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ОТ РЕДАКЦИИ

УВАЖАЕМЫЕ ЧИТАТЕЛИ!

Очередной выпуск альманаха «Диа-Логос», издаваемого Исследователь­
ским центром «Религия и общество в стралах СНГ и Балтии» в сотрудни­
честве с рядом научных центров и общественных организаций, стремится 

дать объективную картину взаимоотношений религии и общества в России и дру­
гих постсоветских государствах. Это представляется особенно важным в ситуации 
всё возрастающей межрелигиозной напряженности, клерикализации российско­
го общества, использования религии в политических целях, когда само существо­
вание гражданского общества в России оказывается проблематичным.

Какие проблемы рассмотрены в этом выпуске альманаха? Прежде всего те, 
которые представляются нам наиболее животрепещущими. Так, материалы пер­
вого раздела альманаха — «Религия и общество в постсоветском пространстве» — 
посвящены:

• политической роли и внутренней ситуации Русской Православной Церк­
ви (статьи М.Смирнова, А.Красикова, Н.Митрохина);

• новым религиозным движениям (концептуальная статья Б.Фаликова, 
анализ В.Шнирельманом и В.Прибыловским причин распространения 
неоязычества на просторах Евразии и, в частности, в России, и его связи с 
политическим экстремизмом);

• различным формам религиозного экстремизма (статьи А.Верховского и 
В.Илюшенко);

• проблемам развития еврейской общины в России (статья С.Вайнштейна и 
Ю.Табака оказалась особенно актуальной в условиях усиления антисе­
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митских настроений, сознательно провоцируемых право- и леворадикаль­
ными политическими движениями);
положению религии в странах СНГ (статьи А.-Г. Горбач, Т. Джуварлы, 
И. Агаева и А. Абасова).

Принципиальным для редакции является включение в альманах работ, отра­
жающих позицию представителей той или иной конфессии или религиозной 
группы. Читатели этого выпуска имеют возможность ознакомиться с точками зре­
ния старообрядца (М.Шахов), протестанта (И.Подберезский), кришнаита (С.Да- 
гис). В разделе представлена и точка зрения правозащитника Л.Левинсона, про­
блематика статьи которого перекликается с темами второго раздела — «На пути к 
свободе совести».

Статьи этого раздела рассказывают, в частности, о последствиях принятия 
осенью 1997 г. дискриминационного закона «О свободе совести и религиозных 
организациях», существенно ограничившего религиозную свободу.

«Постсоветское пространство» является органической частью более обшир­
ного пространства — посткоммунистического, и, несмотря на индивидуальные 
отличия, характерные для каждой страны, в целом процессы религиозно-общест­
венного развития в странах СНГ, Восточной и Центральной Европы имеют мно­
го общего. Это нашло отражение в третьем разделе альманаха — «Религия и обще­
ство в Центральной и Восточной Европе», содержащем исследования социальных 
и духовных проблем Чехии, Польши, Латвии, Литвы, Эстонии и Болгарии. Тема­
тика раздела многообразна — положение религиозных меньшинств, взаимоотно­
шения Церкви и государства, межрелигиозные и внутриконфессиональные кон­
фликты, социальное служение Церкви. Большой интерес представляет статья 
видного чешского церковного и общественного деятеля, священника и правоза­
щитника Т.Халика, чей трезвый анализ духовной ситуации в посткоммунистиче­
ском обществе важен для понимания места религии в современном обществе не 
только в Чехии или в Центральной Европе, но и в России.

Четвертый раздел выпуска «Диалог Восток-Запад», составляют материалы 
проходившей в ноябре 1997 г. Международной конференции «Религия и общест­
во в России и Германии: факторы перемен». Постоянно увеличивающийся разрыв 
между уровнем жизни современной западной развитой страны, какой является 
Германия, и Россией, контраст между социально-политической стабильностью 
Германии и перманентным кризисом, переживаемым нашей страной, усиливает 
позиции тех, кто полагает, что у России свой особый путь развития, что она пред­
ставляет собой особую цивилизацию, радикально отличающуюся от западной, и 
что поэтому всякое сопоставление России и Германии бессмысленно. Материалы 
конференции и особенно выступления ее германских участников свидетельству­
ют об обратном. Опыт Германии, прошедшей через тоталитаризм, войну и эконо­
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мическую разруху и ставшей на путь демократии и социально-экономической 
стабильности, а также опыт Церквей Германии, внесших существенный вклад в 
строительство демократического общества, чрезвычайно актуален для нас.

Невозможность адекватно оценить роль религии в современной России и в 
постсоветских странах вне общемирового контекста определила наличие в альма­
нахе пятого раздела — «Религия в современном мире». Редакция отобрала матери­
алы, представляющие особый интерес для русскоязычного читателя. Это и рас­
сказ об успешном опыте межрелигиозного сотрудничества в миротворческой и 
социальной сферах организации «Моральное перевооружение», и анализ пер­
спектив китайского христианства и функций христианства как моста, соединяю­
щего Китай с западной цивилизацией, и документы о религиозных преследовани­
ях в Тибете, свидетельствующие о том, что в условиях коммунистического режи­
ма религиозная свобода невозможна.

Статьи последнего, шестого раздела «История и современность» тесно связа­
ны с тематикой предшествующих разделов, но освещают ее в исторической пер­
спективе. С первым разделом перекликаются статьи об отношении Русской Пра­
вославной Церкви к евреям (Ю.Табак), о возникновении латышского неоязыче­
ства (С.Рыжакова) и об истории буддизма в России (А.Терентьев). В статье В. 
Чорния речь идет об исторических предпосылках этнорелигиозного конфликта в 
Боснии.

В Альманахе «Диа-Логос» участвуют авторы, стоящие на различных позици­
ях. Их взгляды далеко не всегда разделяются редколлегией. Но всех авторов объе­
диняет стремление к объективности и диалогу мировоззрений. Надеемся, что по­
добный подход встретит понимание у наших читателей.

Николай ШАБУРОВ





I

РЕЛИГИЯ И ОБЩЕСТВО 

В ПОСТСОВЕТСКОМ ПРОСТРАНСТВЕ





Марк СМИРНОВ 
(Москва)

РОЛЬ РУССКОЙ ПРАВОСЛАВНОЙ ЦЕРКВИ 
НА СОВРЕМЕННОМ ЭТАПЕ ПОЛИТИЧЕСКОГО 

РАЗВИТИЯ РОССИИ (1993-1997)

тавя перед собой задачу определить роль Русской Православной Церкви
(далее РПЦ) в современной фазе политического развития России, мы тем
самым утверждаем a priori, что такая роль у РПЦ, несомненно, имеется, т.е. 

РПЦ проводит свою церковную политику (внешнюю и внутреннюю) и по отно­
шению к государству и обществу в России, и в международном масштабе.

Вероятно, такое утверждение может показаться несколько преувеличенным. 
Ведь не прошло еще и десяти лет, как РПЦ вышла из состояния «вавилонского 
пленения», в котором она пребывала в период коммунистического режима с 1918 
по 1991 г., — и вдруг настолько активная церковная политика, что Церковь уже в 
силах влиять на государственную власть, играть значительную роль во внешней и 
внутренней политике современной России.

Действительно, на протяжении многих десятилетий, в течение которых Цер­
ковь в СССР называлась «Церковью молчания», на Западе преобладало мнение, 
что РПЦ не имеет своей собственной позиции по политическим и социальным 
вопросам, что она в основном занята литургической практикой и душепастырст- 
вом в рамках, отведенных ей коммунистическим правительством, а ее выступле­
ния по социально-политическим вопросам навязаны ей внешней силой. Приме­
ром такого подхода может быть высказывание кардинала Роже Эчегарая, сделан­
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ное им в 1989 г. после пребывания в Москве на праздновании 1000-летия христи­
анства на Руси (1988), в период всеобщей эйфории на Западе от «результатов» об­
щественных перемен в СССР:

«Я принимал участие в праздновании тысячелетия Крещения Руси в Москве. 
Перед Православной Церковью вновь открываются перспективы ощутимого влия­
ния на общество периода перестройки. До сих пор эта Церковь должна была сосре­
доточивать свои духовные силы главным образом на служении Божественной Ли­
тургии. Сегодня же она осознает свое призвание в том, чтобы вносить евангельскую 
закваску в обширнейшую сеть социальных и гуманитарных инициатив. <...> Соци­
альная мысль Католической Церкви в бескорыстном и солидарном порыве может 
внести свой вклад в созидание советским народом обители мира и справедливости, 
открытой для всех» (Эчегарай Р. Предисловие к русскому изданию книги: Де Лобье 
П. Социальная доктрина Католической Церкви. — Брюссель, 1989, с. 8).

Несомненно, такое доброжелательное и исполненное дружеских чувств вы­
сказывание представителя Католической Церкви показывает стремление этой 
Церкви к диалогу и помощи РПЦ в ее возрождении. Однако насколько такой 
взгляд на РПЦ соответствует действительности?

Многие церковные деятели Запада и историки долгое время не замечали, что 
РПЦ, начиная со Второй мировой войны, стала заявлять о своей собственной со­
циально-политической позиции и проводить политику, которая, приспосаблива­
ясь к коммунистической идеологии, имела на протяжении многих десятилетий 
серьезное воспитательное значение как для духовенства, так и для паствы РПЦ. 
Ясно, что это была довольно дикая смесь патриотизма, православия фундамента­
листского типа и вульгарного социализма, но она оказалась очень живучей и не 
исчезла с падением коммунистического режима.

Конечно, западным христианам хотелось бы иметь в лице РПЦ, так сказать, 
«православие с человеческим лицом», которое было бы духовным стимулом нрав­
ственного возрождения России, открытым к социальным проблемам современно­
го мира, к диалогу с другими христианскими конфессиями и религиями. Такое 
православие действительно могло бы внести свой вклад в дело социального служе­
ния обществу. Однако это достаточно оптимистическое представление о РПЦ и ее 
политике находится в явном противоречии с заявлениями ее представителей, ко­
торые направлены на укрепление позиций собственной Церкви в государстве, на 
приобретение закрепленного законом особого привилегированного статуса среди 
прочих религиозных организаций. В этих выступлениях часто звучат неприязнь и 
нетерпимость к западным христианским конфессиям и их миссиям, к новым ре­
лигиозным движениям, стремление навязать гражданам России «православие» и 
«патриотизм» в качестве новой государственной идеологии.

Современное христианство на Западе все вышеописанные тенденции, суще­
ствующие в РПЦ, воспринимает с трудом и считает их маловероятными. В стра­
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нах Запада, где давно существует открытое гражданское общество, где процесс се­
куляризации протекал на протяжении всего XX столетия, всякие попытки сделать 
какое-либо христианское исповедание государственным (или опекаемым госу­
дарством) давно отошли в прошлое. Пытаясь объяснить причины этого явления, 
мы не должны забывать, что историческое православие сильно отстало в своем со­
циальном развитии от христианских Церквей Запада, отстало, может быть, лет на 
сто! Православие в России и во вселенском масштабе не имело в прошлом и не 
имеет сейчас своего социального христианского учения. Оно всегда было подвер­
жено изменчивому влиянию тех или иных политических систем и идеологий 
(иногда крайне реакционных, а иногда откровенно атеистических).

Политика РПЦ находится в русле всего восточного православия в целом. На­
пример, Православная Церковь Греции выступает против отмены закона, призна­
ющего ее государственный статус. Афонские монахи проповедуют против элек­
тронных магнитных карточек и Интернета, которые якобы являются кознями Ан­
тихриста, стремящегося связать мир паутиной своей власти. Исследователи рели­
гиозного фактора в политике отмечают влияние на паству националистической 
проповеди сербского православного духовенства, которое политику мирового со­
общества, Организации Объединенных Наций и НАТО интерпретирует как заго­
вор жидомасонов (еврейского капитала) и Ватикана против сербского народа, 
славянства и православия...

Можно только пожалеть, что РПЦ идет путем, обреченным на самоизоля­
цию, что ее влияние на текущую политику в России сводится к насаждению кон­
сервативной идеологии, подъему националистических настроений и поиску 
внешних и внутренних врагов... Но всякому непредвзятому наблюдателю необхо­
димо помнить, что нельзя составить сколько-нибудь объективное представление 
о современной роли РПЦ в политической жизни России без учета исторических 
корней нынешнего русского православия, имеющего опыт сосуществования 
только с двумя политическими системами: с имперским самодержавием и с ком­
мунистической империей, которым РПЦ исправно и послушно служила. Поэто­
му довольно трудно ожидать от РПЦ какой-то другой политики; иной политики 
она просто не знает, а живет и руководствуется тем историческим опытом, кото­
рый у нее есть. В ее нынешней «церковной политике» нет никаких новаций. Все 
вышеперечисленные тенденции уже имели место в прошлом. Это прошлое — как 
старое платье, которое вытащили из сундука и перелицевали на новый лад.

А как сама РПЦ понимает и оценивает свою «церковную политику»? Ведь 
чаще всего руководство Церкви, ее иерархия и представители декларативно заяв­
ляют о том, что «РПЦ вне политики», что она открыта к сотрудничеству со всеми 
политическими партиями и общественными движениями, что, она не оказывает 
влияния на политические взгляды и предпочтения своей паствы, будь то комму­
нисты, националисты, монархисты или демократы...
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Вот как определил политику РПЦ ее предстоятель, Патриарх Московский и 
вся Руси Алексий II, выступив в 1996 г. в еженедельнике «Московские новости» в 
связи с предстоящим образованием союза между Россией и Белоруссией: «...то, 
что в светском обиходе принято называть “церковной политикой”, всегда отлича­
ется непоспешностью, которая отражает опыт смиренного и внимательного слу­
шания воли Божией о нашем мире. Несиюминутность, взвешенность особенно 
должны быть характерны для суждения Церкви по общественным вопросам... 
Церковный организм не призван стяжать мирскую силу и обладание. Не стремясь 
к власти, Церковь получает особую внутреннюю свободу свидетельствовать перед 
земными властями об истинных нуждах реального человека, печаловаться о его 
благе» («Московские новости», № 14, 7—14 апреля 1996, с. 5).

В чем же заключается свидетельство Патриарха перед властями о нуждах про­
стых людей, о чьём благе он печалуется? Продолжим вышеприведенную цитату:

«Именно в таком духовном видении воспринимает Церковь развитие новых 
процессов единения между странами Содружества (Независимых Государств. — 
М. С), встречающих одобрение в народах некогда единого жизненного простран­
ства. <...> Однако очевидно, что путь чрезмерного национального и регионально­
го обособления, уже в значительной мере испытанный нами, не приносит ожида­
емых плодов. Сближение между побывавшими вместе в горестях и радостях наро­
дами — не предвыборное, не имеющее характер кампании, но основанное на глу­
бокой укорененности в прошлом и на устремленности в будущее — необходимо и 
для сохранения уникальной евроазиатской общности, сложившейся на историче­
ских просторах нынешнего Содружества» (там же).

Теперь становится понятно, что речь идет не о защите голодных и обездолен­
ных, а о стремлении двух славянских народов (русского и белорусского), которые 
якобы не хотят жить порознь и стремятся объединиться в едином славянском го­
сударстве, правда, пока без Украины!

Любопытно отметить, что первыми в России эту мысль высказали коммуни­
сты — депутаты Государственной Думы. Первоначально призыв российских ком­
мунистов к объединению России с Белоруссией российская пресса расценила как 
попытку денонсировать договор о создании СНГ и призыв к воссозданию СССР. 
Позднее идею воссоединения России и Белоруссии подхватили национал-патри­
оты и РПЦ. Мощное давление на правительство России оказывал и президент Бе­
лоруссии Лукашенко. Наконец эту идею провозгласил и президент Ельцин, оче­
видно, рассчитывавший на то, что это историческое деяние по воссоединению 
братских народов послужит ему хорошей предвыборной рекламой накануне пре­
зидентских выборов 1996 г.

2 апреля 1996 г. в Кремле президентами России и Белоруссии Ельциным и 
Лукашенко при участии Патриарха Алексия II был заключен договор об интегра­
ции двух «братских государств» (Речь Патриарха Московского и всея Руси Алек­
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сия II в связи с подписанием Российско-Белорусского договора. См.: Журнал 
Московской Патриархии, № 4—5, 1996, с. 23—24). Участие Патриарха Алексия II 
в подписании договора стало апогеем т.н. «симфонии», или сотрудничества Церк­
ви и государства в посткоммунистическом обществе, о котором всегда мечтали 
иерархи Православной Церкви в Византии и в России (при царе и при коммунис­
тах). На церемонии Патриарх являл собой образ единства двух славянских право­
славных народов, ведь он — одновременно глава Православной Церкви и в Рос­
сии, и в Белоруссии. Договор был скреплен Патриаршим благословением, что, ве­
роятно, по мысли организаторов церемонии, придавало ему священность и неру­
шимость. О том, что Патриарх захвачен идеей интеграции бывших советских на­
родов, свидетельствует тот факт, что вскоре после торжественного подписания до­
говора Алексий II выступил на эту тему в качестве автора заметки в еженедельни­
ке «Московские новости», откуда мы и привели цитату.

Не прошло и месяца после этого «эпохального» события, как белорусы, «со­
единенные Патриаршим благословением» с Россией, стали открыто выступать 
против этого «союза», усматривая в нем попытку возродить СССР и имперскую 
политику России в отношении других народов. Тридцатитысячная демонстрация 
с участием всех оппозиционных по отношению к президенту Лукашенко партий 
привела к столкновению с милицией и многочисленным арестам.

События в Белоруссии на протяжении 1996—97 гг. отчетливо показали, 
что значительная часть белорусского общества не хочет этой интеграции и 
опасается политики, проводимой президентом Лукашенко, который сконцен­
трировал всю власть в стране в своих руках. Сегодня международное общест­
венное мнение единодушно в том, что в Белоруссии систематически наруша­
ются права человека: по приказу президента Лукашенко отряды милиции спе­
циального назначения беспощадно разгоняют дубинками демонстрантов; ми­
лиция задерживает и избивает правозащитников и представителей оппози­
ции; преследуются независимые журналисты, в том числе и российские. Ле­
том 1997 г. в Белоруссии вынужден был прекратить свою деятельность Фонд 
Джорджа Сороса. Фонд был обвинен белорусскими властями в незаконной 
коммерческой деятельности, оштрафован на три миллиона долларов, а его 
имущество описано в счет штрафа. Одним словом, нынешняя Белоруссия — 
настоящий реликт, заповедник советской власти, оставшийся в наследие от 
Советского Союза.

Словно в ответ Патриарху Алексию, известный белорусский писатель Ва­
силь Быков оценил интеграцию России и Белоруссии следующим образом: «Объ­
единение в суперобразование, как бы оно ни называлось, при наличии в каждой 
из частей супернищеты и суперозлобленности, не приведет к хорошему. Весь ис­
торический опыт Европы (и не только Европы ) свидетельствует именно об этом» 
(«Московские новости», № 14, 7—14 апреля 1996).
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Не менее радикально реагируют на российско-белорусский договор и право­
славные верующие Белоруссии. Тайса Мищенко опубликовала в еженедельнике 
«Московские новости» заметку, которая начинается словами: «Я не берусь судить 
государственных деятелей России и Белоруссии за действия, совершенные ими 
2 апреля. Что это было: предвыборный фарс, начало аннексии или просто очеред­
ной договор о дружбе, который неизвестно что принесет обеим сторонам? Меня 
удивило и озадачило участие в этом чисто политическом акте третьего действую­
щего лица — главы Русской Православной Церкви Патриарха Алексия II. Я — 
православная белоруска, мои дети крещены в Православной церкви в Белоруссии. 
Поэтому я думаю, что когда Патриарх благословил союз единоверных белорусов с 
Россией, то он, наверное, имел в виду и меня, и моих детей, и других православ­
ных белорусов, которых, возможно, не большинство, если брать людей действи­
тельно активно верующих, регулярно посещающих храмы. Но даже если учесть 
людей не активно верующих, а только крещенных по тому или иному обряду, то 
белорусов-католиков у нас 1,5 миллиона, много протестантов. И они не приезжие 
иностранцы, они испокон веков живут на белорусской земле. Мне, и я хорошо 
знаю, что не только мне, а многим неприятно и досадно, когда государственные 
деятели заручаются поддержкой Церкви. ...Не берет ли на себя Русская Право­
славная Церковь, ввязываясь в политику, груз непомерный и ненужный?» («Мос­
ковские новости», № 14, 7—14 апреля 1996, с. 8).

Неужели Патриарх Московский и всея Руси не знает о том, что происходит в 
Белоруссии? Желая интеграции, неужели он хочет, чтобы и в России нарушались 
права человека? Почему, благословив союз двух государств, он не возвысил свой 
голос в защиту политических заключенных, содержавшихся в белорусских тюрь­
мах? Не осудил Патриарх и заявление Владимира Жириновского, переданное 
весной 1996 г. государственным информационным агентством Белоруссии, в ко­
тором утверждалось, что в этом государстве, «как ни в какой республике бывшего 
СССР, чрезвычайно многочисленная и влиятельная еврейская диаспора, злове­
щее наследие Польши». Ведь это явное разжигание национальной и религиозной 
вражды между народами! Неужели вся миссия Русской Православной Церкви 
сводится к обслуживанию политических целей и задач мирских правителей, будь 
то российские императоры или посткоммунистическая номенклатура?

К сожалению, именно к такому выводу можно прийти, пытаясь проанализи­
ровать «церковную политику» РПЦ на протяжении последних десятилетий. Под­
тверждением этому явилось участие Патриарха Алексия II в церемонии инаугура­
ции президента Ельцина 9 августа 1996 г. (Слово Патриарха Алексия II на инаугу­
рации президента Б. Ельцина. См.: Журнал Московской Патриархии, № 9, 1996, 
с. 64—65). Присягал президент не на Библии, а на тексте Конституции Россий­
ской Федерации, которая уже много раз нарушалась, и нет никаких гарантий, что 
она не будет нарушаться и впредь, но присутствие главы Русской Православной
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Церкви, видимо, было призвано освятить и эти противоречия. А насколько кон­
ституционно само участие Патриарха как главы одной из конфессий России в 
этой государственной церемонии? Ведь религиозные организации, согласно Кон­
ституции, отделены от государства и равны перед законом. Патриарх Алексий не 
может представлять одновременно всех верующих России! С этим не согласны 
представители Союза мусульман России, Русской Православной Старообрядчес­
кой Церкви, а также российские протестанты и католики, не говоря уже о много­
численных представителях новых религиозных движений, против которых актив­
но выступают РПЦ и ряд влиятельных российских политиков.

Участие Патриарха в церемонии вступления президента в должность нагляд­
но продемонстрировало приоритет РПЦ в глазах государства по сравнению с ос­
тальными традиционными и нетрадиционными христианскими конфессиями и 
религиями в посткоммунистической России. Можно сколько угодно говорить об 
отделении Церкви от государства, о правах верующих и свободе совести, поддер­
живать новый закон «О свободе совести и религиозных организациях» или отста­
ивать прежний — все равно de facto РПЦ и ее иерархия уже обладают полугосудар- 
ственным статусом, а это в России куда важнее, чем законы!

Участие Патриарха в государственных церемониях стало за последние шесть 
лет уже чисто протокольным явлением, как и участие в них супруги президента — 
Наины Ельциной. В списке государственных лиц Патриарх занимает соответству­
ющее место, которое, по сведениям из неофициальных источников, ниже супруги 
президента, но выше президента Академии наук России.

Указать все случаи, отражающие сотрудничество РПЦ и Российского госу­
дарства, в рамках этой статьи нет возможности, таких примеров великое множест­
во. Например, строительство и освящение 6 августа 1997 г. (вдень именин Б. Ель­
цина) часовни в честь святых князей Бориса и Глеба, воздвигнутой в центре 
Москвы. Только ленивый не догадается, что это — комплиментарный жест Церк­
ви и государственных чиновников по отношению к президенту и его внуку, кото­
рые носят имена святых Бориса и Глеба. Часовню освятил сам Патриарх, а прези­
дент почтил это событие своим присутствием. Интересно отметить, что часовня 
была передана на финансирование Министерству обороны России. Возводилась 
она не для какой-то уже существующей общины верующих, это не обычная при­
ходская церковь, и содержать часовню будут не верующие, а государство, что на­
прямую противоречит Конституции страны.

Однако не стоит думать, что РПЦ целиком зависима от политики государст­
ва, что она только выполняет политический заказ государственных ведомств, об­
служивает интересы новой номенклатуры. Следует отметить, что наряду с этой 
привычной ролью РПЦ в последнее время наблюдается стремление церковного 
руководства вести самостоятельную политику в отношении институтов государст­
венной власти, политических фракций Государственной Думы, политических
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партий и общественных движений. Таким образом, параллельно существуют две 
тенденции, хотя стремление РПЦ больше влиять на ход политических событий, 
вероятно, будет нарастать по причине слабости государства, отсутствия ясной го­
сударственной политики в отношении РПЦ и неоднозначности политических 
процессов в России. Этими обстоятельствами РПЦ, скорее всего, не применет 
воспользоваться в будущем, чтобы упрочить свое положение и влияние на жизнь 
государства и общества.

