ФЕДЕРАЛЬНОЕ АГЕНТСТВО ПО ОБРАЗОВАНИЮ
ГОУ ВПО «ТОБОЛЬСКИЙ ГОСУДАРСТВЕННЫЙ ПЕДАГОГИЧЕСКИЙ ИНСТИТУТ им. Д. И. МЕНДЕЛЕЕВА »

В. Ю. СОФРОНОВ

ХРИСТИАНИЗАЦИЯ ТОБОЛЬСКОГО СЕВЕРА

ТОБОЛЬСК

2007

УДК 26
ББК 63.3 (2Рос5)

Софронов В. Ю. Христианизация Тобольского Севера. Тобольск, 2007. 
Рецензент:

доктор исторических наук, профессор Ю. М. Гончаров

В монографии рассматривается история миссионерской деятельности на севере Западной Сибири (конец XVII – начало XX вв.). Книга рассчитана на историков, краеведов и всех, кто интересуется историческим прошлым Сибири. 

© ГОУ ВПО «Тобольский государственный педагогический 

институт им. Д. И. Менделеева, 2007.
© Софронов В. Ю., 2007

Введение


Изучение истории христианизации Тобольского Севера неразрывно связано с деятельностью в досоветский период Русской Православной Церкви (РПЦ) на территории Западной Сибири. Тематика этого вопроса  продолжает оставаться научно значимой и актуальной и в наши дни, поскольку формирование и выработка концепции истории Отечества на современном этапе невозможны без рассмотрения в ней истории РПЦ, которая развивалась практически одновременно с Русским государством, служила не только вектором идеологической направленности его развития, но и связующим элементом межэтнического государственного учреждения. Русская Православная Церковь нередко брала на себя важную роль в формировании как внешней, так и внутренней государственной политики. На этой же базе строилась и культура всего русского общества, а потому влияние РПЦ стало преобладающим в исторической жизни, как русского народа, так и аборигенного населения Сибири. 
Вопрос христианизации на северо-западе Сибири актуализируется в связи с тем, что в последние годы в стране наблюдается подъем религиозности как в нашем крае так и в стране в целом, открываются конфессиональные духовные учебные заведения, учреждаются различные религиозные общественные организации, что, в свою очередь, ведет к повышению интереса населения к истории церкви.

В своей работе мы сознательно применяем термин «Тобольский Север», которым в дореволюционный период обозначалась территория нынешних Ханты-Мансийских и Ямало-Ненецких округов, чтоб подчеркнуть роль Тобольска не только как административного, но и культурно-религиозного центра, из которого главным образом, и велась миссионерская деятельность среди аборигенного населения Западной Сибири. 

I. Историография вопроса

Первые работы, в которых описывается начало христианизации автохтонного населения на северо-западе Сибири,  относятся к  XVIII веку. К ним относится «Краткое описание о народе остяцком» (1715 г.), написанная Григорием Новицким,  полноправным участником и свидетелем экспедиций сибирского миссионера-просветителя Филофея (Лещинского)
. 

Ценные этнографические сведения об автохтонном населении Северо-Западной Сибири можно найти в работах П. Палласа, В. Зуева, собранные ими 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 и в более поздних трудах исследователей.

Большая заслуга в изучении исторического прошлого сибирских народов, его истории, лингвистики, археологии, этнографии принадлежит В. В. Радлову, Основные материалы его наблюдений опубликованы в кни​ге «Из Сибири»
.

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, помещенных 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 немало 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 севера Сибири
. Все это сделало его работы особенно 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 знакомым, с Н. А. Абрамовым, он продолжил изучение архивных документов консистории и семинарии, на основе чего опубликовал ряд материалов о миссионерской деятельности Русской 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 могли дать объективную оценку деятельности РПЦ среди сибирских аборигенов. К существенным недостаткам их работ следует отнести отсутствие в их исследованиях ссылок на документы, находящиеся 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 особенно следует отнести к 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, ее объективность вызывает сомнения. 

Другой автор конца XIX в., Евстафий Воронец, в своей работе рассмотрел крещение аборигенов Сибири при архиепископе Евгении (Казанцеве) (1825-1831)
. К этому же ряду исследований 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 к кругу сибирского областничества и крайне негативно воспринимавших политику местных как гражданских, так и церковных властей
. Как Ядринцев, так и другой видный «областник», Г. Н. Потанин, считали разрушительной политику царской России по отношению к коренным сибирским народам
. Более того, они ратовали за независимость и самоопределение этих народностей. Радикальность их взглядов не дает возможности принимать данную ими оценку сибирского миссионерства как объективную, что, впрочем, нисколько не умаляет их вклада в изучение истории Сибири. 

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 для исследования взяты им из работ Григория Новицкого и П. Палласа, что значительно снижает научную значимость его труда
. 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 «Об угасании сибирских инородцев» перед епархиальным духовенством
. 

Исследователь Тобольского севера А. А. Дунин-Горкавич, вслед за наиболее прогрессивными авторами своего времени, высказал опасения за будущее северных народностей. Он ставил под сомнение целесообразность продолжения миссионерской деятельности в северных регионах Западной Сибири
. В том же аспекте написана книга В. Павловского «Вогулы», автор которой искренне соболезнует 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»
.

В советской историографии миссионерская деятельность Русской Православной Церкви среди аборигенов 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, дает весьма негативную оценку просветительству РПЦ на севере Сибири
. Подобный взгляд на Россию, как «тюрьму народов», где 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 ханты 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 государства и Русской 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
. 

В 1970-х годах в советской историографии происходит смена позиций в отношении к Русской Православной Церкви, за которой признается прогрессивная роль в просвещении автохтонного населения Западной Сибири. Впервые о мирном ходе колонизации территорий Западной Сибири и добровольном принятии местными народами православия обоснованно пишет в своей монографии «Северо-Западная Сибирь в XVIII — первой половине XIX в. Историко-этнографический очерк», вышедшей в 1975 г. в Новосибирске, Н. А. Миненко
. Описанию ранних форм религии и их проявлению у коренных народов Сибири (в том числе коренного населения Алтая), мировым религиям и их распространению, синкретизации с язычеством посвящены работы известных религиоведов С. А. Токарева, Л. С. Васильева.

Но далеко не все исследователи согласились на пересмотр своих позиций, продолжая в обличать деятельность РПЦ и, соответственно, минимизируя ее миссионерскую деятельность. Однако постепенно в российской историографии конца XX столетия возобладала точка зрения, которая давала положительную оценку северному миссионерству и указывала на значительную роль РПЦ в деле просвещения аборигенов Тобольского Севера, но 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 Сибирско-Уральском конгрессе ряд авторов обратили внимание на заслуги православной церкви в просветительской деятельности, в том числе в северных регионах края
. Нарастал интерес к данной теме и в последнее десятилетие XX столетия, 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 посвящена 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, приводится 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» 
. 

Таким образом, историография вопроса весьма обширна и дает возможность рассмотреть эту проблему с различных позиций, используя весь спектр приведенных трудов и публикаций. Если начало историографии вопроса положили путешественники по Сибири и участники научных экспедиций, развили ученые-сибиряки, то критически осветили исследователи XX столетия. Как видим, историографический аспект по указанной тематике претерпел со времени своего появления и до наших дней существенные изменения: от претенциозно-положительных до критических, а затем полностью негативных оценок – к объективным выводам современных исследователей. 
Следует констатировать, что на сегодняшний день нет обобщающего труда по истории миссионерства православной церкви в Западной Сибири и в том числе на Тобольском Севере. Никем из вышеуказанных авторов не рассматривалось сибирское миссионерство в комплексе и по всем направлениям деятельности Русской Православной Церкви и не поставлена точка в освещении роли православной церкви в становлении сибирской культуры, не даны оценки ее общекультурного вклада в историю края, что и заставило нас заняться исследованием по данному вопросу.
II. Миссионерство как направление национальной политики Российского государства

Слово «миссия» происходит от латинского missio – посылка, поручение. Под миссионерской деятельностью православной церкви следует понимать проповедь идей и догматов христианства среди населения, исповедующего иную веру. 
Фактически  миссионерство  ставит более широкие задачи, содействуя осуществлению политических целей социальных групп и правительств, на службе у которых миссионеры находятся. 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. Поэтому у профессиональных проповедников всегда были и есть добровольные помощники из числа мирян, берущих на себя обязанности по «воцерковлению» инакомыслящих и обращению их в христианство.
Наибольшее развитие миссионерство получило в христианстве. Принципы миссионерства были заложены в христианской идее «универсального спасения», согласно которой любой из верующих должен помнить не только о «спасении собственной души», но обязан помочь и своему ближнему, и не только родственнику по крови, но всем живущим по соседству и даже случайно встреченному человеку. При этом как профессиональный, так и добровольный проповедник должны были прибегать лишь к методам увещевания, душеспасительные беседы вести с кротостью, бесстрастно, приводя «добрые примеры» из жизни «Святых Отцов».  Применение насилия считалось недопустимым. Основные принципы миссионерства были оформлены законодательно
. 

Христианское  миссионерство  возникло в Европе в IV в. н. э. К XIII-XVI вв. относится проникновение христианского  миссионерства  в Индию, Китай, Японию. Насаждение христианства в католической форме в Восточной Европе было идеологическим прикрытием европейской колониальной экспансии. Для руководства католического миссионерства  папа Григорий XV в 1622 г. учредил Конгрегацию пропаганды веры (с 1967 года - Конгрегация евангелизации народов). Позже в ряде стран были созданы католические миссионерские общества. В XVII-XVIII вв. в связи с вступлением на путь колониальной политики Нидерландов и Великобритании миссионерскую деятельность стали развивать господствовавшие в этих государствах протестантские церкви. В начале XIX в. возникли миссионерские организации в США.
Историки из числа клириков российской православной церкви постоянно подчеркивали, что деятельность православных миссионеров не имела ничего общего с миссионерством, проводимым католической церковью, где вера насаждалась «мечом и кровью». Так, автор ряда трудов по истории РПЦ М. В. Толстой утверждал, 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», и «сила его проповеди заключалась в силе Слова Божия». 

Следует отчасти согласиться с автором в том, что русскому православию не была свойственна та сугубо миссионерская направленность католической церкви, которая пошла по пути организации орденов траппистов, францисканцев, бенедиктинцев, доминиканцев и других, четко ориентированных на христианизацию «иноверцев». Но если христианские ордена европейских государств действовали главным образом на территории колонизируемых ими стран, то в России миссионерская деятельность велась преимущественно непосредственно внутри государства, среди нерусских народностей. 

Первые христианские миссионеры-проповедники появились на Руси после предпринятого князем Владимиром  крещения славянских народов. Именно миссионеры-проповедники способствовали просвещению и обращению язычников в новую веру. В дальнейшем история миссионерства в Русском государстве четко прослеживается и совпадает с историей распространения христианства. Миссионерство  в России было тесно связано с христианизацией нерусских народностей, монастырской колонизацией, борьбой с расколом, сектантством. В XIV в. Стефан Пермский распространял христианство среди зырян (коми). В XVI веке усилилась миссионерская деятельность христианских монастырей среди местного населения Поволжья, в XVIII - 1-й половине XIX вв. – среди народов  Сибири и Кавказа. 

Общее руководство  миссионерством  в Российской империи осуществлял Св. Синод, который разрабатывал уставы миссионерских организаций, проводил всероссийские и региональные съезды миссионеров. В связи с активизацией миссионерской деятельности в России и за ее пределами в середине XIX в. Св. Синодом были разработаны специальные правила, положения и уставы для вновь открываемых миссионерских организаций, рассылались всякого рода указания, предусматривавшие различные формы работы миссионеров - церковную проповедь, увещевательные беседы, устройство школ и библиотек.

В 1865 г. в Петербурге было основано «Миссионерское общество для содействия распространению христианства между язычниками». Через 3 года резиденция Общества была перенесена в Москву, а в 1870 г. оно было переименовано в «Православное миссионерское общество». С 1867 г. насаждением христианства среди татарского населения занималось братство Святого Гурия в Казани. В 1913 г. вновь был принят ряд мер по активизации деятельности миссий. Руководство всей миссионерской деятельностью стало осуществляться из нового постоянного центра – «Миссионерского совета при Святейшем Синоде», возглавляемого одним из его членов. Этот Совет был обязан содействовать епархиальным архиереям в надзоре за миссионерскими учреждениями и руководить ими; в его компетенцию входили: созыв местных и всероссийских миссионерских съездов; устройство миссионерских курсов и школ; обсуждение всех вопросов, относящихся к православным миссиям. Совету поручался подбор руководителей миссионерской деятельностью на местах и ведение статистической отчетности по работе миссий. Совет был призван разрабатывать методику борьбы с пропагандой различных противоцерковных учений и ежегодно представлять Св. Синоду отчет о положении миссионерского дела в стране. C 1913 г. Совет стал именоваться «Советом по укреплению и распространению православной веры при Святейшем Синоде».

Во второй половине XIX в. в России стали созываться так называемые «Собрания преосвященных архиереев», по значению своему приравниваемые к Соборам Русской Церкви, последний из которых состоялся в 1690 г. На них рассматривались наиболее важные и значимые вопросы церковной жизни, внутренней и внешней деятельности РПЦ. Решения, принимаемые на Соборах, а затем на Собраниях, имели силу законов для всего православного населения и ориентировали церковнослужителей на усиление той или иной стороны их деятельности. На Собраниях наряду с другими вопросами обсуждались проблемы миссионерской деятельности в России. 

Первое Собрание состоялось в Киеве в сентябре 1884 г. под председательством  митрополита киевского Платона. Главный вопрос состоял в том, как «выработать меры к охранению православных жителей  от вредного влияния разных инородцев и в особенности штундистов»
. Члены Собрания решили рекомендовать епархиальным архиереям ввести в курс духовных семинарий специальный предмет о «ересях и расколах», начать «составление и распространение сочинений и печатных листов, содержащих обличение иноверческих учений», а также усилить миссионерскую деятельность против раскола. 

В июле 1885 г. в Казани прошло Собрание преосвященных архиереев поволжских и северо-восточных  епархий под председательством  архиепископа Казанского и Свияжского Палладия. Предметом совещания стали следующие вопросы: о «религиозно-нравственном состоянии православных приходов с инородческим населением»; «о расколах и сектах и о мерах к их ослаблению»; «о магометанах и других иноверцах и о мерах к ослаблению и к пресечению магометанской пропаганды». Постановлением Собрания предлагалось учредить во всех епархиях с нерусским населением и «зараженных расколом» должности  епархиальных миссионеров, открыть «на церковные суммы противораскольнические  библиотеки»; предусматривалось «открытие особого учреждения для приготовления противораскольничьих миссионеров  в Москве при Новодевичьем монастыре» и учреждение в семинариях особых кафедр по истории и обличению раскола.

Аналогичное Собрание прошло в июле-августе 1885 г. в Иркутске под председательством архиепископа  Иркутского Вениамина при участии  архиереев из сибирских епархий. На нем было решено начать «изыскание мер к  благоустроению православных инородческих приходов и к усилению миссионерской деятельности в среде инородцев-язычников Сибири  и в местностях зараженных расколом». 

Для решения проблемы управления действиями  миссионеров по решению Св. Синода стали проводиться миссионерские съезды, как местные (епархиальные), так и всероссийские. В период с 1887 по 1917 гг. было созвано 5 всероссийских съездов. Для выработки общих организационных мероприятий и для обмена опытом миссионерской работы в 1887 г. в Москве состоялся I-й Всероссийский миссионерский съезд. На нем было объявлено, что главной задачей внутренней миссии является «охрана Православия и всего народа от религиозных заблуждений и возвращение на путь истинной веры отпадших». 

В 1891 г. в Москве был созван II-й Всероссийский миссионерский съезд, перед которым была поставлена задача разобраться в сущности учения отдельных сект с тем, чтобы «спасти православный народ от погибельного пути» и защитить Церковь и православную веру. Съезд предложил ускорить издание Библии и Евангелия с подстрочным толкованием текста и подбором полемических материалов для обличения сект и озаботиться изданием противомусульманских книг и журналов.

III-й Всероссийский миссионерский съезд проходил в Казани в 1897 г. К этому времени в ряде епархий уже действовали епархиальные миссионерские комитеты, занимавшиеся противораскольнической и противосектантской деятельностью.

В 1910 г.  в Казани был проведен миссионерский епархиальный съезд для представителей поволжских, уральских и сибирских епархий. Его участники признали необходимым оживить миссионерскую деятельность в мусульманских регионах страны и предложили увеличить в Туркестане число миссионеров, а также открыть особую Туркестанскую духовную миссию. Там же было решено привлекать к миссионерству женщин для работы среди коренных жительниц, - подобно тому, как это практиковалось в Казани, где началась подготовка женских миссионерских кадров в кружках Братства святого Гурия и на Женских богословских курсах, открытых в 1909 г. В то же время было признано «целесообразным распространять христианское вероучение через женские монастыри» и начать издание в Казани журнала, на страницах которого вести полемику по религиозным вопросам со старообрядцами и сектантами.

События 1905 года выявили слабые стороны миссионерской деятельности РПЦ, что, по мнению церковных клириков, требовало усиления миссионерской деятельности, привлечения способных и опытных миссионеров для выработки новых приемов полемического и апологетического воздействия. В такой обстановке прошел в 1908 г. в Киеве IV-й Всероссийский миссионерский съезд, на котором присутствовало свыше 600 делегатов. В отличие от предыдущих, на этом съезде широко было представлено черное (монашеское) духовенство. Выступившие на съезде делегаты говорили главным образом о возникновении в стране новых сект и предлагали способы борьбы с их влиянием. Съезд прошел под лозунгом «обороны Православия от наступающего сектантства и неверия». Неоднократно рассматривался вопрос «о потере благочестия в народе» и необходимости противодействовать распространению социализма среди учащейся молодежи, рабочих и крестьян. Результатом работы съезда стало принятие практических рекомендаций, в том числе об организации миссий при монастырях и в войсковых частях. 

Св. Синод, куда были направлены основные выводы и предложения IV-го миссионерского съезда, утвердил их. На основе его решения стало возможным принятие гражданским (светским) лицом звания миссионера. Православным миссиям разрешалось открывать курсы для подготовки будущих миссионеров из гражданских лиц, заводить собственные типографии, иметь книжные склады с литературой духовно-нравственного содержания. Рекомендовалось широко привлекать на миссионерские курсы мелких торговцев книгами, обучать книгонош-миссионеров, устраивать киоски с миссионерской литературой на вокзалах и пристанях. Было предложено организовать при церквах братства и кружки «ревнителей Православия», создавать народные миссии на основе благотворительности. Через какое-то время после съезда в семинарский курс богословия был введен особый раздел: «Разбор и опровержение социализма». Начавшаяся в 1914 г. Первая мировая война не могла способствовать миссионерской деятельности. Но, тем не менее, в 1917 г. в Херсонской епархии в Григорье-Бизюковском монастыре состоялся V-й Всероссийский миссионерский съезд, который оказался последним.

