вконец закабаливших и, как пауки, со всех сторон опутавших тенетами своих должников». Вопрос о нравственном состоянии инородцев, по его мнению, надо рассматривать, прежде всего, совместно с изменением колонизационной политики, которая негласно существовала со времен присоединения Сибири к России. 

Главным бичом в развращении инородцев он считал торговцев, которые, снабжая местное население товаром, поднимают цены в несколько раз, и при этом «торгаш с года на год богатеет, а остяк – беднеет. Только вот вопрос: будут ли всегда под дубом желуди?»
.

В заключение автор указывает, «что остяк нравственно ближе стоит к христианству, чем к язычеству, и религиозно он не дале от христианских истин, а чтобы еще более приблизить его к церкви Божией … следует только организовать устные беседы и назидательные чтения по всем юртам прихода хоть раз в месяц, а для сей благой цели исходатайствовать священникам бесплатные земские подводы». Отмечается и полное незнание миссионерами местного языка, наречий, поскольку «остяк, заслыша родную речь, так и встрепенется, засмеется, глаза у него так и загорятся от радости …».

Безрадостная картина северного миссионерства дана в статье тобольского протоиерея Григория Тутолмина «Назревающая вопиющая необходимость обновления и расширения Березовско-Обдорской миссии». Автор выступает за скорейшую реорганизацию миссий и изменение главных направлений деятельности. По его словам «Обдорская миссия за все годы своего существования так и не сумела распространить сферу своего влияния на Ямальский и Тазовский полуострова», поскольку миссионеры не решались ехать в безлюдные места, находившиеся за Полярным кругом, где отсутствовали какие-либо русские поселения или фактории
. Вопрос об открытии миссионерского стана непосредственно на Ямальском полуострове остался открытым из-за отсутствия средств и миссионеров.

Г. Тутолмин констатирует, что «за двадцатилетний период существования Обдорской миссии на севере Тобольской епархии возникло лишь два русских поселка …», где духовенство не задерживалось более одного-двух месяцев из-за «скудности материального обеспечения …» и «при всяком удобном случае спешит искать перемещения в приходы южных уездов епархии»
. К тому же священники не знали и не желали знать  языка тех народностей, где им предстояло служить, а местное население практически не владело русским языком. Хотя были и отрадные факты, как например в случае со священником Иоанном Егоровым, но после отзыва талантливого миссионера-переводчика на юг епархии переводческая деятельность при северных миссиях полностью прекратилась. На основе чего Г. Тутолмин ставил вопрос о немедленном учреждении особой «Переводческой комиссии» при Обдорской миссии. Критически отнесся Григорий Тутолмин и к попытке духовного руководства привлечь к миссионерской деятельности на севере монахинь из других епархий. Так,  в 1908 г. к ним приехали две инокини из Вировского монастыря Седлецкой губернии, которые прожили в Обдорске два года и не нашли взаимопонимания с руководством миссии, а потому уехали обратно
.

Надо отдать должное, что критика «снизу» воспринималась сибирскими владыками не как покушение на их авторитет, а как руководство к действию. После публикации статьи Г. Тутолмина была открыта «Переводческая комиссия» и предпринимались неоднократные попытки расширить сферу миссионерской деятельности на север Ямальского полуострова, которые, впрочем, также закончились неудачно.  

Среди других авторов, которые в своих выступлениях  не только видели положительную сторону деятельности миссионеров на севере Западной Сибири, но и указывали на ряд существенных недостатков, можно назвать священника Кондинской Свято-Троицкой церкви Березовского уезда Зосиму Козлова. Он регулярно помещал на страницах местных епархиальных ведомостей свои размышления о «духовно-нравственном состоянии инородцев». Наиболее характерна в этом плане его публикация «Об инородческом севере»
. В ней он в частности сообщал, что большинство инородцев крестят своих детей с единственной целью получения ими крестного имени, обращаясь к священнику: «Батько, дай имя!», - а в дальнейшем на исповедь является один человек из ста. Отпевать покойников принято лишь в некоторых приходах, а в большинстве их хоронят без присутствия священнослужителя с исполнением языческих обрядов: в гроб к умершему кладут его чашку, ложку, чайник, котел, табак, трубку, зимнюю и летнюю обувь, одежду, рыболовную сеть; на могилу ставят нарту и лодку.

В последние годы, констатирует автор, замечено охлаждение инородцев к православной вере, что можно объяснить прежде всего «новшествами о свободах». Из-за этого родители практически перестали отдавать своих детей  в школы для обучения. Так,  в Березовской второклассной школе осталось лишь 5 учеников, а в Кондинской – 12. Лишь в министерских школах в Малом и Большом Атлыме было собрано 30 человек. Вместе с тем, автор отмечает, что среди новокрещенных «замечается охлаждение к вере предков, но и к православию они не склоняются».

Среди причин «небрежного отношения инородцев» к православной церкви автор отмечает отсутствие молитв на языке местных народностей. При этом он подчеркивает, что в «Обдорском приходе существуют свои наречия – остяцкое и самоедское, в Мужевском и Кушеватском приходах другое наречие, в Полноватском приходе два наречия: казымское и сосвинское; в Березовском соборном приходе два наречия: вогульское и сосвинское, в Чемашевском, Шаркальском, Мало-Атлымском, Сухоруковском, Троицком приходах одно во всех наречие, только в Шаркальском приходе есть еще мало-сосвинское наречие. В Сосве в приходах: Сартынинском, Няксимвольском и Щекурьинском одно сосвинское наречие. Итого 7 наречий в 14 приходах Березовского уезда»
. На основании этого он делает вывод, что перевод молитв и символов веры должен быть сделан как минимум на 7 наречиях народов, населяющих север Тобольской епархии. Кроме этого, он рекомендовал составить азбуки на всех 7 остяцких наречиях и перевести их на русский язык.

Для решения вопроса об улучшении религиозного быта инородцев З. Козлов предлагал: выстроить молитвенные дома в каждом инородческом поселке или стойбище, чтобы «расстояние меж ними было не более 15 верст, а на настоящий момент поселения отстоят друг от друга от 20 до 70 верст и более»; выплачивать миссионерам прогонные деньги для разъездов; повысить жалование выпускникам семинарии, служащим на севере; закрыть винные лавки в инородческих поселках. А самое главное – устраивать школы не министерские, а церковные, поскольку «в министерских училищах трудно усмотреть за нравственностью учеников»
. И заканчивает свою статью предложением о созыве уездных съездов, необходимость в которых была весьма насущна.

1.5. Братство Дмитрия Солунского и его

                                роль в миссионерской деятельности

Большую роль в организации православного миссионерства с 1890 г. стало играть Братство Димитрия Солунского. В нем начали действовать проповедническое, миссионерское, епархиально-учительское отделения и распорядительный комитет. Все северные миссии вошли в непосредственное подчинение Братства. Раз в полгода миссионеры должны были направлять свои отчеты о проделанной работе. На собраниях Братства заслушивались отчеты миссионеров и им давались новые рекомендации. Так, 31 декабря 1891 г. на братском собрании выступил председатель Братства епископ Иустин (Полянский) (1889 - 1893) с докладом о «просвещении инородцев Низового края, насаждения и укрепления среди них истин христианского вероучения». Им были отмечены следующие препятствия, создающие затруднения в деятельности северных миссионеров
:

1) отсутствие дорог;

2) кочевой образ жизни инородцев;

3) отход на промыслы оседло живущего населения;

4) суровые климатические условия края.