ПРИЛОЖЕНИЕ

Попробуем схематично проследить «церковную политику» в течение последних 
лет на основании сообщений официальной церковной печати Московского 
Патриархата и других периодических изданий, выходящих в России.

ВНЕШНЯЯ ПОЛИТИКА

Использование международной трибуны
Всякий раз, когда Патриарх или другие высокопоставленные представители 
Московского Патриархата находятся с официальными визитами за рубежом, 
они неизменно используют высокие трибуны международных организаций для 
трансляции тех или иных политических идей, которые идут в русле официаль­
ной внешней политики России и соответствуют собственной позиции РПЦ по 
внешнеполитическим вопросам. Это полностью соответствует традиционной 
служебной роли РПЦ в ее дореволюционной деятельности, когда зарубежное ду­
ховенство напрямую подчинялось Министерству иностранных дел и было при­
писано к посольским храмам. По сути, представители Российской Православ­
ной Церкви, находясь за границей, являлись политическими агентами государ­
ства (Ср.: «До открытия постоянных посольств России <...> духовные миссии 
являлись единственными российскими представительствами в регионе и выпол­
няли функции по сбору разведывательной информации о странах пребывания. В 
конце XIX века Святейшим Синодом за границей содержались следующие пра­
вославные духовные учреждения: заграничные миссии (Японская, Китайская, 
Корейская, Урмийская, Североамериканская и Иерусалимская), пять церквей в 
Западной Европе (в Ницце, Праге, По, Ментоне и Каннах) и причт в Урге (Ки­
тай)». Алексеев М. Военная разведка России. Кн. I. — М.: 1998, с. 136—137).
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В качестве примера политических заявлений, сделанных представителями 
РПЦ за границей, можно привести следующее: находясь осенью 1995 г. с визитом 
в Германии, Патриарх Алексий II критиковал политику западных государств в от­
ношении бывшей Югославии и, в частности, в отношении боснийских сербов. В 
беседе с канцлером Г. Колем Патриарх выразил обеспокоенность православных 
верующих России и Белоруссии в связи с расширением списка стран — участниц 
Североатлантического Союза и приближением войск НАТО к границам СНГ. Ос­
тается только задать вполне риторический вопрос: какое отношение имеют эти за­
явления Патриарха к его пастырскому визиту в ФРГ? Или этот визит был государ­
ственный?

В последнее время отмечается активное сотрудничество зарубежных пред­
ставительств РПЦ с дипломатическими представительствами России (с посольст­
вами, консульствами и дипломатическими миссиями) во внешнеполитической 
области. Предпринимаются совместные акции, согласовывается деятельность в 
отношении российской диаспоры, государственные и церковные визиты органи­
зовываются при участии обоих ведомств. Здания посольств и других дипломатиче­
ских представительств Российской Федерации освящаются иерархами РПЦ — та­
ким образом создаются предпосылки для того, чтобы любой храм РПЦ и его духо­
венство рассматривать как представительство Российской Федерации. Следует 
отметить, что при коммунистическом правлении представители РПЦ за рубежом 
имели достаточно тесные контакты с советскими дипломатами (которые руково­
дили своими церковными коллегами), но контакты эти были засекречены (См.: 
Баррон Дж. КГБ. Работа советских секретных агентов. — Tel-Aviv, Effect 
Publications, 1978, с. 72—74). В настоящий же момент взаимосвязь РПЦ и дипло­
матических представительств России почти не скрывается.

Говоря о координации действий между руководством РПЦ и Российским го­
сударством, можно привести следующий пример: во время встречи канцлера Г. 
Коля и президента Б. Ельцина весной 1997 г. в городе Баден-Бадене Ельцин пере­
дал канцлеру письмо Алексия II. Патриарх выразил в письме глубокую озабочен­
ность тем, что в Германии до сих пор существует закон, носящий дискриминаци­
онный характер в отношении РПЦ, который был подписан еще в 1938 г. Гитле­
ром. Согласно этому закону, русское церковное имущество на территории Герма­
нии было передано Русской Православной Церкви за границей (РПЦЗ). Как от­
мечало в своем комментарии Российское информационное агентство «Новости», 
этот закон дискриминационный, он может привести к полной утрате церковного 
имущества, т.к. РПЦЗ якобы «занимается его распродажей».

Тема положения русских и русскоязычных в новых государствах на террито­
рии бывшего СССР прозвучала в выступлении Патриарха во время его визита в 
Швейцарию (28.06.—3.07.95). Выступая в женевском Дворце Наций, Алексий II 
поднял вопрос о положении православных русских в бывших советских республи­
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ках. Патриарх не случайно выделил Украину и Эстонию — именно те страны, где 
положение Московского Патриархата наиболее проблематично из-за создания 
там независимых от Москвы Православных Церквей. В то время как права рус­
ских наиболее серьезным образом ущемляются в государствах Средней Азии и Ка­
захстане, Московский Патриархат, стремясь сохранить статус-кво в регионах, на­
селенных преимущественно мусульманами, и развить отношения с новыми пра­
вящими элитами, умалчивает о вытеснении русского населения из этих респуб­
лик. В то же время в соответствии с негласными договоренностями обе стороны 
(православное духовенство и представители официального ислама) отказались от 
миссионерской деятельности в отношении друг друга. Интересно отметить, что во 
время пресс-конференции Патриарх говорил о совершенно мифической угрозе 
для Российского государства, исходящей от различных сект и новых религиозных 
движений, чреватой, по его словам, расколом нации по вероисповедному и рели­
гиозному признаку.

Из выступления Патриарха Алексия II на заседании в женевском Дворце На­
ций во время его визита в Швейцарию: «Глубокую озабоченность нашей Церкви вызы­
вает состояние прав человека на всем пространстве бывшего СССР. Среди многих про­
блем, которые существуют в этой сфере, я должен выделить положение 25миллионов 
этнических русских, в одночасье оказавшихся иностранцами на территории общего ис­
торического проживания или там, где они уже прожили многие десятилетия. Стано­
вится реальной угроза их вытеснения с мест исторического расселения или привычного 
проживания, а не соответствующие международным правовым нормам законодатель­
ные акты отдельных новых государств ставят их в неравноправное положение. В этом 
контексте имеют место проблемы на Украине и дискриминация по религиозному при­
знаку в Эстонии, которые касаются не только русских, но и верующих всех националь­
ностей, сохраняющих верность РПЦ, в том числе и самих украинцев и эстонцев в их 
собственных странах» (Информационный бюллетень Отдела внешних церковных 
сношений Московского Патриархата, № 12, 1995 (далее: ИБ'95/12), с. 13).

«Эстонская схизма»
События церковной жизни в России в период 1995—1996 гг. были омрачены т.н. 
«эстонской схизмой», приведшей к временному разрыву церковного общения 
между Московским и Константинопольским Патриархатами. Этот конфликт трак­
товался в Москве как попытка Константинопольского Вселенского Патриархата 
вмешаться во внутреннюю церковную жизнь РПЦ и добиться откола от нее Право­
славной Церкви в Эстонии с переходом ее в юрисдикцию Константинополя.

Одновременно российская печать, светская и церковная, буквально пестре­
ла сообщениями о том, что правительство Эстонской Республики нарушает права 
русских в Эстонии, лишает их возможности приобрести эстонское гражданство, 
создает условия для вынужденной репатриации в Россию. В прессе был поднят и
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вопрос об отказе Министерства внутренних дел Эстонии зарегистрировать Эстон­
скую епархию в юрисдикции Московского Патриархата, что было объявлено дис­
криминацией русских православных в этом балтийском государстве, нарушением 
элементарных прав человека и т.п. Однако подлинные, вполне земные интересы 
Московского Патриархата, связанные с владениями земельными участками и не­
движимостью, оставались в тени. Значительную поддержку РПЦ оказало внешне­
политическое ведомство России (Министерство иностранных дел), сделавшее не­
сколько демаршей в адрес Эстонии, что позднее нашло свое отражение в одном из 
зарубежных выступлений президента Ельцина, заявившего о нарушениях прав 
русского меньшинства и православных верующих в Эстонской Республике.

5 октября 1994 г. состоялось заседание Священного Синода РПЦ под пред­
седательством Патриарха. Был заслушан доклад митрополита Смоленского и Ка­
лининградского Кирилла (Гундяева), председателя Отдела внешних церковных 
сношений (далее: ОВЦС), о его посещении Эстонской Республики в период с 14 
по 16 августа 1994 г. и о его встрече и беседе с министром внутренних дел Эстонии 
г-м X. Арике. «В беседе митрополит Кирилл изложил позицию РПЦ по вопросу реги­
страции Православной Церкви в Эстонии с Уставом 1935 года таким образом, что­
бы Церковь могла сохранить во владении используемые ею приходские храмы, здания и 
земли Успенского Пюхтицкого монастыря и иное движимое и недвижимое имущест­
во. Министр г-н Арике изложил позицию своего министерства, которая сводится к 
тому, что Министерством внутренних дел уже зарегистрирован Устав 1935 г. за 
так называемым “Синодом Эстонской Апостольской Православной Церкви в изгна­
нии ”юрисдикции Константинопольского Патриархата, и в силу этого Православная 
Церковь в Эстонии не может быть зарегистрирована под этим наименованием. Ми­
нистр предложил без промедления зарегистрировать Православную Церковь в Эсто­
нии юрисдикции Московского Патриархата под иным наименованием. При этом все 
вопросы, связанные с приходской и монастырской собственностью, в каждом отдель­
ном случае должны будут решаться судебным путем».

Синод РПЦ постановил: «Выразить принципиальное несогласие и горечь по по­
воду изложенной министром внутренних дел Эстонской Республики г-ном Арике по­
зиции его министерства в отношении юридического оформления Православной Церк­
ви в Эстонии, как нарушающей элементарные права человека и находящейся в проти­
воречии с общеевропейскими нормами религиозной свободы.

Отметить, что опыт современной жизни Православной Церкви в Эстонии 
юрисдикции Московского Патриархата показывает, что судебные инстанции в 
этом государстве склонны решать подобные вопросы исключительно в пользу “Сино­
да Эстонской Апостольской Православной Церкви в изгнании ". В силу этого предла­
гаемая Православной Церкви в Эстонии юрисдикции Московского) Патриархата ре­
гистрация явится орудием лишения Церкви (РПЦ. — М. С.) ее приходов и монасты­
рей, храмов и всего движимого и недвижимого имущества.
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Направить митрополита Кирилла и епископа Таллинского и всея Эстонии Кор­
нилин в Стамбул для переговоров по вышеизложенному вопросу со Святейшим Пат­
риархом Вселенским Варфоломеем Первым» (ИБ'94/19, с. 1).

На том же заседании Священного Синода был заслушан доклад митрополита 
Кирилла о его встрече 6.09.94. с д-ром Конрадом Райзером, генеральным секрета­
рем Всемирного Совета Церквей (ВСЦ) и Жаном Фишером, генеральным секрета­
рем Конференции Европейских Церквей (КЕЦ). «В переговорах были затронуты во­
просы участия РПЦ в деятельности ВСЦ и КЕЦ Преосвященным митрополитом Ки­
риллом был особо поставлен вопрос о защите прав человека и религиозной свободы в 
странах Содружества Независимых Государств и Балтии» (ИБ’94/19, с. 3).

10 октября заместитель председателя ОВЦС архимандрит Феофан (Ашур­
ков) принял участие в работе конференции «О положении соотечественников за 
рубежом». На конференции им была изложена позиция РПЦ по теме встречи 
(ИБ'94/20, с. 10).

17 октября заместитель председателя ОВЦС архимандрит Феофан (Ашур­
ков) и помощник заместителя председателя ОВЦС по протоколу протодиакон 
Владимир Назаркин встретились с послом России в Турции В.И. Кузнецовым. В 
беседе была изложена позиция РПЦ по вопросам взаимоотношений Московского и 
Константинопольского Патриархатов (там же).

К  событиям на территории бывшей Югославии
В 1993 г., в период обострения кризиса на территории бывшей Югославии, 
РПЦ выступила с однозначно критическим подходом в адрес ООН, Европей­
ского сообщества и стран — членов НАТО, которые заняли жесткую позицию 
в отношении Сербии, осуществлявшей военную поддержку сербских национа­
листов Боснии-Герцеговины, проводивших этнические чистки среди босний­
ских мусульман и хорватов. Позиция РПЦ в этом вопросе соответствовала по­
литике российского внешнеполитического ведомства, выступавшего против 
экономических санкций международного сообщества, направленных против 
Сербии.

12.05.93. Патриарх Алексий II и Священный Синод РПЦ выпустили заявле­
ние по положению на территории бывшей Югославии. В заявлении, в частности, 
говорилось:

«<...>Мы сопереживаем тяжким страданиям сербского народа, связанного с 
нами многовековыми узами братства, а также трудностям и подчас разрушитель­
ным нападениям, какие испытывает и каким подвергается Сербская Православная 
Церковь в регионах вооруженного конфликта. Общность православной веры и славян­
ской крови, близость исторической судьбы скрепляет наше единодушие. <... >

Нас огорчают попытки истолковать этот политический конфликт как меж­
конфессиональный и межрелигиозный и тем самым разжечь вокруг него вероисповед­
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ную рознь, использовать религиозные чувства людей для углубления вооруженного на­
пряжения.

Мы призываем мировое сообщество отказаться от планов вооруженного вме­
шательства в конфликт, от односторонней военной поддержки или односторонней 
экономической блокады какой-либо одной из вовлеченных в него сторон. <...>» 
(ИБ'93/10, с. 1).

14—19.05.94. Патриарх Алексий II посетил с официальным визитом Сербию. 
Вот как об этом сообщает Информационный бюллетень:

«Самолет, на котором прибыл Патриарх и сопровождавшая его делегация 
РПЦ, оказался одним из немногих, приземлившихся в заблокированном аэропорту 
Белграда: потребовалось специальное разрешение. “С точки зрения РПЦ, — сказал в 
аэропорту ее Предстоятель, — экономические санкции, введенные ООН против Юго­
славии, не только не принесли мира в регион балканского конфликта, но и вызвали до­
полнительное противостояние, больно ударили по простым гражданам. Православ­
ные верующие россияне душой — сих страждущими братьями из Югославии ". <... >»

«17мая, по дороге в Сараево на миротворческую встречу, Патриарх Алексий II  
и Патриарх Павел встретились в гор. Пале с лидером боснийских сербов Р. Караджи­
чем. Патриарх Алексий ознакомил Караджича с шагами, предпринятыми РПЦ в на­
правлении мирного разрешения югославского кризиса. Р. Караджич высказал готов­
ность боснийских сербов соблюдать соглашение о прекращении огня и пойти на опре­
деленные территориальные уступки во имя скорейшего мирного урегулирования кон­
фликта. <...>» (ИБ' 94/20, с. 2—3).

Взаимоотношения с коммунистическим Китаем
В последнее время отмечаются оживленные дипломатические контакты между 
представителями Отдела внешних церковных сношений Московского Патриар­
хата и дипломатами Китайской Народной Республики. Председатель ОВЦС ми­
трополит Кирилл (Гундяев) в 1993 г. посетил Пекин, где провел переговоры с 
представителями Управления по делам религий при Государственном совете 
КНР в связи с возобновлением деятельности на территории КНР Православной 
Церкви в юрисдикции Московского Патриархата. В официальных сообщениях 
об этих встречах говорится, что они проходили в теплой обстановке взаимопони­
мания и уважения китайских чиновников к общественной роли РПЦ. Предста­
вители РПЦ утверждают, что в КНР существуют все условия для деятельности 
Православной Церкви, которая была уничтожена в период т.н. «культурной рево­
люции». Во время переговоров в Пекине «церковные дипломаты» из Москвы ни 
словом не обмолвились о положении верующих в Китае и нарушении прав чело­
века, о тысячах верующих, находящихся в заключении за свою религиозную дея­

тельность. Священный Синод РПЦ (17.04.97) возобновил церковное почитание 
222 китайских мучеников, пострадавших от националистов «ихэтуаней» во время
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«боксерского восстания» 1900 г., но умолчал о необходимости канонизации 
жертв красного террора.

30.09.94 заместитель председателя ОВЦС протоиерей Виктор Петлюченко и 
помощник председателя В.А. Чукалов участвовали в приеме, устроенном послом КНР 
Ван Цзиин Цином по случаю образования КНР(ИБ'94/19, с. 10).

28.10.94 заместитель председателя ОВЦС протоиерей Виктор Петлюченко 
принял Нго секретаря посольства Китайской Народной Республики в России Цинь 
Чуньцзяня и 3-го секретаря посольства КНР Юй Синъи. Он ответил на вопросы о ро­
ли религии в жизни общества (ИБ'94/21, с. 9).

Взаимоотношения с исламской республикой Иран
Говоря о внешней политике РПЦ, нельзя не сказать о ее активных контактах с ру­
ководством Исламской Республики Иран, которые осуществляются в контексте 
внешнеполитического курса Российской Федерации в исламском мире. Несмотря 
на экономическое эмбарго, существующее в отношении торговли с Ираном из-за 
его международной террористической деятельности, отношения Ирана и России 
все отчетливее приобретают характер стратегического сотрудничества. Один из 
лидеров Ирана — аятолла Мухаммед Али Тасхири, председатель организации 
культуры и исламских связей Исламской Республики Иран, посетил с официаль­
ным визитом Москву (11 — 15.02.1997), где был принят Патриархом Московским и 
всея Руси Алексием II. В ходе состоявшихся переговоров было достигнуто согла­
шение о создании двухсторонней комиссии по диалогу и связям между двумя ре­
лигиозными объединениями.

В интервью «Независимой газете» (приложение «Религии» от 27.02.97) 
аятолла сказал следующее: «Мы наблюдаем, что Православная Церковь развивает 
большую общественную деятельность, возвращает людей к их духовному началу, 
стремится к созданию героического идеала среди военных и участвует в благотвори­
тельных акциях. <... > Можно видеть большую общность и сходство между нашим ду­
ховенством и духовенством вашей страны. <... > Сегодня мы ведем борьбу против сил, 
стремящихся установить господство над всеми странами. С точки зрения имама Хо- 
мейни, во главе этих сил порабощения находится Америка, которая пытается вну­
шить народам мысль о своем неизбежном господстве. В нашей религиозной мысли и 
культуре в соответствии с Кораном олицетворением этой силы является шайтан — 
сатана. Ему мы уподобляем Америку».

Отвечая на вопрос корреспондента «Независимой газеты» о смысле взаимо­
отношений между православным духовенством России и исламским духовенст­
вом Ирана, Патриарх Алексий II заявил: «Это первый контакт на таком высоком 
уровне. У нас накоплен хороший опыт сотрудничества с мусульманскими деятелями 
Советского Союза. Сегодня надо восстанавливать то, что было разрушено. У нас об­
щие цели — нравственное здоровье общества. И в Коране, и в Библии много говорит­
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ся о том, что нужен нравственный стержень для людей. От этого стержня нас ото­
рвали, он пропал. Они в Иране также озабочены тем, чтобы вернуть эти нравствен­
ные основы людям» («Независимая газета». Приложение «Религии» от 27.02.97).

ВНУТРЕННЯЯ ПОЛИТИКА

Вооруженные Силы Российской Федерации и другие силовые структуры
В последнее время РПЦ ведет активную политику по упрочению своего влияния в 
Вооруженных Силах Российской Федерации и в других силовых структурах. Сюда 
относятся:.войска Министерства внутренних дел, подразделения милиции, органы 
охраны общественного порядка, пенитенциарные учреждения (тюрьмы и колонии), 
подразделения Пограничных войск, подразделения Федеральной службы безопас­
ности, подразделения Федеральной правительственной связи, подразделения Ми­
нистерства по чрезвычайным ситуациям. Московский Патриархат стремится заме­
нить в войсках политические органы советского времени (комиссаров и заместите­
лей командиров по политической части), захватить духовную монополию в воспита­
тельной работе среди военнослужащих, вытеснить другие религиозные организации 
из этой сферы, восстановить традиции дореволюционной российской армии с при­
сущим ей институтом военного и морского духовенства для упрочения военно-пат­
риотической работы на основе православной идеологии и национальных традиций.

Следует сразу сказать, что такая политика Церкви находит большую под­
держку и понимание со стороны соответствующих военных ведомств и силовых 
структур государства. Это отразилось в ряде соглашений между названными 
структурами и Московским Патриархатом, что в принципе противоречит Основ­
ному закону (Конституции) России, провозгласившему Россию светским госу­
дарством, где Церковь отделена от государства и государство не поручает религи­
озным организациям функций государственных служб и учреждений.

25—27.10.94 в московском Свято-Даниловом монастыре прошла I Всерос­
сийская конференция «Православие и Российская армия». В ней приняли участие 
священнослужители, военачальники, члены Координационного комитета по вза­
имодействию между РПЦ и Вооруженными Силами Российской Федерации, а 
также ответственные за совместную работу представители Вооруженных Сил и 
епархий РПЦ из всех регионов России.

К участникам конференции обратились: Патриарх Алексий II, заместитель 
министра обороны РФ генерал-полковник В.И. Миронов, митрополит Кирилл 
(Гундяев), председатель ОВЦС, генерал-лейтенант И.И. Никулин, протоиерей 
Виктор Петлюченко, заместитель председателя ОВЦС.

Работа конференции проходила по секциям: «О практике взаимодействия 
органов военного управления с религиозными объединениями. Организация ра­
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боты с верующими военнослужащими», «О работе РПЦ по удовлетворению по­
требностей верующих военнослужащих». На пленарном заседании были обсужде­
ны следующие темы: «О взаимодействии Вооруженных Сил РФ и РПЦ в подго­
товке к празднованию 50-летия Победы в Великой Отечественной войне 1941— 
1945 годов»; «Российское законодательство о свободе совести и вероисповедания: 
практика реализации и предложения по его дальнейшему совершенствованию».
26.10.94 участники конференции приняли участие в богослужении, которое со­
вершал Патриарх Алексий II.

В приветственном слове Патриарх Алексий II, в частности, сказал: «Поздрав­
ляю всех вас с открытием настоящей конференции, призванной начертать новые пер­
спективы в отношениях между РПЦ и Российской армией. <... > Суть нашего взаимо­
действия — в необходимости духовного возрождения армии, общества, народа и 
страны. Ведь русское воинство всегда было народным, всегда жило едиными чаяниями 
с сынами и дочерьми нашего Отечества, с которыми каждый ратник был связан 
кровными и духовными узами.

Для церковного человека служение Отчизне — это часть служения Богу. Неда­
ром святой Иоанн Кронштадтский писал, что служба Отечеству есть образ главно­
го, долженствующего продлиться вечно служения Царю Небесному, “приготовитель­
ная служба на Небесах ".

Как в отношениях страны с внешним миром, так и внутри её армия должна 
стоять на страже законности, мира и порядка. Для этого российские воины должны 
обладать благородным мужеством и другими высшими духовно-нравственными каче­
ствами, искони отличавшими русского солдата и офицера. <... >

<... > стали уже привычными пастырские посещения военных гарнизонов и воин­
ских частей, боевых судов, различных армейских учреждений. Помимо встреч и бесед 
с верующими воинами, пастыри, приходящие на военные объекты, совершают свя­
щеннодействия, имеющие глубокий духовный смысл: освящение знамен, памятных 
знаков, военных кораблей, самолетов и т.д.

<...> 2 марта этого года (1994. — М. С.) мы провели встречу с министром обо­
роны России Павлом Сергеевичем Грачевым, на которой приняли совместное заявле­
ние и договорились о создании Координационного комитета по взаимодействию меж­
ду РПЦ и Вооруженными Силами России.

<...> настало время разработать детальную Памятку или Инструкцию для 
священника, совершающего служение в войсках, наподобие той, что была принята на 
Первом Всероссийском съезде военного и морского духовенства в 1914 году. Полагаю, 
что есть возможность и для укрепления координирующего церковного органа, заня­
того пастырской деятельностью и духовным просвещением в армии. Православные 
пастыри и миряне могли бы больше участвовать в воспитании в народе нашем любви 
к Отечеству, поднятии общественного престижа воинской службы, восстановлении 
памяти о славных ратных свершениях прошлого. Последнее особенно актуально в свя­
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зи с приближающимся 50-летием Победы в Великой Отечественной войне» 
(ИБ’94/21, с. 2—4).