Важное место в миссионерской деятельности принадлежало православным церковным братствам (ПЦБ). Их организация была вызвана желанием церковнослужителей привлечь на свою сторону общественность, выявить талантливых и преданных православию проповедников из народа и направить их на агитацию среди нехристианской и старообрядческой части страны. Найдя поддержку у правящих кругов, это движение вылилось в открытие православных  церковных   братств, обществ, союзов, которые под теми или иными лозунгами, чаще всего национально-патриотическими, стали возникать повсеместно при православных приходах под контролем епархиальных архиереев. 

История создания ПЦБ восходит к становлению православия на Руси. К ним можно отнести Иванскую купеческую братчину в Новгороде (1134 г.), Псковскую, Полоцкую (1159 г.) братчины, которые основные принципы своей организации заимствовали у западных братств. Члены братств-обществ собирались около приходского храма, заботились о его благоустройстве, торжественно отмечали престольный праздник. И в северной России, и в западной братства первоначально были учреждениями односословными (купецкие братчины, братства скорнячные, чулочников, каменщиков и т. д.). В таком виде западнорусские братства становятся известными во второй половине XV столетия: Львовское братство – в 1439 г., Виленско-Кушнерское братство – в 1458 г. и др.  

Православные  церковные   братства  наиболее активно стали возникать в России во второй половине ХIХ - начале ХХ вв., что объясняется усилением иностранной религиозно-идеологической экспансии в эпоху реформ Александра II, когда русское общество, среди прочих вариантов противодействия католическим и протестантским миссионерам, нашло достойным применения опыт сельских крестьянских братств, существовавших в западных районах России. Цель деятельности ПЦБ состояла в решении различных насущных задач, направленных на решение вопросов веры. «Под ПЦБ закон 1864 года понимает общества, составляющиеся из православных лиц разного звания и состояния, для служения нуждам и пользам Православной Церкви, для противодействия посягательствам на ее права со стороны иноверцев, для созидания и украшения православных храмов, дел христианской благотворительности, для распространения и утверждения духа просвещения»
. 

В начале 60-х годов ХIХ в.  ПЦБ заявили о себе тем, что начали  довольно активно привлекать в свои ряды представителей различных сословий и заниматься сбором пожертвований на собственные нужды. Существовавшие в России в ХIХ в. братства по видам их деятельности можно условно разделить на: просветительские, миссионерские, церковноустроительные и благотворительные. Многие братства совмещали в своей деятельности все или несколько видов деятельности. В ХIХ веке наиболее широкий размах создание братств приобрело с 1864 г., когда были Высочайше утверждены «Основные правила для учреждения православных братств». Братства имели свои уставы, печати и органы самоуправления. Их средства складывались из членских взносов и пожертвований со стороны частных лиц, монастырей, государственных и земских организаций. Вступить в ПЦБ мог любой православный человек вне зависимости от пола и социального положения; в дальнейшем члены его получали статус в зависимости от разрядов, которые вводились согласно уставу общества. 
Если в 1859 г. в России насчитывалось более 50 миллионов православных христиан, то к концу XIX в. православная паства в России увеличилась более, чем на 28 миллионов, чему немало способствовала миссионерская деятельность РПЦ, а также открытие многочисленных ПЦБ. К 1 января 1893 г. в России действовало 159 церковных братств общей численностью в 37 тыс. человек. За счет пожертвований и привлечения средств иными путями братствами был собран довольно значительный капитал на общую сумму свыше 1 629 700 руб, который, в свою очередь, подразделялся на: неприкосновенный, запасной и остаточный; годовой приход их превысил 803 тыс. руб.; расход — 598 220 руб.
. 

К 1914 г. в стране насчитывалось 700 церковных братств. Свои средства их члены употребляли на дело духовного просвещения и миссионерства; издавали книги и журналы, а также содержали миссионерские школы, певческие хоры, библиотеки, приюты, богадельни и иные благотворительные заведения. Ряд ПЦБ занимался антиалкогольной деятельностью, вел просветительскую работу среди прихожан. 

В 1914 г. церковные братства отмечали 50-летие своего существования. В Высочайшей грамоте на имя Св. Синода говорилось, что император «с отрадой останавливает свой взор на деятельности православных церковных братств», и подчеркивалось, что их члены «несли достойную службу Отечеству, содействуя укреплению, охранению и распространению православной веры и устроению доброго порядка христианской жизни», а также «охраняют чад Православной Церкви от совращения, заботятся о воспитании юношества в правилах доброй жизни, об устроении семейного и общественного быта на извечных основах учения Христа». 

В Западной Сибири первые церковно-общественные организации появились во второй половине 60-х – начале 70-х гг. XIX в. В 1872 г. состоялось открытие Тобольского епархиального «Русского православного миссионерского общества», которое 19 ноября 1890 г. было преобразовано в «Православное церковное братство Св. Великомученика Димитрия Солунского»
. Наибольшая активность членов братств и рост их численности проявились в последнее десятилетие XIX в. 6 апреля 1897 г. был открыт Тобольский отдел «Императорского Православного Палестинского общества»
. Главная цель этих обществ заключалась в усилении миссионерской деятельности и пропаганде основ православия. 

В 1904 г. в Обдорске было открыто «Братство во имя Святителя Гурия, архиепископа Казанского и Свияжского Чудотворца». Деятельность братства предполагалось направить главным образом на просвещение «инородцев-язычников». В 1906 г. был создан «Тобольский сестричный союз» с целью «содействовия духовенству в распространении здравого учения Православной Веры среди женщин».  Его члены, согласно уставу, призывались «совершать дела духовного милосердия» 
. 
Во второй половине XVI в., после присоединения к Русскому государству Казанского ханства, при русских монастырях открывались миссионерские школы для подготовки православных священников. Попытка активизации просветительской миссионерской деятельности связана с открытием в 1750 г. так называемых новокрещенских школ для крещеного населения Поволжья. Во второй половине XVIII в. подобные школы открывались в Приуралье, Сибири, на Дальнем Востоке. Открытие миссионерских школ стало еще одним из направлений миссионерской деятельности в конце XIX – начале XX вв. как следствие деятельности РПЦ по распространению христианства среди многонационального населения на территориях, в разное время вошедших в состав Российского государства.

Открытие школ могло способствовать распространению православия среди аборигенов: в них готовили миссионеров из местного населения, переводчиков, а позднее - служащих для местной администрации. К ним можно отнести учебно-воспитательные заведения элементарного типа при религиозных миссиях. 

В 60-90-х гг. XIX в. регулярный характер приобрели миссионерские школы с 2-4-летним сроком обучения. В 1867 г. в России были созданы 22 братские миссионерские школы, а в 1891-92 гг. их число возросло до 130. Обучение в них велось по системе Н. И. Ильминского. В 1876 г. с целью подготовки учебников для миссионерских школ была учреждена «Переводческая комиссия Православного миссионерского общества при братстве святителя Гурия». При ее участии вышло свыше 800 наименований книг общим тиражом более 1,5 млн. экз. (1910). Открывались братские миссионерские школы и в районах с сильным влиянием старообрядчества и сектантства.  Их цель состояла в противодействии распространению идей раскола и сектантства среди православного населения. На попечении 56 ПЦБ в России и Сибири к началу 1891 г. находилось 5680 церковных школ, где при многих из них создавались братские приюты для проживания учащихся из бедных семей. 

В 1913 г. в Санкт-Петербурге состоялся I-й съезд по народному образованию, на котором действовала секция по вопросам инородческой школы. Делегаты съезда приняли решение о том, что «… материнский язык должен быть в школе для инородцев и языком преподавания, и предметом преподавания. Русский язык, в интересах инородческого населения, необходим в качестве предмета преподавания»
. 1 июля 1914 г. был принят закон «О частных учебных заведениях, классах и курсах Министерства народного просвещения, не пользующихся правами правительственных учебных заведений», согласно которому учредители сами решали вопрос, на каком языке будет вестись преподавание во вновь открытых школах. Однако Первая мировая война прервала этот процесс. До прекращения своего существования в 1917 г. миссионерские школы в основном занимались распространением христианства и элементарной грамотности среди нерусских народов. 
Таким образом, методы и направленность миссионерской деятельности в рассматриваемый период претерпевали существенные изменения: от пропаганды основ христианского учения проповедниками-одиночками миссионерство шагнуло до организации общественно-религиозных объединений со своими уставами, капиталом и органами самоуправления. Эти изменения можно объяснить возникновением в стране идей просвещения, ростом атеистических и антиклерикальных настроений в обществе. Духовенство, в свою очередь, пыталось противостоять новым веяниям и изменению общественного сознания путем создания различных общественных организаций, в частности, ПЦБ, целями которых являлись пропаганда христианских догматов и привлечение на свою сторону большего числа прихожан. При этом следует признать, что ПЦБ выполняли и просветительские задачи, занимались издательской и переводческой деятельностью, открывали школы, читальни и библиотеки, общества трезвости, собирали средства для нуждающихся, занимались изучением истории и пр. Все это, несомненно, определенным образом повлияло на культурную среду тех регионов, где такая деятельность проводилась.

Поэтому трудно согласиться с мнением Н.М. Ядринцева: «… там, где миссионеров не было, но шире распространялась русская колонизация, там инородцев перешло в православие гораздо больше и совершенно добровольно. Успехи православия и распространения культуры были бы гораздо шире, если бы рядом шло образование и просвещение инородцев»
. Как будет показано в нашей работе, именно образование и просвещение шли рядом с православными миссионерами, медленно и постепенно становясь неотъемлемой частью русской колонизации. Известный ученый и исследователь, делая подобные выводы, или не располагал полным объемом информации по данному вопросу или сознательно решился принизить роль и значение миссионерской политики государства, что, впрочем, было типично для представителей сибирского областничества.

Вместе с тем, Русская Православная Церковь, осуществляя миссионерскую деятельность, в ряде случаев  ставила перед собой цели и задачи, которые в других государствах выполняли гражданские организации, это можно считать характерной для России особенностью, и особенно ярко это проявилось в тех регионах, где проживала значительная часть нехристианского населения страны. Типична именно для российского миссионерства его политическая направленность, выполнение государственного заказа, что существенно  влияло на изначальные цели и задачи миссионерской деятельности, вело к формированию форм и методов, не свойственных церкви.
III. Правовая основа миссионерской деятельности 

в России 

Российская империя складывалась и развивалась как многонациональное государство, но официальных документов, в которых были бы сформированы принципы национальной политики, не существовало. Политическая направленность и меры по ее выполнению формулировались всегда только применительно к конкретным конфессиям и народам на том или ином этапе исторического развития
. При изучении вопроса о миссионерской деятельности РПЦ среди нерусского населения России, в определении ее места в идеологической государственной структуре невозможно обойтись без обращения к материалам законодательства. Именно законодательные акты устанавливают правила и нормы взаимоотношений в обществе, фиксируют волю господствующих сословий и классов, этнических групп, направление внутренней и внешней политики правительства, определяют положение, права и обязанности подчиненных социальных, религиозных, общественных и этнических общностей. Являясь непосредственным результатом деятельности верховной власти и обладая высшей юридической силой среди прочих документов, они, как ни один другой вид письменных источников, характеризуют проводимую государством политику, а потому требуют пристального рассмотрения и изучения.

Свобода вероисповедания в Российском государстве была закреплена законодательно, но при этом православие признавалось господствующим и единственно верным учением
. На основе этого православной церкви разрешалась пропаганда своего вероучения и распространение основных христианских законов и принципов внутри государства, используя методы убеждения и другие  «добрые приемы»
. Православному населению предписывалось уважительно относиться к вере и обычаям народов, в контакте с которыми оно проживало: запрещалось осквернение могил, священных мест, что должно было публично осуждаться духовенством
; предписывалось «охранять и защищать их лица, храмы и природную веру, коей свободное отправление со всеми законными обрядами пребудет неприкосновенно»
. 

Термин «инородец», который был применим ко всем лицам нерусского происхождения,  на практике не был четким. Это объяснялось тем, что правовой статус «инородцев» во многом зависел еще от их религиозной принадлежности. «Инородцы» в основном были нехристианами и подвергались некоторым ограничениям в своих правах. Этнический и вероисповедный моменты были сильно переплетены. Как указывал Н. А. Бобровников, изучавший население Казанской губернии, «в число татар-магометан вошли все инородцы, принявшие магометанство, т. к. принятие магометанства у инородцев равнозначаще превращению в татар; переходящие в магометанство инородцы про себя говорят: мы выходим в татары»
. Любой «инородец», принявший  крещение  и ставший православным, получал все права, которые имел и любой русский человек, принадлежащий к соответствующему сословию. Вслед за актом присоединения к официальной церкви следовала этническая ассимиляция крестившихся, то есть их потомки могли изменить фамилию и писаться как русские. 

Но главенство православной церкви над другими религиозными конфессиями  не могло не привести к нарушениям закона о веротерпимости не только рядовыми гражданами, но и иерархами церкви. Об этом свидетельствуют законодательные акты конца XVII в. (периода регентства царевны Софьи), где сообщается о превышении православным духовенством с ведома высшей духовной власти их полномочий при крещении татар в верховьях Волги (1681 г.)
. В законодательных актах  указывалось на недопустимость применения силовых методов при совершении крещения лиц нехристианского вероисповедания, проживающих на территории государства. Другим указом (1685 г.) требование о добровольном переходе в православие распространялось уже на всех «иноземцев»: «… 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» 
. Принципы добровольности приведения иноверцев в православие сформировались конце XVII – начале XVIII вв. и сохранились практически без изменений вплоть до 1917 г. 

Сама обрядность при крещении нерусской части населения России хоть и не имела  законодательного обоснования, но была оформлена в виде особых правил, которые должны были неукоснительно исполняться духовенством при совершении обряда крещения
. Согласно этим правилам крещение могло быть осуществлено лишь после подтверждения обращаемым своего добровольного согласия в присутствии свидетелей и местных властей
. При этом с крестившегося бралась расписка по специально установленной форме
. В случае крещения детей, не достигших четырнадцати лет, согласие в виде расписки брали с одного или обоих родителей ребенка. Церковные причты, совершившие обряд  крещения  иноверцев, должны были сообщать об этом епархиальному начальству раз в год в специальной сводной ведомости. Обобщенные сведения о крестившихся в обязательном порядке прилагались к ежегодному отчету епархий в Св. Синод.

Государство законодательно стимулировало переход представителей иных конфессий в православие. Для их поощрения к принятию православной веры предусматривались определенные льготы в государственных сборах, освобождение от рекрутской повинности, снятие наказания за мелкие преступления и небольшие подарки: нательный крест, материя на одежду и пр.
. Указами Петра I от 7 июня 1710 г. и 6 декабря 1714 г. было предписано выдавать новокрещенным из государственной казны «на кафтан сукна семи аршин, на подкладку крашенный по двадцать два аршина, на рубашку холста по двадцати два аршина, по два кумача»
. В дальнейшем формы вознаграждения за крещение совершенствовались, достигнув расцвета в XVIII в. Появилась система льгот и привилегий для новокрещенных
. Наиболее значимыми из них были освобождение на определенный срок (как правило - на три года) от всех денежных сборов и повинностей в пользу государства
. Для мусульман раздача крестившимся денежного и одежного жалованья была отменена в 1837 г., но в ряде епархий материальное стимулирование продолжалось и в дальнейшем в зависимости от возможностей местных властей. 

Мусульманам, перешедшим в православие, правительство уделяло особое внимание. Крещеные татары могли наследовать свои земли и имели в этом отношении преимущество перед родственниками, не принявшими православие
. Если же новообращенные находились в холопстве у татар или бухарцев, то государственным указом 1680 г. предписывалась выплата их хозяевам компенсации за счет государства или церкви
. Так, в 1721 г. тобольские служилые татары обратились в суд с требованием выплаты им денег за 12 холопов, принявших крещение
.

При этом государство практически всегда было на стороне православного большинства: с целью предотвращения перехода новообращенного из православия в иное вероисповедание гражданским законодательством были оформлены ограничения, которые не позволяли кому-либо покинуть лоно официальной церкви. Отказ от православия расценивался как вероотступничество, и в силу вступала система репрессивных мер, согласно которым отступника могли подвергнуть штрафам, заключению под стражу, ссылке в монастырь и пр.
. Мусульманам категорически запрещалось проповедовать ислам крещеному населению
.
Еще более строгие меры предусматривались по отношению к лицам, которые «совращали» православных в иную веру. Так, согласно «Уложению» 1649 г., за «совращение в басурманство» совратителю грозила казнь на костре. В XIX в. наказание за подобные проступки значительно смягчили - виновный подвергался ссылке в Сибирь
. Факт склонения того или иного лица в иную веру должен был рассматриваться в суде, и в случае доказательства преступного деяния предусматривались лишение всех прав состояния и ссылка на каторжные работы
. Переход христиан в ислам или иное вероисповедание был юридически невозможен и преследовался в уголовном порядке. Но мусульманин по российским законам мог принять лютеранскую, римско-католическую, армяно-григорианскую и другую христианскую веру, получив на это санкцию верховной власти. Представителям неправославных христианских исповеданий была разрешена миссионерская деятельность среди мусульман Кавказа и пограничных с Россией областей.
С целью ограждения православных верующих от представителей иных вероисповеданий, в частности, мусульман, запрещалось строить мечети рядом с православными храмами, а в дальнейшем практиковалось наложение запрета на совместное проживание крещеных и некрещеных татар
. Религиозные запреты распространялись и на частную жизнь верующих. Так, Тобольской консисторией в середине XVIII в. был издан указ, в котором говорилось: «Не позволено жить в супружестве христианского исповедания с невоспринявшими веру христианскую, но даже воспрещается иметь жительство в домах их»
. 

В годы правления страной императрицей Анной Иоанновной была предпринята попытка возложить на государство вопросы по обращению нерусской части населения страны в православие. С этой целью в 1731 г. была учреждена так называемая «Новокрещенская комиссия», преобразованная в 1740 г. в «Новокрещенскую контору», которая размещалась при  Свияжском Богородицком монастыре
. В сферу деятельности этого учреждения были отнесены все вопросы по крещению народностей, исповедующих неправославные конфессии. В том же году по указу Св. Синода в Казани предпринимается первая в России попытка подготовки штатных миссионеров и издается указ о крещении татар Поволжья и Сибири
. В 1736 г. был издан указ Св. Синода о запрещении строительства мечетей
. Все это говорит о целенаправленности государственной политики на обращение в православие мусульман России, что происходило в связи с усилением религиозной пропаганды ислама из стран Средней Азии. В 1744 г. указом Сената и Синода запрещалось не только строительство новых мечетей, но и предусматривалась разборка мечетей, построенных ранее, в деревнях, где одновременно с мусульманами проживали православные и новокрещенные. 