Преосвященный подчеркнул, что наряду с объективными причинами нужно учитывать слабое материальное обеспечение миссий и плохую подготовку миссионеров к своей деятельности. Кондинская миссия прекратила миссионерскую работу еще до закрытия монастыря; Сургутская миссия ограничивалась просветительской работой лишь с теми инородцами, кто приезжал в Сургут для закупки товаров; Обдорская - вследствие ненадлежащего состава и своей просветительской деятельности не оправдывала крупных затрат правительства. На основе этого епископ Иустин сделал вывод о неудовлетворительной работе всех северных миссий(!). Здесь же на собрании Братства было принято решение изменить направление работы по просвещению северных инородцев и начать с назначения новых начальников миссий.

По Сургутской миссии предлагалось:  по незначительности миссионерского дела в ней сократить содержание ее из миссионерских сумм; настоятелю выплачивать жалованье из казначейства, как приходскому священнику; уменьшить оплату всем служителям Сургутской миссии;  довести сумму расходов до 3060 руб. 90 коп. в год. 

Были утверждены «Инструкции для миссионеров Обдорской, Сургутской и Кондинской миссий». 

1.  В состав Обдорской миссии входят: начальник и два бесприходных священника, а также 2 благочинных священника - Березовский и Сургутский, диакон - учитель миссионерской школы, 3 псаломщика в Обдорске и 2 в Сургуте. К ним причисляется второй Сургутский священник с вознаграждением и все священники Березовского и Сургутского округов с причтами. 

2.  Начальник миссии дает указания, «где и что нужно делать», и при этом сам руководствуется инструкцией и указаниями Епархиального архиерея. В каждое полугодие направляет отчет о деятельности и состоянии миссии, а раз в год - подробные отчеты по всем видам деятельности. 

3. Все члены миссии находятся в подчинении у начальника миссии и, «помятуя свое высокое назначение и оказываемое им доверие начальства, обязываются жить между собой в мире и согласии». Кроме этого, они должны «вести себя прилично своему званию и в точности исполнять свои служебные обязанности и поручения начальника миссии».

4. В обязанности миссионеров, кроме обычного для приходских священников совершения богослужений, мирских треб, входят также проповедование «Слова Божия» на языке инородцев или через толмачей и также разъезды по дальним кочевьям с походными церквями.

5. При объездах миссионеры должны совершать остановки «на тех местах, где будет совершено богослужение, ставить если не часовни, то непременно простые деревянные, но большие и видные кресты, чтоб они напоминали туземцам о проповедуемой ими религии».

6. Время разъездов и маршруты должны выбираться миссионерами самостоятельно, «когда бывают более свободны от приходских треб и когда благоприятствует погода на более или менее продолжительное время».

7. Для записи вновь крещенных инородцев требовалось завести специальную книгу, «в которой подробно прописываются в виде актов лица, обратившиеся и крещенные, время и место их обращения, кем и как обращены, что главным образом употреблено при их обращении: одни ли нравственные способы или же какие-либо искусственные и заманчивые, от которых лучше воздержаться».

8. Особое внимание обращалось на деятельность миссионерского училища и школ в городах и селах Низового края. «Все священники-миссионеры должны усматривать способных мальчиков и девочек, располагать их к учению и направлять первых в Обдорск, а последних – в Кондинскую общину».

9. В случаях «недоуменных и в сей инструкции не указанных» миссионеры должны обращаться за разъяснением к более ранней инструкции, утвержденной 27 апреля 1887 г.

При этом подчеркивалось, что хотя миссионеры и могут изменять и дополнять отдельные пункты в инструкции применительно к местным условиям, но при этом все правила для них остаются обязательными, пока не будет разработана новая практическая инструкция.

На собрании Братства в 1892 г. было предложено закрыть Сургутскую миссию «как не имеющую в своем районе язычников-инородцев»
.

В 1917 г. Братство Дм. Солунского было переименовано в Тобольское епархиальное братство святого Иоанна-Димитрия в связи с канонизацией митрополита Иоанна Тобольского
. Поступали предложения о переименовании Обдорской миссии в Тобольскую северную миссию и о постоянном пребывании в Обдорске епископа. Об этом шла речь на проходивших в 1910 г. миссионерских съездах в Иркутске и Казани. Еще в 1870 г. указом Св. Синода было открыто Березовское викариатство, но своего постоянного епископа оно так и не получило. Епископ Иринарх (Белооков), прибывший в Тобольск в 1917 г., в силу происходящих в стране событий пределы города не покидал. Члены Братства в 1918 г. решили изменить миссионерскую деятельность, объединив Обдорскую, Кондинскую и Сургутскую миссии в одну Тобольскую Северную. Намечалось открытие в Сургутском уезде двух монастырей, но гражданская война помешала этим планам, а дальнейшие события повлекли за собой и полное закрытие северных миссий.

***   ***   ***

Говоря о деятельности северных православных миссий, хотелось бы подчеркнуть, что в 1859 г. в России насчитывалось более 50 миллионов православных христиан. К концу XIX в. православная паства в России увеличилась более чем на 28 миллионов, чему способствовала и миссионерская деятельность в северных регионах страны. Северное миссионерство стало составной частью проводившейся в Западной Сибири миссионерской деятельности, которая началась буквально с первых лет присоединения Сибири к России. 

Если в XVII в. работа по христианизации коренного сибирского населения велась периодически, без поддержки и прямых указаний со стороны центральных властей, то в начале XVIII в. картина кардинально меняется: проводятся одна за другой экспедиции в северные регионы Сибири под руководством митрополита Филофея (Лещинского), в результате которых были окрещены многие сибирские аборигены. Другой вопрос, какая часть из них стала истинными христианами, о чем так любят напоминать историки, придерживающиеся атеистических убеждений. Но это тема совсем иного исследования. По инициативе Екатерины II в силу ряда причин указом Сената 1789 г. миссионерская деятельность в северных регионах была приостановлена и возобновилась лишь после 1828 г. Уже к 1832 г. на короткий срок открывается Обдорская миссия (возобновляется в 1854 г.), а также с 1854 г. – Кондинская и в 1867 г. – Сургутская. 

В 1865 г. было открыто Всероссийское Православное общество, а в 1872 г. - его  комитет в Тобольске, который сосредоточил свои усилия в том числе и на распространении христианства в северных регионах Западной Сибири. В результате ненасильственного перехода местных аборигенов в православие большинство из них (исключая ненцев, кочевавших на Ямале) в той или иной степени стали исполнять обряды крещения, венчания и отпевания, сохраняя при этом собственные верования. Это привело к появлению религиозного синкретизма (двоеверия). 

Немаловажную роль играли личность миссионера и активность того или иного епархиального епископа, в результате чего деятельность северных миссий то затухала, то велась более продуктивно. 