Конференция составила «Обращение к личному составу Вооруженных Сил 
России, клиру и мирянам РПЦ»; в нем, в частности, говорится: « <...> мы, пред­
ставители Церкви и армии практически из всех регионов России, собрались в Москве 
для обсуждения тех задач, решение которых продиктовано назревшей потребностью 
в духовном возрождении народа нашего и сохранении свободы, жизнеспособности и 
целостности нашей Родины. Мы живем в переломный и ответственный момент, ког­
да перед нами открывается путь к возрождению исторически присущих нашему на­
роду идеалов и ценностей. <...> Церковь и армия всегда были с народом, они помогали 
созидать российскую государственность, отстаивали жизнь и достоинство Отчиз­
ны, хранили ее достояние, ее культуру, ее духовное наследие. Армия и Церковь вопло­
щали в своем служении дух, доблесть и гений народа. Подвигом своим они утвержда­
ли гражданский мир и согласие в обществе, объединяли народы России. <...> Церковь 
и армия строили Россию в прошлом; им предстоит строить ее и в будущем» 
(ИБ'94/21, с. 5).

В Саратовском высшем военном инженерном училище химической защиты 
был освящен армейский храм в честь святого благоверного князя Димитрия Дон­
ского. На открытии храма присутствовали начальник войск радиационной, химиче­
ской и бактериологической защиты генерал-полковник Станислав Петров, руковод­
ство училища и курсанты. Освятил церковь архиепископ Саратовский и Вольский 
Нектарий (ИБ'94/20, с. 8).

19.10.94 в ОВЦС состоялась встреча заместителя председателя Отдела внеш­
них церковных сношений Московского Патриархата протоиерея Виктора Петлю- 
ченко с заместителем начальника штаба Министерства внутренних дел генерал- 
майором В.Н. Петровым. В ходе состоявшейся беседы обсуждались вопросы даль­
нейшего взаимодействия в рамках сотрудничества между РПЦ и МВД РФ.

16.07.95 Священный Синод принял постановление об образовании Отдела 
Московского Патриархата по взаимодействию с Вооруженными Силами и право­
охранительными учреждениями. Отдел возглавил епископ Красногорский Савва 
(Волков). (ИБ’95/12, с. 3).

Казачество
Стремление РПЦ найти себе поддержку в отдельных слоях общества распростра­
няется не только на силовые структуры, но и на некий бывший служивый класс — 
казачество, которое, с одной стороны, характерно оседлым образом жизни и об­
щинным строем, а с другой — своими функциями пограничной стражи и поли­
ции. В предреволюционной истории казачество запомнилось населению жесто­
кими разгонами демонстраций при помощи нагаек и шашек. Любопытно отме­
тить, что, будучи силой, связанной с охранительной традицией и консерватизмом,
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казаки в большинстве своем были не православными, а старообрядцами! Тем не 
менее у сегодняшних возродителей казачества — как правило, наследников старой 
коммунистической номенклатуры и иерархов РПЦ — цели совпадают: создать мо­
бильную силу, своего рода «вооруженный отряд» консервативной оппозиции. По­
этому все казачество скопом объявляется православным, и руководители епархий, 
в которых традиционно существуют казацкие поселения, насаждают православ­
ную идеологию, с готовностью освящают казацкие знамена и воинские формиро­
вания.

16.10.94 по просьбе атамана Амурского казачества А. В. Козлова в Кафедраль­
ном соборе Благовещенска состоялся молебен и освящение Благовещенской станицы 
Амурского казачества. Епископ Благовещенский и Тынденский Гавриил ( Стеблючен- 
ко) обратился к казакам с приветственным словом, в котором, в частности, сказал: 
«Сегодняшнее возрождение казачества на Амурской земле является посильной лептой 
в благородном деле воссоздания животворных начал Святой Православной Руси, не­
отъемлемой частью которой было и остается казачество» (ИБ'94/20, с. 8).

Всемирный Русский Народный Собор
Достаточно ярким примером собственной политики Московского Патриархата, 
пытающегося влиять на политику государственных, политических и обществен­
ных организаций России, является организующая и руководящая роль РПЦ в со­
здании «неполитической международной общественной организации» — Всемир­
ного Русского Народного Собора.

Эта организация, официально возглавляемая Патриархом Алексием II — его 
заместителем является митрополит Кирилл (Гундяев), — собирает на свои Собо­
ры (собрания), которые проходят в московском Свято-Даниловом монастыре, го­
сударственных деятелей, политиков, членов Государственной Думы, бизнесме­
нов, известных ученых, писателей и артистов. В повестке дня Соборов заявляют­
ся самые неожиданные для собрания церковной православной общественности 
темы, принимаются документы, которые могут иметь самые серьезные последст­
вия для внешней и внутренней политики России. Например, в «Обращении вто­
рого Всемирного Русского Собора к русскому народу» (1—3.02.95) говорится:

«Российские власти должны в своих действиях исходить из статуса нашего на­
рода как разделенного и не допустить применения к нему на территории бывшего 
СССР статуса национальных меньшинств. При заключении каких-либо международ­
ных договоров <... > нельзя допускать формулировок, прямо или косвенно узакониваю­
щих нынешнее положение русского народа и его исторических святынь».

В документе «О возрождении русской культуры и православном воцер- 
ковлении русских как решающих условиях духовного возрождения нации» за­
явлено: «Необходимыми условиями выполнения этой всеобъемлющей программы 
являются:
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— пересмотр всей системы школьного и высшего образования с тем, чтобы 
граждане России с колыбели до гроба ощущали себя живущими в <... > обществе с хри­
стиански ориентированными этикой, эстетикой, политикой, правовым, семейным и 
хозяйственно -экономическим укладом;

— пересмотр всей системы военно-патриотического и гражданского воспита­
ния на основе твердого уяснения религиозно-нравственной мотивации воинской и го­
сударственной службы <... >;

— пересмотр всей системы политпросвещения, пропаганды и партийной ориен­
тации граждан на основе правильного понимания места Православия».

В «Акте о единстве русского народа» говорится: «Всемирный Русский Собор 
считает необходимым отметить, что в конечном итоге без прямого и недвусмыслен­
ного восстановления исторического правопреемства Российской Федерации не от 
1991 (распад СССР. — М. С.) и не от 1922 (образование СССР. — М. С.), а от 1917 
года будет невозможно установить основу нынешнего состояния русских как расчле­
ненного народа. <...>.

Воссоединить расчлененный русский народ с его исторической государственнос­
тью есть великое русское национальное задание, к разносторонней практической ра­
боте над которым призывает Всемирный Русский Собор».

В документе того же Собора «О проблеме восстановления монархии в Рос­
сии», в частности,говорится:

«1. Монархия является оптимальной, исторически опробованной, многовековой 
формой государственной власти в России.

2. Однако православная монархия в России может быть восстановлена только 
как русская государственная власть, опирающаяся на народное представительство. 
Только всероссийский Земский Собор во главе с Православной Церковью может по- 
русски, общим согласием призвать на царство Избранника Божьего».

Третий Всемирный Русский Народный Собор (4—6.12.95) в своем итоговом 
документе заявил следующее:

«Собор предлагает провести в ближайшем будущем собрание представителей 
органов законодательной и исполнительной власти, субъектов федерации, политиче­
ских сил, национальных организаций всех народов России, традиционных религий и 
конфессий, на котором можно было бы выработать соглашение о главных принципах 
преодоления кризисного состояния Отечества. Собор готов взять на себя инициати­
ву по организации и проведению подобного форума». (Приведенные выше документы 
цитируются по: Белая книга. О нарушениях свободы совести в Российской Феде­
рации (1994—1996). /Общественный комитет защиты свободы совести. — М.: Ал­
легро-Пресс, 1997, с. 72—76).

В «Журнале Московской Патриархии» № 1 за 1996 г. приводится справка: 
«Всемирный Русский Народный Собор является постоянно действующей неполитиче­
ской международной общественной организацией, созданной по благословению и при
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участии Церковного Священноначалия, объединяющей духовенство и мирян различ­
ных призваний, трудящихся практически во всех сферах жизни государства и обще­
ства» (с. 13).



Анатолий КРАСИКОВ 
(Москва)

ХРИСТИАНЕ И ПОЛИТИЧЕСКИЕ ПАРТИИ
В РОССИИ

Мировоззренческий плюрализм и политические партии начали создавать­
ся в России лишь в XX веке. 30 октября (17 октября по юлианскому ка­
лендарю) 1905 г. царь Николай II издал манифест, обещавший россия­

нам свободу совести, слова, собраний, союзов. С этого момента утратили силу 
многие законы, ограничивавшие права неправославных религиозных общин. И 
тогда же начали выходить на поверхность политические организации самых раз­
личных направлений.

Эти перемены застали врасплох государственную Церковь. Она не была готова к 
ним ни в богословском, ни в социально-политическом контексте. Как указывал изве­
стный русский религиозный мыслитель Николай Бердяев, «христианство (имелось в 
виду, конечно, православие. — Л.К.) было приспособлено к царству кесаря. Было сде­
лано открытие, что христианство <...> может быть социально полезно для устроения 
царства кесаря <...> Сделаны были ложные выводы из учения о первородном грехе, 
оправдывающие всякое существующее зло и несправедливость <...> Христианством 
пользовались для оправдания приниженности человека, для защиты гнета»1.

Духовенство Православной Церкви приняло участие в деятельности создан­
ного вскоре выборного органа власти — Государственной Думы, причем предста­

1 Бердяев Н.А. Истоки и смысл русского коммунизма. — М.: 1990, с. 149.
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вители Церкви входили в состав нескольких фракций: от социалистов-революци- 
онеров до крайне правых. В каждом новом составе Думы число священнослужи­
телей увеличивалось (от 8 в Первой до 46 в Четвертой), а их симпатии сдвигались 
вправо. Что, впрочем, не помешало подавляющему большинству депутатов-свя- 
щенников в годы Первой мировой войны войти в состав Прогрессивного блока, 
который сыграл особую роль в свержении Николая II в 1917 г.1

Буквально несколько недель спустя после падения монархии, в марте 1917 г., 
было объявлено о создании Христианско-демократической партии «Воскресенье». 
Инициаторами ее основания стали не православные, а протестанты — руководи­
тели Церкви евангельских христиан. Программа партии была направлена на демо­
кратизацию страны и обеспечение религиозной свободы для всех, но на выборах в 
Учредительное собрание ее кандидатов ждала неудача: ни один из них избран не 
был.

Тогда же группа немецких, польских и литовских католиков и лютеран пыта­
лась сформировать организацию под названием «Межпартийное единение христи­
ан-демократов», однако и они поддержки избирателей не получили.

Наконец, еще одна попытка объединить христиан в политическую организа­
цию была предпринята верующими левой и социалистической ориентации. Они 
создали в Москве Христианско-социалистическую рабоче-крестьянскую партию, 
которая заявила о поддержке советской власти. Как и другие, эта организация 
просуществовала недолго. Стоило ей не согласиться с начавшимся повсеместно 
оскорблением религиозных чувств граждан, как власти разгромили партию, под­
вергнув репрессиям ее руководителей.

Установление тоталитарного режима и гонения на религию сняли вопрос о 
политическом плюрализме и об отношении к нему российских христиан на семь с 
лишним десятилетий. А после принятия знаменитого постановления правитель­
ства от 8 апреля 1929 г.* * и сама религиозная жизнь была официально ограничена 
богослужениями в стенах немногих избежавших разорения храмов.

Принципиально новая ситуация возникла в стране в конце 80-х гг., когда мо­
нопольное положение КПСС как единственной разрешенной партии было по­
ставлено под вопрос в результате горбачевской «перестройки». Не прошло и года 
с того момента, когда страна получила возможность широко отметить тысячеле­

1 См.: ПоспеловскийД.В. Русская Православная Церковь в XX веке. — М.: Республика, с. 31—32.
* Постановление Всероссийского Центрального Исполнительного Комитета (ВЦИК) и 

Совета Народных Комиссаров (СНК) о религиозных объединениях. Постановление со­
здало все необходимые условия для систематического преследования верующих всех ве­
роисповеданий, которое сопровождалось массовым закрытием храмов. Декрет 1929 г. 
был основой советского законодательства о культах, имевшего силу до 1.10.1990 г., когда 
был принят закон СССР «О свободе совести и религиозных организациях». — Прим. ред.
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тие Крещения Руси, как на свет появился Христианско-демократический союз Рос­
сии (ХДСР), у истоков которого стояли будущие видные представители самостоя­
тельных политических организаций Валерий Борщев, Александр Огородников и 
Александр Чуев.

ХДСР не сумел, однако, стать серьезной политической силой и довольно бы­
стро начал распадаться. Первым из него вышел А. Чуев, который возглавил в 
1990 г. Российскую христианско-демократическую партию (РХДП). Затем союз по­
кинули сторонники В. Борщева. ХДСР фактически свернул сколько-нибудь ак­
тивную деятельность внутри страны, сумев, тем не менее, сохранить установлен­
ные ранее контакты с христианскими демократами за рубежом. Что касается 
РХДП, эта партия пыталась провести своих депутатов в Государственную Думу на 
выборах 1993 и 1995 гг., но успеха не имела.

В апреле 1990 г. прошел учредительный съезд еще одной организации того 
же направления, назвавшей себя Российским христианским демократическим дви­
жением (РХДЦ). Ее ядро составили бывшие диссиденты, сгруппировавшиеся во­
круг журнала «Выбор» (Виктор Аксючиц, Глеб Анищенко и др.), а также члены 
движения «Церковь и перестройка», созданного другим диссидентом — священни­
ком Глебом Якуниным. В лучший период своей истории РХДД было представле­
но в Верховном Совете России самостоятельной парламентской фракцией, кото­
рая насчитывала 12 депутатов.

Первоначально это движение занимало радикально демократические пози­
ции, однако очень скоро стало сползать в лагерь противников реформ, сблизив­
шись с «национал-патриотами». Эта смена курса привела к уходу из РХДД боль­
шей части его основателей, многие из которых вошли в созданный в январе 1992 г. 
Христианско-демократический союз — Новая демократия, который получил в авгу­
сте 1993 г. официальную регистрацию под именем: Христианско-демократический 
союз — Христиане России (ХДС-ХР).

Новая организация, сопредседателями которой были избраны Валерий Бор­
щев, Виталий Савицкий и Глеб Якунин (вскоре, правда, ее покинувший), каза­
лось, имела неплохие шансы на успех, особенно после того, как к ней примкнула 
большая группа выходцев из первой по старшинству христианской политической 
организации — ХДСР. Шансы эти, однако, были упущены. А смерть В. Савицко­
го, погибшего в автомобильной катастрофе в Санкт-Петербурге в разгар предвы­
борной кампании перед выборами в Государственную Думу осенью 1995 г., нанес­
ла завершающий удар по организации, с которой многие в России связывали на­
дежды на становление христианско-демократического движения.

Ученые-религиоведы предсказывали неизбежные трудности на этом пути с 
первых лет российской многопартийности. Как указывал, например, эксперт 
Парламентского центра России кандидат философских наук Сергей Иваненко, 
христианские партии, движения, союзы «первой волны» формировались, как пра­
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вило, на базе религиозно-философских семинаров, кружков, неформальных изда­
ний, оппозиционных одновременно и к государству, и к лояльной государству 
Церкви. К ним примкнули часть верующей интеллигенции и немногочисленные 
представители духовенства, критически настроенные по отношению к Москов­
ской Патриархии. Ни одной из этих организаций не удалось стать выразительни­
цей интересов широких масс верующих1.

Наиболее крупная церковная институция страны, в свою очередь, решила 
открыто отмежеваться от этих организаций. Архиерейский Собор РПЦ, заседав­
ший в Москве 29 ноября — 2 декабря 1994 г., постановил считать крайне нежела­
тельным членство священнослужителей в политических партиях, движениях, сою­
зах, блоках и иных подобных организациях, в первую очередь ведущих предвыборную 
борьбу. При этом Собор признал допустимым членство в вышеупомянутых органи­
зациях мирян и создание ими самими таких организаций, которые, в случае наимено­
вания себя христианскими и православными, призываются к большему взаимодейст­
вию с церковным Священноначалием1 2.

Следующий Архиерейский Собор (18 — 23 февраля 1997 г.) подтвердил эту 
позицию РПЦ, добавив, что церковного благословения не могут получить, а в случае 
его наличия лишаются, церковно-общественные организации, ведущие предвыборную 
борьбу, вовлеченные в политическую агитацию и выдающие свое мнение за мнение 
Церкви.

В результате на рубеже 1996—1997 гг. панорама христианской политики в 
России претерпела существенные изменения. Созданные ранее партии и объеди­
нения резко снизили политическую активность, перенеся акцент на коммерчес­
кую и благотворительную деятельность. При этом на первый план вышли три но­
вые организации, более четко ориентированные на взаимодействие с церковными 
структурами и реальное участие в деятельности органов власти.

Серьезную заявку на роль влиятельной христианско-демократической орга­
низации страны сделал Всероссийский христианский союз (ВХС). Он был основан 
в конце 1996 г. депутатом Государственной Думы Михаилом Менем — сыном про­
тоиерея Александра Меня, который был убит незадолго до падения тоталитарно­
го режима, в 1990 г., так и не найденными до сих пор преступниками.

Михаил Мень одержал победу на выборах в самом сердце русского правосла­
вия — в Сергиевом Посаде, где его конкурентом выступал руководитель около­
церковной националистической организации «Радонеж» Евгений Никифоров, 
утверждавший, что действует по благословению Патриарха Алексия II. Тем са­

1 Иваненко С.И. Религиозные партии России: итоги и перспективы / /  «Диспут», № 3, 
июль—сентябрь 1992, с. 20.

2 Архиерейский Собор Русской Православной Церкви 29 ноября — 2 декабря 1994 года. — 
М.: Изд. Московской Патриархии, 1995, с. 186.
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мым, как считает победитель, был развеян миф о том, будто большинство право­
славных верующих поддерживает идеи «великорусского» национализма.

В Декларации, текст которой был одобрен единогласно, учредительная кон­
ференция ВХС, получившая приветственное послание от Патриарха Алексия II, 
высказалась за многообразные формы сотрудничества с РПЦ и призвала к такому 
сотрудничеству представителей всех христианских конфессий, а также людей, 
имеющих иные религиозные убеждения1.

За короткий период Всероссийскому христианскому союзу удалось добиться 
определенных успехов. В него вступили несколько депутатов. Были заключены 
соглашения о совместных действиях с целым рядом политических объединений 
демократической ориентации, включая ХДС-ХР. Их руководители вошли в состав 
Центрального координационного совета ВХС.

В то же время ограниченность материальных возможностей союза, не имею­
щего покровителей или хотя бы сочувствующих ни в государственном аппарате, 
ни в мире большого бизнеса, не позволила новой организации — по крайней ме­
ре, на нынешнем этапе — занять по-настоящему заметное место в политической 
жизни России.

Через несколько недель после создания ВХС, в январе 1997 г., на свет по­
явилась еще одна общественная организация христианско-демократической на­
правленности — «Совет христианских организаций» (СХО). Учредителем СХО 
выступило «Христианское социальное движение» известного протестантского 
деятеля П.П. Абрашкина и православного предпринимателя Сергея Собко — 
инициаторов и исполнителей целого ряда благотворительных и просветитель­
ских программ.

Приоритетными задачами СХО были объявлены: защита прав христиан 
там, где они нарушаются, разработка христианской этики предпринимательст­
ва, помощь государству в создании положительного нравственного климата в 
обществе1 2.

«Совет христианских организаций» проявил готовность к сотрудничеству с 
ВХС, и это убыстрило ответную реакцию представителей противоположного кры­
ла православных и околоправославных деятелей, которые поспешили создать 
противовес христианским демократам в виде двух общественных объединений. 
Оба эти объединения появились на свет в феврале 1997 г. и были поддержаны на­
ционалистически настроенной частью клира и рядом предпринимателей из числа 
«новых русских».

Первое из этих объединений — «Россия православная» — возглавил извест­
ный московский бизнесмен Александр Буркин. «Крестным отцом» стал не менее

1 Цит. по оригиналам документов из архива автора.
2 Общероссийский христианский вестник, № 1, апрель—май 1997, с. 2—13.
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известный политический деятель, бывший председатель Совета Федерации Вла­
димир Шумейко, который неоднократно высказывался за «слияние двух потоков: 
государственного и церковного». «Россия православная», также получившая при­
ветственное послание Предстоятеля Церкви, намеревается вести самостоятель­
ную борьбу за депутатские мандаты, пропагандируя, как сказал лидер движения, 
«идеалы Святой Руси»1.

Было бы ошибкой недооценивать шансы «России православной» как по- 
своему влиятельной политической и экономической силы, даже если она не ста­
нет звездой первой величины. В отличие от ВХС, эта организация недостатка в 
средствах не испытывает. Ее руководители участвуют в решении вопросов, свя­
занных с финансированием и организацией строительства храма Христа Спасите­
ля в Москве, с другими крупными проектами, в том числе и такими, реальные це­
ли которых вызывают сомнение. Время от времени они проводят эффектные «ту­
совки», на которых неизменно присутствуют представители официальных влас­
тей, в том числе силовых структур государства, а также священнослужители Рус­
ской Православной Церкви.

А. Буркин изложил свое политическое «кредо» на страницах созданной и ре­
дактируемой им многополосной и крупноформатной газеты «Десятина». В пятом 
номере своего печатного органа он воспевает «православный империализм». По 
словам г-на Буркина, «это такая государственная власть, которая обращена к нуж­
дам и интересам собственного народа, каждого гражданина», а потому «право­
славный империализм является подлинно народным строем и нравственным при­
мером для мирового сообщества».

Воспевая царское самодержавие как «высшую форму имперского строя», ли­
дер «России православной» отдает «должное» (правда, с одной оговоркой) и при­
шедшему на смену царям советскому режиму. «Империя, — пишет он, — синтези­
ровала в себе свойства унитарного государства и вместе с тем качества федерации, 
даже — конфедерации. В известной степени этот идеал, увы, на бездуховном уров­
не по-своему усвоил и даже в чем-то укрепил Союз Советских Социалистических 
Республик и его Мировая система социализма». Поэтому «мы должны помнить, 
любить и продолжать коренные державные традиции нашего православного Оте­
чества»1 2.

По сообщению «Десятины», в феврале 1998 г. руководители «России пра­
вославной» подписали соглашение о сотрудничестве с Главным управлением 
воспитательной работы Вооруженных Сил России. Заключены также договоры 
о сотрудничестве с Военной академией им. Фрунзе, Военно-воздушной акаде­
мией им. Гагарина, Военно-воздушной инженерной академией им. Жуковско­

1 Церковно-общественный вестник, № 8, 13 февраля 1997.
2 «Десятина», N9 2 (5), 1998.
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го, с «независимым профсоюзом военнослужащих». «Россия православная» 
провела несколько совместных мероприятий с Министерствами обороны и 
внутренних дел.

В начале 1998 г. лидер этой организации созвал совещание, на которое при­
были (как можно предположить, за государственный счет и с благословения свое­
го руководства) начальники служб информации и связей с общественностью ор­
ганов внутренних дел из 34 регионов России. И это был далеко не единственный 
инструктаж подобного рода. «Если сложить вместе все выступления членов Цент­
рального Совета («России православной». — А.К.) и участие активистов в различ­
ных мероприятиях по линии МВД, — сообщает с гордостью «Десятина» в статье с 
многозначительным заголовком «На милицейской волне», — то только одно пере­
числение займет несколько страниц»1.

Интерес, проявляемый г-ном Буркиным и его единомышленниками к сило­
вым структурам Российского государства, а в еще большей степени — готовность 
представителей этих структур к привилегированным связям с «Союзом право­
славных граждан», не могут не настораживать, особенно в нынешней непростой 
социально-политической обстановке. Я уже не говорю о том, что в соответствии с 
пунктом 2 статьи 8 закона Российской Федерации «О статусе военнослужащих» от 
22 января 1993 г. они «не вправе использовать свои служебные полномочия для 
пропаганды того или иного отношения к религии».

Второе объединение околоцерковных «державников», назвавшее себя «Сою­
зом православных граждан», образовалось на базе так называемого Православного 
политического совещания, руководимого протоиереем Владиславом Свешнико­
вым. Оно решило заняться координацией действий многочисленных больших и 
малых политических организаций русских националистов как в центре, так и в 
провинции. Цель СПГ — склонить все эти организации к достижению договорен­
ностей о взаимном снятии кандидатур на выборах в пользу друг друга, чтобы обес­
печить максимально возможное представительство единомышленников в органах 
федеральной и местной власти.

Частыми гостями на заседаниях «Союза» бывают политики среднего уровня, 
рассчитывающие добиться успеха с помощью Русской Православной Церкви, та­
кие, например, как бывший министр Сергей Глазьев, «трудоустроившийся» в ка­
честве начальника информационно-аналитического управления Совета Федера­
ции (верхней палаты российского парламента). Основной печатной трибуной 
СПГ стала издаваемая националистической организацией «Радонеж» газета с тем 
же названием. На ее страницах из номера в номер публикуются объемные матери­
алы, подготовленные собственным аналитическим центром СПГ. Их главная от­
личительная черта — воинствующий антиэкуменизм.

Там же.