Но уже во время царствования Елизаветы Петровны позиция Российского государства по отношению к мусульманству стала изменяться, принимая более либеральные формы. 20 марта 1751 г. был издан указ, согласно которому, новокрещенные освобождались на три года от рекрутской повинности и наказаний за некоторые из совершенных ими преступлений. При этом они пользовались льготами, которые были обещаны им прежними, не утратившими силу государственными актами. Об этом свидетельствует направленное 12 марта 1750 г. послание из Тобольской духовной консистории в Томское духовное правление, где сообщалось, что в Алексеевский монастырь направлен архимандрит Исайя «для увещевания и призывания тамошних татар и протчих неверных народов ко св. крещению»
, и им велено «давать из казны ЕИВ по силе указов награждение и от платежа ясаку – указную льготу и всякое прежде некрещеным народам свободу, дабы чрез то другие ко св. крещению придать охоту»
.
Поворот к веротерпимости в политике государства произошел 29 января 1762 года, когда был объявлен именной указ Петра III о веротерпимости, или о равенстве вероисповеданий. Курс на либерализацию отношения к гражданам нехристианских конфессий продолжила Екатерина II. 20 февраля 1764 г. был опубликован ее указ, предписавший  иноверцам «мужского полу отцам, сыновьям за восприятие веры греческого исповедания … из числа сколько кому оного сверх трехлетней льготы дать надлежит для зачету мужскому полу в подушный сбор давать им квитанции, по которым квитанциям после прошествия данной им трехлетней льготы засчитать оплату подушного сбору»
. Государство отказалось от политики всеобщей христианизации нерусской части населения, в связи с чем была закрыта «Новокрещенская контора». В то же время русские власти всегда исходили прежде всего из целей защиты интересов империи: принцип религиозной терпимости соблюдался настолько, «насколько такая терпимость может согласовываться с интересами государственного порядка»
.
В 1783 г. всем мусульманам, проживавшим на территории Российской империи, предоставлялось право избирать ахунов. В 1788 г. был учрежден орган духовного управления магометан – Оренбургское магометанское духовное собрание в г. Уфа. При этом запрещалось любое вмешательство православного духовенства в решение вопросов о строительстве мечетей. Регламентировалось лишь расстояние, на которое мечеть должна была отстоять от православного храма, на основании норм Устава Строительного, что должно составлять величину не менее 100 саженей
. В Казанской губернии было открыто несколько медресе. Разрешена была печать Корана. Если государственным указом 1681 г.  у некрещеных татар отписывались земли, на которых проживали их крещеные соотечественники, а указом 1683 г. некрещеные татары-землевладельцы утрачивали поместные права, то теперь оседлому мусульманскому населению разрешалось закрепление обрабатываемых ими земель. Под влиянием происходивших послаблений для восточных народов Г. Р. Державин называл Екатерину II «царевной киргиз-кайсацкия орды». 

Путем устройства государственного присмотра за мусульманским духовенством власти хотели добиться следующего:

· обеспечить за правительством средство надзора и контроля над действиями лиц, которые в силу их религиозных убеждений могли разжигать в мусульманской среде «враждебный дух неповиновения»;

· противодействовать укреплению в среде мусульманского духовенства излишней корпоративности;

· воспрепятствовать вторжению в русские пределы из Ирана и Турции «чужеземных духовных лиц, особенно против нас настроенных»;

· ограничить по возможности круг действий духовенства в среде мусульманского населения, не посягая при этом на его религиозные убеждения;

· поставить влиятельную часть мусульманского духовенства в непосредственную зависимость от правительства, связав его материальные интересы со служением правительству;

· создать  надзор над мусульманскими духовными училищами;

· принять меры для усиления правительственного контроля над разными видами доходов мусульманского духовенства 
.

Императорским указом от 1782 г. по всем крепостям Сибирской линии для привлечения в них служилых татар было разрешено строить мечети, школы и караван-сараи. Сибирским бухарцам предоставлялись определенные привилегии как торговому сословию. По личному распоряжению императрицы на юг Западной Сибири, где преобладало киргизское и казахское население, направлялись муллы из числа казанских татар, которые должны были воспитывать свою паству «в духе подчинения нашему царственному дому». Они должны были содействовать открытию народных училищ для детей казахов, готовить издания учебников на их родном языке, собирать средства на строительство мечетей. 

Происходящие в законодательстве и политике правительства изменения можно расценивать как поворотный момент в легализации мусульманства в России, позволивший в дальнейшем сформировать официальное исламское духовенство с четкой иерархией и шариатским судопроизводством по гражданским делам. Но государство не могло допустить даже малейшей автономности и самостоятельности мусульман и их духовных лидеров, а потому были введены экзамены для мулл, личные дела которых поступали в Департамент духовных дел иностранных исповеданий МВД. 

Несмотря на довольно либеральную политику по отношению не только к мусульманам, но и к представителям иных конфессий, Екатерина II не решилась оформить законодательно равенство других религий с православием, поскольку ни она лично, ни общество к подобному шагу не были готовы. Во время ее царствования была приостановлена миссионерская деятельность РПЦ практически на всей территории Российской империи: в 1789 г. Сенат специальным указом приостановил деятельность миссионеров в северных областях России из-за распространения слухов о готовящейся насильственной   христианизации   народов северо-западной Сибири
.  Ни в одной из епархий не были учреждены миссионерские должности, и  обязанности по привлечению к православию нехристианского населения лежали на приходских священниках, для поощрения миссионерской активности которых предусматривалось их награждение  орденом Св. Анны (в случае обращения в христианскую веру 100 человек иноверцев). В 1799 г. из Св. Синода в Сенат поступил запрос о возобновлении миссионерской деятельности на территории Сибири, на что пришел отрицательный ответ 
. 

В XIX в. практика правовых ограничений по конфессиональному признаку сохранилась и была в значительной степени расширена, детализирована и юридически обоснована. Новый всплеск интереса к миссионерству начался в конце царствования Александра I в связи с реформами М. М. Сперанского, подготовившего «Устав сибирских инородцев». Согласно законам Российской империи (ст. 762) к числу инородцев в России относились:  «1) сибирские инородцы, 2) самоеды Архангельской губернии, 3) кочевые инородцы Ставропольской губернии, 4) калмыки, кочующие в Астраханской и Ставропольской губерниях, 5) киргизы Внутренней Орды, 6) инородцы областей Акмолинской, Семипалатинской, Семиреченской, Уральской и Тургайской, 7) инородческое население Закаспийской области, 8) евреи»
.

«Устав об управлении инородцев» предполагал деление коренного сибирского населения на три разряда: 1) оседлое (татары и часть алтайских племен), 2) кочевое (буряты, тунгусы, якуты и другие), 3) бродячее (охотничьи и оленеводческие племена Крайнего Севера). Управление этим регионом сосредоточивалось в руках генерал-губернатора. На местах образовывались «инородческие управы» и подчиненные им родовые управления, а для кочевых народов - степные думы. Инородческие управы должны были осуществлять надзор над тем, «чтобы законы и обычаи и обряды утвержденные исполнялись непременно; чтобы родовое управление действовало не иначе, как для общей пользы; чтобы не упускало из виду нужд народных». Кроме того, они должны были вести перепись населения и выполнять предписания земской полиции. Обязанности степных дум состояли в «народоисчислении, раскладе сборов, правильном учете всех сумм и общественного имущества, распространении земледелия и народной промышленности, ходатайстве у высшего начальства о пользах родовичей»
. 

Реформы М. М. Сперанского позволили на правовой основе включить миссионерскую деятельность в круг государственных интересов и обозначить ее место в национальной имперской политике. В основе реформ лежала идея, согласно которой, туземные народы должны были быть ориентированы на восприятие ими русской культуры: способов ведения хозяйства, организации быта и т. п. Решение этой задачи предполагалось возложить непосредственно на миссионеров, которые должны были направляться в самые отдаленные уголки империи для ведения там не только религиозной, но и просветительской деятельности. В качестве положительного опыта Сперанский указывал на деятельность православных миссионеров, проповедовавших среди бурят, отмечая, что они «...оказали местным инородцам огромную пользу тем, что развили их понятия, возбудили в них любовь к труду, научили многих из них грамоте и разным ремеслам». Перевод «инородческих племен» к оседлости и земледельческому труду, по мнению реформатора, должен происходить постепенно и мирным путем, при этом важное место занимали свобода торговли и предпринимательской деятельности, замена натуральных повинностей денежными, распространение просвещения. Как видим, реформы конца царствования Александра I дали новую ориентацию в отношении нерусской, а в большинстве своем и неправославной части населения – их русификация должна была происходить постепенным через приобщение к русской культуре с одновременной их христианизацией. 

Во время царствования императора Николая I, ввиду усиления влияния мусульманского духовенства на местное население, в том числе и на территории Западной Сибири, была предпринята попытка развернуть широкомасштабную миссионерскую деятельность путем открытия постоянно действующих миссионерских станов. 24 декабря 1828 г. Св. Синодом был издан указ «Об учреждении в Тобольской и Казанской епархиях миссионеров для обращения в православие иноверцев»
. Этот указ, имеющий силу законодательного акта, можно считать отправной точкой миссионерской деятельности в XIX в. на территории  Западной Сибири.

Государство постоянно лавировало в вопросах национальной политики, с одной стороны, не желая отступать от принципа главенства православной церкви, что не могло не сказываться на негативном отношении малых народностей к самодержавной православной власти,  с другой – желая привлечь иноверцев на свою сторону путем незначительных поощрений и послаблений. Об этом свидетельствуют законы, принятые Сенатом в первой половине XIX столетия. Так, по указу Сената 1843 г., право на потомственное гражданство для мусульман распространялось на всех законных жен и прижитых от них детей. Лицам, совершившим уголовные преступления, предоставляли юридические послабления. Согласно Уложению о наказаниях 1845 г., в награду за принятие христианства в процессе следствия или суда «иноверец» мог рассчитывать на смягчение наказания не только в «мере», но и в «степени» и «роде» (т. е. он мог надеяться не только на минимальное наказание, полагающееся законом за конкретное преступление, но и отнесение своего деяния к разделу менее тяжких преступлений, где применялась совершенно иная шкала наказаний). Новокрещенные и члены их семей освобождались от рекрутской повинности и платежа рекрутских денег по общественной раскладке. Поощрялись материально и военнослужащие из новокрещенных. Так, по указу 1836 г., кантонистам из мусульман и язычников за принятие православной веры выдавалось по 25 рублей ассигнациями. 

Важное значение по вовлечению нерусского населения в сферу православной культуры имела служба в российской армии, где новобранец сталкивался не только с православными служащими, но мог свободно посещать православный храм, присутствовать на церковной службе. Хотя регулярная армия комплектовалась преимущественно государственными крестьянами из русских поселений, но наряду с ними на службу набирались и представители других народов, придерживавшихся неправославных верований. Ритуал принятия присяги предусматривал, что воин-мусульманин должен был повторять слова присяги, читаемой мусульманским духовным лицом, держа руку на Коране, при этом обязательно трижды поклясться именем Аллаха, а по окончании присягающий целовал Коран
. Представители других конфессий принимали присягу произвольно, но обязательно на русском языке. В 30-е годы XVIII в. рекрутов-инородцев направляли для прохождения службы в Прибалтику и другие максимально удаленные от родины места, чтобы таким образом полностью изолировать их от привычной языковой и конфессиональной среды. В 1742 г. вышел специальный именной указ «Об обращении полковым священникам в православную веру обретающихся в полках калмык, татар, мордву, чуваш, черемис и других иноверцев». В армии крестившихся солдат переводили из частей с преобладанием иноверцев в другие подразделения. 

С 1851 г. армейским нижним чинам, перешедшим в христианство, полагалось по 7 руб. 15 коп. Эта практика действовала до 1864 г., когда прекратили денежные выплаты новокрещенным военнослужащим. Но была сохранена пенсия женам военных чинов мусульманского исповедания, которая назначалась из расчета на одно лицо невзирая на число жен. В 1865 г. крестившимся иноверцам, находящимся на военной службе, разрешили заменять в формулярных и послужных списках отметку о прежнем вероисповедании обозначением сословия, к которому они принадлежали до поступления на службу, и право принимать новые фамилии, заимствованные от имен их крестных отцов. 

Подготовка миссионеров в духовных семинариях и при некоторых монастырях для работы среди мусульман велась в некоторых регионах, в том числе и в Тобольске, со второй половины XVIII в. В середине XIX в. при Казанской духовной академии были открыты специальные миссионерские курсы, где преподавались восточные языки. В дальнейшем при Казанской академии был создан ряд миссионерских отделений, в частности, противомусульманское, с обязательным изучением татарского и арабского языков и истории ислама. В 1863 г. при Первой казанской гимназии была открыта Центральная крещено-татарская школа, в стенах которой готовились миссионеры-проповедники
. 

Отношение правительства к мусульманам менялось в зависимости от изменений политической обстановки. Так, во время войны России в Туркестане распространились слухи, что готовится насильственное обращение всех мусульман в православие, по этой причине началось массовое дезертирство татар из русской армии, а после войны поднялась волна эмиграции их из России в мусульманские страны
. Не лучше сложилась ситуация и во время русско-турецкой войны 1877–1879 гг. Все это дало повод говорить о безуспешности миссионерской деятельности. Интересен отзыв директора Департамента духовных дел иностранных исповеданий Э. К. Сиверса на докладную записку оренбургского генерал-губернатора, поданную ему в 1867 г.: «Замечательно, там, где наше правительство имело менее влияния, фанатизм религиозный менее развит»
. Тот же Э. К. Сиверс в письме к архиепископу Антонию от 15 января 1876 г. писал, что «правительство должно иногда обнаруживать некоторую воздержанность относительно применения карательных мер в делах веры, ввиду многочисленности мусульман и по другим соображениям»
. В отчете МВД за 1892 год «О мероприятиях по отношению к магометанству» признавалось, что «мусульманство представляет такую силу, с которой в религиозном отношении бороться более чем затруднительно и которая менее других уступает деятельности христианских миссионеров»
. Все это заставляет говорить о том, что национальная культура мусульман, в частности, сибирских татар, не претерпела каких-либо изменений вследствие миссионерской деятельности православных проповедников в регионах их проживания. В связи с этим вызывает удивление вывод И. Г. Георги (в конце XVIII в.) и Н. М. Ядринцева (в конце XIX в.), которые на основе анализа национальной политики российского правительства пришли к однозначному выводу, что она повлекла исчезновение у сибирских татар письменности, и «они совершенно забыли школу»
. 

В начале двадцатого века на взаимоотношения власти с мусульманской частью населения России влияли такие факторы, как изменение общей политической ситуации в стране, либерализация курса вероисповедной политики, появление «мусульманского вопроса», а также возникновение опасности распространения панисламистских настроений среди малообразованной части православного населения. Потому задача удержать мусульман в подданстве и лояльности к власти и «приобщить инородцев к русской государственности» в двадцатом веке еще больше актуализировалась
. 
Руководящий принцип в политике по отношению к мусульманским подданным был отражен в «Журнале Комитета министров» от 22 февраля и 1 марта 1905 г.: «Мусульманское население внутренних губерний всегда исполняло свой долг перед государством наравне с его коренными подданными и не доставляло правительству каких-либо забот в отношении политическом... Исторически сложившимися отношениями этими надлежит дорожить и испортить их следует опасаться»
. По поручению МВД были проведены обследования губерний с преобладающим мусульманским населением, по результатам которых были сделаны следующие выводы: принятие христианства не сближает «инородцев» с русской средой; православие, в сравнении с мусульманством, имеет довольно слабые позиции, и миссионерство только усугубляет ситуацию
.

В преддверии надвигающихся революционных событий вятский губернатор П. К. Камышанский на Особом совещании от 14 января 1910 г. высказал общее мнение большинства гражданских властей, что непременной задачей правительства является поддержание «чистоты ислама», поскольку отказавшиеся от веры отцов вчерашние мусульмане будут с радостью встречены в революционной среде, мечтающей о свержении самодержавия
. На том же совещании было высказано мнение, что «хотя магометанство не может быть уравнено с христианством, но оно представляет источник нравственности и расшатывать его не стоит... необходима борьба лишь с отдельными группами противоправительственной направленности»
. 

Оставив надежду на искоренение мусульманства в России и стараясь по отношению к мусульманскому населению избегать всего, «что могло бы казаться посягательством на религиозные убеждения населения», центральная власть отказалась от открытого проведения христианизации мусульман и попыталась найти приемлемый вариант взаимоотношений государства с исламом
.

В ходе первой русской революции 17 апреля 1905 г. был принят указ о  веротерпимости, где был сделан и обещан ряд серьезных уступок мусульманскому населению России
. Положение дел в российском мусульманстве обсуждалось в 1910 г. на специальном «Особом совещании», которое было созвано по инициативе Председателя Совета министров П. А. Столыпина. На нем была признана особо опасной «намеченная мусульманскими руководителями строго последовательная программа религиозного и культурного объединения всего мусульманского населения России на автономных началах под главою высшего духовного лица - совершенно независимого от правительства в управлении делами веры и школы»
. Каких-либо реальных решений по мусульманским делам данное «Особое совещание», однако, так и не выработало.

 К 1914 г. ситуация в стране осложнилась внешнеполитическими обстоятельствами, и задача удержания мусульман в российском подданстве и лояльности к власти еще больше актуализировалась. Не могло быть и речи о христианизации российских мусульман, власти старались любыми средствами не допустить возникновения межконфессиональных и межэтнических конфликтов, которые в военный период могли привести страну к национальному противостоянию, поделить империю по конфессиональному признаку.
IV. Распространение идей христианства и методы крещения автохтонного населения в Западной Сибири
Проникновение идей христианства на территорию Западной Сибири могло идти по двум направлениям: южному, когда один из маршрутов Великого шелкового пути в VI-VII вв. стал проходить по территории Южного Казахстана и Семиречья; и северному – когда новгородские первопроходцы нашли путь в Зауральскую Югру, о чем сообщается в Ипатьевской летописи за 1096 г.
.