Если в первой половине XIX в. были выработаны основные направления и методы работы миссионеров среди местного населения, то во второй половине XIX столетия миссионерская деятельность велась практически по всей северной части Западной Сибири, принося определенные результаты. 

Уже к 1891 г. как в Св. Синоде, так и у тобольского духовного начальства сложилось неблагоприятное впечатление о работе северных миссионеров, когда те, получая немалые деньги от государства и из епархиальной казны (по статье миссионерства), на взгляд начальства, чрезвычайно мало обращали коренных жителей в православие. На основе этого и были сделаны перестановки в руководстве миссии с определением единого центра в Обдорске и подчинением ему всех остальных северных приходов. Было повышено жалованье служителям миссии, разработаны новые инструкции, которые, впрочем, отличались от старых лишь в расстановке акцентов направленности в работе; была предоставлена большая свобода действий миссионерам, учтены все субъективные причины, но значительных результатов подобное преобразование принести не могло. Миссионерская работа ориентировалась на полное превращение местного населения в православных христиан и была обречена на невыполнение в силу независимого образа жизни коренных северных народов от гражданских и светских властей. Они не видели необходимости обращения в христианство, совершенно правильно полагая, что принятие новой веры не может принести им каких-либо материальных благ или изменить их социальный статус. У них не было потребности в обучении собственных детей, для которых грамота была практически не нужна, и в результате пребывания в миссионерской школе дети не могли помогать своим семьям и забывали навыки, необходимые им в практической жизни в лесу или тундре. Те единичные случаи, когда кто-то из инородцев принимал крещение, могли быть легко объяснены или приобретением каких-либо материальных благ, или налаживанием (главным образом старейшин) контактов с местным начальством, то есть определенным повышением их социального статуса. В целом же население обширного края не было готово к принятию христианства, и что-то измениться в данной ситуации могло лишь с приходом иных условий в их жизни. 

СПИСОК СОКРАЩЕНИЙ

АРГО – Архив Российского географического общества

ГААК – Государственный архив Алтайского края

ГУТО ГА в г. Тобольске – Государственное учреждение Тюменской области Государственный архив в г. Тобольске

ЕТГМ – Ежегодник Тобольского губернского музея

ЖМНП – Журнал Министерства народного просвещения

ЗСОИРГО – Западно-сибирское общество Императорского Русского Географического общества

ИЕВ – Иркутские епархиальные ведомости

ОЕВ – Омские епархиальные ведомости

ПСЗ – Полное собрание законов Российской империи

ПСПиР – Полное собрание постановлений и распоряжений по ведомству православного исповедания Российской империи

РГАДА – Российский Государственный архив древних актов

РГИА – Российский Государственный исторический архив

РГО – Российское географическое общество

СЗ – Свод законов Российской империи 

ТГВ – Тобольские губернские ведомости

ТГИАМЗ – Тобольский Государственный историко-архитектурный музей-заповедник

ТГМИАЗ, ТМКП – ТГМИАЗ, Тобольский музей книгопоступлений

ТЕВ – Тобольские епархиальные ведомости
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Текст вопросов, используемых священником на исповеди, на русском и остяцком (хантыйском) языках

Русский текст

Рцы ми чадо: веруеши ли во апостольскую церковь?

Верую.

Не сумневаешися ли въ коем предании?

Не сумневаюсь.

Не был ли еси еретик?

Не держался ли еси с ними их капища посещая? Не любиши ли богатства паче Бога?

Не лжесвидетельствовал ли?

Не преступил ли еси коего обета Богу обещаннаго?

Писания Божественныя не справедливо не толковал ли?

Не прелюбодействовал ли?

Не соблудил ли с родствен​ницею?

Не пался ли еси со скотом?

Не пался ли еси с женою чрез естество?

Человека не убил ли?

Не украл ли?

Не принимал ли краденаго?

Напрасно не божился ли?

Не отдавал ли немощнаго в руце сильнаго?

Не обманывал ли кого?

Не чародействовал ли?

Чародействуя, воск или олово не лил ли?

Не призывал ли чародея в дом твой?

Не портил ли кого?

Не носиши ли хранительная от былия?

Не укорил ли родителей или священника?

Не имееш ли на кого злобы?

Мертвечины или волкохищнаго и птицею пораженнаго не едал ли?

В посты, постные дни мяса или молока не едал ли?

Человека не проклинал ли?

Не укорил ли еси веру?

Не упивался ли до безумия вином?

Завещание

От сих всех впредь должен ты блюстися: понеже вторым крещением крещаешися, по таинству христианскому, и да положиши начало благое, помогающему тебе Бо​гу, паче же не поглумися на тожде обращаяся, да не твориши человеком смеха: сия бо христианом не суть при​лична, но честно и право пожити, да поможет тебе Бог”.

Остяцкий текст


Пюв латтен амнане: элпын апостольской торымквалне шуншан?

Шуншам.

Аетан эрын шохын торым лавым ашьне?

Аетам.

Пупине эрын ат шуншан?

Ат эрын сатхталсын пупи квалт?

Пойлахме эрын Торым нумпалне ат эрптилын?

Холес халт хаярыл эрын ат тонухлесын?

Торымне лавктам ашин панкынт эрын ат холтилеслын?

Торым ханшым аш таритал эрын ат латтилеслын?

Ат эрын хаерлесын?

Оймех иотъ эрын ат олсын?

Лусагыр иотъ крех эрын ат варсын?

Мате нэ иот лусагыр xoйтыл ат эрын олсын?

Холес эрын иоле ат алесын?

Ат эрын тулментесын?

Тулментам хар ат эрын выглесын?

Хаярыл эрын ат нюльсын?

Ат эрын мыслын пашьтал харме ваын катне?

Ат эрын ретталсын мате холесме?

Ат эрын няйтыхлалсын?

Няйтыхлам полвыс вой, манчь атпуш ат эрын шошынталсын?

Квалынне ат эрын няйт вовынталсын?

Мате холесме чиркыл ат эрын варлеслын?

Чиркыл сатым матер эрын ат ончилалгын?

Егын анпунме амне попне люль лях ат эрын лавсесын?

Холес иот ат эрын шимтахтан?

Холым, амне чешь пурым, амне маркын уй алым хар ат эрын течинталсын?

Пишьт, тошым хотелт ниоуль амне чахвит ат эрын течинталсын?

Холесме ат эрын ерыслын?

Торымне агтне ашьву тари люль лях эрын ат лавсесын?

Орох номт иорулана ат эрын айсалан?

Холтне аш

Ан те ачитныл урхатен элаль: тонъмос, иормант наг мотынтаг ан перныл пунктан, пойрыхш ханшым ашь хочетаг, воен Кеурне иомас номт нагын якылимлап Торым тари, эс тал имтым пари ул ионхен люль ашитне, холесытне ул варен вакнитане ат: те те ашь холохне ат тай, лани и сяришь олух Торым пыл нагнане ниот
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Жалоба дьякона Обдорской Петропавловской церкви Николая Силина Тобольскому епископу на игумена Аверкия

Ваше Преосвященство, Милостивый Архипастырь Отец!