37



I. Религия и общество в постсоветском пространстве

Заинтересованность в сотрудничестве с Русской Православной Церковью 
проявляют не только организации, декларирующие христианскую направлен­
ность своих программ, но и другие партии, активно участвующие в политической 
борьбе под самыми различными знаменами. Ярким свидетельством этой заинте­
ресованности стала беспрецедентно широкая встреча политических лидеров стра­
ны со священноначалием Русской Православной Церкви, состоявшаяся в Свято- 
Даниловом монастыре в Москве в декабре 1995 г., незадолго до выборов в Госу­
дарственную Думу.

Свою дружбу Церкви предлагали один за другим: председатель оппозицион­
ной Аграрной партии М.И. Лапшин, представитель близкого к правительству дви­
жения «Наш дом — Россия» С.Г. Беляев, бывший премьер-министр СССР Н.И. 
Рыжков, руководитель Либерально-демократической партии В.В. Жириновский, 
«первый номер» Коммунистической партии Г.А. Зюганов,-а также представители 
Конгресса русских общин (Д.О. Рогозин), блока «Профсоюзы и промышленники 
России — Союз труда» (М.В. Шмаков), движения «Вперед, Россия!» (Б.Г. Федоров), 
клуба «Реалисты» (бывший руководитель Администрации Президента РФ Ю.В. 
Петров) и другие политики.

Встреча была организована в рамках деятельности весьма своеобразной 
церковно-общественной структуры под названием Всемирный Русский Собор. 
Подлинное детище митрополита Кирилла, эта структура была задумана как 
надпартийная организация, призванная сплотить вокруг Церкви носителей 
различных политических взглядов. Базой для такого сплочения должны были 
стать, по мысли инициаторов создания Собора, идеи строительства великой 
многонациональной державы, стержнем которой явились бы этнические рус­
ские.

Проведенный еще в мае 1993 г. в Свято-Даниловом монастыре в Москве 
I Всемирный Русский Собор положил начало целой серии форумов с аналогичным 
названием (начиная с третьего этапа они стали именоваться Всемирными Русски­
ми Народными Соборами). Его главным итогом стало определение идеологичес­
кой платформы новой организации. Собор провозгласил православие «фундамен­
том нашей цивилизации и государственной идеей» России1.

II Всемирный Русский Собор, заседавший в феврале 1995 г., сформулировал 
политическую программу, которая была предложена стране от его собственного 
имени, независимо от сформировавшихся ранее партийных структур. Главной це­
лью государства при этом провозглашено «восстановление национального един­
ства разделенного русского народа», а одной из целей самой Церкви — восстанов­
ление монархии и избрание царя «Всероссийским земским собором во главе с 
Православной Церковью».

1 I Всемирный Русский Собор. — М.: «Роман-газета», 1993, с. 132.
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Участники форума предложили «поставить средства массовой информации 
под контроль общества и государства», учредить «общественные наблюдательные 
советы над средствами массовой информации», подвергать судебному преследо­
ванию журналистов, которые «оскорбляют русский народ и общество, разрушая 
духовно-нравственные основы исторического Российского государства»1.

III Всемирный Русский Народный Собор (декабрь 1995) заложил организаци­
онные основы ВРНС как главной политической структуры Русской Православ­
ной Церкви, призванной занять особое, привилегированное место в системе от­
ношений между государством и обществом, выступать перед официальными 
гражданскими властями и представителями партий в качестве выразителя интере­
сов всего населения страны.

Не будучи формально составной частью Русской Православной Церкви, со­
бор предложил создать не под церковной, а под своей собственной эгидой прин­
ципиально новую структуру, где избранники народа, высшие должностные лица 
различных ветвей власти и делегаты различных групп населения работали бы вме­
сте со священнослужителями РПЦ. Участники форума решили приступить к фор­
мированию региональных отделений ВРНС1 2.

IV Всемирный Русский Народный Собор (май 1997) потребовал обеспечить 
участие Русской Православной Церкви в выработке решений по всем важнейшим 
вопросам жизни общества. Собор продолжил традицию постановки перед светски­
ми властями задач, решать которые должно государство. Он «настоятельно потре­
бовал от президента, правительства и Федерального Собрания безотлагательно на­
чать выработку и формирование основных направлений государственной инфор­
мационной политики России на федеральном и местном уровне, исходя из под­
линных, насущных интересов страны и общества». Речь при этом шла, в частнос­
ти, о том, чтобы «ввести в официальную практику принцип национального про­
текционизма в информационной политике России». Еще одной «приоритетной за­
дачей властей» было признано обеспечение духовного и физического здоровья рус­
ской нации3.

*  *  *

Подводя итоги, мы можем констатировать, что
— «старые» христианско-демократические партии и движения, появившиеся в 

России в результате горбачевской «перестройки», к настоящему времени либо распа­
лись, либо утратили сколько-нибудь существенное влияние на светское общество и, 
как правило, ограничиваются благотворительностью и предпринимательством;

1 II Всемирный Русский Собор. — М.: «Роман-газета», 1995.
2 III Всемирный Русский Народный Собор. — М.: «Роман-газета», 1996, с. 241.
3 См.: Церковно-общественный вестник, № 16, 22 мая 1997.
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— новые христианские организации, созданные протестантами, играют по­
ложительную роль в политической жизни, поддерживая идеи строительства пер­
вого в истории России правового государства, однако не могут рассчитывать на 
лидерство в христианско-демократическом движении, так как представляют 
меньшинство христиан;

— российские католики до сих пор не предпринимали попыток создать соб­
ственную политическую организацию (или организации) для проведения в жизнь 
социальной доктрины своей Церкви в условиях переживаемого Россией переход­
ного периода и ограничиваются защитой религиозной свободы;

— многие организации православных мирян скатываются на ультранациона­
листические позиции, однако, учитывая поддержку части церковных руководите­
лей, а также политиков и бизнесменов, заинтересованных в возврате к жестким 
методам управления государством, имеют шансы стать реальной политической 
силой, с которой придется считаться самым крупным светским партиям;

— единственным на сегодняшний день движением, стремящимся объеди­
нить христиан всех конфессий: православных, протестантов и католиков — для 
содействия проведению в жизнь политики реформ, является Всероссийский хри­
стианский союз, но ему явно не хватает материальных средств и кадров, способ­
ных противостоять «звездам первой величины», формирующим политическое бу­
дущее России.



Николай МИТРОХИН  
(Москва)

ПРАВОСЛАВИЕ НА КАВКАЗЕ

Н астоящая статья подготовлена на основе материалов, собранных автором во 
время поездок по республикам Северного Кавказа, а также в Краснодар­
ский и Ставропольский края и Ростовскую область. В ходе этого исследо­

вания, проводившегося с декабря 1996 по март 1997 гг., автором были проинтервь­
юированы три правящих архиерея Русской Православной Церкви (управляющие 
Краснодарской, Майкопской и Ростовской епархиями), благочинные Дагестана, 
Кабардино-Балкарии и Карачаево-Черкессии, настоятели кафедральных соборов и 
секретари епархиальных управлений. Проанализированы подшивки газет «Право­
славный вестник Ставрополья» за 1992 г., «Православный голос Кубани» (Красно­
дар) и «Церковный вестник» (Ростов-на-Дону) за 1994—1997 гг.

ЧТО ТАКОЕ ПРАВОСЛАВНАЯ ЕПАРХИЯ 
В СЕВЕРОКАВКАЗСКОМ РЕГИОНЕ

Весь северокавказский регион делится Русской Православной Церковью на четыре 
епархии. Три из них — Краснодарская, Ростовская и Ставропольская — существовали 
еще в советское время, четвертая — Майкопская — была выделена из состава Красно­
дарской только в 1994 г. Кроме православных приходов Северного Кавказа правящим 
архиереям двух епархий подчиняются православные приходы в Азербайджане (4 при­
хода в подчинении Ставропольской епархии) и Армении (тоже 4 — Майкопской).
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Территориально Ростовская епархия объединяет приходы Ростовской обла­
сти, Краснодарская — приходы правобережных (по Кубани) районов Краснодар­
ского края, Майкопская — приходы Республики Адыгея и левобережных районов 
Краснодарского края, Ставропольская — приходы Ставропольского края и боль­
шинства северокавказских республик (Дагестан, Ингушетия, Кабардино-Балка­
рия, Карачаево-Черкессия, Северная Осетия, Чечня).

Северокавказские епархии, безусловно, можно отнести к одним из самых 
крупных в составе РПЦ. В Краснодарской епархии насчитывается 146 приходов, в 
Майкопской — 91, в Ростовской — 196, в Ставропольской — 244. По сравнению со 
многими сибирскими и дальневосточными епархиями, насчитывающими по 10— 
20 приходов, это очень много.

Большое количество приходов (а это обычно основной численный показа­
тель, характеризующий епархию) объясняется тем, что Северный Кавказ перена­
селен, причем в структуре населения преобладают сельские жители. Они более ре­
лигиозны, к тому же в сельской местности в советский период проще было сохра­
нить от разрушения церкви или молитвенные дома. Так, например, в Ростовской 
епархии городских приходов — 65, а сельских — 131, в Ставропольской городских 
— 73, а сельских — 171. Таким образом, мы видим двух-трехкратное превышение 
числа сельских приходов по отношению к городским. В советское время этот раз­
рыв был, видимо, еще больше, поскольку на 1987 г. в Краснодарской епархии (+ 
территория нынешней Майкопской) было 76 приходов, в Ростовской — 84 прихо­
да, в Ставропольской — около 80. Из них городских приходов насчитывалось не 
более 15 в каждой епархии.

Несколько хуже обстоит дело в регионе с православным духовным образова­
нием. Региональным центром православного образования является Ставрополь­
ская духовная семинария (СДС), открытая в 1990 г. В ней обучаются будущие свя­
щеннослужители из всех епархий региона. Однако практика обучения в СДС вы­
зывает серьезную критику. Во-первых, семинария до сих пор не смогла до конца 
наладить сам процесс обучения. За последние три года на посту ректора СДС ус­
пело смениться четыре человека, причем один из них, архиепископ Бакинский 
Валентин (Мищук), был удален на покой в 1995 г. после громкого скандала, свя­
занного с «упадком дисциплины и голодом среди семинаристов». Во-вторых, обу­
чение в семинарии платное и довольно дорогое, так что другим епархиям региона, 
имеющим потребность в 20—30 молодых священниках ежегодно, оно порой не по 
карману (тем не менее в СДС учится около 230 человек, ежегодно выпускается 
около 50 священников, что позволило почти полностью решить кадровую пробле­
му в самой Ставропольской епархии).

Попытками решить кадровую проблему стали организация в Ростове в 1994 г. 
епархиального духовного училища, которое по одногодичной программе выпус­
кает в год порядка 40 священников, и создание в Краснодарской епархии в 1993 г.
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Армавирского православного института (сейчас институт находится на террито­
рии Майкопской епархии, которая является его соучредителем). Институт не го­
товит священнослужителей, но в будущем позволит решать проблему кадров ре­
гентов и катехизаторов; первый выпуск (около 70 человек) состоялся в 1997 г.

В регионе существует развитая сеть православного образования, рассчитан­
ного на школьников и отчасти на их родителей. Основу ее составляют воскресные 
школы: в Краснодарской епархии — 55 школ (1300 учащихся), в Майкопской — 20 
(880), в Ростовской — 60 (1800), в Ставропольской — 70 (2000). Соотношение меж­
ду детскими и взрослыми группами, вероятно, можно оценить поданным Ростов­
ской епархии, где на 1500 детей, обучающихся в таких школах, приходится 315 
взрослых учащихся. Сравнительные данные за 1994—1997 гг. показывают рост 
численности воскресных школ, однако абсолютная численность обучающихся в 
них детей за это время снизилась. Например, в Краснодарской епархии еще в 
1995 г. в воскресной школе одного из приходов обучалось около 450 учеников — 
треть от нынешнего их общего количества по всей епархии.

В числе причин падения численности учащихся воскресных школ называют 
и некоторое привыкание людей к церковной жизни, снятие с нее ореола новизны, 
и запрет, наложенный в 1994 г. Министерством народного образования России на 
преподавание в средних школах Закона Божия. Наиболее активные священники 
стараются обходить этот запрет, проводя факультативные занятия в школах по 
предметам «История Православной Церкви» или «История религии» (25 школ в 
Краснодарской епархии, около 100 в Ростовской), но изучение этих дисциплин не 
дает полноценного православного воспитания и к тому же требует от священни­
ков значительной личной инициативы. Пределы этой инициативы станут видны, 
если сравнить то относительно небольшое число школ, где действуют подобные 
факультативы, с числом священников (в Краснодарской епархии — 169 священ­
ников, в Ростовской — 207). Кроме того, многие активные клирики ведут занятия 
сразу в нескольких школах, а это значит, что лишь небольшая часть священников 
участвует в образовательном процессе. А если учесть, что на территории каждой из 
епархий находятся сотни средних учебных заведений: школ, ПТУ и т.п., — то 
можно предположить, что охватить большую часть молодежи региона какой-либо 
из имеющихся форм православного образования удастся еще не скоро.

Помимо воскресных школ, во всех епархиях региона вводятся новые экспе­
риментальные формы православного образования для детей. В первую очередь, 
создаются полноценные средние учебные заведения с православным уклоном — 
лицеи, гимназии, казачьи школы. Однако следует отметить, что создание подоб­
ных учебных заведений ведется достаточно хаотично, инициируется и поддержи­
вается небольшими группами энтузиастов. Епархиальные управления в лучшем 
случае помогают этим начинаниям морально. Заметно большую поддержку энту­
зиасты находят у отдельных православных священников, которые становятся ду­
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ховниками, а иногда и директорами этих учебных заведений. В целом количество 
подобных средних учебных заведений невелико: в Краснодарской епархии — 3, в 
Ростовской — 1, в Ставропольской — 7. Количество учащихся в них не превыша­
ет 50 человек в каждой (обычно в средней 11-летней школе обучается не менее 300 
учащихся).

Если говорить об информационном обеспечении деятельности северокав­
казских епархий, то придется признать, что в этом отношении они значительно 
отстают от епархий центра России. На весь регион существует единственная регу­
лярно выходящая ежемесячная газета «Православный голос Кубани» (Краснодар, 
тираж 10000), вторая газета — «Церковный вестник» (Ростов-на-Дону, тираж 
7000) — задумывалась как ежемесячная, однако выходит с трехмесячными пере­
рывами. Ставропольская епархия также до 1994 г. выпускала регулярную и очень 
содержательную газету «Православный вестник Ставрополья», однако прекрати­
ла ее издание «по финансовым причинам». В Майкопской епархии своего издания 
не было и нет.

Между тем в регионе есть круг постоянных читателей православной литера­
туры, который способен востребовать регулярные епархиальные издания. Об этом 
говорят и число подписчиков «Православного голоса Кубани» — 5700, к которым 
уходит большая часть тиража, и успех «Церковного вестника», который полно­
стью расходится в достаточно сжатые сроки. Видимо, причиной отсутствия право­
славной прессы в регионе в первую очередь является дефицит квалифицирован­
ных кадров, т.к. те немногие люди, что причастны к выпуску газет, параллельно 
работают на различных административных должностях в епархиальных управле­
ниях. Вместе с тем сами правящие архиереи недооценивают важность СМИ в де­
ле распространения православия, а также в информировании духовенства и осо­
бенно паствы епархии о внутрицерковных делах.

Местные светские СМИ практически во всех епархиях выделяют эфирное 
время и место на страницах периодических изданий для выступлений правящего 
епископа, проповедей ведущих клириков, рассказов о православных обрядах. Од­
нако основная часть таких выступлений приурочена к большим церковным пра­
здникам.

Тем не менее в Ростовской епархии существует 7 регулярных передач о пра­
вославии на областном TV (еженедельных или ежемесячных) и 2 — на областном 
радио (таков результат договора о сотрудничестве, подписанного ДОН-ТВ и епар­
хией), в Краснодарской — одна еженедельная передача на TV и одна на радио (+ 2 
нерегулярных передачи). Здесь же следует упомянуть и передачи на волнах город­
ских и районных телерадиоканалов; в Ростовской епархии, например, 5 таких ре­
гулярных передач. Хуже обстоит дело с газетами: в Краснодарской, Ростовской и 
Ставропольской епархиях не более 1—2 газет областного уровня регулярно поме­
щают материалы о православии.
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Одной из причин такого «неполного» контакта со светскими СМИ можно 
считать общую информационную «закрытость» епархиальных управлений и ос­
новной массы священников. Работа со СМИ ведется только через проверенных 
журналистов (их число не превышает 4—5 на епархию), в большинстве случаев от­
сутствует общая концепция работы с прессой, решение о допуске журналиста к 
информации о жизни епархии принимается лично правящим архиереем, а репор­
терские ошибки считаются спланированной акцией.

ВЗАИМООТНОШЕНИЯ С ВЛАСТЯМИ

На территории Северного Кавказа находятся 10 субъектов РФ (считая Чечню). В 
контексте этой статьи их можно разделить на две группы — регионы, где местная 
власть (руководство республик или краев) считает себя представителем право­
славного населения, и регионы, где местная власть считает преобладающей рели­
гией ислам. К первой группе, безусловно, относятся Краснодарский и Ставро­
польский края, Ростовская область и республика Северная Осетия. Ко второй — 
Адыгея, Дагестан, Ингушетия, Кабардино-Балкария, Карачаево-Черкессия и 
Чечня.

Следует оговориться, что во второй группе только в части республик преоб­
ладает мусульманское население (или, скорее, народы, некогда принявшие ислам, 
т.к. трудно говорить о серьезном влиянии этой религии среди кабардинцев или 
адыгов); в Кабардино-Балкарии, Карачаево-Черкессии и Адыгее основную массу 
населения составляют русские или представители других немусульманских наро­
дов (украинцев, армян, евреев). Однако в силу существующей кадровой политики 
на руководящие посты избираются люди коренной национальности.

В соответствии с этим делением на «православные» и «мусульманские» реги­
оны православные епископы и строят свои взаимоотношения с местными властя­
ми. В «православных» регионах архиереи РПЦ чувствуют себя представителями 
доминирующей религии и требуют особого внимания к себе со стороны властей.

В первую очередь это касается материальной помощи, выделяемой властями 
на реконструкцию, реставрацию и возведение новых храмов или иных церковных 
сооружений.

Только в 1996 г. Краснодарская епархия получила под здание епархиального 
управления двухэтажный особняк в центре Краснодара и 250 млн. рублей из бюд­
жета края. В том же году краевыми властями Ставрополья были обещаны средст­
ва на строительство нового огромного кафедрального собора в Ставрополе и муж­
ского монастыря в Кочубеевском районе. Не меньшую активность проявляют и 
руководители городского и районного уровня: в Ростове-на-Дону администрация 
города вошла в Попечительский совет по восстановлению 73-метровой колоколь­
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ни кафедрального собора и передала в пользование Православному Духовному 
Центру «София» здание Бельгийской библиотеки (сроком на 15 лет, с освобожде­
нием от арендной платы); в Новочеркасске глава городской администрации — ак­
тивист и один из учредителей Фонда возрождения Вознесенского Войскового ка­
федрального собора; в Сочи администрация города с привлечением частного ка­
питала строит комплекс церковно-приходской школы и храма; в Майкопе мэр го­
рода вошел в состав Попечительского совета строящегося кафедрального собора.

Во-вторых, архиереи требуют от властей установить особые отношения с РПЦ в 
деле т.н. «возрождения духовности» русского народа. Особые отношения должны, по 
мнению епископов, строиться на основе совместной борьбы властей и «традиционных 
конфессий» с «сектантами», а также на своеобразном «эксклюзивном праве» РПЦ на со­
циальное служение в государственных организациях (детских домах, тюрьмах, больни­
цах). Если борьба с «сектантством» путем законодательного ограничения деятельности 
конфессий, которая признана «деструктивной», пока безрезультатна (об этом ниже), то 
практика вытеснения «сектантов» из государственных учреждений набирает обороты.

Пока РПЦ не способна помочь всем нуждающимся. Хотя в каждой епархии со­
зданы центры по оказанию помощи больным, заключенным, детям-сиротам, реаль­
ные масштабы этой деятельности невелики. Так, например, в Ростовской области 
имеется 15 мест лишения свободы, но только в одном из них строится православный 
храм (еще в 9 есть нерегулярно действующие молельные комнаты). Это значит, что 
даже духовная поддержка регулярно оказывается только в одном из 15 пенитенциар­
ных учреждений, а о материальной помощи всерьез не говорят даже в епархиальном 
управлении. Тем не менее епархия еще в 1992 г. заключила договор с Управлением 
Внутренних Дел области о взаимодействии и теперь, опираясь на него, требует огра­
ничивать визиты инославных проповедников в тюрьмы и колонии под тем предло­
гом, что «они вербуют к себе в секту, раздавая гуманитарную помощь».

Сходная ситуация наблюдается в детских учреждениях. В той же Ростовской 
области вся программа социального служения епархии строится на деятельности 
сестричества православных сестер милосердия преп. Серафима Саровского. Ак­
тивных членов этого сестричества около 30 — э^о самоотверженные женщины, в 
течение всей чеченской войны работавшие сестрами-сиделками в Окружном во­
енном госпитале. В настоящее время кроме работы в госпитале и областной кли­
нической больнице они патронируют тяжелых больных на дому, ведут деятель­
ность по предотвращению абортов в 10 женских консультациях, помогают боль­
шой психиатрической больнице и дому престарелых, опекают детей в 5 детских 
учреждениях. Безусловно, список «адресов помощи» большой — но могут ли SO­
SO женщин справиться с таким объемом работы, или это лишь заявки на будущее? 
Очевидно, что в ближайшие годы православным активистам епархии придется не­
мало потрудиться, чтобы развернуть начатую работу на должном уровне. А ведь 
это лишь малая часть социальных учреждений, имеющихся в области.
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Тем не менее руководитель сестричества А.М. Беланова негодовала по пово­
ду того, что «сектантская организация Армия Спасения» раздавала в некоторых 
детдомах продукты и проводила занятия по изучению Библии. Ее возмутило, что 
не все директора детских учреждений настолько «сознательны», чтобы не пускать 
«“сектантов” с ворохом одежды и продуктов» на порог. Вероятно, в дальнейшем 
давление на «несознательных директоров» усилится, поскольку в 1996 г. епархия 
подписала два договора о сотрудничестве в области культуры и образования с об­
ластным департаментом образования и с администрацией г. Ростова-на-Дону.

Подобная ситуация складывается и в других епархиях. Единичные случаи со­
циального служения оформляются в виде полноценных договоров о сотрудничестве 
с различными государственными структурами. При этом епархии ничего не могут 
предложить взамен гуманитарной и духовной помощи, оказываемой «сектантами», 
мотивируя это тем, что «у них много долларов», а «нам надо восстанавливать храмы».

В целом власти в «православных» регионах достаточно легко уступают нажи­
му епархиальных управлений. В феврале 1997 г. достаточно было лишь одной 
встречи архиепископа Краснодарского Исидора (Кириченко. — Прим.ред.) и епи­
скопа Майкопского Филарета (Карагодина. — Прим, ред.) с главой Краснодарско­
го края Кондратенко, чтобы остановить проводимый в крае эксперимент по вве­
дению в школьные программы предмета «половое воспитание». Фактически толь­
ко частая смена глав местных администраций не позволяет РПЦ добиться моно­
полии на «духовное окормление» заключенных, больных, детей и престарелых. С 
другой стороны, возможно, Русская Православная Церковь и не стремится сейчас 
взвалить все бремя этих проблем на себя, желая лишь ограничить деятельность 
других конфессий.

Сложнее складываются взаимоотношения православных епископов с руково­
дителями «мусульманских» регионов. Один из ведущих священников Майкопской 
епархии сформулировал эту проблему так: «Не мешают, и на том спасибо!» Внешне 
руководство регионов соблюдает почтительность по отношению к православию; 
так, например, митрополит Ставропольский Гедеон (Докукин. — Прим, ред.) в авгу­
сте 1996 г. получил звание почетного гражданина Махачкалы и республики Дагес­
тан, президент Карачаево-Черкессии Хубиев лично передавал в местные храмы 
иконы и т.п. Однако в действительности речь может идти о полном равнодушии 
властей этих регионов к нуждам православных верующих. Средства на строительст­
во храмов не выделяются, закрытые за годы советской власти храмы передаются об­
щинам крайне неохотно, местное законодательство в отношении прав верующих 
корректируется только после того, как просьба православных подкреплена автори­
тетом Духовного управления мусульман республики (пример — Кабардино-Балка­
рия). В этих республиках практически отсутствуют любые формы православных 
объединений, ограничен или вовсе не разрешен доступ верующих-немусульман на 
территорию государственных учреждений (учебных, лечебных и исправительных).
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Достаточно сказать, что в таких крупных городах, как Махачкала, Нальчик, Чер­
кесск, где русское население составляет 30—60%, имеется всего по одному право­
славному храму, в то время как в соразмерном им (и по численности населения и по 
количеству русских) Майкопе их три, и строится четвертый.