В первой половине I тыс. н. э. наблюдается распространение с Ближнего Востока в Центральную Азию манихейства и христианства, преимущественно в несторианской и, отчасти, монофизитской формах
. В начале IV в. в Мерве  создается епископство, упоминаемое в источниках с 334 г. В Мерве были обнаружены христианский монастырь и некрополь, где велись захоронения по христианским обрядам с III по VI века н. э. Из Мерва в VII-VIII вв. христианское учение распространяется в города Южного Казахстана и Семиречья. Именно в VI-VII вв. на юге Западной Сибири происходило бурное формирование и развитие городов Отрар, Тараз, Навакент, Испиджаб, где распространилась одна из ветвей раннего христианства, известная как несторианство
. И хотя в 431 г. на соборе в Ефесе несторианство было осуждено, и азиато-сибирская его ветвь постепенно угасла, но народы юга Западной Сибири получили представление  об основах христианского вероучения.  Возможно, часть населения даже какое-то время исповедовала христианство. 

Другое направление, северное, связано с продвижением  русских на северо-восток Азиатского континента, что было вызвано интересами торговли, богатые товараы Сибири ценились не только на Руси, но и в европейских странах (меха, моржовый клык, бивни ископаемых мамонтов)
. Из Ипатьевской летописи можно заключить, что путешествие в Югру в XI в. совершалось неоднократно. Маршрут русских землепроходцев проходил с р. Вычегды на р. Печору, далее вверх по р. Щугору за Урал в бассейн р. С. Сосьвы. Существовал и другой путь, известный как «полунощный», - с Печоры на Усу, потом на Урал на р. Собь. Этими маршрутами русские путешественники пользовались, вероятно, с XI по XVII вв.
. 

История взаимоотношений Руси и Зауральской Югры рисует разнообразные русско-угорские контакты – военные, политические, торгово-обменные, даннические. Несомненно, что во время этих контактов языческое население Югры получило некоторые представления о христианстве от русского православного населения. Если оценивать степень развития различного рода контактов, то можно отметить, что в первое время (XI-XIII-XIV вв.) они имели не только военно-грабительский характер, но и торгово-обменный, на что указывает значительное число археологических находок русских вещей и местных подражаний им в пределах лесного Зауралья и Нижнего Обь-Иртышья
. Появление первых русских вещей за Уралом относится к XI в., а наибольшее их распространение в домонгольское время приходится на XII-XIII вв. 

Именно новгородцы стали не только первопроходцами в Югру, но  сумели обложить данью местное население, и в летописях XII в. Югра называется в числе данников Великого Новгорода. Но из-за отдаленности данническая зависимость Югры была в значительной мере призрачной, и сборщики дани часто прибегали к силе оружия, о чем имеются неоднократные свидетельства в летописях. Первая новгородская летопись сообщает о походе в 1104 г. за данью вооруженного отряда под руководством воеводы Ядрея. Среди ратников находился и некий поп Иванка Леген
. Кроме совершения необходимых для православных воинов треб и церковных служб поп Иванка вполне мог выполнять и роль проповедника христианских идей во время переговоров и неформальных контактов с местным населением. 

В пользу знакомства югорских народов с христианством говорит и ряд археологических находок в Западной Сибири. Одна из них – бронзовый равноконечный крест, обнаруженный археологами в погребении второй половины X-XI вв. н. э. при раскопках в 1998 г. Сайгатинского могильника VI близ Сургута
. Подобные кресты, в том числе с изображением распятий, были широко распространены на территории Древней Руси и сопредельных территориях
. 

Не менее любопытна археологическая  находка на городище Уки II (Уватский район): в виде круглой бляхи-подвески из листовой меди с изображением креста. «Такие, но гладкие, бляхи являются характерным украшением обских угров X-XIII вв., но изображение креста на них здесь встречено впервые»
. Руководивший раскопками городища В. А. Могильников делает по этому поводу осторожное предположение: «Как знать, может быть, эта бляха с изображением креста отражает попытку обращения в христианство местных жителей или хотя бы воспроизведения отдельных элементов этой религии»
.

В 1383 г. была основана Пермская епархия и началась активная христианизация коми-зырян, которая стала надежной опорой в овладении Северным Приуральем, а затем и Югрой. После поражения Новгорода в борьбе с Московским Великим княжеством и заключения в 1456 г. Яжелбицкого мира северные владения новгородцев перешли к Москве. В 1465 г.  югорские князья Калпик и Течик приняли русское подданство. В 1472 г. с присоединением к Москве Перми Великой восточные владения Руси вплотную подошли к Югре.  

В 1483 г., во время военного похода московской рати, на Оби были захвачены в плен хантыйские князя, в том числе «большой» князь Молдан и два сына князя Екмычея. Весной 1484 г. в Москву прибыло посольство югорской знати с подарками Ивану III и просьбой отпустить пленников. 

При этом и православная церковь проявляла интерес к жителям северных земель: когда в конце 1484 г. князья Кодского княжества, располагавшегося на Нижней Оби, прибыли в резиденцию епископа Пермского в Усть-Вымский городок на Вычегде, то владыка заключил с ними мирный договор о прекращении нападений на пермские земли, и князья присягнули на верность Московскому Великому князю.    

Изложенные факты заставляют посмотреть на проблему христианизации аборигенов Северо-Западной Сибири несколько иначе и не считать общепринятую дату их знакомства с православием в конце XVI – начале XVII вв. окончательной и не подлежащей пересмотру, чему могут способствовать дальнейшие археологические исследования.   

Как известно, поход Ермака привел к окончательному присоединению Сибири к Русскому государству и беспрепятственному распространению православия за Уралом. В связи с этим интересна интерпретация летописцем XVIII в. этого события как некого миссионерского акта, направленного прежде всего на борьбу с «басурманами» и мусульманской религией, в чем он, несомненно, и видит предназначение похода: «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…»
. Н. А. Абрамов сообщает, что Иван IV 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
.

Итак, хотя еще в VI-VII вв.  христианское учение получило распространение на юге Западной Сибири, в дальнейшем оно связывается с разного рода контактами с русскими, но принятия христианства аборигенами края в этот период не отмечено. Поход Ермака и расселение в Сибири православного русского населения дали возможность беспрепятственному распространению основ христианства. 

К методам, которыми пользовалась РПЦ в Западной Сибири на первоначальном этапе становления государственности во вновь присоединенном крае, следует отнести крещение северной родовой знати.  Присоединение к Московскому государству  заставило правителей северных феодальных образований (княжеств) решить для себя вопрос не только политического и административного подчинения новой власти, но и принятия веры сюзерена. Подобный путь проходило большинство правителей земель, которые попали под владычество Русского государства. По отношению к ним русское самодержавие считало необходимым  «государскою милостью обнадеживать», «держать ласку и привет», «устраивать в государеву службу», ставить на денежное и хлебное жалование, «а будет кто из них женского пола, женки или девки, похотеть креститься, и тех женок и девок велеть крестить, и выдавать замуж за новокрещеных и за русских служилых людей»
. 

Переход в христианство туземной родовой знати вряд ли обусловливался  их желанием приобщиться к духовным и культурным ценностям русского народа, но был вызван намерением сохранить продемонстрировать лояльность Москве, и тем самым упрочить свое положение. 

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 основой для создания там монастыря.

В 1600 г. решился перейти в православие один из обдорских князей, окрещенный в Москве в царствование Федора Иоанновича, когда прибыл в столицу «по делам управления вверенного ему народа». При крещении он получил православное имя Василий, в честь чего в Обдорске в 1602 г. был заложен храм во имя Св. Василия святителя Кесарии Каппадокийского
. Но следует отметить, что сын князя Василия, Мамрук, и его потомки (Молюк, Ермак, Гында, Тучабалда, Аида) православных убеждений не разделяли и известны как стойкие приверженцы языческих верований 
. Вслед за тем был окрещен с именем Александра пелымский князь Учет, а в 1633 г., но уже в Тобольске кодский князь Никифор Алачеев-Лабан вместе с семьей
. 

Первым на территории Югры (в конце XVI в.) стали храмы в Березове во имя Одигитрии и Свято-Троицкий в Березове, предназначенные для русских переселенцев, но практически одновременно с ними стали возводиться культовые сооружения и для аборигенного населения
. В 1603 г. заложили церкви в Кодском княжестве и в Мангазее
. Расходы на их строительство и содержание брало на себя государство
. П. А. Словцов совершенно верно указывал на этот счет: «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»
. Но он не отметил, что практически во всех княжествах закладка церквей становилась возможной после принятия православия местными князьями, и вслед за фактом крещения следовало как бы подтверждение в причислении к православию – строительство храма. Интересна и другая особенность: крещение северных князей в начале XVII в. проводилось исключительно в Москве, а уже позднее – в Тобольске. 

Обратим внимание и на другие принципиальные расхождения в отношении московских властей к их вновь обретенным подданным: появление в столице северных князей обычно заканчивалось их крещением, но ничего подобного мы не наблюдаем по отношению к родовой знати из числа сибирских татар. Первым, кто был доставлен в Москву посольством Ермака, стал пленный царевич Маметкул (Мухаммад Кули Султан) (1584), по некоторым сведениям, племянник хана Кучума. Он перешел на русскую службу, участвовал в войнах с Литвой и Польшей, в 1590 г. командовал передовым полком в войне со Швецией, в 1598 г. – передовым полком в походе на Крым
. Но нет упоминаний о его крещении. Точно так же попали в Москву в 1598 г. и другие родственники и сподвижники хана Кучума: Канай, Кумыш, Бибадшах, Молла, Ишмухаммад, Асманак, Алтанай и их сестры. Крещение в Москве принял в 1600 г. лишь один сын хана Кучума – Абу-Л-Хайр получив имя Андрея Кучумовича.  Можно допустить, что и остальным царевичам было предложено перейти в православие, но они на это не пошли. Зато «кучумовичи», внуки прославленного хана, жившие непосредственно в России, приняли крещение абсолютно все. Такое же отношение к сибирским мусульманам преобладало и в более позднее время, когда формировались казачьи полки из так называемых «юртовских служилых татар», куда набиралась мусульманская родоплеменная знать
. Находясь на военной службе, они сохраняли мусульманское вероисповедание
.

 Как видим, у московского правительства сформировались различные методы по отношению к родовой знати тюркского и угорского происхождения: правящая верхушка Сибирского ханства, вступившая в военное противостояние с Русским государством, была изолирована от своих подданных, за счет чего сопротивление правящей династии шейбанитов было подавлено. Так же поступили и с последним представителем из рода Тайбугинов – князем Сейдяком, которого пленил основатель Тобольска Данила Чулков и вывез в Москву. Законных представителей, которые могли бы претендовать на сибирский трон, не осталось. Местная родоплеменная татарская знать реальной властью не обладала и не представляла опасности, а потому не была подвергнута крещению.    

Иначе обстояло дело с «князьями» северных территорий, которые признали главенство Москвы, и принятие православия стало для них актом лояльности к верховной власти ради сохранения своего правящего положения
.  

Но по отношению к рядовому автохтонному сибирскому населению неопределенность по вопросу его крещения сохранялась на протяжении всего XVII столетия, о чем говорит царская грамота, направленная в 1685 г. Сибирскому митрополиту Павлу, в которой высказывается предостережение относительно обращения в православие представителей иных вероисповеданий: «…для того, что Сибирь Государство дальнее и состоит меж бусурманских и иных вер многих земель, чтоб тем Тобольских Татар и Бухарцов и иных земель приезжих иноземцов не ожесточить, и от Государской милости их не отгонять, и Сибирскому государству какого повреждения не учинить»
. 

Как указывалось, в конце XVII в. политика русского правительства по отношению к коренному населению Западной Сибири отличалась веротерпимостью, и, по сути дела, целенаправленная миссионерская деятельность как таковая отсутствовала, что объясняется неопределенностью государственной национальной политики по отношению к нерусскому населению страны. Наблюдались лишь единичные случаи перехода в православие из язычества и мусульманства. Не существовало даже самих понятий «миссионерская деятельность», «миссионер», «миссионерство». Их появление мы относим к началу XIX в., вероятно, они были возникли, когда на территории России появились протестантские проповедники и начало свою деятельность Библейское общество. В XVII и XVIII столетиях в обиходе и в официальных документах употребляется в данном значении понятия «проповедник», «проповедничество», «проповеди» и т. п.  Происходит постепенный отказ от такого понятия, как «басурманство», которое заменяется на «магометанство». Народности, исповедующие языческие культы, стали называть «идолопоклонниками», «шаманистами».   

Когда Петр I писал Киевскому митрополиту Варлааму Ясинскому (18 июня 1700 г.) о назначении на Сибирскую кафедру митрополита, который «мог Божиею помощью, исподволь, в Китае и в Сибири … закостенелых человек приводить в познание истиннаго Бога», то он не использовал в своем послании термина «миссионерство»
. Речь идет об одном человеке, но о не о кампании, целью которой стала бы христианизация Сибири. Не затрагивается вопрос и о различии вероисповеданий сибирских народностей, исповедовавших мусульманство, буддизм и язычество.  По замыслам Петра, все, кто не являлись христианами, должны были принять православие как основную и единственно правильную веру. И в более поздних царских указах Филофею (Лещинскому) не делается различия между «магометанами» и «язычниками», «идолопоклонниками», но термин «миссионерство» не употребляется
.

В дальнейшем в течение всего XVIII в. распространение православия в Западной Сибири интерпретируется как «проповедничество». Так,  в указе Екатерины II  за 1764 г. повелевалось в Тобольской  епархии быть «для обращения иноверных в христианскую веру и для утверждения в оной … двум проповедникам»
. И лишь 24 декабря 1828 г. Св. Синодом был издал указ «Об учреждении в Тобольской и Казанской епархиях миссионеров для обращения в православие иноверцев»
. Следовательно, институт миссионерства как таковой начал формироваться лишь в начале XIX в., но если подразумевать под миссионерством обращение инаковерующих в православие, то эта деятельность велась в Сибири с начала заселения ее русским православным населением, о чем говорит приведенный нами указ времен регентства царевны Софьи о недопустимости применения силовых методов при совершении крещения лиц нехристианского вероисповедания
. Другой указ 1685 г. о добровольном крещении «иноземцев» подтверждает наличие на повестке дня задач христианизации края 
. 

Именно конец XVII в. стал переломным в вопросе христианизации народов Сибири. В начале XVIII в. по инициативе Петра I началась массовая христианизация туземцев Северного Приобья.  Если его предшественники ограничивались крещением представителей политической элиты и созданием отдельных христианских центров, то после падения самых сильных северных княжеств (Кодского, Пелымского, Демьянского, Обдорского) и создания в Тобольске, как опорном пункте, центра державного православия взгляды молодого царя-реформатора оказались направленными на восток и северную часть страны, где население все еще придерживалось «веры отцов» и поклонялось языческим божествам. Березовский протоиерей Михаил Путинцев писал по этому поводу, что на севере Западной Сибири (в Березовском крае) «первые 114 лет со времени покорения русскими северной Сибири  … не было даже и миссионеров в собственном смысле»
. Крещение язычников Прииртышья и Приобья стало одним из приоритетных направлений в миссионерской деятельности сибирской церкви, известной как «противоязыческая».

Вторая ветвь миссионерства в Западной Сибири, «противомусульманская», оформилась практически одновременно с первой, «противоязыческой». Как указывалось выше, ислам обрел своих последователей в Западной Сибири несколько ранее, чем православие и не собирался терять своих позиций, обретая паству среди северных (языческих) народов. И хотя прямых столкновений между православным и мусульманским духовенством не происходило, но некая наэлектризованность в начале XVIII в. ощущалась. Петр Никитич Буцинский в своем сочинении приводит следующий документ из архива Св. Синода, поступивший из Тобольска, датированный началом XVIII века: «Татары подъезжают к новокрещенным и, смущая, велят именем своего начальника Сабанака церкви жечь, попов и причетников до смерти побивать и кресты побрасать и старую веру держать. Они ж абизы, не ведомо по какому указу, многих остяков пообрезывали, а около Тобольска и крещенных коснулись, и размножают свою проклятую веру»
. 

Занимался крещением сибирских татар и митрополит Филофей, но не столь целенаправленно, как представителей угорских народностей. Но уже в начале XVIII в. сложилось «противомусульманское» направление миссионерства. 

Для начала кампании христианизации в Западной Сибири требовалось привлечь значительное число образованных служителей церкви, которые могли бы проповедовать среди многоязычного аборигенного населения на их родном языке. Для их подготовки необходимо было открытие школы, и Петр I в своем указе от 9 января 1701 г. повелевал открыть в Тобольске училище, в котором готовить священников, чтоб они затем могли «учить и многочисленных в Сибири иноземцев, неведущих Создателя Господа Бога, приводить в познание истинныя веры могли»
.  Первая сибирская духовная школа открылась в Тобольске в 1702-03 гг., и в 1743 г. была реорганизована в духовную семинарию
.

Мотивы открытия школы прямо совпадали с идеями миссионерства, о чем митрополит Филофей писал в своей «Челобитной»: «Для вспоможения Церкви святой и расширения христианской веры школам быть в Тобольску…»
. И совершенно верно митрополит обосновывает идею о необходимости обучения проповедников непосредственно в Сибири: «… а без проповедников Слова Божия и учителей школьных … быть невозможно»
.  

В 1769 г. указ Св. Синода предписывал епархиальным архиереям принимать в семинарии учеников из вновь обращенных, чтоб они «никогда своего языка не забывали», «и после окончания обучения посылать для проповеди»
. В Тобольской духовной семинарии с конца XVIII в. преподавался татарский язык, а в конце XIX в. читался курс по изучению церковного раскола, сектантства и социализма. Выпускники семинарии направлялись проповедовать основы христианского вероучения в северные приходы Сибири, на Алтай, в Степной и Акмолинский края, где они становились сотрудниками православных миссий, занимались переводческой деятельностью. Это говорит о том, что просветительская роль церкви не мыслилась без пропаганды христианского вероучения среди неправославной части населения, а также участия в полемике со старообрядцами.  

 Как видим, в начале XVIII в., в связи с исходящей от Петра I инициативой христианизации коренного сибирского населения, сформировались и остались на долгое время практическими неизменными. Причины, побудившие Петра I начать христианизацию края, на наш взгляд, состоят в следующем: 

– для гражданских и церковных властей были нежелательны контакты православного (в основном, русского) сибирского населения с аборигенами-язычниками, мусульманами, а также старообрядцами, что, по канонам церкви, не только не приветствовалось, но в отдельных случаях было наказуемо в соответствии с правилами Духовного регламента; 

– крещение любого иноверца считалось единственно верным и лицу, побудившему его на этот шаг, выражалась церковная благодарность; 

– принявший крещение абориген становился как бы «русским» и обладал всеми правами и обязанностями гражданина Российской империи, в том числе мог быть принят на государственную службу;

– в связи с усилением российской государственности, где единственной официальной религией являлось православие, возникала необходимость приведения в ее лоно как можно большего числа граждан;

– старообрядцы представляли собой оппозицию не только официальной церкви, но и самодержавной власти, что вызвало соответствующую реакцию со стороны церкви и государства. 