 1 Л. Конфиденциальное и весьма острое письмо, Отца Игумена Аверкия, на Вашего Преосвященства, от апреля месяца, настоящего года – к прискорби возбудило много толков не щадя и самого автора письма, на нелепое содержание которого в смыслить долга и совести отвечать или протестовать, формально было бы возбудительно и крайне не согласно с правомыслием человека, ибо оно проникнуто ни духом того ордена, к которому автор принадлежит, ни духом христианской любви и правды; но духом противным заповедям: Закона и блаженств, - основано на вражде, клевете, властолюбии, самолюбии и буквальном понимании слов, а не на высоком Значении Отца Миссионера - Миролюбивого Пастыря. Не это письмо, собственно, меня вызвало встать и во имя Чести, положи руку на сердце, всенижайше осмелиться взяться за перо, чтобы с бросить с себя Личину, доселе не мало зрителя несправедливых действий  

обр. 1 Л. автора, указать как на причину его враждебных отношений к человеку, которого он ненавидит; а собственно сказать сущую справедливость, пока она не отозвалась в более резких формах и не была бы возмутительна для лиц, с усердием относящихся к благому делу, пожертвованиями и трудом. Читая обращики отчетов, Обдорской Миссионерской деятельности Отца Игумена Аверкия, приходорасходные книги этой миссии, писанные Отцом Игуменом Аверкием. Невольно приходишь к мысли и даже думаешь, что излагаемые в них действия вытекают не из чистого источника, что они крайне возмутительны и что автор из коих видно, не весьма хорошо знает обязанности справедливости, притом он не постарался в них уклониться от лжи, вероятно с надеждою, пройдет; все это было бы смешно, если бы не было очень грустно. Долгом считаю Преосвящениейший Владыко начать процедуру о Обдорской Миссионерской школы вообще, о ея средствах, и ея крайне вопиющих потребностях и не внимательности к ней. Имя 

Миссионерские школы имеют важное значение в деле христианского образования детей. Правда они и не забываются добрыми благотворителями лишь бы улучшить их со всех сторон, им приносится в дар и деньги, и книги духовно-нравственного содержания, а так же и священно библейские картины и прочие; для безвозмездной раздачи ученикам школ Миссии, из коих как видно  выделяется часть тем и другим на долго Обдорской 

2 Л. Миссионерской школы – и  все это получает, и всем, как и должно быть, - распоряжается этим его Преподобие Отец Игумен Аверкий, а благотворители без сомнения утешаются тою мыслию: что школа Обдорская цветет в материальном отношении и пользуется достаточными источниками преподавания – к прискорбию ни того, ни другого. Книги продаются за деньги в какие угодно руки, а за не прикосновенность денег, кто может ручаться, после этого где же без возмездия, раздача источников образования? Смело можно ответить, в крепких руках г-на начальника миссии. Чем же подвизается школа, даже не имея никаких чернил, ни листа прописей, ни страницы бумаги, ни куска карандаша, ни четверти линейки. Стыд сказать, а грех утаить: из устным источником и куском глины; а это по мнению моему весьма не согласно с улучшением и в деле преподавания очень недостаточно. Кроме тех средств коими ранее школа обладала к ним, в 1876 году, она получила 210 рублей, назначенных ей в ежегодное пособие, положением главного управления Западной Сибири, в 1874 году, имеет получить или даже получила еще другие 210 рублей, а теперь почти наступает 1878 год; но улучшения школы невидно пристоль достаточных средствах, школа никакого преобразования не получила, даже не имеет дров и неужели деньги эти пожертвованы для того, чтобы мальчики были не учениками, а сторожами и 

обр. 2 Л. школьными истопщиками, выметали сор – собирали на улице дрова и топили печь в школе, ради самосохранения от простуды. Положим нельзя допустить ни той, ни другой мысли, а на самом деле так, - мальчики сторожа школы. Ежегодные же 210 рублей не помогают им соделаться в полном смысле слова учениками, и великое участие главного управления Западной Сибири в судьбе Обдорской школы, пока в соответственном кармане Отца Игумена Аверкия; на конец школа и школьный шкаф вместо склада книг, представляет из себя склад кухонных снарядов и съестных припасов. Прислуга его Преподобия, состоящая из женщин, возрастных девиц и малолетних при них детей, живущая за одной ширмой, мною препятствуют занятию в школе, соблазняют мальчиков пением разных песен, пляской детей, а нередко и лаем собак, которые живут в Миссионерском доме; очень часто запираются в комнате соседней с училищем и производят драку и еще хуже: прислуга – женщина дозволяет себе входить в училище и делать физическую расправу с учениками, а уж почему это так, и г-н начальник Миссии смотрит на все это очень хладнокровно – для меня пока чуждо. Учитель, который усерднейше, почти постоянно, ходатайствовал перед ним обратить внимание на бедственное состояние школы, затратить некоторую часть средств школы, распределить школу на два отделения, приготовительное и последовательное, выдворить прислугу его в ближайшую кухню, ни кем не занимаемую, - но получал в ответ одно: «и ты мне надоедаешь со своей школой» - нелестный отзыв начальника, - а что учитель нередко высылал из училища приостановить 

3 Л.  песни прислуги на время занятий, зато он и получил к себе  всегдашнюю ненависть Отца Игумена Аверкия. Вот плоды: и средств, и трудов, и усердного отзыва к великому делу. И далее не утешительно, я бы с удовольствием сказал: прости его Бог за все и за чужую копейку, да не имею на то права, это значило бы оскорбить доброе и великое дело, стать вопреки стараниям и улучшениям, соделаться слепым бухгалтером его кармана, с вечным пятном корыстолюбия и погребсти свою совесть в купонах государственных серий.

 Из 50 мальчиков Обдорской школы, действительно 16 самоедских, 2 остяцких, 12 русских  и 20 зырянских, а почему же бы Отцу Игумену Аверкию не сказать в своем отчете, правды, зачем же бы так неимоверно врать – говоря: кроме 16 самоедских и 2 остяцких остальные все мальчики принадлежат к русскому сословию. В официальном отчете 20 зырянских мальчиков сделать русскими, не простительная ложь. Солгать – видимо, потому что учителю делает честь, составляет для него важный труд и требует от него много времени, предварительно научить по-русски, выговаривать буквы мальчиков, как инородческих, так и зырянских, для которого необходимо ходатайствовать поощрения, а это-то нашему г-ну начальнику и не нравится, это значило бы задеть свое самолюбие и лишиться части собственных похвал, а еще более быть может кредитных вознаграждений, позволяю себе думать, этой присущей и первостепенной для него важности.