Приятным для православных исключением является Ингушетия. Ее руко­
водство делает все, чтобы на неспокойном Северном Кавказе оставаться остров­
ком мира. Одной из форм его поддержания стала помощь местным православным, 
а следовательно, русским приходам в строительстве и восстановлении храмов. Де­
ятельность эта была по достоинству оценена Московской Патриархией и Ставро­
польской епархией, и президент Ингушетии Р. Аушев был 9 января 1997 г. награж­
ден орденом князя Даниила Московского III степени.

Нельзя сказать, что власти других «исламских» регионов, отказывая в помо­
щи православным, активно выделяют средства мусульманам. Скорее, имея фор­
мальный повод соблюдать нейтралитет (у нас «дружба народов», а не деление на 
мусульман и православных), власти активно его используют, маскируя свое без­
различное отношение к религии вообще.

ИСЛАМ КАК ДРУЖЕСТВЕННАЯ КОНФЕССИЯ

Как ни странно, тезис о том, что Северный Кавказ — «дружбы народов надежный 
оплот», весьма популярен у местной элиты. Не являются исключением и право­
славные религиозные деятели, которые в один голос утверждают, что в регионе 
нет никаких трений между православными и мусульманами.

Видимо, это соответствует действительности. Исламские духовные лидеры 
высоко оценили позицию РПЦ, фактически отказавшуюся благословить чечен­
скую войну. Особенно благоприятное впечатление произвела на муфтиев деятель­
ность митрополита Ставропольского Гедеона, который вместе с ними пытался 
примирить враждующие стороны. И хотя ничего из этого не вышло, исламские 
лидеры положительно оценили сам факт такой попытки (а также тот факт, что ка­
зачество до сих пор не получило от митрополита благословения на начало актив­
ных действий против мусульман).

Таким образом, еще в 1994—1995 гг. наметился стратегический союз право­
славия и ислама. В настоящее время православные и исламские духовные лидеры 
развивают концепцию, которую можно изложить примерно так: в регионе есть две 
основные конфессии и несколько традиционных. К традиционным конфессиям 
относят Армянскую Апостольскую Церковь, иудеев (в Дагестане и Кабардино- 
Балкарии), буддистов (в Ростове). Эти конфессии должны отвечать за духовное 
возрождение народа и иметь с властями и друг с другом доверительные отноше­
ния, в частности, формировать Советы по делам религий при президентах и ана­
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логичные структуры. Прочие религиозные организации именуются «сектами» и 
признаются деструктивными или прозелитскими.

Наиболее полно подобная схема реализована в Кабардино-Балкарии. Там в 
декабре 1995 г. при президенте республики был учрежден Совет по связям с рели­
гиозными организациями, куда вошли 2 представителя от православных, 4 — от 
мусульман и один раввин. Причем на такой концепции Совета настояли благо­
чинный приходов Кабардино-Балкарии и муфтий республики. В Адыгее настоя­
тель строящегося кафедрального собора с удовольствием рассказывал, как му­
сульмане республики выразили протест против предпринятой одной из зарубеж­
ных протестантских Церквей попытки распространить в республике тираж Биб­
лии на адыгейском языке (это первый перевод Библии на адыгейский). В другой 
«мусульманской» республике, Дагестане, в декабре 1996 г. благочинный выражал 
удовлетворение по поводу активной борьбы мусульман с «сектантами». По его 
мнению, «мусульмане никогда не допустят, чтобы сектанты крестили кого-либо 
из дагестанцев. В их среде уже есть люди, которые хотят силой выкинуть пропо­
ведников или даже побить кого-то из них. Пока духовенство решает все мирно, но 
сектанты “нарываются” на конфликт». Предсказания благочинного исполнились 
на удивление быстро: 4 марта 1997 г. в дагестанском городе Буйнакске толпа зажи­
во сожгла новообращенного адвентиста дагестанца Г. Гаджиева и его русскую же­
ну Т. Дмитриенко. Гаджиева обвинили в похищении и убийстве маленькой девоч­
ки, а его супругу — в обращении мужа в адвентизм. Государственное TV дважды 
показало видеосъемку самосуда, что по времени почти совпало с принятием пар­
ламентом республики в первом чтении закона «О религиозных объединениях», в 
котором говорится «о признании на территории республики Дагестан лишь исла­
ма и православия».

Таким образом, православные и мусульмане фактически делят жителей ре­
гиона по принципу «один народ — одна вера». При этом часть населения, при­
знанная исторически мусульманской, «закрепляется» за Духовными управления­
ми, а «исторически православная» часть — за епархиями. Православные и мусуль­
манские священнослужители сознательно отказываются от обращения верующих 
дружественной конфессии, но зато предпринимают активные согласованные дей­
ствия против «сектантов». На этом пока строится дружба между православными и 
мусульманами. Но что произойдет в случае исчезновения общей опасности, ска­
зать трудно.

В целом союз православия и ислама сыграл положительную роль в ходе че­
ченской войны, не дав конфликту политическому перерасти в конфликт межкон­
фессиональный. Однако православное духовенство сейчас слабо представляет по­
ложение дел в исламской среде Северного Кавказа и не имеет понятия об идущих 
там процессах. Пока оно ориентируется на отдельных известных политических 
деятелей, что рано или поздно может привести к ошибочной тактике.
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БОРЬБА С «СЕКТАНТСТВОМ»

В ходе опроса, проводившегося среди епископов и благочинных республик, зада­
вался вопрос о приоритетах в их деятельности. Оказалось, что на втором-третьем 
месте у всех без исключений опрошенных стояла борьба с явлением, именуемым 
ими «сектантством».

Что понимают опрошенные под словом «секта»? По их мнению, «сектами» 
являются все протестантские Церкви, а также все религозные организации, име­
ющие корни на Западе. В первую очередь в этой связи упоминаются (абсолютно 
всеми) Свидетели Иеговы. О иеговистах говорят следующее: они «исключительно 
активны» и «враждебно относятся к православию». Кроме иеговистов в качестве 
«сектантов» назывались баптисты, адвентисты и кришнаиты, а также локальные 
общины «Церкви “Осанна”» (Махачкала), «Христиане полного Евангелия» (Чер­
кесск), «Армия Спасения», мормоны и «Церковь Рождества Христова» (Ростов- 
на-Дону). О доморощенных «сектах» — «Богородичном центре» и «Белом братст­
ве» — вспоминают редко, хотя небольшие общины этих новых религиозных дви­
жений существовали почти во всех северокавказских республиках и краях. Это 
странно, потому что единственный реальный ущерб от деятельности «сектантов» 
православие в регионе понесло именно от рук женщины — члена «Белого братст­
ва», которая в октябре 1994 г. повредила топором два десятка икон в кафедральном 
соборе Ростова-на-Дону.

Интересно и то, что большинство опрошенных избегало причислять к сек­
тантам или просто не упоминало значительные протестантские (баптистские, пя- 
тидесятнические и адвентистские) общины, существующие в регионе с конца 
прошлого века. Внимание уделялось только тем общинам, которые возникли в ре­
зультате деятельности западных проповедников в последние годы. Православные 
архиереи не могли вспомнить никаких серьезных контактов или конфликтов с ли­
дерами «российских» протестантов или фактов из жизни этих общин, несмотря на 
то, что число их членов достигает в регионе сотен тысяч и во много раз превыша­
ет численность приверженцев «новых религиозных организаций» (Северный Кав­
каз наряду с Украиной и Прибалтикой долгое время был одним из центров рас­
пространения протестантизма в Российской империи, а затем в СССР). В первую 
очередь это можно объяснить замкнутостью протестантских общин, которые в на­
стоящее время формируются скорее из числа детей протестантов, чем из новооб­
ращенных. Проповедническая и миссионерская практика российских протестан­
тов была существенно подорвана годами репрессий и всевозможных ограниче­
ний. А со стороны епископов РПЦ пассивно существующие религиозные органи­
зации не вызывают особенного интереса.

Наиболее простым и удобным способом борьбы с «сектами» большинство 
опрошенных православных священников считает законодательное ограничение
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их деятельности. В регионе имеется пример почти полного законодательного за­
прета деятельности «сектантов» — в Кабардино-Балкарии. Созданный там Совет 
по делам религий при президенте республики (напомню, что туда входят два пред­
ставителя РПЦ, четыре человека от мусульманской общины и раввин) подгото­
вил, а парламент в 1996 г. принял закон «О свободе вероисповеданий и религиоз­
ных объединений», согласно которому иностранные миссионеры могут приез­
жать в республику «только по приглашению традиционных конфессий (зарегист­
рированных) и в рамках проводимых ими мероприятий». А в начале 1997 г. Совет 
начал готовить закон о перерегистрации религиозных объединений, намереваясь 
запретить на территории республики деятельность всех религиозных организа­
ций, не представленных в самом Совете. По мысли его членов, в Кабардино-Бал­
карии «останутся только три основные традиционные религии». Подобный же за­
кон принят в первом чтении в начале 1997 г. в Дагестане.

Однако существующий опыт административных запретов (на примере Ка­
бардино-Балкарии) не принес пока никаких результатов. За год существования 
закона «О свободе вероисповеданий» в Совет не обратился «за приглашением» ни 
один иностранный проповедник, хотя их, по признанию членов Совета, за это 
время в республике перебывало немало, не говоря уже о многочисленных пропо­
ведниках — гражданах России, деятельность которых вообще не регулируется ни­
каким законодательным актом. Местные власти пока не стремятся выполнять 
этот закон, поскольку понятно, что он нарушает действующую Конституцию Рос­
сии и ряд федеральных актов и первая же попытка его применения приведет к се­
рьезному скандалу. Видимо, ничего не изменится после принятия закона и в Да­
гестане, если, конечно, решение парламента не будут приводить в жизнь «народ­
ные контролеры» с бутылками бензина.

У православных остается второй путь борьбы с «сектантством» — кропотли­
вая разъяснительная работа, для проведения которой требуются большие усилия и 
средства. В декабре 1994 г. Архиерейский Собор РПЦ принял решение об усиле­
нии борьбы с сектантством и активизации миссионерской деятельности. Соглас­
но решениям Собора, в каждой епархии был создан Миссионерский отдел, на ко­
торый и возложили эти задачи.

В епархиях Северного Кавказа наиболее активную борьбу с «сектантами» ве­
дут православный центр «Истина» (г. Ростов-на-Дону), который выполняет функ­
ции соответствующего епархиального отдела Ростовской епархии, и краснодар­
ское отделение Всероссийского молодежного православного движения (ВМПД), 
которое с 1995 г. проводит ежегодные Кубанские православные духовно-просве­
тительские чтения. Тема чтений в 1996 г. была «Православная Кубань в условиях 
сектантского вторжения». В Старопольской епархии активная работа ведется в 
Карачаево-Черкесском благочинии, где создано братство во имя вмц. Елисаветы, 
которое ведет «антисектантскую пропаганду» в местных СМИ. В Майкопской
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епархии создан на базе Армавирского православного института Миссионерский 
центр, но он еще не развернул свою работу.

По нашему мнению, реальная «борьба с сектантами» остается уделом немно­
гочисленных одиночек. Правящие архиереи понимают, что пока на эту борьбу не 
хватает ни материальных, ни интеллектуальных сил. Один из благочинных так 
проиллюстрировал эту ситуацию: «Посылаю я священника в воинскую часть на 
беседу. А он не очень образованный батюшка, в семинарии не учился, у нас тут по­
ловина таких. В части после проповеди он попросил вопросы задавать, а там, ока­
зывается, солдаты-баптисты служили. Так они Библию все наизусть помнят, где 
ему за ними угнаться. Ведь специальной литературы нет, а что есть, до нас не до­
ходит».

КАЗАЧЕСТВО

Отношения казачества и православия в большей степени, чем что-либо другое, 
показывают неадекватность традиционных суждений о роли религии в северокав­
казском регионе. Казачество официально декларирует себя опорой православия в 
регионе, РПЦ в целом поддерживает этот тезис. Казаки — непременные участни­
ки всех парадных мероприятий, проводимых с участием архиереев, поддерживают 
порядок во время больших церковных праздников, приглашают священников на 
все свои «круги», присягают, целуя хоругвь. Однако все мои собеседники (кроме 
архиепископа Ростовского Пантелеймона (Долганова. — Прим, ред.) — человека 
на Северном Кавказе нового), комментируя взаимоотношения духовенства и ка­
зачества, говорили одни и те же слова: «Казаки не ходят в церковь».

Они уточняли, что казачество, безусловно, декларирует свою привержен­
ность православию, казачьи «станицы» (организации) строят храмы и/или выби­
рают себе духовников из числа православных священников (в каждой епархии 
есть несколько священников, которые занимаются почти исключительно работой 
с казаками), но еженедельной воскресной практики рождения в церковь нет. Хра­
мы, расположенные даже в густонаселенных станицах, где живут почти исключи­
тельно потомки казаков, по воскресеньям посещают 30—50 человек, в основном 
пожилого возраста. Приходские воскресные школы, как упоминалось выше, по­
лупусты. Пожертвований или серьезной помощи от казаков (кроме силовых ак­
ций по захвату некогда принадлежавшей Церкви собственности) храмы или епар­
хиальные управления не получают. По мнению моих собеседников, или казаков 
меньше, чем принято считать, или казаки рассматривают православие как эле­
мент народной традиции, такой же, как шашки и шаровары.

Впрочем, так считает не только духовенство. В ростовском «Церковном вест­
нике» №30 за 1994 г. опубликовано обращение одного из казачьих активистов:
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«Кажется, никого за веру не преследуют... так нет же, находятся тысячи причин и 
отговорок, чтобы не пойти в храм в воскресный день, не говоря уж о праздниках 
среди недели. А кто из казаков выполняет важнейшие обязанности христианина, 
такие, как исповедь, причастие, христианский брак, поминовение усопших?» Си­
туация не изменилась и через два года — в той же газете (№41, апрель 1996) другой 
казак пишет: «...именно слабая, а порой и нулевая воцерковленность подавляю­
щей массы активного казачества, прежде всего лидеров, является причиной всех 
негативных явлений движения. <...> регулярное участие в богослужениях должно 
быть вменено в обязанность по крайней мере атаманов всех уровней».

Вторая претензия к казакам со стороны православного духовенства — «они 
лезут в наш монастырь со своим уставом». Казаки имеют свое мнение по многим 
церковным вопросам (в первую очередь, по вопросу канонизации царской семьи, 
положительного решения которого они, безусловно, хотят, причем в кратчайшие 
сроки), пытаются навязывать епархиальным управлениям свое понимание кадро­
вой политики. Так, например, в Ростовской епархии летом 1994 г. состоялось спе­
циальное заседание епархиального совета, созванного для рассмотрения обраще­
ния верховного атамана Всевеликого Войска Донского В.Н. Ратиева, который по­
требовал возвращения на должность настоятеля одного из новочеркасских храмов 
священника, уволенного за финансовые махинации. Совет был вынужден при­
нять по поводу обращения специальное решение, в котором, ссылаясь на граж­
данские законы, отстаивал право самому решать церковно-административные во­
просы.

Ранее, в 1992 г., подобный же конфликт произошел в Ставропольской епар­
хии, когда в защиту группы священников из Пятигорска, отправленных «на по­
кой» за крупные финансовые нарушения, выступило местное казачество. Дело ед­
ва не дошло до применения силы, и епархиальная газета сравнивала происшест­
вие с событиями в Киеве и Суздале, где в то время шел процесс образования соот­
ветственно Украинской Православной Церкви Киевского Патриархата (УПЦ- 
КП) и прихода Русской Православной Церкви Заграницей (РПЦЗ).

В некоторых случаях казаки, не вступая в прямой конфликт с епархиальным 
управлением, своим пониманием православия создают архиереям большие про­
блемы. Так в 1996 г. в Ростовской области (20 июня) и в Краснодарском крае (26 
ноября) казаки учинили погромы кришнаитских храмов. Группы человек по 30 
разоряли внутреннее убранство, избивали людей. Хотя на подобную «войну с не­
верными» люди церковные никогда не решились бы без благословения правяще­
го архиерея РПЦ, казаки обошлись без него. В результате проблема «сектантства» 
осталась неразрешенной, а на вопросы о состоянии межконфессиональных отно­
шений пришлось отвечать епископам.

В Краснодарской и Майкопской епархиях дело до открытого конфликта не 
доходило, но отношения в целом можно назвать прохладными. Достаточно ска­
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зать, что ни в одной из четырех епархий казаки не привлекаются для охраны зда­
ний епархиальных управлений и кафедральных соборов (за исключением боль­
ших праздников), что практикуется даже в далекой от казачьих краев Москве.

ПРОГНОЗЫ

Резервы развития православной инфраструктуры в епархиях северокавказского 
региона, по-видимому, исчерпаны еще не полностью. Однако в значительной ме­
ре этот потенциал реализован. Видимо, в дальнейшем не следует ожидать «взры­
вообразного роста» численности приходов и воскресных школ, как это было в пе­
риод 1988—1994 гг., когда количество открывающихся за год храмов составляло 
20—30% от общего их числа в епархии. В настоящее время темпы открытия новых 
храмов в среднем — 10 в год на епархию (в Краснодарской и Майкопской темпы 
ниже, в Ростовской и Ставропольской — выше), что составляет 5% от общего их 
количества. Величина эта остается постоянной уже около 3 лет.

Возможно даже некоторое сокращение этой инфраструктуры, т.к. следует 
разделять понятия «приход» и «храм». Приход — это зарегистрированная в ор­
ганах юстиции группа лиц, а храм — строение, к которому приписан священник 
(он может служить в нескольких храмах сразу). По мнению архиепископа Рос­
товского Пантелеймона, реальное количество нормальных приходских общин 
примерно соответствует количеству действующих в епархии храмов и составля­
ет около 2/3 от зарегистрированных. Это важно, поскольку многие приходские 
общины, зарегистрировавшись, не ведут никакой деятельности по восстанов­
лению храмов и иногда распадаются. Причем инфраструктура может сокра­
щаться не только за счет приходов или закрывающихся воскресных школ (в Ма­
хачкале, например, закрылась единственная на весь город), но и более стабиль­
ных объектов — так, в Майкопской епархии фактически закрыт единственный 
действовавший в ней Свято-Марфо-Мариинский женский монастырь в г. Ап- 
шеронске.

Весьма возможен дальнейший раздел Ставропольской епархии. После вы­
деления в 1995 г. из ее состава приходов, находящихся на территории Калмы­
кии, и образования Элистинской епархии можно предполагать, что процесс 
этот будет иметь продолжение. В настоящее время существуют планы образова­
ния Бакинской епархии, куда могут отойти православные приходы Азербайд­
жана. Вторая епархия в недалеком будущем предположительно будет образова­
на на территории Северной Осетии (осетины — единственный северокавказ­
ский народ, исповедующий православие). Руководство республики настаивает 
на образовании епархии во главе с епископом-осетином, однако Ставрополь­
ская епархия и, вероятно, Московская Патриархия (далее МП) не видят пока
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подходящей кандидатуры на этот пост. Возможно, МП настораживает негатив­
ный опыт, который накоплен в ходе недавнего эксперимента, когда благочин­
ным Осетии был осетин по национальности. Кроме того, священники Ставро­
польской епархии высказывают опасения, что образование Владикавказской 
кафедры станет первым шагом по созданию автокефальной Осетинской Право­
славной Церкви, которая объединит приходы по обе стороны Кавказского 
хребта (пока южно-осетинские приходы номинально подчиняются Синоду 
Грузинской Православной Церкви). О том, что подобные идеи присутствуют у 
части духовенства Северной Осетии, говорит случай со священником-осетином 
Борисом Калоевым. Еще в 1991 г. он обращался к Синоду РПЦЗ с просьбой 
принять в свою юрисдикцию Осетинскую Православную Церковь. И пусть кон­
фликт был Ставропольской епархией оперативно локализован, а существова­
ние указанной Церкви не подтверждено, сам факт такого выступления очень 
показателен.

Скорее всего, взаимоотношения Русской Православной Церкви с властями в 
регионе будут строиться в дальнейшем на навязывании концепции о государст­
венном значении православия и его приоритете перед всеми прочими конфессия­
ми. Это может привести к бурным протестам всех других официально зарегистри­
рованных конфессий, которые увидят в этом угрозу для свободы вероисповеда­
ний.

Отношения с мусульманами, вероятно, в течение долгого времени будут ос­
таваться дружественными, но могут измениться после появления в исламских 
кругах более радикально мыслящего духовенства. Первые группы радикалов уже 
есть среди имамов, прошедших обучение в мусульманских университетах на 
Ближнем Востоке (что признал, например, в беседе с автором муфтий Кабардино- 
Балкарии Шафиг Пшихачев). В настоящее время в Чечне и Дагестане идет доста­
точно активный процесс образования мусульманских общин, стоящих в оппози­
ции традиционным северокавказским духовным лидерам.

Взаимоотношения с казачеством, видимо, останутся без особых изменений 
(формальная дружба, но фактическое безразличие), зато резко усилится влияние 
Церкви в правоохранительных и армейских структурах (сейчас это объекты особо­
го внимания РПЦ).

Серьезным поводом для беспокойства среди духовенства может стать обра­
зование в регионе приходов Русской Православной Церкви Заграницей или Рус­
ской Православной Свободной Церкви. Эти Церкви Московский Патриархат 
считает «раскольничьими», и к их существованию члены РПЦ относятся очень 
нервно, видя в существовании нескольких Русских Православных Церквей поку­
шение на монополию РПЦ-МП, как единственной «законной» Православной 
Церкви для русских. К тому же существование РПЦЗ и РПСЦ — большой «со­
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блазн» для некоторых священников РПЦ, по тем или иным причинам обиженных 
на церковное начальство. Священник, переходящий в их юрисдикцию, может по­
лучить значительную материальную помощь, сделать стремительную церковную 
карьеру и даже вернуться назад в РПЦ в новом духовном звании (как это сделал 
ушедший в 1990 г. в УАПЦ благочинный Азербайджана архимандрит Антоний 
(Масендич), вернувшийся в РПЦ в 1994 г. епископом).

Кроме чисто меркантильных соображений, у некоторых священников и 
приходов есть и идейные предпосылки к «уходу в раскол». Как упоминалось вы­
ше, епархии зачастую не могут найти общего языка с представителями казачества. 
Вместе с тем многие идеологи современного казачества, проживая в эмиграции, 
принадлежали и принадлежат к РПЦЗ. Так что в какой-то момент, не найдя пони­
мания у архиереев РПЦ, часть казачьего движения (возможно, вместе со священ­
никами, тесно с ними связанными) сможет перейти в РПЦЗ. Тем более что по ря­
ду положений (канонизация царской семьи, отрицание экуменизма, обличение 
жидомасонского заговора в РПЦ) взгляды казаков и РПЦЗ очень близки. А у сла­
бой пока РПСЦ вообще не составляет труда получить благословение на любые ак­
ции, включая силовые.

Пока случаи «ухода в раскол» в регионе единичны, однако если к мысли о пе­
реходе в РПЦЗ или близкой к ней идейно РПСЦ придут казаки, то эти Церкви мо­
гут стать полноценными православными деноминациями и можно будет говорить 
об изменении всей религиозной ситуации в регионе.



Михаил ШАХОВ 
(Москва)

СТАРООБРЯДЧЕСТВО СЕГОДНЯ: 
ПРОБЛЕМЫ И ПЕРСПЕКТИВЫ

Можно с сожалением констатировать, что характернейшей особенностью 
представлений о старообрядчестве, распространенных среди неспециа­
листов, является дефицит точной и объективной информации. Многие 

склонны полагать, что старообрядчество — это нечто оставшееся в прошлом, от­
носящееся если не к XVII веку, то уж точно к дореволюционным временам. Даже 
сведения, приводимые в справочниках о религиозных организациях современной 
России, грешат существенными неточностями и неполнотой. Поэтому представ­
ляется уместным коротко охарактеризовать состояние современного старообряд­
чества.

В настоящее время существуют следующие крупнейшие церковные органи­
зации старообрядцев:

Русская Православная Старообрядческая Церковь (РПСЦ, Белокриницкая 
иерархия, поповцы); возглавляется митрополитом Московским и всея Руси. Ие­
рархия была восстановлена в полноте трех священных чинов в 1846 г. в селе Белая 
Криница на Буковине (тогда в Австрийской империи) путем присоединения к 
старообрядчеству Босно-Сараевского митрополита Амвросия. Митрополия имеет 
семь епархий: Московскую; Киевскую и Украинскую; Клинцовскую и Новозыб- 
ковскую; Донскую и Кавказскую; Кишиневскую и Молдавскую; Костромскую и 
Ярославскую; Енисейскую и Сибирскую. В настоящее время ими управляют че­
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тыре местных епископа. Церковь насчитывает более 250 приходов в России, Укра­
ине, Белоруссии, Казахстане. Действуют четыре монастыря: Николо-Улеймин- 
ский женский в Угличском районе Ярославской области; Никольский мужской и 
Успенский женский в с. Белая Криница Черновицкой области; Покровский жен­
ский в с. Кунича Каменского района в Приднестровье. В России на 01.01.97 име­
ли государственную регистрацию 103 религиозных объединения.