Крещение «иноверцев» было и есть одной из главных основополагающих доктрин христианства и, в частности, православия. Крещение осуществлялось еще со времен киевского князя Владимира, было продолжено московскими князьями (наиболее яркий пример - крещение Иваном IV казанских татар), имело место в христианизации Пермского края Стефаном Пермским. То, что именно Петр I наиболее ярко и последовательно осуществил политику христианизации народностей, населявших Приобъе и Прииртышье, говорит о назревшей необходимости этого шага как укрепления политических и религиозных основ нового имперского правопорядка, хотя нельзя сбрасывать со счетов знакомства российского реформатора с методами действий европейского духовенства среди упомянутых саамов. 

В связи с этим вновь хотелось бы отметить свое несогласие с  идеей, предложенной Е. М. Главацкой, которая считает, что крещение северных аборигенов Петром I есть не что иное, как заимствование у европейцев их увлечения «лапландскими курьезами», которое он мог наблюдать во время своего известного заграничного путешествия
. Именно тогда шведский король Карл IX предпринял попытку христианизации саамов. К тем же побудительным мотивам она относит знакомство Петра с Николаем Витзеном, автором книги, в которой присутствует этнографическое описание народов Западной Сибири, что способствовало заинтересованности царя бытом и обычаями сибирских аборигенов. Точку зрения Е. М. Главацкой разделяет и Г. Ш. Мавлютова, во всяком случае, приводит ее в своей монографии без критической оценки
. Но такая постановка вопроса достаточно узка, неперспективна и не может объяснить, почему увлечение  Петра «курьезами» переросло в стойкие и многолетние убеждения, которые легли в основу государственной политики по отношению ко всему нехристианскому населению России. 

За этим стоит единственное и глубокое убеждение государственного деятеля в необходимости одновременного проведения с государственными реформами и реформ в сфере духовной, где все должно быть единообразно и законно. Христианизация всего российского населения одновременно с проводимыми реформами говорит об отношения самодержца к вопросам веры, как к области внутренней политики. В дальнейшем это отношение видоизменялось, принимало различные формы, но оставалось целенаправленным и основополагающим для всех правителей Российского государства. 

Таким образом, начало миссионерства в Западной Сибири необходимо рассматривать именно как реформу, имеющую целью приведение всего населения Западной Сибири  православию, а указанные нами приоритетные направления миссионерства сформировались в начале XVIII в. 

Как видим, методы христианизации Западной Сибири после ее присоединения к Москве с самого начала совпадали с методами и задачами укрепления государственности в крае: опираясь на местную родовую знать, московская администрация оставляла за ней все властные полномочия, которыми она владела и ранее, и в качестве проявления лояльности ее представителям предлагалось принять крещение, открыть в своих землях православную церковь, пригласить священника и пр. Но подобные методы распространялись лишь на туземную знать, которая исповедовала язычество и не была объединена единой религиозной монотеистической идеей. К верхушке исламской знати данные методы не применялись. Не привлекалось к крещению и рядовое туземное население, если от него не исходила личная инициатива по переходу в православие. Следовательно, на первоначальном этапе освоения Западной Сибири Русским государством всеобщая христианизация края не стояла на повестке дня, поскольку необходимо было укрепление основ государственности и стабильности, что требовало соединения усилий местной администрации и православной церкви. 

Таким образом, формы и методы, а также законодательная база миссионерской деятельности в Западной Сибири в рассматриваемый период претерпели существенную эволюцию и изменялись в зависимости от проводимой центральной властью внутренней политики. Если первоначально миссионерской деятельностью среди неправославной части населения занимались отдельные подвижники-проповедники, то в дальнейшем центры миссионерства утвердились при архиерейских домах, стали открываться специальные миссии, организовывались церковные братства и союзы, цель которых заключалась в привлечении на сторону РПЦ всего российского населения. Главным руководящим центром миссионерства стал орган государственной власти – Св. Синод. Следовательно, мы можем говорить, что миссионерская деятельность в России и, в частности, в Западной Сибири проводилась непосредственно государством и являлась частью его национальной политики по вовлечению нерусской части населения в сферу православной (русской) культуры. 

Хотя свобода вероисповедания в России законодательно признавалась, православие было и оставалось на протяжении всего исследуемого периода государственной религией, на основе чего строилась и проводилась миссионерская деятельность РПЦ. Проникновение и укоренение христианства в Западной Сибири происходило под покровительством государства, которое не только законодательно обосновало деятельность церкви, но стимулировало ее материально, поддерживало административными мерами, взяв курс на русификацию автохтонного населения Сибири.  

Если первоначально по отношению к аборигенам Западной Сибири государство проявляло веротерпимость, и те переходили в православие лишь на основе добровольных побуждений, то уже в XVIII в. при Петре I был взят курс на полную христианизацию коренных жителей Сибири. При этом проводились существенные разграничения между язычеством и мусульманством, что в первую очередь нашло свое проявление в период крещения родоплеменной знати Приобья. 

На основе приведенных фактов можно сделать вывод о полной зависимости деятельности РПЦ от государства и его политики, в чем церковным деятелям отводилась немаловажная роль, в частности, в вопросе русификации нерусской части населения Западной Сибири. При этом в ряде случаев церковь брала на себя не свойственные ей функции, что можно считать характерной особенностью для России в рассматриваемый период.

V. Христианизация аборигенного населения

Тобольского Севера в XVIII веке

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 I был издан указ, согласно которому, церковные власти должны были заняться массовым крещением северного населения, исповедующего язычество. Предписывалось сжигать языческих идолов, строить на культовых местах церкви и часовни, а всех жителей приводить к святому крещению «от мала до велика»
. 

Но первоначально Петр I хотел попытаться, как делали некогда его предшественники, окрестить на добровольных началах местную знать, о чем и был направлен специальный указ березовскому воеводе от 2 декабря 1706 г. В нем предлагалось пригласить в Тобольск на Софийский двор двух остяцких князей, ляпинского Шекшу и обдорского Тучабалду, и предложить им там принять христианскую веру, «но силою не крестить»
. В случае, если те примут крещение, «обнадежить их царскою милостью и жалованьем и объявить им, что они будут владеть своими улусами и людьми по-прежнему»
. Но, по словам В. Н. Герасимова, «Князцы, однако, отказались от монаршего приглашения»
.  

Не встретив взаимопонимания в вопросах веры со стороны северной элиты, Петр I в том же году (1706) решился на всеобщую христианизацию края, о чем и известил «молитвенника нашего» Филофея (Лещинского): «ему ехать к остякам и вогуличам с проповедью Евангельскою», и  всех их «от мала до велика крестить», а их «все кумиры и кумирницы, где только будут найдены, сожигать и истреблять, и на их местах строить церкви, часовни и ставить иконы». За переход в православие обещалось «сложить все прежних годов недоимки и выдавать из казны кафтаны, рубашки и хлеб». Миссионеры же могли «требовать от гражданского начальства летом судов, а зимой подвод, проводников, толмачей и обороны». Первая экспедиция  1707 г. к березовским остякам не дала ощутимых результатов: «немногие из остяков согласились креститься»,  поскольку они «по привязанности к вере своих отцов и дедов о новой для них вере и слышать не хотели, и миссионеров принимали и провожали с ожесточением»
.

В 1710 г. Петр I направляет митрополиту Сибирскому новую грамоту с требованием: «ехать вниз по великой реке Оби до Березова и далей, и где найдут по юртам остяцким их прелестные мнимые боги шайтаны, тех огнем палить и рубить и капища их разорить», вместо них митрополит должен был «часовни строить и святые иконы поставляти, и их остяков приводить ко крещению». В случае, «если кто остяки учинят противность сему нашему великого государя указу, и тем будет казнь смертная»
.

Летом 1712 г. Филофей (Лещинский) предпринял следующую, на этот раз более успешную поездку в южные районы Березовского края, в Кодское княжество. Кроме гребцов с ними были толмачи (переводчики), о которых не упоминается в предыдущей экспедиции, а также дюжина казаков для охраны, 2000 рублей на расходы и подарки. Местным властям было предписано содействовать миссии митрополита и «собирать инородцев в приречные места»
. Аналогичные поездки были предприняты в 1713 и 1714 гг., которые вновь были инициированы императорским указом, направленным сибирскому губернатору князю М. П. Гагарину с требованием «новокрещеным остякам, которые близ Березова, построить церкви Божьи, в каждой волости сделать по церкви», что и было исполнено
. За довольно короткий срок были возведены следующие церкви: Успенская в Казымском городке, Богоявленская – в Ляпинском, и Христорождественская – в Сосьвинском и Кушеватском городках
.

Во время крещения далеко не все жители края изъявляли желание принять новую веру. Как сообщают Н. А. Абрамов, а вслед за ним А. И. Сулоцкий, «около ста человек жителей Малого Атлыма, по предварительному убеждению шамана своего Полемхи, выехали с ним навстречу схимнику и все 6 августа охотно крестились, кроме тридцати человек, которые заранее убежали за Обдорск, в Воксарковы юрты и там поселились»
. В 1714 г. последовали примеру своих соседей и другие югорские князья: Подгородной волости - Никифор Еуров, Казымской – Дмитрий Юзорин, Куноватской – Игорь Данилов, Ляпинской – Матвей Шекшин, Сосьвинской – Петра Османов. Пожелал перейти в христианскую веру и Обдорский князь Тайша Гындин, но, как показали дальнейшие события, крещение он принял с единственной целью – показать свою лояльность властям, а на деле оказывал всяческое сопротивление не только миссионерам, но и силой побуждал соседних князей отказаться от принятия христианства. Вслед за тем и многие их подданные, по словам очевидцев, «принимали крещение без сопротивления»
. В 1715 г. православные миссионеры побывали на реке Конде, где местный старейшина Нахрач Евплаев принял крещение, и его примеру последовали все соплеменники. В 1716-1718 гг. были предприняты экспедиции к сургутским остякам, а также в Нарымский и Кетский уезды, Мангазею и в Восточную Сибирь, а в 1719 г. – в районы Томска, Енисейска, Туруханска и Иркутска. 

Кроме крещения, миссионеры одновременно занимались уничтожением различных религиозных атрибутов, так называемых «идолов и «шайтанов», являющихся культовыми предметами поклонения. Участвовали в этом предприятии, кроме самого митрополита, и рядовые священники, «которые данное им поручение исполнили с успехом: крестили множество и истребили всех идолов, каких только нашли»
. 

Для «утверждения» вновь окрещенных в православии митрополитом в Березовском крае были оставлены священники игумен Гедеон и иеромонах Зиновий, в Сургутском округе – иеродиакон Никодим, в Пелымском – священник Михаил Степанов. А «для надзирания и смотрения тамошняго ведомства над ясашными людьми» митрополит назначил Григория Новицкого и православного шведа Карпа Андреева
. С целью ограждения крещеных аборигенов от самоуправства наезжавших к ним русских казаков и купцов Филофей (Лещинский) через Св. Синод настаивал на принятии указа «по защите инородцев», который был утвержден Сенатом в 1726 г. Согласно ему, «запрещалось притеснять инородцев», покупать их в рабство, продавать им алкогольные напитки, но положительных результатов указ не дал, поскольку исполнение его легло на плечи региональных властей, в чем они не были заинтересованы.
. 

К 1717 г. большая часть аборигенного населения Березовского края была окрещена
. Своеобразной териториальной границей между православием и язычеством оказался Обдорск: в тундровой зоне остались «кочующие инородцы», не пожелавшие принимать православную веру. Посещение в 1717 г. Обдорска Филофеем (Лещинским) не дало положительных результатов, хотя через боярского сына Никифора Палтырева местным жителям предписывалось быть «в готовности, чтоб они, остяки, никуда не разъезжались... и в Обдорском городке... все были в собрании»
. Но «крепкие в язычестве приобдорские инородцы», «возмущенные против святителя своим князем Тайшиным Гындиным, не допустили его даже сойти на берег»
. 

Причина неудачи миссионеров очевидна: непринятие православия обдорским князем Гындиным, который пошел дальше многих северных князей, отказавшихся от крещения, и решил вооруженным путем возвратить соплеменников к «вере отцов», для чего в 1718 г. отправил своего брата Микишку с отрядом вооруженных самоедов «отомстить новокрещенцам за измену язычеству», в результате чего в Ляпинской волости «двух человек убили до смерти, и над теми убиенными надругалися, груди спороли и тайные уды отрезали и им клали в уста». В летописном источнике сообщается о том, что Гындин считал главным виновником в распространении христианства в крае ляпинского князя Семена, а потому велел своему брату: «Где де увидите ляпинского князца Семена, и его де поднимите на копья, а крови де его на пол не роняйте, тут де его и смерти предайте, для того де: почто де он прежде нас крестился» 
. Возможно, между двумя князьями сопредельных владений существовала давняя вражда, и крещение соперника послужило поводом для мести за нанесенные ранее обиды. Во избежание расправы над собой и своими близкими князь Семен был вынужден просить защиты у российских властей. Но властные структуры не оказали своевременной помощи и оставили произошедший инцидент без последствий, в результате чего уже в 1722 г. на Ляпинский городок князя Семена Матвеева напали 130 самоедов, сожгли и разграбили церковь, совершили несколько убийств крещеных остяков, а их трупы предали поруганию. Снятые с них кресты нападавшие привязывали к концам хореев, а найденные иконы тащили вслед за нартами
.

В феврале 1722 г. князь Куноватского городка Игорь Данилов сообщал в Березов, что «в прошлые годы и приезжали к ним обдорские самоеды: Терева и Кельта Сынгуруевы, Кельта Пунзумин и Гайча Хапуев с многими другими, грабили и убивали крещеных остяков. Вслед за ними приезжали... более 120 самоедов под предводительством Ванюты Молдева, ограбили жителей, угнали 700 оленей и убежали к берегам Ледовитого моря»
. 

В тот же год Пунзы Тыровов с другими самоедами рода Аню-Карачейского приезжали в Подгородную волость, где убили князя Никифора Еурова: «самого во многих местах копьями изранили и над телом разные поругания делали», а затем отправились в Куноватскую волость, ограбив Награчевские и Жижимховские юрты, где «убили несколько остяков с обычными поруганиями и варварством». В связи с этими событиями березовскому воеводе было предписано охранять остяцкие волости от самоедов, и по разным местам были разосланы казаки. Из «лучших» самоедов каменской и низовой сторон были взяты заложники (аманаты). Только после этого набеги на новокрещенных прекратились. За свои «злодейства» Терева и Кельта Сынгуруевы, Кельта Пунзумин и Гайча Хапуев с сообщниками были наказаны кнутом, а главные зачинщики повешены: Пунзы Тыровов и Немда Юмин - в Обдорском городке, Харка Лявов – в Казымском, Обындя Хапуев - в Ляпинском. Но власти не решились вступить в конфликт с Тайшой Гындиным, которого считали «главным  возмутителем», хотя он не только «отклонял остяков от принятия крещения, но еще насылал самоедов, чтобы они грабили и убивали крещеных остяков по всему Березовскому округу», за то, что «они изменили вере отцов»
.

Филофей (Лещинский) в 1726 г. решился вновь посетить Обдорск и склонить к переходу в православие обитавших вблизи него аборигенов. Но и эта попытка закончилась неудачей: «остяки и самоеды в числе ста человек под предводительством Митры Каптылева и Кунема и Мели Бударевых, по внушению Тайши Гындина», не позволяли миссионеру даже пристать к берегу, где находились их летние юрты. Когда же он, несмотря на угрозы, сошел на берег и «начал убеждать оставить идолов и поклоняться истинному Богу», то обстреляли из луков, «так что старец должен был оставить Обдорск и возвратиться обратно»
. Обдорские остяки и самоеды «с необыкновенным упорством держались язычества и никто из них не принял христианства». В 1726 г. крестился обдорский князь Василий Тайшин, но «язычество в обдорском крае цвело и укреплялось»
.

Итак, первая четверть XVIII в. явилась начальным этапом последовательной христианизации Северо-Западной Сибири, что позволяет говорить о смене приоритетов в национальной политике России, явившейся закономерным продолжением реформ, начатых Петром I. Миссионерство стало мощным рычагом многонационального государства, позволившим вовлечь в сферу государственных интересов разноязычные народности, проживающие в самых отдаленных уголках империи. Личность Филофея (Лещинского), единомышленника и сподвижника Петра, стала ключевой в вопросе христианизации туземного населения Приобья и всей Сибири. После его смерти (1727) в крае насчитывалось около сорока тысяч крещеных аборигенов, перешедших из язычества в православие. Методы, которые он использовал, легли в основу дальнейшей деятельности сибирских миссионеров и служили примером для подражания. Если оценивать деятельность самого митрополита Филофея, то нельзя не признать, что в целом она принесла ожидаемые как самим проповедником, так и российским монархом результаты, для чего, собственно говоря, Петр I и направлял Лещинского на сибирскую кафедру. Неудачи миссионерства на его начальном этапе объясняются грандиозностью замыслов и масштабами края. Вызывает сомнение реальность полученных Лещинским результатов, но доказательствами, которые бы их опровергали, мы не располагаем. Христианизация края явилась первоначальным этапом приобщения северных народов к европейской культуре, без чего их дальнейшее существование было бы невозможно. 

Хотелось бы отметить, что мы не согласны с мнением по этому вопросу А. В. Головнева и Е. И. Переваловой, которые крайне негативно оценивают процесс христианизации северных аборигенов (ханты, манси, ненцев), называя его «эпохой Филофея Лещинского», то есть периодом насильственной христианизации  туземцев Западной Сибири
. Вряд ли здесь стоит прибегать к подобному термину без его объяснения. Не подходит в данном случае и другая, менее жесткая, формулировка «принудительное крещение». На наш взгляд, следует говорить о мотивах, которые побудили северных аборигенов решиться на довольно трудный для них шаг – смену веры. Григорий Новицкий, единственный очевидец и сподвижник Филофея (Лещинского), оставивший письменное свидетельство о происходящем, писал, что аборигены неоднократно ссылались на распоряжение царя о крещении. Большую роль здесь могла сыграть законопослушность аборигенов, для которых царский указ воспринимался как неукоснительное и обязательное требование. Моменты насилия или принуждения не зафиксированы ни в одном документе и противоречат самому обряду крещения, которое производится лишь на добровольной основе. Следовательно, крещение туземного населения Приобья не могло быть ни насильственным, ни принудительным. Скорее всего, аборигены не воспринимали важности и смысла крещения, о чем говорят факты поклонения их своим прежним божествам. Христианство стало для них второй религией, к которой они прибегали в зависимости от обстоятельств. Крещение не сделало их истинно верующими христианами, но привело к более тесному сближению с православными сибирскими поселенцами.