Далее в отчете Отца Игумена Аверкия опять не простительная и выходящая из границ благоразумия ложь; что будто бы Отец Игумен 

 обр. 3 Л. Аверкий – занимается в Обдорских школах; во-первых, похвалиться этим грех перед Богом, и ему как человеку озабоченному торговлей, закладаемых вещей, приемкой и приобретением первостепенной важности, если можно допустить, с важностью второстепенною, как например: занятие в школе, некогда. Это факт не подлежащий сомнению, а во-вторых в школе Обдорской 50 мальчиков, которые никогда не обманывались в наружности своего учителя Диакона, который по всем предметам в учебное время, ежедневно занимается и трудиться в школе один, без небывалой помощи Отца Игумена Аверкия. Нет, снова бывает, входит иногда в школу и то не Отец Игумен Аверкий, а второй священник Отец Карпов, как соседний со школы не бывали мальчики, а частию тем временем и испытать некоторых из них кое о чем из пройденного. Отец же Игумен Аверкий буквально не занимается и никогда не занимался в школе, он повидемому боится школы, чтобы она не напоминала ему, что она не школа, а амбар, что это холодник и склад грязи, такой в какой иногда заходят животные с пастухом, и чтобы она своим безвыходным положением не напоминала ему, о своих достаточных средствах и тем не вырвала для своего благосостояния, некоторой доли средств из рук Отца Игумена Аверкия. С поступления же в управление Обдорскою Миссию Отца Игумена Аверкия, школа Обдорская ни пред учением, ни после учения, не слыхала в стенах своих молений пред Господом: о ниспослании Духа разума, ведения и благочестия, о помощи: в укреплении и преуспевании юношества, в деле научного образования. Это

 4 Л. кажись бы главное и важное и особенно необходимое между инородческими мальчиками принявшими православие, дабы все устроилось воблагое: из этого еще виднее насколько Отец Игумен Аверкий ревнует о благе школы и занимается в ней. В конце, концов, и крайнему моему недоумению, не потому ли Отец Аверкий соделался мнимым преподавателем в школе, что эта школа по успехам оказывается удовлетворительною, а г-н Тобольский Губернатор, посетивший школу в 1876 году, отдал за преподавание в школу официальную благодарность. Равно в 1874 году учитель ее – получил также личную благодарность Г. Благочинного Отца Чемесова, и не потому ли Отец Игумен Аверкий изволил выставить на бумаге свой труд, что он как начальник школы; а не благоволил доказать его на деле. Это по мнению моему есть не простительная клевета на самого себя и на явный захват чужих трудов и какое прискорбие видеть ясно безуспешность труда своего, когда входят в него ложь и самолюбие. По одному только этому, высоко почтеннейший наш начальник, душит в себе чувство благородного сознания и налагает на себя общую недоверчивость подчиненных, впрочем я искренне верю: «необидлив  бо Бог забыть дела и труда».

Не отрадно так же читать и отчетное сведение в минувшем году, о содержании мальчиков на казенном счету. Нет слова, что в 1876 году содержалось 5 мальчиков и 3 девочки в одной с мальчиками казенной комнате, а собственно как будто бы  на содержании Отца Игумена Аверкия, да в том суть, они поступили на содержание и выбыли с него, да и как содержались и содержатся в другое время? Некоторые мальчики и девочки поступили в сентябре и октябре месяцах, а некоторые в ноябре и содержались по март и апрель, но не в течение всего года, кроме одного

 обр. 4 Л. мальчика; Обдорская Миссия имеет в своей собственности, как мне известно, с 1874 года, за 200 оленей, в стаде этом положим до 150 важенок, от них приращение ежегодное: (упадка не бывало во все года), из них ежегодно убивается не более 40 штук, а в стадо почему-то не прибывало, а убывало, а почему именно? Об этом знает только один Отец Игумен: ибо пастуха нанимает он и он же руководит им, словом всего хозяйственного частью заправляет секретно один Отец Игумен; к этим 200 оленей еще назад тому года 4, пожертвовано было как мне известно, 15 оленей, да ведь и от них есть приращение, а олени эти в общем стаде почему-то, а равно и в общей казенной хозяйственной записи, не числятся: но причислены к собственному стаду Отца Игумена Аверкия, у которого откуда-то в не очень продолжительное время развилось громадное стадо. Таким образом, Обдорская Миссия от 200 оленей имеет свой мясной харч; и не нуждается в покупке его, от избытка еще продает по 3 рубля серебра за каждую средней доброты тушу, но лучшие казенные туши стоящие от 5 до 6 рублей. Отец Игумен обращает окончательно в свою собственность, от 40 тушь на угощение инородцев, содержание мальчиков с поселенцами лишенным прав состояния, которых Отец Игумен Аверкий из числа коварных, с посуд рыбопромышленных оставляет у себя, вероятно для разных сутяжничеств и своих спекуляций, помещает их в одной с мальчиками и девочками комнате, кормит за одним столом, выделит на одну зиму положим 15 тушь не более, с головами, ногами и очень бы достаточно. Миссия покупает на угощение инородцев чай, сахар, рыбу, хлеб и соль в достаточном количестве – этим содержится; сам Отец Игумен Аверкий, а некоторую частицу – выделяет и на долю детей, кроме пшеничного хлеба которого будто бы выводится до 40 пудов, но инородцы в глаза его не видят – а в получении за муку денег расписываются Бог весть: материал на белье так же покупается для инородцев на миссионерские деньги, из чего шьется белье и мальчикам 

5 Л. следовательно: на содержание мальчиков должно издерживаться при готовых харчах – белье и квартир в год не более от 25 до 30 рублей, однако за что же Отец Игумен Аверкий берет, сверх всего этого в свою собственность, за каждого мальчика по 6 рублей в месяц, не говоря о девочках и не зато только время когда мальчики живут на казенном счету, но и зато, когда они у своих родителей и родственников – значит за целый год. Наглое обирательство доброхотной и усерден – приносимой денежной лепты, нажить только от 5 мальчиков, не за что в течение года, считая по 6 рублей в месяц, столь почетную цифру, есть факт довольно возмутительный. Содержание мальчиков в частных квартирах за те же 6 рублей серебра в месяц, было бы для казны очень дешевле и выгоднее и для мальчиков нравственнее, во-первых, они избавились бы от круга и сожительства в одной комнате разных переселенцев, модой известных своею безнравственностью, а равно прислуги, зараженной винною продажею, как например: казак Павел Палтырев  с своею женою, которых Отец Игумен Аверкий выкупил из штрафа 60 рублей серебра, а тем более не были бы свидетелями и того не менее возбудительного факта, когда сельский Старшина, во время ярмарки с понятыми преследуя винную торговлю, открыл таковую в квартире Игумена и вынес бочонок через парадные ворота, в инородную управу, а еще хуже; когда один из самоедов пришел в квартиру г-на исправника занимаемую в доме купца Андрея Чечурова, с бутылкой в руках, на вопрос: где он купил вино, отвечал: были бы деньги, у большого попа вина много и это не к чести Отца Миссионера, так же и того чтобы мальчики не бегали по тундре, с красными поясами и кольцами на них, не меняли их на песцовые лапы, были бы учениками в благодарность казне и не воспитывались бы на ногу прикащиков Отца Игумена Аверкия. Итак, выдворив мальчиков на частные квартиры, удалив поселенцев, тогда для училища в доме было бы – поместительнее и прислуга Отца Игумена

обр. 5 Л. Аверкия не имела бы в частности особого влияния, ни на улице, ни на членов причта и их семейств, и дом миссионерский был бы избавлен от разных сплетней и нареканий – словом если бы Отец Игумен Аверкий не заправлял всем в одном лице и не секретно, то Обдорская Миссия смело могу сказать и доказать фактично, цвела процветала бы и имела верный остаток за 300 рублей от каждого года, кроме тех остатков которые быть может показываются и который остаток Миссия могла бы употреблять на другие свои более важные нужды, а поэтому в 7 летние служения Отца Игумена Аверкия миссия лишилась безотчетно в пользу Отца Игумена Аверкия верных 2 500 рублей очень видная цифра и лестное приобретение?! Это я имею в виду только мелочные деньги, имеющие остаться от содержания мальчиков и продажи некоторых миссионерских вещей, а когда буду иметь счастье видеть и читать миссионерские книги вообще, тогда можно будет найти еще очень почетную лепту, как неотъемлемую собственность Миссии. Таковое мое писание основано не на обидах, от которых имя Господь до сего дня хранит и не на мщении, в чем я смело умываю руки; но на справедливости и не подать бы повода к охлаждению жертвователей в пособии великому делу.