В церковно-каноническом единстве с РПСЦ находится самостоятельно су­
ществующая Румынская Старообрядческая Церковь, которая возглавляется мит­
рополитом Браилово-Тульчинским и всех древлеправославных христиан Бело- 
криницкой иерархии в зарубежных странах, не входивших в состав бывшего 
СССР. Кроме России и Румынии епископские кафедры находятся в США и в Ав­
стралии, приходы Белокриницкой иерархии есть также в Канаде и Болгарии.

Древлеправославная Церковь (ДЦ, беглопоповцы); объединяет тех поповцев, 
которые не признали каноничность Белокриницкой иерархии и воссоздали свою 
трехчинную иерархию путем присоединения к старообрядчеству в 1923 г. обнов­
ленческого епископа Саратовского Николы (Позднева) (1853-1934). Церковь воз­
главляется архиепископом Новозыбковским, Московским и всея Руси, первосвя­
тительская кафедра с 1963 г. находится в г. Новозыбкове. Епархиями управляют 
шесть архиереев; имеется более 60 приходов в России и СНГ и четыре прихода в 
Румынии; в России на 01.01.97 имели государственную регистрацию 38 религиоз­
ных объединений.

В отличие от поповцев, старообрядцы-беспоповцы не имеют духовенства, а 
богослужения и совершение таинств производятся у них мирянами-наставника- 
ми, духовными отцами. При этом из чинов богослужений и таинств опускается 
все, что является прерогативой священнослужителей. (Из таинств беспоповцы со­
вершают только Крещение. — Прим. ред.). Беспоповцы полагают, что в результате 
вероотступничества русского епископата в ходе никоновской реформы истинное, 
канонически правильное священство, имеющее апостольское преемство, исчезло 
и не может быть восстановлено (еретическое священство не является носителем 
благодати). Поэтому отсутствие духовенства воспринимается ими не как нормаль­
ное состояние, а как величайшая невосполнимая утрата, свидетельствующая о на­
ступлении последних времен и о близости конца света.

Древлеправославная Поморская Церковь (ДПЦ, брачные беспоповцы); имеет 
несколько самостоятельных централизованных структур. Под опекой Российско­
го Совета ДПЦ находятся более 100 приходов в России, Украине, Белоруссии, Ка­
захстане, Киргизии, Молдове. В России на 01.01.97 имели государственную реги­
страцию 35 приходов. В Литве существует Высший Старообрядческий Совет, 
окормляющий также часть приходов Эстонии, а в Латвии — Центральный Совет 
Древлеправославной Поморской Церкви Латвии. В последние годы Древлеправо­
славная Поморская Церковь в Латвии раздирается глубоким внутренним кон­
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фликтом, в ходе которого возникли параллельно существующие и не признающие 
друг друга руководящие церковные органы, причем государственные органы ока­
зывают достаточно активное влияние на внутрицерковный конфликт, избира­
тельно признавая одни поморские церковные организации и отказывая другим.

Христиане древлеправославно-кафолического вероисповедания и благочестия 
старопоморского федосеевского согласия (беспоповцы-федосеевцы); центром их 
считается Московская Преображенская община; они не имеют единой организа­
ции, связывающей отдельные церковные общины, большинство из которых дей­
ствует без государственной регистрации. Крупная федосеевская община в г. Каза­
ни и ряд других общин, находящихся под её духовной опекой, не поддерживают 
молитвенного общения с Московской Преображенской общиной из-за канони­
ческих разногласий.

Старообрядцы всех согласий продолжают находиться в разделении с Москов­
ским Патриархатом и другими Церквами той же конфессии, полагая, что они от­
ступили от истинного православного вероисповедания. Снятие клятв на старые об­
ряды, произведенное Московским Патриархатом на Поместном соборе 1971 г., не 
стало завершением раскола, так как по церковным канонам неправедно положен­
ные анафемы изначально не имели силы, а преодоление раскола состоит, с точки 
зрения старообрядцев, в возвращении никониан в лоно Православной (старовер­
ческой) Церкви, что неприемлемо для Московского Патриархата. Единоверчество, 
которое многие современные издания ошибочно относят к разновидности старо­
обрядчества, является канонически подчиненным Патриархату русским вариан­
том унии, предусматривающей сохранение традиционной обрядности в обмен на 
каноническую подчиненность. В наше время оно крайне малочисленно и, вопреки 
первоначальному замыслу его создателей, пополняется не столько за счет присое­
динения старообрядцев, сколько за счет никониан, тяготеющих к древлеправо- 
славному обряду.

В чем же старообрядчество и его духовный опыт могут представлять интерес 
для современного российского общества, послужить ему на пользу? Говоря о ду­
ховных ценностях староверия, не хотелось бы делать акцент на каких-то необыч­
ных особенностях, как бы попадать в мировоззренческую ловушку, начав объяс­
нять, чем староверие отличается от «христианства вообще». Для нас, верующих, 
главная духовная ценность старообрядчества в том, что это истинное православие, 
научающее людей правильному почитанию Бога. В христианской литературе рас­
пространено сравнение Церкви Христовой с кораблем. В чем главная ценность 
корабля для путешественников? Не в его размерах, не в оригинальности форм и 
конструкции и даже не в скорости хода — главное в том, что корабль должен до­
ставить их к нужной пристани, а не в какое-то иное место. Главное отличие и глав­
ная духовная, религиозная ценность древлеправославия для людей в том, что этот 
корабль идет к истинной вечной пристани.
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На протяжении более чем трех веков староверие являет собой существование 
православия, независимого от государственной власти, православия, свободного 
от политической ангажированности. Трагедией Синодальной Церкви стало ее 
подчинение светской власти, превращение в «ведомство православного вероиспо­
ведания». В настоящее время массовое сознание считает тождественными право­
славие и Московский Патриархат, и поэтому общество переносит свои впечатле­
ния от связей Патриархата с прежними или нынешними властями на православие 
как веру. Между тем староверие показывает, что для Православной Церкви, пра­
вославных христиан возможен иной способ существования: без втягивания в по­
литические отношения, но с сохранением гражданской лояльности.

И царская, и атеистическая власти были враждебны древлеправославию. Од­
нако старообрядчество ценой огромных жертв, не поступившись своими религи­
озными идеалами и убеждениями, смогло выработать особый тип отношений, со­
четающий лояльность к государству с духовной независимостью от него.

Это отношение можно охарактеризовать формулой «противление злу ненаси­
лием», т.е. умение отстаивать свою веру, своё существование, не преступая опре­
деленных границ. И пусть легенды о «старообрядческой» природе пугачевского и 
иных бунтов останутся на совести врагов староверия. Гораздо более показательны 
следующие факты. А.И. Герцен считал, что преследуемые царем староверы охот­
но вольются в антиправительственное движение. Он попытался организовать сре­
ди них революционную пропаганду и даже был готов построить в Лондоне старо­
обрядческий храм, который стал бы центром для революционеров-старообрядцев. 
Однако русское старообрядчество оказалось совершенно невосприимчивым к по­
пыткам втянуть его в революционную деятельность. И после установления атеис­
тической власти в старообрядчестве не возникло никаких политизированных те­
чений типа «красного» обновленчества или «белой» Карловацкой Церкви.

В наше время вновь воскресает идея «государственной Церкви», которая, 
как бы это ни отрицалось, будет полностью привязана к политической линии 
светских властей. Отчасти эти тенденции уже находят воплощение в жизни. При 
этом политические симпатии и антипатии общества начинают проецироваться на 
саму православную веру, например, некоторыми противниками ельцинского ре­
жима Патриархат, а с ним и православие воспринимаются как идеологическая 
подпорка власти. Духовный опыт староверия призван показать российскому об­
ществу, что православие может не только на словах, но и на деле быть свободным 
от политических страстей, не делаясь ни врагом, ни слугой светских властей неза­
висимо оттого, выступают ли власти в роли гонителя или покровителя верующих.

Не менее важен опыт староверия для осмысления одного их самых больных 
вопросов современности — национального. Староверие дает уникальный пример 
сочетания национальных форм жизни с общеправославной, наднациональной 
сущностью веры. Главным самоопределением староверов во всей вероучительной
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литературе было: мы — православные христиане, и никогда: мы — русские. Самая 
русская по укладу жизни, по верности народным традициям, по национально-эт­
ническому составу часть российского общества никогда не обожествляла, не фе­
тишизировала, как это делают язычники, национальное в качестве религиозной 
ценности. Старообрядчество всегда существовало по словам Господним: «наипа­
че ищите Царствия Божия, и это всё приложится вам» (Лк. 12: 31). Это оборачива­
лось не противопоставлением «христианского» — «национальному», но установ­
лением правильной иерархии духовных ценностей. Сохранение национальной 
культуры оказывалось естественным, органичным следствием всецелого устрем­
ления к сохранению истинной христианской веры. Старообрядчество можно на­
звать золотой серединой между «человеком вообще», «человеком ниоткуда», ли­
шенным связей с национальной культурой, — и современным неоязычеством, 
обожествляющим нацию, поклоняющимся вместо Бога-Творца сотворённой, 
земной вещи.

Критическое положение, в котором находится современная Россия, застав­
ляет вспомнить ещё об одной характерной черте староверческого мировоззрения 
— о его реализме. Казалось бы, какой можно было сделать практический вывод из 
староверческого учения о том, что после реформы патриарха Никона в мире ис­
чезло истинное православное священство, воцарился антихрист (не в виде кон­
кретного исторического лица, а антихрист «духовный» — всеобщее господство зла 
и ложных верований) и уже близок конец земной истории человечества? Остает­
ся, казалось бы, опустить руки и пассивно ждать неизбежного. А между тем жизнь 
старообрядчества была исполнена непрерывной активной деятельности — и не 
только религиозной, но и деловой, хозяйственной. Так, Выговская старообрядче­
ская пустынь славилась замечательно организованным хозяйством, многочислен­
ными промыслами. Основатель Преображенского старообрядческого монастыря 
в Москве И.А. Кавылин был не только религиозным деятелем, но и крупным 
предпринимателем. Старообрядческие купцы и промышленники владели фабри­
ками и мануфактурами, которые отличались высоким качеством продукции и пе­
редовыми технологиями.

Староверов-беспоповцев, наиболее последовательно придерживающихся 
доктрины о воцарившемся антихристе и близком конце света, все же нельзя назы­
вать пессимистами, ибо пессимист тенденциозно выискивает в картине мира сви­
детельства о том, что дела идут к худшему. Но и самую мрачную оценку действи­
тельности еще нельзя считать пессимистической, если она отражает реальное по­
ложение дел. Староверы искренне хотели бы надеяться на лучшее, мечтали о воз­
рождении «древлего благочестия», но никогда не позволяли себе выдавать желае­
мое за действительное, обманывать самих себя мифами о «светлом будущем». 
Приняв совершившиеся Божиим попущением религиозные бедствия как неиз­
бежное, они поставили себе задачей выжить и устоять в истине в том реальном ми-
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ре, который их окружает, не приукрашивая суровой действительности и не преда­
ваясь несбыточным надеждам. И, видимо, это и стало могучим стимулом, моби­
лизовавшим духовные, жизненные силы староверия. В конечном итоге, дело Про­
видения рассудить, увенчается ли успехом труд человеческий; человек же должен 
не предрешать за Бога, ждет его дело успех или неудача, а совершить все возмож­
ное, все, что в его силах.

Главным событием минувших лет для церковно-государственных отноше­
ний было принятие нового закона «О свободе совести и религиозных объединени­
ях». Хотя старообрядческие религиозные организации России не выработали об­
щей позиции по данному вопросу, в целом реакцию старообрядчества на новый 
закон можно охарактеризовать как отрицательную. Наиболее яркое выражение 
это нашло в официальных заявлениях Русской Православной Старообрядческой 
Церкви.

Среди множества обсуждавшихся в печати недостатков закона некоторые 
имеют специфическое значение для старообрядчества. Декларируя в преамбуле 
особую роль православия, введя в качестве обязательного условия определение 
вероисповедной принадлежности религиозных объединений, государство остав­
ляет старообрядцев в тревожном неведении, будет ли их вероисповедание при­
знано православным. С точки зрения самих староверов, именно их вероиспове­
дание — православное, а вот вероисповедание, которого придерживается Мос­
ковский Патриархат, таковым не является. Согласится ли государство, обязанное 
формально быть нейтральным в богословско-догматическом споре о конфессио­
нальной идентификации, признать старообрядцев православными, а органы 
Минюста при выдаче свидетельств о регистрации — сделать соответствующую за­
пись в графе «вероисповедная принадлежность»? Проблема и в том, что если в 
прошлые века старообрядцы, несмотря на запреты властей, сознавали и имено­
вали себя православными христианами, то ныне у части верующих это сознание 
утрачено, и «православный» становится синонимом «никонианина». Поэтому 
именно сейчас, при перерегистрации согласно новому закону, главам старооб­
рядческих Церквей, видимо, следует определить свое вероисповедание как пра­
вославное без всяких оговорок, которые скорее приличествуют при определении 
конфессии никонианства.

Ряд положений закона игнорирует религиозную специфику старообрядчест­
ва. Так, согласно статье 3, п. 5, «никто... не может подвергаться принуждению к... 
неучастию в богослужениях»; следовательно, последователь любой религии или 
человек, одетый неподобающим образом, вправе прийти на старообрядческую 
службу и молиться, а его нельзя будет вывести из храма.

У старообрядцев-беспоповцев централизованные религиозные организа­
ции, создаваемые местными общинами, в принципе не обладают такими адми­
нистративно-командными полномочиями, как церковная иерархия в отношении
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приходов. Однако, согласно новому закону, вновь создаваемая местная община, 
чтобы не проходить 15-летний испытательный срок, вынуждена «просить благо­
словения» централизованной организации и входить в ее состав. В случае выхода 
из ее подчинения община утратит права юридического лица. В то же время у тех 
старообрядческих согласий, которые не имеют и никогда не имели централизо­
ванных структур (федосеевцы, филипповцы, спасовцы), положение еще слож­
нее, так как местная община, например Московская Преображенская старооб­
рядческая община, ничем не может помочь при регистрации новой федосеевской 
общины.

Несмотря на неоднократные обращения глав старообрядческих Церквей в 
высшие государственные органы РФ, в законе не нашло отражения то, что при пе­
редаче государством религиозного имущества верующим возвращать его следует 
согласно вероисповедной принадлежности. Уже неоднократно случалось, что ста­
рообрядческие иконы и колокола передавались Московскому Патриархату, а уж в 
отношении святынь дониконовского периода права староверов и подавно игно­
рируются.

В ходе полемики вокруг проекта нового закона положение старообрядчества 
было достаточно сложным. Масштабная кампания, развернутая экуменистами*, 
представителями экзотических сект и «нетрадиционных конфессий», заставляла 
опасаться, что критика законопроекта старообрядцами будет воспринята общест­
венным мнением как доказательство их сближения с сектантами. Но пассивно 
ожидать перемен к худшему в церковно-государственных отношениях тоже было 
невозможно.

Одним из краеугольных камней старообрядческого мировоззрения является 
убежденность в существовании только одной спасительной веры Христовой; по­
этому для старообрядчества борьба за свободу других, не ведущих ко спасению ре­
лигиозных вероисповеданий была бы не вполне обоснованной, более того, свиде­
тельствовала бы о секуляризации мышления, поставившего гражданские отноше­
ния выше религиозных идеалов. Однако же в течение трех столетий старообрядче­
ство в России находилось в положении преследуемого за веру, так как все это вре­
мя государственная власть и господствующая Церковь насаждали вместо право­
славия иную религию, тоже представлявшуюся им единственно правильной и 
спасительной. Этот многовековой печальный опыт отношений с государством, 
вмешивавшимся в управление религиозной жизнью своих подданных, и отсутст­
вие каких-либо перспектив возрождения древнего идеала православной державы, 
«Третьего Рима», уже давно привели старообрядчество к осознанию той истины, 
что условия религиозной свободы в обществе и отсутствие государственных пред­
почтений и ограничений для разных конфессий по религиозным или иным моти­

* Вероятно, автор имеет в виду церковных либералов в кругах РПЦ. — Прим. ред.
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вам есть наиболее желательная модель церковно-государственных отношений из 
всех возможных в нашем несовершенном мире. Хотя большинство пожеланий 
старообрядцев было проигнорировано, некоторые неприемлемые формулировки, 
в частности, затрагивавшую учение о браке, удалось изменить.

Следует заметить, что критика нового законодательства пока имеет теорети­
ческий характер, — многое покажет правоприменительная практика. И хотя наме­
тилась определенная тенденция усиления государственного вмешательства в ре­
лигиозную жизнь, старообрядчество сегодня впервые существует в условиях рели­
гиозной свободы, несравнимых ни с дореволюционным, ни с советским периодом 
истории. Ранее борьба за выживание в условиях гонений требовала огромных ду­
ховных и материальных усилий, но в то же время сплачивала, мобилизовывала 
старообрядчество. В новых условиях старообрядчеству предстоит переориентиро­
ваться в своих отношениях с обществом, найти новое приложение своим силам, 
сковывавшимся прежде преследованиями, и новые стимулы для религиозной ак­
тивности.

Современное староверие стоит перед необходимостью разрешить серьезные 
теоретические и практические проблемы, вызревавшие на протяжении многих де­
сятилетий. До самого последнего времени староверие, как и все религиозные ор­
ганизации в СССР, было практически лишено возможности решать их. Не имея 
научно-богословских и духовно-учебных заведений, староверие находилось даже 
в более тяжелом положении сравнительно с Московским Патриархатом. Попыта­
емся далее обозначить некоторые важные вопросы, стоящие перед старообрядче­
ской мыслью.

За советский период истории России произошло радикальное изменение 
конфессионального состава общества. До 1917 г. неверующий человек был унику­
мом, большинство населения принадлежало к господствующей Церкви, осталь­
ные — к другим религиям и христианским вероисповеданиям. Поэтому староверы 
(с некоторыми особенностями у поповцев и беспоповцев) не нуждались в пере­
смотре оценки, данной в начальный период раскола, а именно: старообрядчество 
находится в окружении еретиков, отношения с которыми регламентированы ка­
ноническим правом. Современное общество, несмотря на активизацию интереса 
к религии, остается в массе своей безрелигиозным, состоящим из неверующих и не­
крещеных людей. Можно спорить, хуже или лучше в духовном отношении это об­
щество, чем дореволюционное; но некрещеного человека нельзя считать «ерети­
ком» и, следовательно, автоматически применять к нему те же канонические пра­
вила, которые действовали ранее. Перед староверием стоит задача богословски 
определить характер современного нерелигиозного российского общества — сле­
дует ли его приравнять к языческому, «еллинскому», или все же к еретическому (а 
ведь даже правила несообщения в еде и питье, например, по-разному говорят о 
еретиках и о язычниках).
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Богословская переоценка конфессионального состояния общества повлечет 
за собой и определенный пересмотр позиций староверия в области отношений с 
государством, в социальной и культурной жизни, причем необязательно в сторо­
ну обновленчества и конформизма. То же неприятие антихристианских явлений в 
современной жизни станет более последовательным и осознанным, если будет 
опираться на мотивированные богословские оценки, а не на инерционное привя­
зывание к «никонианству» того, что вообще не связано ни с какой религией. Да­
лее, если царская и советская власти практически запрещали критику государства 
и законопослушное старообрядчество воздерживалось от публичного осуждения 
властей, то нынешнее светское законодательство никак не препятствует пастырям 
Церкви исполнять свой христианский долг обличения неправды сильных мира се­
го и заступничества за слабых и обездоленных.

Одной из важнейших задач староверия всех его направлений является орга­
низация системы религиозного образования, религиозного просвещения. Благие 
по своим истокам идеи сохранения обрядовой и бытовой культуры, семейной пре­
емственности иногда начинают казаться самодостаточными и приводят к тому, 
что знание богослужебного устава и стремление находиться в том же приходе, что 
отец, дед и прадед, заменяют собой осознанное личное избрание вероисповедания 
и знание элементарных основ христианского вероучения. Плохо, конечно, если 
утрачиваются навыки церковного чтения и пения, но еще хуже, если читающий 
искусной погласицей Символ веры не способен осмысленно изложить его содер­
жание.

Задача организации системы религиозного образования имеет далеко не те­
оретическое значение. В настоящее время староверие переживает тяжелый кризис 
— дефицит кадров церковнослужителей: уходит поколение людей старше 70 лет, 
началось воцерковление людей следующих поколений — младше 40 лет, еще не 
готовых принять бремя церковнослужения: мужчины среднего возраста, от 40 до 
70 лет, воцерковляются медленнее своих сыновей и не успевают заменить старшее 
поколение. Организация церковных учебных заведений могла бы частично ком­
пенсировать разрыв в поколениях. Кроме того, и миссионерская работа требует 
высокого уровня богословской подготовки. Светская образованность населения 
выросла, и проповедники староверия должны уметь отвечать на должном уровне 
на вопросы о Боге, мироздании, смысле жизни человека и человечества, о христи­
анской вере.

Выйдя из «осажденной, изолированной крепости», старообрядчество стал­
кивается и с новыми задачами, и с новыми искушениями. Отсутствие сознатель­
ной, направляемой духовными пастырями и каноническими установлениями 
адаптации к реалиям современного мира привело к тому, что плоды цивилизации 
все равно стихийно, бесконтрольно входят в старообрядческую жизнь. Подчас 
ревнитель благочестия, осуждающий собрата за смотрение телевизора, сам, на­
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пример, принимает аптечные лекарства, запамятовав, что это возбраняется неот- 
мененными отеческими установлениями.

С другой стороны, проявляющиеся случаи отступлений от канонов ради со­
хранения дружеских отношений с окружающими на бытовом и, что более серьёз­
но, на религиозном уровне заставляют думать о сохранении самоадекватности 
старообрядчества — в сущностном, богословском смысле. Доступный для старо­
обрядчества предел компромисса, икономии* обозначен содержанием реформы 
Никона. Если допускать в церковной жизни отклонения принципиального по­
рядка, например, разрешать нестарообрядцам молиться в старообрядческом хра­
ме, то неизбежно встает вопрос: стоило ли разделяться с никонианами, чтобы в 
итоге допустить не меньшие нарушения канонов?

Процесс взаимодействия старообрядчества с российским обществом про­
должается непрерывно, как сама жизнь. Оттого, насколько совершенным и свое­
временным будет пастырское руководство этим процессом, во многом зависят 
судьбы старообрядчества.

* Икономия — принцип снисходительности (практической пользы), применяемый Церко­
вью при оценке воззрений и действий, не имеющих строго обязательного характера. До­
пускает отклонение от канонических предписаний, не влекущее за собой догматических 
нарушений в области вероучения. — Прим. ред.



Игорь ПОДБЕРЕЗСКИЙ 
(Москва)

ЛЕГКО ЛИ БЫТЬ ПРОТЕСТАНТОМ В РОССИИ?

Если регулярно просматривать периодические издания, посвященные во­
просам религиозной жизни в России (такие, как выходивший до недавне­
го времени отдельно «Церковно-общественный вестник» при «Русской 

мысли», или приложение к «Независимой газете», именуемое «НГ-Религия»), то 
может сложиться впечатление, что никакого протестантства в России просто- 
напросто нет. «Вестник» имел дело преимущественно с православием и католи­
чеством, много места уделяя диалогу между ними, «НГ-Религия» третью ветвь 
мирового христианства тоже не жалует. Конечно, это проблема в первую очередь 
самих почтенных изданий, но все-таки и проблема русского протестантства, ко­
торое могло бы громче заявить о себе и о своей роли в прошлом и настоящем 
России.

Однако шансов быть услышанными не так уж много, и тут сказываются не­
которые особенности российской интеллектуальной жизни. Одна из них состоит 
в постоянном предпочтении мира грез, умственных построений реальному, дей­
ствительному миру. Можно сказать, что лишь первые признавались и признают­
ся достойными изучения, последний же третируется и часто игнорируется как не­
что низменное и не достойное внимания. Раньше это именовалось «склонностью 
к отвлеченностям», сейчас чаще говорят об умозрительности, об отрыве от дейст­
вительности. Приверженцы такого стиля мышления выдают его за возвышенную 
духовность, которая якобы выгодно отличает их от тех, кто считает нужным как- 
то обустраивать жизнь.
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Эту же особенность нашего менталитета иногда именуют приверженностью 
платоновскому началу в ущерб аристотелеву. Для платоновского подхода к жизни 
характерна устремленность ввысь при полном невнимании к земному (мыслями, 
воображением — в небесах, в сфере абсолютного блага; на земле — неприбран- 
ность и ГУЛАГ); предпочтение (по Ницше) дальнего ближнему при полном отвра­
щении к земному (оно же «буржуазное», «мещанское»!). Этим последним вовсе не 
стоит заниматься — и не занимаются. К.Н. Леонтьев, выражая какую-то глубин­
ную особенность русского мироощущения, писал: «Верно только одно... это то, 
что все здешнее должно погибнуть! И потому на что эта лихорадочная забота о 
земном благе грядущих поколений?»1

Такой заботы официальное православие и не требовало. Как писал другой 
наш мыслитель, В.В. Розанов, «духовенство сумело приучить весь русский народ 
до одного человека к строжайшему соблюдению постов; но оно ни малейше не 
приучило, а следовательно, и не старалось приучить русских темных людей к ис­
полнительности и аккуратности в работе, к исполнению семейных и обществен­
ных обязанностей, к добросовестности в денежных расчетах, к правдивости со 
старшими и сильными, к трезвости... В России есть много святых людей: и гораз­
до реже попадается просто честный трудолюбивый человек, сознательный в своем 
долге и совестливый в обязанностях»1 2.