Процесс крещения северных аборигенов продолжался на протяжении всей первой половины XVIII в. В него были вовлечены не только значительные силы православного духовенства, но и гражданские власти включая сибирских губернаторов. Их заинтересованность в этом вопросе заключалась в том, что подобным образом они могли добиться относительного спокойствия и мирного сосуществования различных родовых групп и внутриплеменных союзов, вражда меж которыми велась не одно столетие. Создавая нестабильную обстановку в обществе и причиняя хлопоты гражданским властям род Тайшиных, представители которого пользовались значительным влиянием среди местных аборигенов. Не один раз по инициативе Тайшиных прокатывались кровавые рейды по сопредельным территориям с целью устрашения вновь окрещенных.    

Стараниями властей Василий Мурзин Тайшин был окрещен в 1742 г. в Тобольске
. Его крестным отцом стал не кто иной, как Тобольский губернатор А. М. Сухарев. Князю подарили кафтан красного сукна, две рубахи. Свой переход в православие князь обязался закрепить постройкой в Обдорске церкви, куда просил направить священника «для наставления к вере христианской»
. Священник, тобольский протопоп Михайлов, был направлен вместе с князем на родину, где должен был окрестить его родственников и осуществлять негласный контроль за ситуацией в крае. Вслед за князем Василием перешли в «русскую веру» его мать и брат и обе его жены (!), а также «дети мужска полу двое, женска трое»
. Но соплеменники с негодованием приняли переход своего родоначальника в иную веру и «чуть не убили как князя, так и протопопа с проводниками»
. 

О нестабильности обстановки в Обдорском крае стало известно в Тобольске, а вслед за тем и в Петербурге, откуда был получен в 1746 г. царский указ, предписывающий Сибирской губернской канцелярии навести порядок на севере губернии; канцелярия незамедлительно издала предписание, которым требовала от обдорских остяков, чтобы те «отшатства своего и непокорства воздержались и приняли бы святое крещение без всякого опаства» 
. К возмутителям спокойствия направили протопопа Михайлова, который должен был их увещевать и склонить к принятию крещения. Согласно донесению протопопа, обдорские остяки святое крещение принять не пожелали, аргументировав это тем, что «православной христианской веры закона им не держать, ибо де кочуются они в тундре в отдаленных... местах, а в Обдорск приходят к ясаку на время, а летом де бывают в лесах... человека по два... и едят всякое нечистое и пропастину». Виновные же «за прежние их противности, учинения тому протопопу, князцу Тайшину за множеством людей наказывать себя не дались», а главный возмутитель их Григорий Едышка до прибытия пристава «уехал в отдаленные тундренные места»
.

Но это не помешало произвести в Обдорске в 1746 г. закладку новой церкви во имя св. Василия Великого с приделом Николая Чудотворца, что было сделано по благословению митрополита Сибирского Анатолия (Нарожницкого). На строительство церкви выделялось 100 рублей, а также необходимая церковная утварь
. О том, что вопрос решался на самом высоком государственном уровне, говорит Указ Ее Императорского Величества, согласно которому, годовщику Обдорский острога Лихачеву повелевалось: «Сего июня... 1747 году отправлена из Березова вниз по Обе реке с березовскими казаками Осипом Редозубовым с товарищи с шести человеки покупная здесь к строению в Обдорску, где новокрещеный князец Василий Тайшин жительство имеет, церкови во имя святого Василия Великого; того ради по приплаве оной барки под городок велеть тебе, определенными при тебе казаками, оную барку изломать и втаскать на гору безоговорочно (а ежели которые в Обдорске имеются снасти пеньковые и мочальные прислать сюда немедленно), а годовщику Лихачеву о вышеписанном чинить по сему...»
. В довольно короткий срок храм был построен и освящен в 1751 г. 

Процесс христианизации в Приобье получил дальнейшее развитие и во второй половине XVIII столетия, что было отмечено П. А. Словцовым, который писал: «такого благоволения к новокрещеным не бывало и во времена митрополита-схимонаха» 
. Для привлечения аборигенов к обряду крещения, согласно указу императрицы Елизаветы (1751 г.), «велено выдавать на пару каждому окрестившемуся остяку сукна светлоголубого и василькового по 8 аршин, на подкладку крашенины по 22», «остячке же на сарафан по 2 кумача, на подкладку крашенины 20, холста на рубахи 16 аршин». 

В 1753 г. по доношению священника Алексея Наркова Обдорской волости было возбуждено дело «о покупке обдорского городка остяками у новокрещеных Подгородной волости Чалкиных юрт двух жеребят для приношения в жертву». За продажу «заведомо на убиение в жертву сатане двух жеребцов» над новокрещенными есаулом Алексеем Игнашкиным с детьми и Никитой Легомовым с детьми «на страх другим» было учинено «при собрании прочих новокрещеных остяков» «публичное жестокое с барабанным боем гражданское наказание». Подгородной волости остяки были биты плетьми «нещадно». Некрещеных обдорских остяков Егорку Абакова и Севоеву Зайкина «обязали крепкими подписками» и отпустили. Но во время положения ясака «при собрании Обдорской волости князца» их жестоко наказали плетьми «на страх другим, чтоб вперед того чинить и другим было неповадно», и «под страхом смертной казни» взяли подписку - без ведома в Березов и Подгородной волости юрты не являться. Священникам было «велено тайным и явным образом наведываться между крещеными», где будут найдены «у новокрещеных шайтаны или шайтанские кумиры и богомерзкие чтилища оное со всеми прикладами сжеч», а отступивших «в прежнее злочестие и суеверия» жестоко наказывать кнутом. В Нагакарском и Шоркальском городках Березовского ведомства были привлечены к ответственности более 60 крещеных остяков
. 
В юрты Обдорские, Куноватские, Казымские, Ляпинские, Сосьвинские Подгородной волости был отправлен отряд казаков во главе с пятидесятником Иваном Усковым, которому предписывалось «в каждой юрте, где новокрещеные остяки живут, осмотреть самолично, не имеют ли те у себя богомерзких идолов и шайтанов», а «в тех юртах, где они жительствуют с некрещеными, то велено запретить, чтоб они при них не жили». Однако, опасаясь «побегу... за Камень, как то учинили самоеды», Ускову строжайше повелевалось «ясашным обид и притеснений не чинить», «никаких подарков и взятков» не брать
.

В конце XVIII в. среди туземцев восточной части европейской России начались волнения в связи с распространением слухов о предполагающейся насильственной  христианизации, и постановлением Сената (1789-1799 гг.) дальнейшие действия проповедников на севере были приостановлены
. Но 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 Сургутского – 7 приходов
. 

Итак, начало XVIII в. на северо-западе Сибири ознаменовалось активной христианизацией автохтонного населения, что позволило окрестить значительную его часть. Но ряд аборигенов не пожелал расставаться с «верой отцов», всеми возможными способами оказывал сопротивление властям и с оружием в руках мстил принявшим крещение соплеменникам.  Процесс христианизации в Приобье продолжился и во второй половине XVIII столетия, когда для привлечения аборигенов к обряду крещения, согласно указу императрицы Елизаветы, им стали выдавать небольшие подарки, освобождать на определенный срок от уплаты ясака, что дало положительные результаты. Но при этом многие из окрещенных не отказывались от старых верований, продолжая приносить жертвы своим божествам, что говорит о синкретизме их мышления. Но в конце XVIII в. в связи с распространением слухов о предполагающейся насильственной  христианизации туземцев дальнейшие действия проповедников на севере Сибири были приостановлены. 

Попытки миссионеров  XVIII в. провести всеобщую христианизацию аборигенов Приобья показали неготовность к тому не только предполагаемых христиан, но и самих крестителей, которые пытались как можно быстрей совершить обряд крещения, не особо заботясь о дальнейшей судьбе своих адептов. Но нельзя не признать осуществление значительного прорыва в этом направлении благодаря стараниям первых православных проповедников, что позволило в дальнейшем скорректировать формы и методы деятельности вновь открывшихся впоследствии сибирских миссий РПЦ.  

VI. Миссионерская деятельность Русской Православной Церкви на Тобольском Севере в XIX – начале XX вв.
Как указывалось ранее, 24 декабря 1828 г. Св. Синодом был издан 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
. В указе кроме общих высказываний о пользе и необходимости распространения «света Христова» среди «инородцев» говорилось о перспективах открытия в Сибири двух миссионерских пунктов: на Алтае и в Обдорске. Но при этом Св. Синод никак не разработал мер по конкретному исполнению своего указа: не сообщалось об источниках финансирования, не были регламентированы обязанности и полномочия проповедников, не ясно было, кто именно должен возложить на себя роль миссионера, и каким требованиям он, миссионер, должен соответствовать.
Сибирские владыки неоднократно высказывались о необходимости возобновления миссионерской деятельности в крае, но их инициатива Св. Синодом не была поддержена. Так, занимавший Тобольскую кафедру архиепископ Евгений (Казанцев) (1826-1831) во время своей поездки в 1829 г. по Березовскому краю был поражен тем, что большая часть местного населения, считавшего себя православным, совершенно не отвечала даже элементарным требованиям к верующим: люди не знали ни молитв, ни канонов, ни «имени Господа Иисуса Христа»
. Владыка обратился в Св. Синод с предложением об учреждении на севере и юге Западной Сибири православных миссий. Но ответа из Св. Синода долгое время не поступало, и тогда владыка Евгений 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 делу проповедничества среди коренных сибирских народов. 

В ответ на его обращение в Тобольск прибыл иеромонах Боровского Пафнутьева монастыря Калужской епархии Макарий (Боголепов), который 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, знавшего языки северных народов и Никиту Соловьева, приехавшего вместе с Макарием из Калуги. В Березове миссионерам было передано необходимое для богослужения оборудование, церковные книги, дан для сопровождения переводчик, и 20 июня 1832 г. они прибыли в Обдорск, где и обосновались. 

Их деятельность регламентировалась указом Св. Синода от 1769 г., которым, в частности, предписывалось «относиться к инородцу кротко и любовно», не прибегать к насилию, объяснять основные принципы православной веры и крестить всех желающих
. При этом миссионерам запрещалось сообщать аборигенам, что они действуют от имени правительства
. Северная (Обдорская) миссия находилась непосредственно в подчинении тобольского епископа, которому каждые три месяца начальник миссии должен был направлять подробные отчеты о своей деятельности. 

К исполнению своих обязанностей миссионеры приступили уже в первые дни пребывания в Обдорске  (28 июня), где ими был окрещен ненец по имени Пика, а вслед за ним и другие туземцы из числа местного населения
. Принять крещение соглашались, главным образом, аборигены, которые проживали в работниках у русских или зырян и не имели постоянной связи с соплеменниками. Но основная часть туземного населения, поддерживаемая местной родовой знатью, отнеслась к действиям миссионеров негативно. Это выразилось в их отказе от посещения Обдорска, что, в свою очередь, могло повлечь за собой отказ от сдачи ясака, привести к волнениям.

Именно в тот момент в Обдорск прибыл А. М. Муравьев, исполняющий должность тобольского губернатора, он направил в Св. Синод прошение о закрытии миссии. По его словам, находившиеся в Обдорске миссионеры своими действиями могли лишить «… казну исправно доселе платимого ясака»
.

Уже в феврале 1833 г. Св. Синод направил в Тобольск предписание о закрытии Обдорской миссии, после чего в марте 1833 г. иеромонах Макарий был вынужден во исполнение приказа вернуться обратно в Тобольск, а его помощники еще какое-то время оставались в Обдорске. Официально миссия закрылась в 1836 г. За этот небольшой временной период (1832-1836 гг.) было окрещено не более двадцати человек
.

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 разбросанно 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» 
. Но главное, подчеркивал он, заключалось в слухе, который «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. Немаловажная причина, на наш взгляд, крылась в том, что родоплеменная знать  увидела в лице миссионеров если не враждебные для себя фигуры, то реальную опасность потери своего влияния среди соплеменников. Наибольшее противодействие миссионерам оказал остяцкий князь Матвей Тайшин. Хотя его предки были крещены еще в начале XVII в., но он «никому не подает совета креститься» и по его инициативе неоднократно производились набеги на миссию, откуда насильно уводили пожелавших креститься аборигенов
. Князь недвусмысленно дал понять миссионерам, что в случае их появления в его владениях они подвергнут свою жизнь опасности. Вероятно, с его же подачи был распространен слух о принудительном крещении всего местного населения. 

Другой причиной неудачи миссионеров следует считать их неприспособленность к местным условиям, неумение найти контакт с аборигенами, отсутствие элементарных знаний о их обычаях и образе жизни. Об этом говорят ссылки в отчете иеромонаха Макария, который откровенно говорит о «дикости народа»
. Миссионеры пытались привлечь к себе внимание туземцев во время ежегодной ярмарки, проводившейся в декабре-январе одновременно со сдачей ясака, но и эта попытка окончилась полной неудачей, и даже отказом аборигенов прибыть к традиционному месту сбора, что могло нанести вполне ощутимый удар по государственным интересам, на что указывал А. М. Муравьев.
. 

После закрытия Обдорской миссии Св. Синод рекомендовал оставить там «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»
. Тобольский архиепископ Афанасий назначил на этот пост выпускника духовной семинарии Луку Вологодского, который, по словам современников, был человеком деятельным, инициативным и хорошо знал остяцкий язык
. Кроме того, ему по предписанию Св. Синода было поручено составить азбуку и словарь остяцкого языка, а затем попытаться перевести на остяцкий язык  Евангелие и краткий Катехизис. В дальнейшем планировалось открыть класс остяцкого языка при Тобольской духовной семинарии.

Лука Вологодский 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. «Остяцкий словарь» был представлен Св. Синодом на утверждение в Академию наук, откуда рукопись вышла с рекомендациями по частичному ее исправлению. Но автор от доработки отказался, и труд остался незавершенным. Не был открыт и класс остяцкого языка в Тобольской семинарии
. 
Короткий период деятельности миссионеров в Обдорском принес свои плоды и позволил взглянуть на перспективы миссионерства на северо-западе Сибири несколько иначе, изменить традиционные методы миссионерства, которыми пользовались еще с XVIII в. Св. Синод признал преждевременным открытие миссии в Обдорске, но не отказался от дальнейшей миссионерской деятельности на территории Западной Сибири. Распоряжением Св. Синода от 6 июня 1836 г. было решено основать православную миссию на базе Кондинского монастыря, находившегося  на берегу Оби в 800 верстах от Тобольска
.

В связи с этим тобольскому архиерею предписывалось обратить Кондинский Троицкий мужской монастырь в миссионерский и открыть при нем училище на 10 человек для остяцких детей, из которых в дальнейшем могли выйти толмачи и проповедники. Начальником миссии назначался настоятель монастыря; в помощь ему были преданы два монаха, которые должны были заниматься миссионерской деятельностью среди местного населения и вести обучение детей «инородцев» в монастырском училище. Монастырь находился на государственном содержании, а после преобразования его в миссионерский начальнику миссии полагалось выплачивать по 1000 руб. в год, монахам-миссионерам – по 500 руб., на поездки по миссионерским делам им выделялось в год 500 руб. и 1000 руб. - на содержание училища. Но обещанные средства начали поступать значительно позже
.

Реорганизация Кондинского Троицкого третьеклассного мужского монастыря в миссионерский затянулась на несколько лет, главным образом из-за непоступления денежных выплат и отсутствия подготовленных миссионеров, которые могли бы заниматься не только проповеднической деятельностью, но и вести обучение детей в монастырском училище. Нужно отметить, что Кондинский монастырь был одним из самых северных и труднодоступных монастырей России. Основанный в 1657 г. в краю, населенном преимущественно потомственными рыбаками и охотниками, он использовался властями как место для содержания сосланных за различные прегрешения политических и уголовных элементов, каторжные работы которым были заменены заключением в монашеской келье
.

В 1837 г. Св. Синод издал постановление «О перемещении лиц монашествующего и белого духовенства из внутренних епархий в епархию Тобольскую», но и это решение не привело к пополнению монастырских штатов лицами, способными вести проповедническую работу среди туземцев
.  В 1842 г. Св. Синод недвусмысленно потребовал от сибирского владыки «укомплектовать штат Кондинского монастыря людьми, способными к миссионерству»
. В случае, если таковых не окажется, рекомендовалось перевести в Кондинский монастырь монахов или вдовых священников из других мест или привлечь к просветительскому делу выпускников духовной семинарии. Архиепископ Афанасий (Протопопов) (1832-1842) по этому поводу оправдывался, что направить в Кондинский монастырь некого, поскольку монашествующие, находящиеся в его распоряжении, все из числа «престарелых или хворых и большей частию не получивших полного образования в семинарии»
. Семинаристы же, по словам владыки, «ехать в Кондинский монастырь не хотят да они нужны и для занятия праздных священнических мест»
.  

   Непосредственно миссионерская деятельность в стенах Кондинского монастыря развернулась с 1844 г., когда началось его финансирование и начальником миссии был назначен иеромонах Арсений (Куликовский), прибывший в Сибирь из Воронежского Митрофанова монастыря. Он был возведен в сан игумена, и ему предписывалось выполнять должность настоятеля монастыря
. Вакантные миссионерские должности заняли иеромонах Мелетий из Дыменского монастыря Тамбовской епархии и иеромонах Аверкий из Митрофанова Благовещенского монастыря Воронежской епархии
. 

Ими были собраны 10 остяцких мальчиков для начального училища, часть из них затем продолжила обучение в Тобольском духовном училище, а некоторые – в епархиальной духовной семинарии. Монахи посещали инородческие селения Березовского края с проповедями, призывали язычников принять крещение. Однако их успехи на этом поприще были весьма слабыми: в первый год окрестили 10 человек, в последующие годы их число оставалось столь же незначительным. Руководство миссии объясняло этот факт тем, что практически все аборигены 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.
, после чего (1872 г.) прекратило свое существование миссионерское училище при монастыре
.

В 1860 г. встал вопрос о закрытии Кондинской миссии, поскольку все население, входившее в сферу ее деятельности, было православным, а потому необходимость ее существования отпадала сама собой. Но Св. Синод не решился на закрытие миссии, и конкретного решения принято не было. Тобольские преосвященные неоднократно указывали на этот факт, предлагая выделяемые на миссионерство средства направлять на другие нужды. В преддверии закрытия миссии местные духовные власти по собственному усмотрению снизили ее финансирование, чем объясняется тот факт, что в 60-70-е годы XIX в. Кондинская миссия получала ежегодное пособие из казны в размере 571 р. 14 к. и 285 р. 71 к. на обеспечение училища при миссии
. 