Дай Бог чтобы Отец Игумен Аверкий, как начальник улучшил свои средства на 300 рублей да не дай Бог, чтобы он прощал труды подчиненных, для прикрытия своих мнимых, письмами; могущими потрясти авторитет, человека еще годного на пользу службы. Дай Бог чтобы для Обдорской Миссии и школы ея, рано или поздно, соделался в полном значении слова начальник и тогда в сете лица, которые и состояли во все начала Отца Игумена Аверкия, и которые и состоят теперь, были бы людьми очень при Миссии, по своим способностям полезными. Но теперь увы! Всенижайшие осмеливаюсь коснуться и общественного положения нашего г-на начальника.

Общественное положение Отца Игумена Аверкия, очень выгодное, посланное ему судьбою или вернее экономическими средствами Миссии, через что вся и все в селении благовейно и с трепетом обращается и 

6 Л. преклоняется перед ним, не говоря о самоедах и остяках с оленьими шкурами, гусями, женскими чепчиками их изделий, одеялами, малицами, пимами и всякой всячиной, образующихся к нему как к ростовщику, получить под залог той или другой вещи несколько рублей, впредь до возвращения к несчастью возвращение это бывает очень редко и ценная вещь бедняка остается навсегда в руках займодавца, быть может за треть ея стоимости, так что каждые 3 рубля приобретают ему по 2 оленьих пешка, пешка же продается в любые руки по 1 рублю следовательно 2 рубля на 3, очень изрядный процент, а заниматься спекуляциями торговли и закладов, было бы не в ранге Миссионера начальника и несколько не похоже на минутный семейный спор. Могущий сейчас же обратиться в веселый смех. Теперь очевидно, на сколько пользуются случаем гостеприимства Отец Игумен Аверкий, беседую с инородцами о христианской вере, которая остается без сомнения не бесплодною?!

Экономические средства Обдорской Миссии, в настоящее время, должна быть весьма громадной цифрой, но они не только дойти до этой цифры, не смотря на ежегодное приращение капитала по 600 рублей от казны, от оленьего стада, разных пожертвований деньгами, которых по книгам не значатся до сего года, пожертвований вещами и прочим от разных лиц – положим средним числом: до 300 рублей; но напротив, с каждым годом капитал понижается до трети и почти четвертой части, с 1874 года Обдорская Миссия обладала до 1000 рублей в сериях, при этом с них купоны и притом Миссия в деньгах как я знаю, никакой не имела надобности, а теперь из 20 серий оказалось только 7 серий 350 рублей, остальные 13 серий 650 рублей безотчетно улетучились в месте со своими купонами. При Обдорской Миссии нет таких данных по коим бы какой-нибудь,  хотя ничтожная сумма, оставалась в безотчетном распоряжении ея

обр. 6 Л. начальника, я считаю грустным такое явление, которое не есть пустое писание, о частной жизни человека. Но факт на деле. Заплатить то их так же ничего и легко для Отца Игумена, допользоваться то ими противозаконно и грешно; к тому же лишним считаю присовокупить, что Отец Игумен Аверкий есть; и братский безотчено-произвольный кружечник, да такое дело по мнению моему, неесть начальника, от которого школьные – должную копейку удостаиваются получить по усиленным просьбам, а некоторые и совсем провожаются вон из квартиры Отца Игумена, не получив не единой копейки как например: Дьячек Василий Собрин лишился за один раз 15 рублей и не получил их до селе. При просьбе о деньгах Отец Игумен Аверкий пущает в дело обыкновенную свою отговорку: «Я еще не сообразился», не утешительно для его соображения, отвернуть щепы кусок да бросить в горшок. Начальника дело утверждать раздел и следить за правильною записью дохода ходить по домам высказывать о не исполнительных по службе и указывать на шаткую сторону подчиненных – ставить их пред прихожанами, есть низкая черта начальника, который обязан исправлять каждого из подчиненных домашним образом и отеческими внушениями, свойственными миролюбивому пастырю; а тем более не должно вопреки указу Тобольской Духовной Консистории от 29 января 1875 года и статьи 158 устава Духовных Консисторий, обращаться с жалобами духовным лицам и Земским властям таковое действие есть явное неповиновение и не внимание к начальственным распоряжениям и крайне унижение Духовенства в связи прихожан и Замщины, от нашего г-на начальника Отца Игумена Аверкия неотятно ни то, ни другое, он не считает за низкое и не пренебрегает лично обращаться к Земской власти с жалобою ничтожною: из-за 5 и 70 копеек серебра. Этот факт неоспоримый, Отец Игумен Аверкий употребил в свою собственность и растратил 10 тысяч казенного, обозжоного кирпича пожертвованного на постройку Обдорской церкви, Тобольскими купцами, о чем церковным старостою изъявлено фор-

7 Л. мально. 10 тысяч стоит 200 рублей значит, Отец Игумен Аверкий приобрел не ничтожную цифру. Лес казенный за 1000. Лесин, доставленный казенными рабочими на поправку дома, продал за каждую лесину от 50 копеек до 1 рубля серебра и деньги употребил в свою собственность.

В конце концов, и крайнему прискорбию я должен высказать П р е о с в я щ е н н е й ш и й владыко, два факта, от которых возмущается дух и содрогается тело, а особенно от последнего: 

1. В недавнее время начальник Обдорской Миссии Отец Игумен Аверкий, кавалер Ордена Св. Анны 3 степени, священнослужитель, монах публично при посторонних свидетелях, колотил палкою и сбил с ног 70 летнего старца и также кавалера Ордена Св. Анны, отставного казака Иоанна Матвеева Старкова, старец Старков лично обращался с жалобою на Отца Игумена Аверкия: о защите своей к местному заседателю, который потребовал от Старкова формальное прошение: о нанесении публичных побоев Старкову, Отцом Игуменом Аверкием – это не есть сплетни прислуги, а есть оскорбление чести, человека стороннего публично, делом.

2. Во время одного из посещений, моей квартиры, немецкою экспедициею, от которой имею приглашение быть членом, общества для содействия Русскому Торговому Мореходству, я узнал сторонне, что Священная Купель нашей Православной Обдорской церкви, в которой помазанный печатью дара Духа Святого погружается для обновления  в жизнь нового и которая есть вещь священная  и не прикосновенная, соделалось серою ванною: в болезненном состоянии  г-на Земского заседателя с дозволения Отца Игумена Аверкия, для которого если не дороги Священные вещи церкви, то могут ли быть дороги меньшие служители ея. В нашей Святой Православной Кафолической церкви от начала ея существования едва ли

 обр. 7 Л. был подобного рода, хотя один пример, чтобы Священная Купель когда-либо, была Медицинскою ванною в наружных болезнях; не дай Бог, чтобы этот пример был пищею Западных газет и дай Бог, чтобы он не послужил нареканием для нашей святой церкви и служителей алтаря.