Преобладание платоновского начала — полной захваченности идеей при 
столь же полном отсутствии интереса к ее соответствию действительности — на­
блюдается во всем. Одно из наиболее ярких проявлений этого начала в сфере ду­
ха — рассуждения о соборности. В ней, как уверяют, заключается коренная осо­
бенность всей русской жизни — религиозной, социальной, политической, вообще 
всякой. Под соборностью разумеется некое мистическое объединяющее начало, 
единодушие, коллективное жизнетворчество и т.п., которое другим народам не 
свойственно.

Но допустим и иной подход к проблеме. Не возбраняется полагать — опира­
ясь на реальные факты, — что как раз способность к единению, способность дого­
вориться у нас крайне невысока, а способность соблюдать достигнутые догово­
ренности и вовсе мала. Вся наша история — ссоры, свары и препирательства. Сло­
вом, полное отсутствие согласия, лада, что отмечено в первом же летописном со­
общении о нашем отечестве и что характеризует его по сей день («Земля наша бо­
гата, порядка только нет», как иронически перефразировал летопись А.К. Тол­
стой).

То, что в жизни соборность отсутствует, подтверждается всей нашей повсед­
невностью, скандальность, вздорность и склочность которой превосходят всячес­

1 Леонтьев К.Н. Собр. соч. Т. 8. — М.: 1912, с. 189.
2 Розанов В.В. Религия и культура. — М.: 1990, с. 359.
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кое разумение. Нет ее и в делах религиозных: даже если собирается конференция 
на тему о единстве Церкви, то под видом единения начинают насаждать одинако­
вость. Можно предположить, что все рассуждения о соборности — тоска по не- 
сбывшемуся и у нас несбыточному, которую и выразил А.С. Хомяков, придумав­
ший концепцию соборности. Собственно, он вывел ее из Символа веры, в славян­
ском переводе которого тревожное для православных слово «кафолическая» (Цер­
ковь) заменено на «соборная»; другие православные народы никакой соборности 
из Символа веры не извлекают, это еще В.С. Соловьев отмечал.

У нас же это понятие стало центральным. Здесь можно усмотреть действие 
какого-то компенсаторного механизма, говоря языком Фрейда, тут слишком мно­
гое на уровне супер-эго, т.е. норм-пожеланий, и слишком мало на уровне эго, т.е. 
ядра личности. Или по-другому: соборности много в рассуждениях и мало в пове­
дении. Ради справедливости отметим, что отсутствием согласия в России страда­
ют все — и мусульмане, и протестанты, и демократы, и коммунисты; все переруга­
лись между собой, все никак не могут договориться.

Что касается аристотелева начала, то оно в нашем обществе представлено 
слабо. Хотя протестанты России и поражены всеми русскими недугами, они все 
же выражают его лучше других. Аристотелевский подход предполагает присталь­
ное внимание и уважение к данности, к эмпирике. В России такой подход всегда 
трактовался как заземленный и бездуховный и потому был презираем. Аристоте­
левский подход — это принцип английского газона, который надо подстригать 
столетиями (кто-то заметил, что у нас все по-другому — если одни поют: «А мы 
просо сеяли», другие непременно в ответ: «А мы просо вытопчем»). Этот подход 
предполагает постепенность, основательность, тщательное взвешивание возмож­
ных последствий, а ко всему этому многие у нас испытывают подлинное отвраще­
ние. Главное — «чтоб дух захватывало». Можно, видимо, сказать, что платонов­
ский подход более присущ русскому православию, тогда как второй, аристотелев­
ский — русскому протестантству.

Платоновскому подходу у нас следуют не потому, что начитались Платона, а 
труды Аристотеля как-то не попались на глаза. Нет, он дан в виде предрасполо­
женности, изначально заставляющей предпочитать Гегеля Канту. Такой подход 
сформировался не без влияния православия (хотя не исключено, что склонность 
к нему у нас была и до того). При платоновском подходе очень важна та самая глу­
бинная идея, которая якобы и определяет всю действительность. Главное — най­
ти ее, а там все пойдет хорошо.

Отсюда неизбывная тоска по идее, по идеологии: «Дайте нам националь­
ную идею, объясните, какое общество мы строим». Мысль о том, что можно слу­
жить Богу и при этом никакого общества не строить, а просто понемногу улучшать 
жизнь, как-то не приходит в голову. А всего-то и надо — честно трудиться, остав­
лять мир при уходе из него чуть лучшим, чем он был, когда ты пришел в него. Как
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раз такая установка для многих просто неприемлема. «Все или ничего» — это 
очень распространенный у нас подход. Естественно, мы всякий раз неизбежно ос­
таемся ни с чем.

При платоновском подходе человек плохо отделяет должное от сущего, мне­
ние от факта, выдумку от действительности, литературу от жизни. Тут очень лег­
ко скатиться в паранойю — многие и скатываются, так как захватившая воображе­
ние идея превращается в моноидею, в idee fixe. Подтверждение ей ищут не в жиз­
ни, а опять же в сфере идей, искусственных образов. О цыганах норовят судить по 
поэме Пушкина «Цыганы», о католиках — по легенде о Великом Инквизиторе; 
цитата из художественного произведения считается весомым доказательством. 
Поверхностные афоризмы и расхожие формулы («самодержавие, православие, 
народность», «наши перегородки не достают до неба» или, из другого ряда, «Уче­
ние Маркса всесильно, потомучто оно верно», а то и вовсе бессмысленное «Выше 
знамя!..» и т.п.) заменяют продуманные концепции и тщательную работу мысли, 
обладают какой-то завораживающей силой.

Искусство и особенно литература долго играли у нас непомерно важную 
роль, писатели почитались как властители дум, даже всесильные правители счита­
ли их очень серьезными врагами, а за стихотворение могли действительно убить. 
Все битвы велись не в действительной жизни, а на страницах книг — там мы были 
необыкновенно благородны, там добро торжествовало над злом. И если уж был 
снят фильм «Покаяние», то какого еще покаяния можно было требовать в жизни?

Сейчас многие оплакивают «Россию, которую мы потеряли». Тут тоже мно­
го мифотворчества, но кое-что все-таки было. Был экономический рост, и как раз 
в нем русские староверы и протестанты играли ведущую роль: три четверти доре­
волюционных миллионеров были староверами и сектантами, более других про­
цветали регионы, населенные ими же. Сибиряки сейчас с гордостью говорят, что 
они снабжали маслом всю Европу, но забывают добавить, что масло это шло из хо­
зяйств староверов, молокан и других сектантов, сосланных туда на поселение 
(Благовещенск, например, был почти целиком молоканским городом). Это были 
честные, добросовестные, трудолюбивые и непьющие люди. И когда «вышло по­
слабление», т.е. когда власти разрешили им жить по-своему, они быстро встали на 
ноги и подняли страну. Не следовало бы об этом забывать и нынешним радетелям 
за Россию, которые связывают ее будущее исключительно с православием, поль­
зующимся симпатией властей.

Разумеется, старообрядчество и протестантство — вещи разные, староверы 
даже сейчас относятся к протестантам куда суровее, чем «новообрядцы». Но не­
легкая русская история поместила их в сходные условия, что привело к выработ­
ке типологически сходных черт. Протестанты и старообрядцы, пребывая в гони­
мом меньшинстве, больше размышляли о Боге и о вере, и это укрепляло ее. Одна­
ко они не довольствовались умствованиями, а старались жить христианской жиз­
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нью, по Евангелию. Эти люди работали методично и без надрыва, видя в труде не 
проклятие, а осуществление своего призвания. Не будем касаться проблемы про­
тестантской этики, скажем только, что у протестантов нет на нее монополии — 
сейчас никто не оспаривает, что столь же добросовестно могут трудиться и другие, 
в том числе и православные, и неверующие. Но все же отметим, что «сектанты» не 
были подвержены греху пьянства, этой великой русской беде, которая никак нас 
не оставляет и грозит полным вырождением.

Разумеется, экономические успехи — не довод в религиозных распрях, вера 
не служанка экономики и не должна ее обслуживать. Но они свидетельствуют о 
принципиально ином — аристотелевском — подходе российского общества к 
жизни и к миру вообще. Протестанты не думают, что для спасения лучше всего бе­
жать из мира. Этот мир создан Богом и по одному этому не может быть плох. Да, 
сказано: «Не любите мира, ни того, что в мире: кто любит мир, в том нет любви 
Отчей» (1 Ин. 2: 15), и еще: «весь мир лежит во зле» (1 Ин. 5: 19). Но «положил» его 
во зло падший человек, Богу же этот мир отнюдь не безразличен. Как говорит тот 
же апостол, «так возлюбил Бог мир, что отдал Сына Своего Единородного...» 
(Ин. 3: 16). И если его возлюбил Бог, то как может отвергать его человек?

Конечно, вопрос о монашествующих очень сложен, тут между протестан­
тами, с одной стороны, и православными с католиками — с другой, — существен­
ные расхождения. Протестанты считают, что Господь послал нас в этот мир не для 
того, чтобы мы от него спасались бегством. В.С. Соловьев писал: «Это явление — 
что лучшие люди, чтобы остаться христианами, должны бежать из христианского 
мира — никак нельзя считать нормальным»1. А об особенностях христианской 
жизни в Византии, которые унаследовала и Россия, он говорил вот что: «На это 
созерцание в монастырях, на это поклонение в храмах, на это толкование в бого­
словских школах (а иногда и среди улиц) уходили все нравственные силы лучших 
людей. Для практической жизни оставались одни безнравственные силы челове­
ка, этой деятельности предавались худшие люди»1 2.

Возможно, положение понемногу меняется, деятельность в миру начинает 
восприниматься как благое дело — вспомним то внимание, которое обществен­
ность уделила православным сестрам милосердия в больницах. И все-таки пред­
ставляется, что в основном по-прежнему предпочитают бегство от мира: мало кто 
готов «печься о столах» и о ближнем. У нас все избирают «благую часть»: «Марф» 
мало, почти совсем нет, все идут в «Марии». В нынешней России существует оче­
редь в женские монастыри, и в то же время в стране сотни тысяч беспризорных де­
тей, которыми никто не хочет заниматься, а тысячи брошенных стариков умира­
ют без всякого ухода. Говорят, что монашествующие делают дело великой важно­

1 Соловьев В.С. Соч. в 2-х тт. Т. 1. — М.: 1989, с. 100.
2 Там же, с. 118.
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сти, но все же протестантам трудно усмотреть во всем этом высшее проявление 
любви к Богу. С их точки зрения, тут явно попирается вторая заповедь Христа 
(любовь к ближнему) якобы во имя исполнения первой (любовь к Богу): они счи­
тают, что одна вовсе не исключает другой.

В деятельности же протестантов по служению ближнему часто усматривают тай­
ный умысел — «это чтобы к себе завлечь». Вообще во многих рассуждениях о делах 
христианских им отводится одна роль — быть объектом нападок как чему-то чуждому 
для России. До сих пор широко распространено убеждение, что протестантство — 
«вера немецкая», или, в интеллектуальных кругах, «профессорская» (определение 
С.Н. Булгакова). Среди простого народа представления о протестантах, которые 
обычно ассоциируются с баптистами, противоречивые. То это подлинные христиане 
апостольских времен: не курят, не пьют, не сквернословят, не крадут и не лгут; то — 
опасные, «прилипчивые» люди, только и думающие, как бы заманить в свою «секту». 
Во времена штундистов (одно из течений в русском баптизме в конце XIX в., имело 
распространение на юге России. — Прим, ред.) многие в народе полагали, что они со­
бираются вокруг кадки с водой, молятся, из кадки появляется черт и наделяет их день­
гами; нынешние представления о протестантах нередко находятся на том же уровне.

Утверждается, что подлинная русская вера — это, конечно же, православие, 
часто только официальное, тесно связанное с «миром кесаря». Лишь оно призна­
ется подлинным выразителем «русской души», иногда считается даже, что в этом 
и состоит его суть и назначение — выражать «русскую душу». Между тем, как пи­
сал В.С. Соловьев, «делать истинную религию атрибутом народности могут, ко­
нечно, только люди, в сущности, лишенные религиозного интереса...»1.

С точки зрения российских протестантов, да и вдумчивых православных то­
же, слишком многие у нас рассматривают православие исключительно как сред­
ство выражения национальной идентичности. Однако в таком его понимании оно 
не столько связывает человека с Богом, сколько отделяет его от других людей. Но 
как раз это и устраивает нынешних «самобытников», которые не признают нерус­
ских православных православными и превращают православие в национальную 
идеологию. Оно все больше используется политическими силами для достижения 
каких-то мирских целей.

Причем находятся не только политики, готовые использовать веру в борьбе 
тщеславий и честолюбий, но и религиозные люди, даже священнослужители, го­
товые предложить свою веру в качестве идеологии. Конечно, всякая религия име­
ет идеологическое измерение, как всякая идеология претендует на религиозный 
статус, что доказывает еще недавно господствовавшая у нас коммунистическая 
идеология, явно приобретшая сакральные черты. Но все же это очень разные сфе­
ры, и их смешение недопустимо, по крайней мере, для людей верующих. Уж

1 Соловьев В.С. Указ. соч. Т. 1. — М.: 1992, с. 612.
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слишком функционально схожими оказываются «светлое коммунистическое бу­
дущее» и «светлое православное прошлое».

Разумеется, люди, придерживающиеся мнения об исключительной роли 
официального православия в России, имеют на него право. Однако не следует за­
бывать, что были (и есть) в России люди, думавшие по-другому.

Уже в прошлом веке многие наши мыслители, и светские и религиозные, по­
лагали, что русская религиозность, а может быть, и сама «русскость» в старообряд­
цах и сектантах (к последним относили всех протестантов) выражена не менее яр­
ко, чел* в приверженцах «казенного» православия. П.Н. Милюков в его известных 
«Очерках по истории русской культуры» писал: «Истинно русский человек, каза­
лось им (прежним исследователям. — И.Л.), не может быть сектантом. Поэтому — 
сектантство, с их точки зрения, представлялось каким-то чуждым наростом ино­
странного происхождения...» Его выводили, продолжает П.Н. Милюков, из самых 
разнообразных источников, не понимая, что «сектантство явилось естественной 
стадией развития народной веры...» и является «не менее самобытным и нацио­
нальным продуктом, чем само обрядовое благочестие...»1. Конечно, П.Н. Милю­
ков — далеко не авторитет в делах религии. Но и наши религиозные мыслители, 
явно не принадлежавшие к линии Чаадаева и не считавшие Византию «отравлен­
ным источником», полагали, что как раз в раскол и секты ушли лучшие силы на­
рода: «те, у кого духовная потребность сильнее, идут в раскол, а у кого слабее — в 
кабак...»1 2.

И сейчас многие относятся к протестантам с уважением. А.И. Солженицын, 
посвятивший сочувственные строки русским баптистам и в «Архипелаге ГУЛАГ», 
и в «Одном дне Ивана Денисовича», говорил на Рождественских чтениях 1996 г.: 
«...баптисты приобрели столь большой успех среди русского населения, какого и 
сравнимо не было у них раньше. Они отнюдь не использовали грубых приемов 
иных западных сектантских проповедников. Не опирают моральных призывов на 
доводы расчета, не используют и шаблонные рекламы. Они поистине ищут сми­
ренности, а евангельскую проповедь ведут для соотечественников на простом, до­
ступном русском языке и при полной сознательной связи с современностью. Тут 
мы должны увидеть для нашей Церкви предупредительный урок. И еще особен­
ный поворот вопроса в том, что русские баптисты — наши единокровные сопле­
менники, в обычной жизни это обычные русские люди»1. (Попутно: нельзя не об­
ратить внимания на, так сказать, эволюцию Чтений: в 1996 г. они проходили в 
Свято-Даниловом монастыре, и главным выступающим был А.И. Солженицын, 
год спустя — в академии МВД, и главным выступающим был В.В. Жириновский).

1 Милюков П.Н. Очерки по истории русской культуры. Т. 2. — М.: 1994, с. 102.
2 Соловьев В.С. Указ. соч. Т. 1. — М.: 1989, с. 54.
1 «Русская мысль», № 4116, 7—13.03.1996, с. 16.
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Все эти уважительные высказывания опираются на длительный религиозный 
опыт народа, который удовлетворял свою жажду общения с Богом не только в 
православии и староверии, но также в мистических и рационалистических рели­
гиозных учениях, сходных с теми, которые позднее нашли свое выражение в Ре­
формации. Они широко были представлены на Руси чуть ли не с самого появле­
ния христианства. Идеи Реформации сразу нашли в России отклик потому, что 
здесь существовали «встречные течения», готовность принять их, к чему толкали 
собственные духовные поиски.

Протестанты России категорически не приемлют идею своей чужеродности 
для этой страны. Россию часто противопоставляют Западу, хотя не все признают 
закономерность такого противопоставления, полагая, что объединяющие факто­
ры, и прежде всего христианство, сильнее факторов разделяющих. Тем не менее 
немало людей у нас — среди них встречаются и протестанты — считают такое 
противопоставление оправданным. Но и они в этой оппозиции всегда ставят се­
бя на сторону России, что, между прочим, не самым благоприятным образом ска­
зывается на нынешних отношениях российских протестантов с единоверцами за 
рубежом.

Христианам все же не подобает вести спор о том, кто «национальнее»: мож­
но говорить лишь о большем или меньшем соответствии духу Христа. Между тем 
у нас и по сей день главными врагами России и «подлинного христианства» счи­
тают то католиков, то протестантов. Можно, как мантру, повторять: «Русский на­
род весь в православии», — но XX век показал, что не весь. Солженицын на тех же 
Чтениях говорил об ответственности за «сокрушительное историческое пораже­
ние русского народа». Поражение это не сводится только к политическим, соци­
альным, экономическим катастрофам — в первую очередь это была катастрофа 
религиозная. Сила веры состоит прежде всего в понимании требований Бога, в со­
ответствии им и в преданности верующих. И вот тут-то и выявляется главное не­
благополучие. «В революции, — писал Георгий Флоровский, — открылась жест­
кая и жуткая правда о русской душе, открылась вся эта бездна неверности и дав­
него отпадения, и одержимости, и порчи»1.

Были мученики и страдальцы за веру среди пастырей и архипастырей, среди 
простых мирян. Честь им и хвала — но большинство либо равнодушно взирало на 
происходившее, либо принимало в нем посильное участие. Факты свидетельству­
ют, что слишком многие россияне не воспринимали государственную религию 
как свою — со своей верой народ так не обращается и другим не позволяет. Когда 
Временное правительство отменило обязательные таинства в действующей ар­
мии, число причащающихся сократилось в десять раз. И это на фронте, где смерть 
рядом и где мысли о Боге не могут не волновать душу. А в деревне погромы храмов

1 Флоровский Г.В. Пути русского богословия. — Киев: 1991, с. 516.
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и расправы со священниками тоже начались задолго до прихода к власти больше­
виков — еще в 1905 г. Вот что пишет современный православный философ, пере­
кликаясь с Г. Флоровским: «Россия, которую мы потеряли, не была православной. 
Распространено представление, будто до самого октябрьского переворота русский 
народ был глубоко верующим. Нет ничего более далекого от истины... в закрытии 
храмов, сожжении икон и надругательствах над мощами активнее всех активистов 
участвовал “народ-богоносец”»1.

Сейчас принято во всем происшедшем винить коммунизм. Верно, с христи­
анской точки зрения ему нет оправданий. Но если коммунизм пришел и так воль­
готно расположился у нас на семь с лишним десятилетий, то, стало быть, не было 
ему достаточного внутреннего сопротивления, не хватило веры, чтобы спасти 
страну от безбожия. Бесспорно, неверие и коммунизм связаны друг с другом при­
чинно-следственной связью, но в этой связке причиной является неверие, а ком­
мунизм — лишь следствием. Будь вера в стране крепка, никакой коммунизм ниче­
го с ней не мог бы поделать, «врата ада» не одолели бы ее.

С библейских времен принято духовную сферу уподоблять телу, организму, 
который может подвергаться болезням. Так вот, медицина еще недавно причину 
недугов видела исключительно в болезнетворных бактериях. Сейчас смотрят на 
проблему по-иному: зловредные микроорганизмы наличествуют всегда, однако 
не всегда способны причинить вред и торжествуют лишь тогда, когда слабеет за­
щитная иммунная система. Иммунная система народа — его вера, и если она ос­
лабевает, «вирусы» зла принимаются задело. Враг всегда рядом, и потому сказано: 
«Трезвитесь, бодрствуйте, потому что противник ваш дьявол ходит, как рыкаю­
щий лев, ища кого поглотить» (1 Петр. 5: 8). И поглощает он только тогда, когда 
слабеет вера.

В России есть люди (в том числе среди православных), которые говорят об 
ответственности верующих, о том, как могла произойти историческая катастрофа. 
Христианство нередко встречало сопротивление на первых порах, и это вполне 
объяснимо. Но если небывалые в истории гонения воздвигаются на христиан 
почти через тысячу лет после принятия христианства, то встает вопрос: научили 
ли людей за тысячу лет верить в Бога и жить по-Божески? И что могут сказать Па- 
стыреначальнику пастыри, не уберегшие стадо?

Среди нынешних российских христиан явно торжествует триумфализм: 
«Ура! Выстояли!» А вот почему и за что такая беда обрушилась на страну — на эти 
вопросы ответов нет. Справедливости ради следует сказать, что и государственное 
православие осознавало надвигавшуюся беду, признаки которой явственно обо­
значились еще в 1905 г. Об этом свидетельствуют материалы Предсоборного при­
сутствия 1906 г., Предсоборного совещания 1912 г., а особенно материалы самого

1 Тростников В. Из чьей шинели вышел Ленин? — «Общая газета», 6—12.11.1997, с. 5.
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Собора 1917—1918 гг. Однако все эти документы до сегодня остаются невостребо­
ванными, и не они лежат в основе деятельности РПЦ. Разумеется, только сами 
православные вправе решать, что именно востребовать из своего прошлого, но 
складывается впечатление, что тут у них нет единого мнения.

Что до русских протестантов, то в начале нашего века они избежали катаст­
рофы, постигшей православие: не отпадали от веры в массовом порядке, не громи­
ли храмов, не расправлялись со священнослужителями. Гонения, которые обру­
шились на них с небольшим запозданием, не представляли для них ничего нового: 
они их испытывали на протяжении всей своей истории. Сейчас много говорится о 
гонениях при большевиках, словно то были первые в России преследования за ве­
ру, и лишь изредка — что они были задолго до них. Даже те формы притеснений 
(вроде насильственного отнятия детей у родителей) были отработаны задолго до 
1917 г. Конечно, помнят об этом не одни протестанты и староверы, есть новооб- 
рядцы, которые тоже этого не забывают. Как пишет один из них: «Большевистские 
гонения на никонианское православие в 20—30-х годах XX в. — мягкий либера­
лизм на фоне гонений на исконно русское православие — “старообрядчество”!»1. 
Но таких высказываний мало, чаще намекают — а иногда говорят и открыто, — что 
мало тогда их преследовали, надо было вывести эту «заразу» до конца.

А.И. Солженицын с его обостренным чутьем на все русские беды не случай­
но усматривает начало всех религиозных нестроений в России в расколе XVII ве­
ка, о чем, впрочем, говорилось и до него. Он призывает РПЦ к покаянию перед 
староверами, но призыв его не услышан, и есть люди, полагающие, что он и не мо­
жет быть услышан: не тот настрой в самой многочисленной Церкви России.

Вопреки расхожему мнению, сложившемуся не без влияния СМИ, самая ос­
трая религиозная борьба у нас идет вовсе не между РПЦ, с одной стороны, и като­
ликами, протестантами и новыми религиозными движениями — с другой. Наибо­
лее непримиримая борьба идет между РПЦ и другими Православными Церква­
ми (1). В этом легко убедиться, побывав на любых заседаниях, симпозиумах, кон­
ференциях, посвященных межконфессиональным отношениям. Самые жаркие 
схватки на них — между самими православными. И дело не ограничивается сло­
весными баталиями — в борьбе за храмы, приходы и прихожан в ход идут дубин­
ки, вовсю задействован ОМОН. Какая уж тут соборность...