Чтобы улучшить финансирование миссионерского дела, 12 марта 1872 г. был создан Тобольский епархиальный комитет Православного миссионерского общества,  занятый сбором пожертвований на нужды северных миссий. 
В 1882 г. Кондинский монастырь посетил видный миссионер, протоиерей Петр Александрович Попов. По его словам, в монастыре царило «полное его запустение», о чем он и доложил епархиальному начальству. 
7 августа 1883 г. П. А. Попов выступил на общем собрании членов Тобольского епархиального комитета Миссионерского общества с сообщением о состоянии дел в Кондинской миссии, охарактеризовав ее деятельность как неудовлетворительную. Члены комитета посчитали, 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»
. По мнению членов комитета, следовало Кондинский Троицкий монастырь закрыть, преобразовав его в приходскую церковь, но оставить при нем миссионерский стан. 
Выступивший на собрании Миссионерского общества епископ Василий подчеркнул, что он видит причину неудовлетворительной деятельности Кондинской миссии главным образом в отсутствии преданных миссионерскому делу проповедников: «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 поддержал предложение епархиального комитета о закрытии миссии, с чем и обратился в Св. Синод 
. 
К его ходатайству прилагалось донесение в Тобольскую духовную консисторию настоятеля Кондинского монастыря иеромонаха Анастасия от 12 августа 1883 г., где он, в частности, сообщил: 
· 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 в 90 руб.;
· по выходе из училища остяцкие мальчики, не имея средств продолжить дальнейшее образование, возвращаются в свои семейства
.
Возглавивший Тобольскую кафедру епископ Авраамий (Литницкий) (1885-1889), ознакомившись с состоянием миссионерского дела, по-своему решил вопрос о дальнейшей судьбе Кондинской миссии, посчитав за лучшее преобразовать монастырь из мужского в женский. По его мнению, закрытие монастыря «отразится на нравственном настроении местного инородческого населения…»
. 
В 1891 г. решением Св. Синода Кондинский монастырь был преобразован в женскую миссионерскую общину с подчинением ее Тобольскому Иоанно-Введенскому монастырю. При общине планировалось оставить школу для детей аборигенов и русских поселенцев. Кроме того, монахиням предписывалось оказывать посильную медицинскую помощь местным жителям, беседовать с ними на религиозные темы, снабжать их литературой духовного содержания
. На содержание Кондинской общины планировалось выделять средства в размере 1600 руб. в год. Кроме того, ей передавались сенокосные и лесные угодья, рыболовные пески, которые могли использоваться на собственные нужды по усмотрению инокинь. Первой наместницей вновь организованной общины стала переведенная из Тобольска Анна Дружинина
.
В 1909 г. Кондинская женская община была преобразована в женский монастырь 3-го класса. После реорганизации монастыря в нем возобновилась миссионерская деятельность: велись беседы с прихожанами, обучались дети местных жителей. Но не могло быть и речи о проведении длительных поездок вглубь Березовского края или иных формах активного миссионерства. Вне стен монастыря проповедническая работа не велась.  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
. 

Таким образом, открытие Обдорской и Кондинской противоязыческих миссий принесло определенные результаты, показав, что формы и методы, которыми пользовались проповедники в XVIII в., не только устарели и не дают положительных результатов, но могут привести к беспорядкам среди местного населения. Этим объясняется закрытие Обдорской миссии, чему немало способствовало ходатайство А. М. Муравьева. При избрании форпостом миссионерства Кондинского монастыря, не было учтено, что проживающие вблизи его туземцы в большинстве своем приняли православие и не нуждаются в крещении, для чего, собственно, миссия и создавалась. Отдаленность монастыря и его специфика не могли привлечь необходимое число желающих вести миссионерскую работу. В большинстве своем настоятели Кондинского монастыря не проявляли инициативы и активности в развитии и расширении миссионерского дела, по этой причине миссионерская деятельность во второй половине XIX в. прекратилась совсем. Не были заинтересованы в развитии миссионерского дела и тобольские владыки, полагая, что на него расходуются значительные средства, которые они по собственному усмотрению тратили на иные нужды. Все это привело к тому, что деятельность Обдорской и Кондинской миссий оказалась неудовлетворительной, а формы работы – устаревшими. 

Наличие одного лишь миссионерского центра в Кондинском монастыре на огромная территория северо Западной Сибири не могло удовлетворять сибирское церковное начальство. Сфера деятельности кондинских миссионеров не затрагивала территории, находящиеся от монастыря на расстоянии нескольких сотен верст.  Когда тобольский архиепископ Георгий (Ящуржинский) (1845-1852 гг.) во время поездки по  северным округам епархии в ноябре 1846 г. посетил Обдорск, то он лично убедился в необходимости возобновления миссионерства в Низовом крае (Приобье). По его распоряжению, в Обдорск был направлен местный уроженец, выпускник Тобольской семинарии Петр Александрович Попов, который в 1847 г. открыл там миссионерскую школу
. 

Толчком к активизации миссионерской деятельности на севере Западной Сибири послужила проводившаяся в 1847 г. ревизия Министерства государственных имуществ. Часть материалов ревизии была направлена в Св. Синод. В них, в частности, сообщалось о несоответствии в Западной Сибири числа православных церквей количеству прихожан и территорий, на которых на они проживали, о низком уровне образованности духовенства и о том, что довольно значительная часть туземного населения все еще «подвержены буддизму и шаманизму»
. 

Эти замечания рассматривались на заседании Тобольской духовной консистории в 1848 г. Принятое решение гласило о необходимости деятельности православного духовенства «в утверждении … остяков в догматах веры», обучении их детей грамоте, а также обращении в православие самоедов-язычников, кочующих в предгорьях Урала
. Для этого предлагалось организовать несколько походных церквей и, придав к ним священнослужителей-проповедников, направить их в места кочевки некрещеных аборигенов. Миссионерам предполагалось выплачивать по 300 рублей, а их помощникам – по 200 руб. серебром. Но инициатива тобольских радетелей активизации миссионерства не нашла отклика в Св. Синоде из-за волнений 1839 и 1841 гг. среди северных туземцев, произошедших, якобы, из-за неумелых действий духовенства. 

Но неожиданно интерес к миссионерству проявил генерал-губернатор Западной Сибири Г. Х. Гасфорд, который в 1852 г. побывал в Обдорске. Он предложил слегка видоизменить процесс приобщения аборигенов к православной культуре, для чего духовенство, по его мнению, должно было несколько упростить церковные обряды, сделать службу более короткой и понятной, а после ее окончания приглашать всех к трапезе, где вести беседу с прихожанами. Кроме того, он считал, что духовенство должно оказывать туземному населению посильную медицинскую помощь, а также лечить их домашний скот и быть «инородцам полезными и приятными»
. Но пожелания генерал-губернатора последствий не имели.

Через два года Главное управление Западной Сибири рассматривало вопрос об образовании среди коренного сибирского населения, к чему хотели привлечь местное духовенство
. Но нехватка кадров заставила вновь вспомнить об открытии, кроме Кондинской, еще одной миссии в Обдорске. В 1854 г. Св. Синод издал указ об организации Обдорской противоязыческой миссии при Петропавловской церкви. Миссионерством должен был заниматься специальный штат духовных лиц, не занятых в приходской службе, состоящий из священника-миссионера, диакона и двух причетников. Для поездки по стойбищам была построена походная церковь во имя Св. апостолов Петра Верховного и Андрея Первозванного
. Миссионером в Обдорск направили недавнего выпускника Тобольской семинарии Дмитрия Алексеевича Попова (однофамильцы Петр и Дмитрий Поповы какое-то время совместно служили в Обдорске). На содержание миссии из епархиальных средств было выделено 415 руб. серебром в год и единовременно – 610 руб.
. 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 реками 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. Им было предписано 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 одном из миссионерских отчетов, направленных в Тобольскую духовную консисторию из Обдорска, сообщалось: «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 необходимость их перехода в православие. 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 сдачи ясака, когда они съезжались в Обдорск на Васильевскую ярмарку (с начала декабря и по февраль). Миссионеры приглашали их к себе в дом для беседы или шли в те места, где они останавливались. Отмечалось, что многие аборигенов добровольно шли в церковь,  где покупали свечи, выбирали перед какой иконой их поставить, отдавая предпочтение образу Николая Чудотворца, которого считали своим покровителем
. Многие исследователи обращали внимание на то, что северные аборигены называли святителя Николая «своим богом» и называли его «Торым» или «Николай-Торым», св. Гурия - «живым Богом», а архиерея - «сыном Бога». Миссионеры замечали, что остяки относились к православию «очень индифферентно по сравнению с самоедами, которые далеко восприимчивее их к религиозным вопросам, положительно устойчивее в однажды принятом намерении»
. 

Духовенству предписывалось наблюдать во время службы за аборигенами и контролировать их поведение в храме, смотреть, «благоговейно ли они стоят и молятся, складывают ли персты для крестного знамения». После службы кто-либо из церковнослужителей указывал туземцам на ошибки, допущенные ими, интересовался, молятся ли они вне церкви, имеют ли дома иконы, носят ли крестики, и в случае отсутствия таковых незамедлительно снабжать их всем необходимым «вместе с восковым огарком или 2-х копеечной свечкой и ладаном»
. 

Рядом миссионеров отмечалось, что им приходится встречать препятствия  во время своих поездок на рыболовных песках со стороны рыбопромышленников, нанимавшими на работу местных жителей. Предприниматели или их управляющие отказывали в проведении беседы с рабочими, объясняя это тем, что нежелательно отвлекать рыбаков, поскольку у них на учете каждый час. Но сами миссионеры видели причину в том, что в работники обычно набирались люди «самого низкого происхождения», большинство которых были неверующими
. 

Иное отношение они встречали в поселке Аксарском на консервном заводе купцов Плотниковых, где им всегда были рады, и хозяева сами просили миссионеров поставить рядом с заводом походную часовню и отслужить молебен. Интересен тот факт, что рядом с поселком стоял вытесанный из камня «шайтан», которого миссионеры хотели забрать, но рабочие не позволили им этого сделать, хотя все они заявляли о себе как о принявших крещение.

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 данный православный обряд не признавали, считая, что «есть Бог самоедский и Бог русский», а выше их – верховное существо «Нум», к которому и должна отправиться на вечное жительство душа покойного. Не желали хоронить «по русскому обычаю» даже родственников, умерших от заразных болезней. Когда во время очередной эпидемии оспы вымирали целые семейства и число умерших вблизи Обдорска достигло 1000 человек, миссионеры стали требовать повсеместного погребения умерших, чтоб избежать дальнейшего распространения эпидемии, но их призывы положительных результатов не дали. 

Совершенно иначе воспринимали аборигены обряды крещения и венчания, к которым они были весьма расположены, и даже пожилые супруги шли под венец.  Однако они не желали отказываться от обычая уплаты за невесту калыма, несмотря на разъяснения миссионеров о «порочности» их традиций. Когда брак не складывался, то при разводе решающее слово оказывалось за старейшинами, к которым обычно обращался супруг. 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 некрещеных 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. 

Встречались и нетипичные случаи принятия крещения, казалось бы, закоренелыми противниками православия. Так, в местности Хали-Пугоре неожиданно пожелал креститься ненец-шаман, который давно болел и уже готовился к смерти. Он даже согласился  отказаться от шаманства, после чего его окрестили.

Креститься зачастую соглашались аборигены, которых постигло то или иное несчастье, или попавшие в экстремальную ситуацию. Так, миссионер стана Хэ иеромонах Феодосий сообщал, как однажды к нему пришел старшина Салиндер из ненецкого рода Няркагы по имени Хатю и просил окрестить его. Свое согласие он объяснил тем, 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, после чего олени стали выздоравливать. Миссионер окрестил оленевода и нарек его Иоанном
. 

Как-то священник увидел в храме Обдорска ненца Яннтика Николая, который молился у иконы Св. Николая и при этом даже плакал. На вопрос священника о причине его слез и молитвы, тот объяснил, что прошлой осенью он ходил на промысел в Обскую губу, лед разломало 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. Но подобные случаи были, скорее, исключением, чем закономерностью, особой тяги к кресту и молитве северные аборигены не испытывали.

Встречались иногда и среди самих миссионеров такие, кто не особенно верил в успех христианизации северных аборигенов и негативно относился к деятельности не только коллег, но и своей собственной. К таким относился миссионер Миловский, который некоторое время числился Обдорской миссией, куда был направлен против своего желания. 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»
. По его словам, 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». Через некоторое время епархиальное начальство отозвало Миловского с севера.

В 1867 г. по решению Св. Синода в Обдорске 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 северную миссию. На его место назначили игумена Аверкия, который добровольно прожил во вновь открытом Тазовском стане около пяти лет и на посту настоятеля в Обдорске пробыл двенадцать лет. По его инициативе и на средства березовского купца Окунева был построен молитвенный дом в поселке Шурышкарском (в 90 верстах от Обдорска). На его постройку прислал 17 руб. тобольский мещанин Иван Уженцев. Надо отметить, что в конце XIX в. случаи оказания материальной помощи северным миссионерам со стороны зажиточных сибиряков были далеко не единичными. Так, известный сибирский меценат Александр Михайлович Сибиряков в честь 300-летия присоединения Сибири к России пожертвовал 10000 руб. на постройку каменной миссионерской церкви в Обдорске
. 

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 1882 г. обдорским миссионерам было в 2 раза увеличено жалованье – у диакона до 250 руб., а причетникам – до 200 руб.  На подарки для местного населения епархиальный совет выделял по 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 …»
. 

Несмотря на определенные успехи, достигнутые северными миссионерами, деятельность Обдорской миссии епархиальным начальством во многом признавалась неудовлетворительной из-за малого числа обращенных в православие и значительного вклада епархиальных средств в ее развитие. Практически все сибирские епископы, что в разное время находились у руководства, едва ли не главной своей заботой считали экономию епархиальных денег, отчего в первую очередь и страдали миссионерские станы и сами миссионеры. Так, в июле 1883 г. тобольский епископ Василий (Левитов) (1880-1885) как председатель комитета Миссионерского общества направил ряд вопросов руководству Обдорской миссии. Владыку прежде всего интересовал вопрос экономии, о чем он осторожно намекал своим подчиненным: «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 сообщалось, 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». 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 на полное содержание с пищей и одеждой, а у миссии на это нет необходимых средств»
.  

До открытия миссионерской школы при Обдорской Петропавловской церкви существовала с 1846 г. церковно-приходская школа, количество учеников в которой, по сохранившимся данным из миссионерских отчетов за 50-е и 70-е годы XIX в., неизменно росло: за двадцать лет наблюдается довольно существенный рост (более чем в два раза) численности детей русских поселенцев.

в 1857 г. в школе обучалось 18 мальчиков и 5 – дети аборигенов;

в 1858 г. – 18 мальчиков; 4 – дети аборигенов;

в 1874 г. – 59 мальчиков; 21 девочка;     6 – дети аборигенов;

в 1875 г. – 50 мальчиков; 20 – девочек; 7 – дети аборигенов;

в 1876 г. – 50 мальчиков; 18 – девочек; 8 – дети аборигенов;

в 1877 г. – 49 мальчиков; 18 девочек; 11 – дети аборигенов.

Некоторые из выпускников этой школы продолжили обучение в  Тобольской духовной семинарии: Николай Герасимов, Гавриил Гоголев, а Василий Собрин - в Тобольском духовном училище
.   3 октября 1885 г. состоялось открытие школы при Абалакском монастыре, находящемся близ Тобольска, куда были приняты 24 ученика, из которых 13 являлись детьми ханты и ненцев. Но, как указывали обдорские миссионеры, родители неохотно отпускали своих детей в школу, находящуюся на столь отдаленном от них расстоянии
. 

Не соответствовал требованиям времени, когда была повсеместно признана педагогическая система Н. И. Ильменского, прежний подход совместного обучения детей русских  поселенцев и аборигенов, развитие которых во многом отставало, и учебный материал ими усваивался значительно хуже. Поэтому понятно, что миссионеры совершенно оправданно настаивали на открытии альтернативной школы исключительно для детей туземцев. Деньги на открытие миссионерской школы и «инородческого пансиона» при ней  все же нашлись, на это было отпущено 2325 руб. единовременно с ежегодным содержанием в 2160 руб., и в 1885 г. школа была открыта
. Усилиями настоятеля Иринарха в 1890 г. при Обдорской миссии удалось основать приют для детей аборигенов, но содержал он его практически на собственные деньги. Поэтому отрадным фактом можно признать открытие в 1894 г. миссионерского пансиона, где дети туземцев находились на полном обеспечении и проходили обучение в миссионерской школе.

В начале XX столетия на крайнем севере Западной Сибири находились две школы: при инородческом пансионе (миссионерская), в которой обучалось 16 учеников и преподавание велось на русском языке по программе церковно-приходских школ, и государственная передвижная школа на 14 учащихся в селении Хэ.

В 1894 г. был составлен проект реорганизации Обдорской миссии с целью улучшения  ее 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.

Для улучшения деятельности Обдорской миссии предлагалось: направить в нее более активного начальника (Сергея Милославского); увеличить жалование миссионеров; открыть при миссии училище исключительно для детей аборигенов, которые, по мнению отцов-миссионеров, 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 (с 1898 г.) на посту настоятеля Обдорской православной миссии оставался иеромонах Иринарх (Шемановский), имя которого до настоящего времени связывают с периодом наибольшего расцвета миссионерского дела на Севере Западной Сибири. В 1899 г. по его инициативе был устроен миссионерский стан в Хэ, в 300 верстах от Обдорска. Им основана при Обдорской миссии библиотека «для удовлетворения нужд миссии», число книг в которой ко времени отъезда настоятеля достигло 5 000 экз. 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 за счет собственных средств вел рыбопромышленник А. И. Туполев. Им же был приобретен и установлен иконостас для молитвенного дома
. 

 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 местностях Надым 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
.

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. 

Но отношения игумена Иринарха 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. 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 
. В тот же год Иринарх был переведен в Тверь. Уже при советской власти его именем был назван Ямало-Ненецкий окружной краеведческий музей в городе Салехарде.

Некоторое время обязанности начальника миссии исполняли священник Гурий Михайлов, игумен Иннокентий, затем иеромонах Никон, пробывший на этом посту довольно короткий срок. Вновь начал действовать миссионерский стан в местности Хэ, где 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»
. 

В 1904 г. при миссии было открыто Братство во имя святого Гурия, архиепископа Казанского и Свияжского чудотворца, которое взяло на себя задачи «обращение язычников в христианство и распространение духовного просвещения среди инородцев, охранение чистоты их нравов и добрых обычаев»
.