Может быть, не этим ли причины, которых я чужд, побудили Отца Игумена Аверкия, злиться на меня и в успокоение своей совести, искать, повредить мне, а также не нашел нечего по служебной обязанности, то и избрал путь, к этому мою семейную жизнь, в тайне которой он промкнут, как не посвященный в ея и как монашествующий не может и в которую он не имел ни какого права вмешиваться, без особых на то жалоб, ни с той, ни с другой стороны, а за расстройство семейной жизни и насильственное расторжение брака документально, чего ему сделать навсегда благодаря господа не удалось, при всех его возможных хитростях, судя справедливо, не рекомендует почти 70 летнего убеленного сединой старца, священника-монаха.

Вообще Игумен Аверкий ищет только одного, чтобы вывести меня из штата Обдорской церкви; ибо людей с прямым характером он не терпит, а уважает сплетни и коварной наживничевство от чего он сам не прочь, прости его Бог и пусть за обиду меньшего Господь воздаст ему на небе, когда он будет там, и даже праведницы пребывают. 

Путешествие, в летние месяца 1877 году Отца Игумена Аверкия, наводит на мысль сомнения, в отчете говорится: предпринимал поездку по течению реки Оби и проехал до 700 верст, тогда как до реки Надыма предполагается до 400 верст, а он далеко не доезжал до нее, если считать и обратный путь, и тут выйдет не более 600 верст – 100 верст недостает, если считать 700 верст по направлению течения реки то, 400 верст, можно отнести к путешествию пера. 

8 Л. Потом говорится: совершил много браков и просветил св.: крещением 88 человек язычников обоего пола; но браки и крещение 88 человек почему-то не поступили в отчетном году, ни по обыскной книге, ни по метрической, о родившихся в 1 части и не записаны до настоящего времени. Миссия же не имеет, особых от церкви, книг – я решу это, если будет позволено, так: чтобы подтвердить истину, нужно только справиться за все года, о крещенных; самоедах и остяках в инородной управе, и дай Бог чтобы некоторые из низ не оказались: их же имена Бог весть.

Поверяя, все изложенное в сем, на всемилостивейшее благоусмотрение, Вашего Преосвященства, Всемилостивейшего Архипастыря и Отца

всенижайший послушник: Действительный член, Православного Миссионерского Общества, Дьякон Обдорской, Петра Павловской Церкви, Николай Силин

25 августа 1877 года

Резолюция его преосвященства на копии с сего доноса последовала за № 773 в секретном реестре

от 10 марта н.г.

Ваше Преосвященство, 

Милостивейший Архипастырь и Отец!

9 Л. Считая себя много обиженным Отцом Игуменом Аверкием я, к сожалению, не могу не повергнуть на благоусмотрение Ваше, Отец и Архипастырь, между прочим обдорскими новостями – одну выдавшуюся, довольно интересную, в своем, возмутительном роде – новость. Толки о которой начинают принимать характер не благовидный. Глава (нашей) Обдорской Миссии, Отец Игумен Аверкий, ежедневно почти, запершись в своем кабинете, обращает его как бы в волшебное место своим упоительным очарованием, с одной зырянской девицей.

обр. 9 Л. Не только днем, но даже ночью, нередко до 12 часов, проводит время эта зырянка на заперти – в кабинете с Отцом Игуменом Аверкием, ласкает означенную деву, угощает ее, а некто, случайно видел эту деву, будто бы сидящую на коленях Отца Игумена Аверкия.

Девица эта христианских родителей и не имеет гладкого понятия в религиозных истинах. Я думаю лишнее было бы пригласить Отцу Игумену Аверкию в свою келью, ночью, почти русскую девушку, но Отец Игумен Аверкий поступает так, может быть, мотивируя подобный факт своим

10 Л. миссионерским назначением, беседует длинные вечера с девицею, усадив ее на свои колени. Преосвяшеннеший Владыко! Конфиденциальность моя основана на том, что, я далеко от сформированного ябедника, лишенного всех пяти чувств; не хочу чтобы воспользовавшись случаем, с разу, опустить недоброжелателя своего в юдоль сетования и скорби. Однако всякий другой на моем месте, беседу с девицею, в ночное время, на заперти и так часто, понял бы превратно и пришел бы к тому убеждению, что нужно иметь зоркий глаз и не совсем, очертя голову, принимать защиту от Отца Игумена Аверкия в семейном деле с опасностью, для слабых существ, 

обр. 10 Л. попасть в беседу с ним за закрытыми дверями.

Доведя об этом до сведения Вашего Преосвященства, конфиденциально, я только в крайнем случае, если будет настоять на надобности, надо б вынужденным найдусь сделать донос официальный, с показанием достоверных свидетелей, для подтверждения сей горькой истины; и тогда боль, которую я испытываю от его доноса, в тридцать лет сделавшись седым, легко ложь будет испытывать. И легко будет испытывать ему, при его летах официальном положении, хотя я этого

 11 Л.  совершенно не жажду и охотно оставил бы долг ему…

Вашего Преосвященства, 

Милостивейшего Архипастыря и Отца!

всенижайший послушник Обдорской Миссии, штатный Дьякон Николай Силин.

27 января 1879 г.

12 Л. Его Преосвященству Преосвященнейшему Ефриему, Епископу Тобольскому и Сибирскому, и Кавалеру!

Настоящая Обдорская Миссия 

Игумена Аверкия

Объяснение.

Во исполнение резолюции Вашего Преосвященства, от 10 марта н.г., за № 773, по поводу доноса на меня о сношении моем с зырянскою девицей, покорнейше представляю должностное объяснение.

Личность доноса, не прописанную в копии доноса, присланной мне, я разумею Дьякона Силина. Знающий расположение ко мне Дьякона Силина, кто поверит, что будто бы он доносит из сожаления благого? Напротив, очевидно, побуждением к доносу было злобное мщение, каковое всегда во чтобы–то ни стало старается всеми способами, изобрести язвительные

 обр. 12 Л. стрелы. Отношение мое к девице дьякон представил совершенно в противоположном смысле в каком оно было на самом деле. И вымыслами и красноречием заботился размножить, увеличить и разукрасить сколько мог, даже до него образного, и ложного. Служба моя и жизнь по Обдорску далеко не разнообразна с бытом монастырским, и монашеским. Бывает – не еже хощу то содеваю. Ко мне часто посещают и во всякое время женщины и девушки по надобности и просьбам. Действительно одна из зырянских девушек приходила ко мне часто, и своевременно. Обстановку всего доносчик мог знать, и не соблазняться. Но злоба изменяет разум. Доносчик намеренно устрашил сведения какого состояния девушка, какая причина хождения ее ко  мне и прочее. Чтобы объяснить обстановку хождения девушки ко мне обстоятельно, много приведется наговорить мелочного и скучного. Представляемая девушка дочь вдовы, бедной, и многосемейной; молодая – 16 лет; она долго жила в услужении у Отца Симеона Карпова. Отец Симеон, его супруга, и его сестры (по надобности и часто) посылали по надобности всегда эту девушку, не расчитывая на обстоятельства, и време – завсе просто, даже случалось ночью. Девушка довольно

 13 Л. образованная и говорит свободно по-русски, а может ее мало знает по-русски и потому и мать часто поручала дочери передать мне свою надобность, и нужду.

Через что хождения девушки участилось! Мать и дочь знавшие потребность шитья, для ново крещенных, инородцев рубашек и прочего, ради сиротства, и бедности просили, чтобы им, уделять работу, которая производилась более через дочь. И здесь требовалось обращение девушки ко мне. Затем, зимою потребовалось чтобы, кто-либо отапливал и очищал комнату, училище девиц. Девушка просила меня, что ей этого служения предоставить. Но я ей, отказал. Но она обратилась к Отцу Симеону своему хозяину, мол позволить ей уделять на нее времени. По училищу всякая потребность зависела от меня. И тут девушка часто обращалась ко мне и следовательно заявлялась ко мне о дровах, о времени топки, о поджошки, о свечах, даже о метелке, и прочее. И всем деле девушка часто заявлялась ко мне. По нужде печка всегда топилась в училище вечером, а по обдорскому уже ночью. Печка училищная, смежная с моею комнатою, один отдушник в мою комнату, некогда открыть, и закрыть требовалось отдушник, 

обр. 13 Л. истопщица должна была мне сказывать по необходимости.

Из вышесказанной обстановке, а действительно девушка посещала меня часто, и ежедневно. Доносчик выразил, что девушка бывает у меня на запоре дверей. Это совершенно ложно. Из моей комнаты, которую доносчик называет кабинетом, две двери, и в обоих даже нет никаких запоров, кроме внутреннего замка, который замыкается только, когда ухожу, а у дверей нет никаких крючков, и не каких задвижек. И двери только притворяются; и всякий приходящий входит без докладу свободно. Притворять же дверь требуется постоянно, как на то, и дверь, и от холоду из другой холодной комнаты. Доносчик свидетельствует, что кто-то видел, что девушка сидела у меня на коленях. Здесь явное противоречие. Как можно было подсмотреть или видеть, что девушка сидела на коленях, когда двери всегда были на 

14 Л. запери… В окна подсмотреть нельзя, потому высоко на втором этаже. Я припоминаю, что и когда мой обращения с девушкой по нужде были очень близкие и в таком случае при входящем в комнату, девушка торопливо отвертелась от меня: что и могло соблазнить внезапного посетителя. За благонравие и услужливость эту девушку всякий к ней близкий ласкает, в особенности эти семейства Отца Симеона и я так же привык обращаться с нею ласково, и благодетельно, как к бедной сироте, и тем может быть кого и соблазнил. Вот еще правдоподобный извет, будто бы девушка всегда бывала со мною наедине, и что она прибывала у меня до 12 часов ночи, я у себя один, у меня семейства нет, и девушка приходила одна. Кого же еще нужно? Неужели посредника? Прибывала у меня девушка до 12 часов ночи. Когда же она девалась после 12 часов. Я полагаю сам доносчик, – не в состоянии того, придумать. Девушка находясь в услужении, как можно прибывать у монаха с вечера до полуночи в виду хозяина соседа в квартире, священника?

Если она не ходила домой, как никто не схватился еще на дверях, как она проходила по улицам зимою, где постоянно караул? Прибеги домой к

 обр. 14 Л.  матери, уж запершийся спящей, что скажет мать, а что подумают сожители матери? Чисто извет дьявольский!… Истинно скажу, доносчик очень способен к подобным изветам. Доносчик обвиняет меня, что я девушку угощал. Девушка заслужила в семействе О. Симеона настолько, что они дозволяли ей чай пить, и обедать вместе. Ровно и я, если девушка приходила ко мне, и у меня остался чай, почему не попотчивать. Знакомую еще я приучил малютку О. Семеона ходить ко мне за гостинцами. Малютка девочка с кем нельзя поладить кроме своей няньки. В посещение когда я дам гостинца малютки, она посмотрит на меня, и на няньку, и тем самым выражает желание, чтобы и няньке дали гостинца.

У доносчика же образовались особые как–то сведения, говориться по его велению. Доносчик свидетельствует, что я с девицею производил долгие беседы. Неужели, если кто прейдет без сомнения за делом, а дело кончится «здравствуй» и «прощай». Может иногда при свидании, как и со всяким,

 15 Л. зайдет речь о том и другом и продолжительно. Например, было я выспрашивал девушку есть ли у нее приданое, думаешь ли о замужестве и прочее и тут принимает наставление. Выспрашивал молится ли Богу знает ли молитвы и подобное. Доносчик представляет, что если монах остался с женщиною – это жуть и всячина. И представляет какие–то очарования, как будто бы сам тут был и сочувствовал бывшему, вероятно по себе заключал. Других мнений и выражений я не мог понять? Не умело настоял, но еще не забылся поскольку доносчик посмел  ее изобразить. Если были толки, то оные происходили от дьякона. А отношение  ко мне обдорские имеют такое, какое и имели.

Затем прошу, ваших святинских молитв.

Вашего преосвященства!

покорнейший послушник Игумен Аверкий
 2 октября 1879 г.

    Таблица 1

Число населения по Березовскому и Сургутскому уездам Тобольской губернии за 1915 г.

(по данным Тобольского Статистического комитета)

	Национальность
	Число населения мужского пола
	Число населения женского пола
	Всего

	
	Березовский уезд
	Сургутский уезд
	Березовский уезд
	Сургутский уезд
	Березовский уезд
	Сургутский уезд

	русские
	1836
	787
	1822
	805
	3658
	1592

	вогулы
	1489
	
	1376
	
	2865
	

	зыряне
	1110
	
	1085
	
	2195
	

	остяки
	5756
	3584
	5025
	3371
	10781
	6955

	самоеды
	3081
	
	3010
	
	6091
	

	Итого:
	13272
	4371
	12318
	4176
	25590
	8547

	Всего
	17643
	16494
	34137
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	Князь Тайшин с сыновьями.  (ТГИАМЗ, ТМКП 15655)
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	Первая сессия Тобольского губернского Земского собрания с представителями хантов и ненецких народов 1910 г. (ТГИАМЗ, ТМКП 15656)
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	Группа участников юбилейного торжества. Полустолетие Обдорской миссии. (1854 – 1904). (ТГИАМЗ, ТМКП 15703)
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	Учебно-воспитательное заведение Обдорской миссии со служещими в 1905 г. (ТГИАМЗ, ТМКП 15705/2)
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	Настоятель миссии иеромонах Иринарх.(ТГИАМЗ, ТМКП 15702/1)
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	Богородице рождественская церковь и могила в Березове. (ТГИАМЗ, ТМКП 15790/3)
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	Церковь в селе Мало-Атлымском. (ТГИАМЗ, ТМКП 15788)
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