 «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»
.

Крупным событием для православных жителей Приобья стало празднование по Высочайшему указу 50-летнего юбилея Обдорской миссии. Было проведено  собрание миссионерского общества, на котором рассмотрели вопросы, связанные с расширением в Обдорской миссии переводческого дела, открытием при Хэнском 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
. Владыка освятил главный придел во вновь построенном миссионерском храме во имя Пресвятой Богородицы в честь иконы «Всех Скорбящих радости», и второй придел храма во имя св. Гурия Казанского и св. Николая Мирликийского. 

По распоряжению епископа 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.

Большой вклад в переводческое дело был внесен священником Иоанном Егоровым. Его перу принадлежат следующие книги 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 Тюмень, в Ильинскую церковь, и переводческая деятельность в крае надолго заглохла. 

В 1914 г. исполнилось 10 лет существования Обдорского миссионерского братства во имя святителя Гурия Казанского и Свияжского Чудотворца, но отчеты комитета братства рисуют довольно безрадостную картину: члены Братства отказывались платить взносы, прихожане перестали посещать миссионерскую церковь, поскольку приходские священники Обдорска неоднократно выражали пренебрежительное отношение к миссии. Миссионеры объясняли подобный факт тем, что жалование у них намного выше, чем у приходских священников, что и влечет за собой рознь и неприятие
. 

Из-за отсутствия отчетной документации за последние годы  существования Обдорской миссии не представляется возможным составить полную картину. 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.

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, увеличив им почти в два раза оклады по сравнению с приходскими церковнослужителями
. Но при этом с них не была снята обязанность ведения и непосредственно приходской службы, поэтому миссионерство как бы отодвигалось на второй план и не являлось главным их занятием, что не могло не сказаться на результатах их миссионерской деятельности. 

Сургутский благочинный Василий Кайдалов, на которого возложили обязанности миссионера, в письме от 3 марта 1869 г. сообщал, что с пономарем и толмачем «в исходе ноябре прошлого 1868 г. с Божием благословением предпринял путешествие к самоедам и язычникам». После трехдневных поисков он нашел «таких самоедов, кочующих с чумами в числе 80 человек» и «предложил им слово спасения». Но шаман Выбшу «вступил с нами в резкий разговор» и заявил, что его соплеменники креститься отказываются
. 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 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 того, как старейшины поверят речам проповедника, они 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.?». Из отчета П. Попова следовало, что: «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».

П. Попов также поведал, насколько трудно миссионеру подвигнуть «инородцев» к крещению, 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 незнания местонахождения язычников» сургутские миссионеры не всегда могли выполнить поставленную перед ними цель
.

Тогда же (в 1883 г.) встал вопрос о закрытии Сургутской миссии, поскольку во всех шести приходах района числилось 5633 человека крещеных 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 то же время за один лишь 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  31 человека в семьях «смешанного вероисповедания», где один из членов семьи был уже окрещен. Для того, чтобы стали понятны трудности, с которыми приходилось сталкиваться миссионерам, приведем описание его поездок за 1886 г.

В январе Тверитин посетил дома, где самоеды останавливались во время приезда в Сургут. Там он через переводчика знакомил их с христианской верой, говорил «о смерти, воскресении и вознесении на небо». Он совершал ежедневное богослужение в сургутской Троицкой церкви, которая посещалась преимущественно «инородцами» Пимской волости, относящейся к приходу этой церкви, обучал их молитвам, исповедал, причащал и обвенчал три семейные пары аборигенов 
.

С 25 февраля по 1 марта Тверитин совершал 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 умерших.

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, 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».

С 7 по 23 декабря Тверитиным совершена поездка 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 взаимопонимания не нашел. 

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 селениях молельных домов, где бы он мог останавливаться и совершать богослужение во время своих поездок. Комитет ответил на это предложение согласием, если сами жители этих селений построят дома или выделят для того подходящую «юрту». Тверитин договорился об устройстве молитвенных домов в Пимской волости, где находилось 7 стоянок и проживало около 125 человек аборигенов; в Балыкской – в юртах Салтыковых, где находилось 8 стоянок со 108 жителями мужского пола, а также в селении Тундрино.

В августе 1888 г. Тверитин с диаконом 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 давал больным простейшие рекомендации: не употреблять в пищу зелени и рыбы, особенно в сыром виде; пить лишь кипяченую воду, избегать простуды; при появлении первых признаков болезни немедленно обращаться к врачу. Их поездка продолжалась с 3 по 12 августа. 

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 туземцев, а паству прихожан следует лишь «направлять в русло православной веры», чем могут заниматься священники местных церквей
.

Как видим, XIX век принес новые формы деятельности миссионеров на севере Западной Сибири, где противоязыческие миссии были организованы как постоянно действующие учреждения, управляемые начальниками, которых назначал епархиальный архиерей и осуществлял контроль за ними.  Если первоначально устремления миссионеров были направлены в Обдорский край, где насчитывалось наибольшее количество язычников, то в дальнейшем, претерпев неудачу в притундровой зоне, решением Св. Синода центр миссионерства переместился в Кондинский монастырь.  Во второй половине XIX в. была вновь открыта Обдорская, а также Сургутская миссии, которые ставили перед собой цель пропаганды основ православного учения среди сибирских аборигенов. 

Но деятельность каждой из миссий имела свои особенности, которые исходили из конкретных условий, в которых оказывались миссионеры. Так, аборигены, проживающие в сфере деятельности Кондинской и Сургутской миссий, были вовлечены в процесс христианизации задолго до жителей Обдорского края, а потому часть из них уже исповедовала православие и не ощущалось острой необходимости в их обращении.  В то время как обдорские миссионеры вынуждены были заниматься установлением контактов с местным населением, которое вело в основном кочевой образ жизни, объяснять им основы веры и постепенно склонять к принятию крещения. Характерным для всех северных миссий было то, что они имели схожую внутреннюю структуру: содержали станы, молитвенные дома, часовни и походные церкви, которые играли определенную роль в процессе христианизации туземцев Западной Сибири. Государство было заинтересовано в христианизации народов севера, а потому оказывало миссионерам свою поддержку, как в законодательном, так и в финансовом плане. Но в тех случаях, когда туземцы края выражали негативное отношение к проводимой церковью христианизации, что выражалась в отказе от сдачи ясака и пр., что, в свою очередь, вело к нарушению государственных интересов, деятельность миссионеров прекращалась.

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. Немаловажную роль играли личность миссионера и активность того или иного епархиального епископа, в результате чего деятельность северных миссий то затухала, то велась более продуктивно. Сотрудники миссий, располагавшихся на севере края, были поставлены в необычайно тяжелые условия: оторванность от центра, затруднения с транспортным сообщением, суровая климатическая обстановка, слабое и часто несвоевременное финансирование, отсутствие взаимопонимания с гражданскими властями и пр.

В первой половине XIX в. далеко не сразу миссионеры нашли и стали применять новые формы и методы работы, и отказ от старых форм затянулся на довольно продолжительный срок. Во второй половине XIX столетия миссионерская деятельность велась более успешно и с лучшими результатами (таблицы 1 и 2). Миссионерам удалось завоевать доверие местного населения и наладить систематическую проповедническую деятельность в крае, являясь, по сути дела, едва ли не единственными просветителями и защитниками коренного местного населения. 

VII. Критические взгляды религиозных и общественных деятелей на северное миссионерство

Кроме традиционных методов, которыми пользовалась Русская Православная Церковь, в эпоху реформ Александра II  явились и новые идеи ряда ученых, религиозных и общественных деятелей, чьи взгляды на проблему миссионерства можно назвать довольно прогрессивными и неординарными для своего времени, а потому рассмотрим и проанализируем их отдельно. 

 В 1894 г. тобольский епископ Агафангел искал наиболее удобное место для открытия нового миссионерского стана в Березовском крае. Старожилы предложили владыке разместить стан на р. Надым, поскольку там довольно мягкий климат и можно выбрать место, географически находящееся на пересечении маршрутов кочевий аборигенов.  Чтобы проверить правильность этого предложения, епископ с согласия профессора А. И. Якобия командировал его вместе с епархиальным священником Герасимовым на р. Надым
.

Профессор Казанского университета, почетный член Тобольского епархиального Братства Димитрия Солунского Аркадий Иванович Якобий был известен как ярый поборник просвещения северных аборигенов через их христианизацию. В ряде своих публикаций он доказывал, что прежние миссионерские методы давно устарели и необходимо более широко подходить к проблеме христианизации, учитывая этнографические особенности различных народностей, и шире привлекать аборигенов к решению вопроса о их будущем. Его взгляды во многом совпадали с взглядами видного миссионерского деятеля Н. И. Ильминского, занимавщегося, главным образом, христианизацией мусульман Поволжья. 

А. И. Якобий принял предложение тобольского епископа и 14 ноября 1894 г. возглавляемая им экспедиция на 5 нартах отправилась из Обдорска в сторону р. Надым. В Оксарских (Аксарских) юртах им удалось уговорить три семьи оленеводов переехать на р. Надым на постоянное жительство
. 

1 декабря экспедиция достигла р. Надым, где нашли растущий на речных островах довольно густой лиственный и хвойный лес, а  верхнем течении реки росли многочисленные кедры, на основе чего А. И. Якобий предположил: «Где растут кедры, там климат не настолько суров, чтобы нельзя было заниматься скотоводством и огородничеством»
.

Для того, чтобы выбрать наиболее удобное место для миссионерского стана, профессор Якобий собрал нескольких старейшин остяков и самоедов и поинтересовался их мнением о размещении вблизи русла Надыма миссионерского стана, церкви и казенного магазина. Старейшины высказали опасение, что «с русской церковью как бы не пришли зыряне», которые будут воровать у них оленей и торговать водкой
. Относительно этого Якобий пообещал им защиту со стороны гражданских властей.

Вернувшись в Тобольск, А. И. Якобий 26 марта 1895 г. выступил на заседании Братства Димитрия Солунского с докладом о своей поездке и особо остановился на проблемах коренного северного населения
. Члены епархиального комитета не только с интересом выслушали доклад профессора, но приняли сделанные им выводы за основу дальнейшей миссионерской деятельности в Приобье. Определенный интерес представляют и этнографические сведения А. И. Якобия о численности местного населения в районе Обдорска и Надыма
.

Значительная полемика развернулась в российском обществе после выхода в свет публикации профессора Якобия «Об «угасании инородцев». В ней он смело заявил, что государство и церковь должны заботиться не только о христианизации аборигенов, но и поднимать их экономическое и нравственное состояние. Он предлагал взять за основу благотворительность «не в смысле пожертвований только, но и в более широком смысле наставления, руководства, защиты»
.

 По мнению автора, «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.

С точки зрения Якобия, христианские миссии нужно подразделить на миссии церковных приходов и миссии миссионерских станов. Это вызвано тем, что «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 они редко посещают церковь, тогда как  «церковь должна сама приходить в инородческие юрты, хотя бы изредка, чтобы исполнить свою миссию»
. Он настаивает на коренном изменении миссионерской церковной политики ее форм и методов: «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». И далее: «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»
.  Для более успешной миссионерской работы он предлагал: открыть часовни во всех туземных селениях; всем священникам иметь передвижные престолы и антиминсы; в каждом селении открыть школы-интернаты или приюты для обучения детей аборигенов
. 

Кроме открытия детских приютов в каждом приходе, он мечтал о создании «главного приюта» для 20 детей, кторый бы находился в Березове. От слов он перешел к делу и 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 аборигенных 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.

А. И. Якобий настаивал на проведении открытого диалога с туземным населением, помогая ему не только советом, но и материально: «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»
.

Большое значение профессор Якобий 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. Он смело ссылался на деятельность протестантских миссионерских обществ, которые имели существенный доход за счет хозяйственной деятельности. До него и после никто не высказывался о решении вопроса подобным путем.

Планы профессора не ограничивались открытием миссионерских учреждений на севере Западной Сибири. Он предлагал глобально решить вопрос для всего Российского государства, для чего создать миссионерские станы от границ с Норвегией и до Алеутских островов. Он думал не только о том, как окрестить туземное население, но и о том, как защитить его от влияния торговцев и грабительских устремлений иных авантюристов. По его убеждению, миссионерские станы должны играть роль своеобразных форпостов по защите местного населения «от набегов торговой орды …, пока инородцы не перейдут в высшие формы культуры и будут в состоянии сами защитить себя»
. Всего он предлагал открыть от 12 до 25 станов, которые бы стали форпостами по северу России. «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 в отношении северных туземцев осуществляло практически все русское население, но главным образом – купечество. С помощью миссионерских станов Якобий предлагал оградить малочисленные народности от захвата их территорий и природных ресурсов со стороны не только частных лиц, но и местной администрации. «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) следует ввести ежегодный 5-рублевый сбор со всех православных приходов России для  открытия северных миссий.

В последние годы XIX столетия в печати стали появляться материалы не просто с рекомендациями по миссионерскому делу или проповедями на эту же тему, но с разбором и анализом быта северных народов, их верований, восприятия окружающего мира. К ним относится работа священника П. Закомельского «К вопросу о религиозно-нравственном состоянии остяков».

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. причастия; 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 …»
. Во избежание подобных неудобств аборигены 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 возникали «при напутствии болящего Св. Тайнами и при нужде крещения 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 аборигенов 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 ратовал за скорейшую реорганизацию миссий и изменение главных направлений их 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 задерживается 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 языка тех народностей, среди которых им предстояло вести миссионерскую деятельность. 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 этих фактов Г. Тутолмин ставил вопрос о немедленном возобновлении работы 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
.

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 единственно с 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.

После 1905 г., констатирует автор, замечено охлаждение аборигенов 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».

Приводя причины «небрежного отношения инородцев» к православной церкви, автор называет в качестве одной из главных отсутствие молитв на языке местных народностей. Он подчеркивает, что в «Обдорском приходе существуют свои наречия, 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 делается вывод, что перевод молитв и символов веры должен быть сделан как минимум на 7 наречиях народов, населяющих север края. Потому 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 которых была весьма насущной.

На наш взгляд, рассмотрение и изучение критических высказываний церковных клириков важно не только с точки зрения выявления недостатков в миссионерской работе, но тем, что из них видно, с каким интересом российское общество относилось к данному вопросу, критикуя существующие формы его реализации и предлагая новые пути решения. Публикации А. И. Якобия указывают на то, что ряд церковных и общественных деятелей был обеспокоен той ситуацией, которая складывалась на севере края, где шло спаивание и обнищание туземцев. Подобные взгляды и высказывания стали возможны в результате проведения демократических реформ во второй половине XIX в. и нарастания революционных событий в России. Но реформирования миссионерской политики на государственном уровне так и не произошло.

Таким образом, в XIX в. происходят коренные изменения в миссионерской деятельности на севере Западной Сибири. Но первая же попытка открытия Обдорской миссии закончилась неудачей, вызвав неудовольствие гражданских властей и волнения среди аборигенов. Миссия при Кондинском монастыре открывалась исключительно в надежде на привлечение монахов к делу проповедничества и просвещения местного населения, но духовенство показало полную свою несостоятельность в этом вопросе и нежелание заниматься миссионерством. К тому же большинство туземного населения, проживающего в сфере деятельности Кондинской миссии, оказалось крещеным и в обращении в православие не нуждалось. Ошибочным стало открытие и миссии в Сургуте, где миссионеры столкнулись с той же проблемой отсутствия язычества и вынуждены были совершать сверхдальние поездки в самое холодное время года в бесплодных поисках объектов приложения своих сил. Наиболее перспективной и плодотворной оказалась деятельность Обдорской миссии при повторном ее открытии, хотя плоды работы инициативных и даровитых проповедников зачастую перечеркивались после прихода на их место людей незаинтересованных и зачастую далеких от миссионерства. Но постепенно, на протяжении десятилетий, северные миссионеры отказывались от старых форм и методов проповедничества и использовали новые, соответствующие духу времени. 

Важную роль в миссионерстве сыграли церковные общественные организации, которые ставили первоочередной задачей деятельность среди народностей севера Сибири.  К ним можно отнести Всероссийское Православное общество, имевшее свое представительство (комитет) в Тобольске. Посильную помощь в постройке культовых сооружений оказывали состоятельные граждане, благодаря стараниям и денежным средствам которых открывались молитвенные дома, часовни, школы и детские приюты в северных регионах Сибири.

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

В то же время деятельность северных миссий имела свои особенности, которые исходили из конкретных условий, в которых оказывались миссионеры. Если аборигены, проживающие на территории деятельности Сургутской миссии, были вовлечены в процесс христианизации задолго до жителей Обдорского края, то обдорские миссионеры вынуждены были заниматься установлением контактов с местным населением, которое вело в основном кочевой образ жизни, объяснять им основы веры и постепенно склонять к принятию крещения. Характерным для всех северных миссий было то, что они имели схожую внутреннюю структуру: содержали станы, молитвенные дома, часовни и походные церкви, которые играли определенную роль в процессе христианизации туземцев Западной Сибири. 

Наблюдалась разрозненность и несогласованность деятельности сибирских миссионеров, отсутствие единого координационного центра и лидера.  Государство было заинтересовано в христианизации народов севера, а потому оказывало миссионерам свою поддержку, как в законодательном, так и в финансовом плане. Но в тех случаях, когда туземцы края выражали негативное отношение к проводимой церковью христианизации, что выражалась в отказе от сдачи ясака и вело к нарушению государственных интересов, следовал административный указ о прекращении деятельности миссионеров. Важно, что общественные и религиозные деятели неоднозначно относились к миссионерству на территории Сибири и высказывали критические замечания и предложения по ее реорганизации

Таблица 1

Ежегодные результаты миссионерской деятельности 

Обдорской миссий с 1867 по 1914 гг.

	Год
	Число

окрещенных
	Год
	Число окрещенных
	Число  венчаний
	Число  погребений

	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


Таблица 2

Ежегодные результаты миссионерской деятельности

 Сургутской    миссии за период с 1865 по 1914 гг.

	Год
	Число окрещенных
	Год
	Число окрещенных
	Число венчаний
	Число погребений

	1865
	38
	1882
	4
	–
	–

	1867
	2
	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
	841
	54
	317


Таблица 3
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


СПИСОК СОКРАЩЕНИЙ
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

ТМКП – Тобольский музей книгопоступлений

ТЕВ – Тобольские епархиальные ведомости

ЧОИДР – Чтения в обществе исторических древностей Российских

ПРИЛОЖЕНИЯ

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.

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.
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Князь Тайшин с сыновьями.  (ТГИАМЗ, ТМКП 15655)
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	Первая сессия Тобольского губернского Земского собрания с представителями хантыйских и ненецких народов 1910 г. (ТГИАМЗ, ТМКП 15656)
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