Общее мнение практически всех протестантов, да и всех верующих России, 
не принадлежащих к РПЦ, сводится к тому, что в стране нарастает религиозная 
нетерпимость. Многие убеждены, что грядут новые религиозные гонения. Эти 
опасения подтвердились принятием нового закона «О свободе совести...» и тут же 
обозначившейся на местах дискриминационной практикой его толкования и при­

1 Полосин В.М. Легитимность власти и религиозный фактор. — Религия, Церковь в России и 
за рубежом. Информационно-аналитический бюллетень РАГС, N° 9—10, М.: 1997, с. 17.
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менения. Да и до закона многое было ясно. Сколько бы власти ни твердили о при­
верженности Конституции, провозглашающей Российскую Федерацию светским 
государством и равенство всех религий, они явно отдают предпочтение РПЦ. 
Сколько бы ни повторяла Московская Патриархия, что не претендует на статус 
государственной Церкви, она совершенно открыто стремится этот статус обрести. 
И обе институции — государство и РПЦ — действуют заодно в ущерб прочим ве­
роисповеданиям.

Протестанты России вовсе не отрицают исторической роли Русской Право­
славной Церкви. Себя, как уже говорилось, русское протестантство считает не­
отъемлемой частью российского христианства. Если действительно существует 
«замысел Бога о России», то Он отводит протестантам в нем достойную роль. Ре­
лигиозного единообразия в России не было никогда, сколько бы ни говорили о 
«светлом православном прошлом», не будет его и завтра. Разумнее усматривать в 
многообразии России — в том числе религиозном — ее богатство.

Такой подход у нас разделяют далеко не все. Однако религиозное многооб­
разие не может существовать без ведома Бога. Нет ничего антихристианского в 
мысли о том, что мы нужны Ему разные и Он любит нас разных. Апостол не толь­
ко допускал, но и требовал «разномыслий», они не просто позволительны, им 
«надлежит быть» (1 Кор. 11: 19). Разумеется, разномыслия не могут быть безбреж­
ными и христиане не должны быть всеядными: есть учения, использующие эле­
менты христианства, однако явно находящиеся за его границами.

Встает вопрос о пределах допустимых «разномыслий», и российские проте­
станты склоняются к тому, что они заданы апостольским Символом веры. Если 
принять этот критерий, то и протестантство, и православие, и католичество ока­
зываются ветвями христианства, и сторонники одного вероучения не могут отка­
зывать сторонникам других в спасении. В то же время все учения, не признающие 
этого Символа целиком (мормоны, свидетели Иеговы, практически все новые ре­
лигиозные движения), не вправе причислять себя к христианам.

Между христианскими Церквами России, признающими Апостольский 
Символ веры, вполне возможно согласие. Но это скорее «декларация о намерени­
ях», которую готовы провозгласить чуть ли не все, но не все готовы ее придержи­
ваться. Любая Церковь претендует на то, что именно ей христианство дано во всей 
полноте. Это следует признать как исходный пункт — а дальше взаимоотношения 
будут определяться тем, насколько христианский дух действительно присущ рос­
сийским христианам, или, если угодно, их воспитанностью, цивилизованностью. 
Речь не может и не должна идти о сведении вероучения к общепризнанному ми­
нимуму: никакой подлинный верующий не согласится усекать свое вероучение 
ради общения с инаковерующими; равным образом не может быть сложения раз­
ных вероучений в суммарное целое — никакой подлинно верующий не согласит­
ся дополнять свое вероучение в угоду тому же общению. Лучше всего вероучитель­
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ную проблематику вообще исключить из разговора, оставив ее разве что богосло­
вам. Цель диалога — сам диалог, а не объединение вероучений. Речь может идти 
лишь о выработке цивилизованных форм общения, раз уж все мы живем в одной 
стране и при этом исповедуем Христа Распятого.

Способность к диалогу у нас довольно ограничена. Поговорить о нем — как 
и о соборности — охотников много, вести его умеют далеко не все. Если в самом 
начале диалога провозглашается, что его единственная цель — вывести партнера 
по диалогу из заблуждения и вернуть в «истинную веру», а никакой другой цели и 
быть не может, то диалог вряд ли будет плодотворным. Тут соглашаются макси­
мум «слушать» при явном отказе «слышать». Идут параллельные или последова­
тельные монологи, которые выдаются за диалог. Культура же собственно диалога 
в России практически отсутствует.

Без уважения к партнеру, без признания его права на свое мнение никакого 
диалога не получится. Какой может быть диалог, если Церковь партнера по диа­
логу изначально считают безблагодатной? Говорят, свыше ста лет идет продуктив­
ный диалог православных с англиканами. Он действительно полезен — в том 
смысле, что приучил общаться друг с другом без ругани. Однако еще Хомяков, не­
сколько лет переписывавшийся с Уильямом Палмером (2), открыто заявил ему, 
что единственный путь спасения для Палмера и его Церкви — принять правосла­
вие и отречься от заблуждений англиканства. Конечно, взгляды могут меняться. В 
1928 г. Папа Пий XII заявил: «Если и может быть какое-то объединение, то оно 
произойдет лишь через возврат раскольнических церквей в Римскую Католичес­
кую Церковь»1. Менее чем через сорок лет после этого Второй Ватиканский Собор 
признал, что божественная истина может содержаться и в других вероучениях. Од­
нако аналогия — не доказательство, и нет никаких признаков того, что РПЦ про­
делает сходную эволюцию.

Убежденность в собственной правоте часто есть не что иное, как платонов­
ская увлеченность идеей. Она оставляет мало места для диалога: многие просто не 
могут рассказать о себе, не обругав при этом других. Более того, для иных расска­
зывать о себе и значит ругать других. В дореволюционных православных духовных 
академиях и семинариях читался курс «обличительного богословия», название ко­
торого говорит само за себя. Сейчас сходный по сути курс сохранился, он имену­
ется теперь «сравнительным богословием», но и тут главное — обличить, заклей­
мить, пригвоздить.

Однако было бы несправедливым всю вину за отсутствие подлинного диало­
га возлагать исключительно на православие. Русские протестанты тут тоже не без 
греха. В конце прошлого — начале нынешнего века «разоблачение православия» 
было для них самым обычным делом, несмотря на грозившие суровые кары. Но

Цит. по: Кернс Э. Дорогами христианства. — М.: 1992, с. 396.
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довольно скоро они отказались от нападок на господствовавшую Церковь и пере­
шли к другим формам свидетельства о себе. Однако и сейчас в трудах российских 
протестантов нередки упоминания о «номинальном христианстве», под которым 
разумеется православие в целом.

Разумеется, не все так плохо. Есть иерархи РПЦ, есть рядовые прихожане, 
есть православные мыслители, которые не считают протестантов «внешними» и 
стремятся вести с ними подлинный диалог. Он, заметим, велся вполне успешно в 
годы гонений. Он шел в ГУЛАГе — все прошедшие через этот ад единодушно сви­
детельствуют: там между всеми христианами, вообще между всеми верующими су­
ществовали подлинно братские отношения. Горькая истина: христианская лю­
бовь не в состоянии сделать то, что смогли сделать преследования. Сейчас прак­
тически все российские протестанты убеждены, что поддерживаемое государст­
вом православие отказывается от диалога с другими христианами. Словом, насту­
пает «лето неблагоприятное».

Однако христианам не подобает впадать в уныние. Апостол призывает: «Бо­
лее же всего облекитесь в любовь» (Кол. 3: 14). Если эти слова станут основой вза­
имоотношений христиан России, то они принесут плоды добрые.

Примечания редакции 1 2

(1) В последнее время исследователи религиозно-общественной жизни в 
постсоветском пространстве все чаще используют по отношению к другим право­
славным деноминациям (юрисдикциям) термин «альтернативное православие».

(2) Пальмер (Palmer) Уильям (ум. 1879) — англиканский богослов, архидиа­
кон, вице-президент колледжа Св. Марии Магдалины Оксфордского университе­
та. Предпринял большие усилия для воссоединения Англиканской Церкви с пра­
вославием. Дважды посетил Россию; потеряв надежду на диалог с русским и гре­
ческим православием, в 1855 г. Палмер перешел в католичество.



Сергей ВАЙНШТЕЙН, Юрий ТАБАК 
(Москва)

ПРОБЛЕМЫ РАЗВИТИЯ ЕВРЕЙСКОЙ 
ОБЩИНЫ В РОССИИ

Вопрос существования евреев как религиозно-этнической общности на тер­
ритории России сегодня стоит как никогда остро. Наряду с многочислен­
ными народами, населяющими нашу страну, евреи в полной мере ощуща­

ют всю тяжесть нынешнего переходного экономического и политического перио­
да. Страна с трудом и, к несчастью, не без крови и слез, нащупывает путь в буду­
щее. Задача любого народа на этом пути — остаться именно народом, сохранить 
свои религиозные, исторические и культурные традиции, определить основные 
условия и параметры собственной целостности и выживаемости.

Еврейский народ, в силу своей древней и трудной истории, имеет для этого 
все необходимые данные: характерной чертой еврейского социума является мощ­
ное объединяющее начало, складывающееся из ряда устойчивых социально-исто­
рических и религиозных характеристик.

Это, прежде всего, общая трагическая судьба евреев, чьим уделом были не- 
прекращающиеся гонения на протяжении почти двадцати веков. Трудная жизнь в 
диаспоре заставляла евреев искать наиболее оптимальные формы сосуществова­
ния с господствующей культурой и религией, равновесие между желанием сохра­
нить собственную идентичность и необходимостью вписаться в социально-эко­
номическую структуру общества. Верность традициям отцов, неизменная опора 
на древнее религиозное наследие — Тору и Талмуд, неиссякаемая вера во Всевыш­
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него, сохранение древнего языка явились тем цементирующим началом, которое 
казалось неистребимым в годы самых тяжких испытаний и даже в момент Катаст­
рофы, когда более трети всего мирового еврейства была уничтожена нацизмом.

Вместе с тем высокий уровень еврейской этики, издревле существовавший в 
общинах диаспоры, гибкость еврейского религиозного законодательства (Гала- 
хи), способность усваивать лучшие достижения мировой культуры, диалектичес­
ки сочетая их с собственными религиозно-культурны ми достижениями, позволи­
ла иудаизму не превратиться в некий автохтонный культ, а еврейскому народу — 
не стать маргинальной религиозно-этнической общностью, задержавшейся в сво­
ем развитии на средневековом уровне.

Огромное значение имело для судеб евреев и иудаизма создание в 1948 г. го­
сударства Израиль, сам факт существования которого стал для евреев диаспоры 
политической и духовной опорой. Однако идея основателей Израиля: — собрать 
на земле отцов всех евреев — так и не была реализована в полной мере. Вследст­
вие многовекового пребывания в диаспоре миллионы евреев оказались связаны 
неразрывными семейными, экономическими, языковыми нитями с теми много­
численными странами, в которых они оказались. Следует учитывать и религиоз­
ный фактор: часть верующих евреев полагает, что подлинное еврейское государст­
во может возродиться только с приходом Мессии, а до того времени евреи долж­
ны оставаться в диаспоре.

Одна из самых крупных и одновременно многострадальных еврейских диа­
спор существовала в дореволюционной России и СССР. Законодательство Рос­
сийской империи опутывало евреев многочисленными ограничениями в правах. 
На протяжении десятков лет при советской власти евреи испытывали на себе всю 
тяжесть государственного антисемитизма, когда им было трудно, если не невоз­
можно, поступить в престижные учебные заведения, работать на высоких государ­
ственных должностях — не говоря уже об открытых антисемитских акциях, таких, 
как «дело врачей», организация Антисионистского комитета и т.д. Попытки со­
здания кружков, где изучался бы иврит, традиции и культура евреев, всячески пре­
секались. Еврейских активистов изгоняли с работы, преследовали, бросали за ре­
шетку. Не случайно, когда советское правительство приоткрыло окно для выезда 
в Израиль, множество евреев стало добиваться права на выезд, несмотря на опас­
ность отказа и последующих репрессий. Но, несмотря ни на что, еврейская куль­
турная и религиозная жизнь продолжалась. Часть евреев в условиях полуподполья 
или подполья продолжала посещать синагоги, кружки по изучению Торы и иври­
та, читала и распространяла привозную религиозную литературу с Запада. Издава­
лись подпольные журналы, посвященные проблемам еврейской жизни и еврей­
ской религии. На уровне же старшего поколения, составляющего подавляющее 
большинство посетителей синагог, еврейская религиозная традиция никогда не 
прерывалась.
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Таким образом, к середине 80-х гг., когда началась перестройка, был со­
здан определенный фундамент для возрождения в России еврейской культуры. 
За последующие годы были созданы десятки еврейских школ, стали восстанав­
ливаться и строиться синагоги. Всего по России на 1 января 1998 г., поданным 
управления по делам общественных и религиозных объединений Министерст­
ва юстиции Российской Федерации, зарегистрировано 96 иудейских общин. 
Государственные руководители стали открыто декларировать свое уважение к 
российскому еврейству: мэр Москвы Юрий Лужков принимал активное участие 
в реализации проекта строительства мемориальной синагоги и музея Холокос­
та на Поклонной горе, президент Б.Н. Ельцин 2 сентября 1998 г. присутствовал 
на их торжественном открытии. Если в начале 90-х гг. еврейские общины в Рос­
сии во многом зависели от помощи зарубежных еврейских благотворительных 
организаций США, Израиля и от случайных пожертвований, то в настоящее 
время финансирование российской еврейской общины в значительной мере 
осуществляется за счет российской же еврейской организации — Российского 
Еврейского Конгресса (РЕК), которая имеет шестьдесят региональных отделе­
ний и в руководство которой входят крупнейшие финансисты и бизнесмены 
страны. За последние десять лет достигнуты внушительные результаты: РЕК 
оказывает финансовую помощь 200 еврейским организациям, обеспечивает 
функционирование 2 университетов, 4 иешив, 18 школ, содействует изданию 3 
журналов и 2 газет.

Тем не менее, на еврейскую жизнь в России последних лет наложили отпе­
чаток не только позитивные, но и негативные явления. Экономические и поли­
тические трудности страны, страх перед будущим способствовали дальнейшей 
эмиграции евреев. В результате численность третьей в мире российской еврей­
ской диаспоры уменьшилась с почти двух миллионов до 400 тыс. человек. И хо­
тя в последние годы поток уезжающих значительно сократился, опасность раз­
мывания и даже фактического исчезновения еврейской общины (как это, на­
пример, произошло в Литве) по-прежнему существует. Сюда следует добавить и 
объективные процессы развития еврейской общины, имеющие место по всему 
миру в последние десятилетия: значительное число смешанных браков (доля их 
во многих городах России колеблется от 30 до 70%), падение религиозности 
среди евреев среднего возраста и молодого поколения, возрастающая секуляри­
зация населения в целом. Тем самым исчезают традиционные основы функци­
онирования еврейской общины. Впечатляющий пример низкого уровня приоб­
щенности российских евреев к собственному культурному и религиозному на­
следию дает социологический опрос, проведенный нами в рамках первой науч­
но-исследовательской программы по изучению религиозно-ценностных уста­
новок в еврейских общинах в России. Согласно данным этого исследования, 
76% российских евреев не считают себя верующими, 87% не воспитывались в
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еврейских традициях, 74% никогда не посещали синагогу, 97% не знают языка 
иврит, 84% не состоят в еврейских организациях, 62% никогда не читают еврей­
ской прессы.

Но еще более серьезное испытание ожидает российское еврейство на пути 
его религиозно-этнической самоидентификации в ближайшем будущем, когда из 
паспортов будет изъят пресловутый «пятый пункт». Графа «национальность» в до­
кументах советской поры, доставляя евреям многочисленные жизненные трудно­
сти и неудобства, не позволяла им, парадоксальным образом, забывать о своем ев­
рействе — пусть и в принудительном порядке. Теперь каждый еврей должен ре­
шать сам: хочет ли он отождествлять себя с народом, из которого он происходит, 
и если да, то каким образом? По какому пути ему пойти? Ассимиляции? Эмигра­
ции? Возврата к духовным ценностям иудаизма?

Вопросы эти не новы и решаются уже в течение полутора веков. В недрах 
европейского еврейства рождался широкий спектр самых разных мнений — от 
необходимости полной ассимиляции и полного отказа от «еврейскости» до сле­
дования наиболее консервативным древним еврейским традициям и минимиза­
ции контактов с нееврейским миром. Все чаще раздающиеся в последнее время 
(и старые как мир) голоса о засилии евреев в правительстве и о сионистском за­
говоре как причине экономических неудач в России служат еще одним аргумен­
том, подтверждающим сомнительность ассимиляции как спасительного убежи­
ща. Впервые антисемитские лозунги, открытые или слегка задрапированные в 
старые советские одежды борьбы с сионизмом, прозвучали из уст руководящих 
деятелей фракции КПРФ в Государственной Думе, т.е. лиц, облеченных высшей 
законодательной властью. Сюда можно добавить участившиеся случаи поджогов 
синагог, осквернения еврейских кладбищ, открытую продажу антисемитской 
литературы, активизацию деятельности правоэкстремистских организаций: 
РНЕ, «Черной сотни» и др. Все это может привести к самым опасным последст­
виям — недаром уже целый ряд политологов сравнивает ситуацию в России с по­
литической ситуацией в Германии начала 30-х гг. А как показывает опыт, в слу­
чае погромов никакая аккультурация и ассимиляция не спасут. Так, надежда об­
разованных немецких евреев на полную ассимиляцию как на окончательное ре­
шение проблемы антисемитизма оказалась бесплодной: нацисты с равным удо­
вольствием уничтожали и рафинированных берлинских профессоров, и местеч­
ковых раввинов. Ведь не так просто избавиться от звучной еврейской фамилии и 
характерной внешности, даже если ты стал крупным финансистом и не ходишь 
в синагогу...

Эмиграция тоже не решает многих проблем для российских евреев. Миф 
о еврейском рае, где тебя будут носить на руках, уже давно рухнул. Государст­
во Израиль вынуждено тратить огромные деньги на оборону, отсюда постоян­
ное сокращение помощи иммигрантам, трудности в нахождении квалифици­
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рованной работы. Это и непривычные психологические условия, характерные 
для страны не Запада, но Востока (о чем применительно к Израилю постоян­
но забывают), и иврит, который не так-то просто освоить людям среднего и 
пожилого возраста. Да и, как известно, доля иммигранта всегда тяжела, о ка­
кой бы стране ни шла речь. Напряженность в израильском обществе с прито­
ком эмигрантов возрастает: причиной тому не только проблемы с работой и 
жильем, но и неизбежная конфронтация в обществе, состоящем из представи­
телей общин с разными историческими, религиозно-культурными и языко­
выми корнями. Достаточно вспомнить недавнее скандальное выступление 
мэра Иерусалима, заявившего о необходимости прекращения потока иммиг­
рантов из России, которые «едят свинину» и разрушают религиозную жизнь 
Израиля. Не случайно поэтому отнюдь не все бывшие россияне счастливы на 
Земле Обетованной.

Другой путь — это укрепление еврейского самосознания, создание устойчи­
вой еврейской диаспоры в России. Однако при этом следует принимать во внима­
ние невозможность в условиях России ориентироваться на опыт самообособления 
еврейского мира, подобно ортодоксам в Израиле. Слишком малочисленна еврей­
ская община, слишком трудно было бы соблюдать в полной мере еврейские тра­
диции, связанные с соблюдением субботы, пищевыми предписаниями и т. д. Вме­
сто полноценной еврейской жизни в итоге получится некий суррогат, лишь дис­
кредитирующий подлинные еврейские ценности.

Таким образом, сам собой напрашивается вопрос о необходимости поисков 
пути, на котором (да извинит нас читатель за каламбур) российские евреи, остава­
ясь российскими, не перестали бы быть евреями. Очевидно, что решающую роль 
в решении этой задачи должно сыграть развитие и успешное функционирование 
еврейской общины — ибо только совместно евреи, как и любой другой народ, мо­
гут решить свои проблемы. Однако весь вопрос в том, какой должна быть община, 
какие цели и принципы должны быть положены в основу ее существования. Так, 
зарубежные еврейские организации жертвуют немалые деньги на развитие еврей­
ской общины в России, однако конечным итогом такого развития видят иммигра­
цию в Израиль (алию). Иначе говоря, изучение языка, традиции и истории рас­
сматриваются не как самодостаточные для самосознания российских евреев, но 
как необходимая подготовка к будущей эмиграции. Такое положение, разумеется, 
не устраивает ту часть российских евреев, которая ратует за развитие собственно 
диаспоры. В данном случае позиция последних представляется обоснованной — в 
конечном итоге человек должен сам сделать выбор о месте своего проживания. За­
дача же мирового еврейства (как это было на протяжении многих веков) — это не 
принимать на себя функции израильского министерства абсорбции (задачей 
которого является социальная адаптация вновь прибывших эмигрантов), а по­
мочь своему соплеменнику и единоверцу.
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Другим важным вопросом, требующим своего решения, является достижение 
баланса между религиозным и культурно-социальным аспектом развития общины. 
Из приведенных выше социологических данных ясно, что высокий уровень секу­
ляризации российских евреев требует чрезвычайно вдумчивого и осторожного 
подхода к религиозному просвещению: само по себе увеличение количества сина­
гог и иешив вряд ли может привести к качественному изменению религиозного со­
знания, так сказать, к еврейскому религиозному ренессансу — об этом свидетель­
ствует и опыт развития других религиозных общин в России. Способствовать ос­
мыслению еврейского религиозного опыта секулярными евреями, разумеется, не­
обходимо — поскольку само понятие еврейства зиждется на религиозной основе. 
Однако подавать этот опыт можно по-разному: традиции религиозных школ с обя­
зательным ношением головного убора при чтении Торы, молитва перед уроком и 
т.д., категорические требования к соблюдению субботы и пищевых предписаний 
(шабата и кашрута) могут только отпугнуть людей. Таким образом, возникает про­
блема разумного баланса между развитием религиозных и светских еврейских 
учебных заведений, созданием еврейских светских и религиозных культурных цен­
тров. Огромное значение для российского еврейства, многие годы оторванного от 
магистрального развития мирового еврейства, имеет издание литературы, посвя­
щенной еврейской проблематике. Опять же, здесь требуется определить приори­
тетные направления: какая литература и в каком объеме должна печататься, чтобы 
— пусть в первом приближении — закрыть множество прорех в сознании россий­
ских евреев. И разумеется, чрезвычайно важно усиление благотворительной, соци­
альной деятельности в рамках общины, особенно в условиях тяжелого экономиче­
ского кризиса в России. Вопросы эти носят вовсе не теоретический характер, по­
скольку упираются в конечном итоге в статьи финансирования. Вероятно, следует 
вести речь о масштабном долгосрочном и среднесрочном проекте развития еврей­
ских общин в России, который был бы согласован между российскими еврейски­
ми организациями, в частности Российским Еврейским Конгрессом и Конгрессом 
еврейских религиозных общин и организаций в России (КЕРОР), с зарубежными 
еврейскими организациями, осуществляющими помощь российским евреям.

При разработке этих проектов следует также учитывать необходимость взаи­
модействия иудеев, в рамках общих благотворительных и культурных программ, с 
представителями других религиозных организаций России, с государственными и 
общественными организациями. Только при таком сотрудничестве еврейско-рос­
сийская диаспора могла бы способствовать упрочению демократических ценнос­
тей в стране, созданию атмосферы нетерпимости к любым проявлениям ксенофо­
бии и антисемитизма.

У еврейской общины существует масса нерешенных проблем. Но само суще­
ствование еврейской диаспоры явилось бы залогом возрождения и укрепления ев­
рейской религии и культуры. Несмотря на все трудности и опасности, новая эпо­
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ха все-таки создает благоприятные возможности для возрождения еврейской жиз­
ни в России, когда каждый еврей может восстановить самое ценное — святость 
дел и мыслей, чистоту семьи и крепость общины, — в то же время оставаясь вер­
ным и активным гражданином своей страны, России.



Лев ЛЕВИНСОН  
(Москва)

ЗАМЕТКИ О ВЕРЕ И БЕЗУМИИ

От редакции

Статья Л. Левинсона получила неоднозначную оценку со стороны членов редколлегии 
альманаха. Не скроем: некоторые решительно возражали против ее публикации, полагая, 
что она может оскорбить чувства православных верующих. Далеко не во всем соглашаясь с 
автором, мы все же не без колебаний приняли решение включить эту статью в альманах. Ес­
ли отрешиться от конфессиональной точки зрения и попытаться рассмотреть религиозные 
феномены с позиции отстраненного внешнего наблюдателя (а именно такова позиция Л. 
Левинсона), то неизбежно придется отказаться от ценностного подхода к ним. Более того, 
феноменология религиозного опыта оказывается идентичной в различных религиях и рели­
гиозных группах, подчас очень отличающихся друг от друга. Вместе с тем выясняется, что 
подобная позиция не позволяет различить святость и психопатологию, мистический опыт и 
галлюцинации и т.д. В трактовке практики православного монашества Л. Левинсон следует 
традициям В.В. Розанова (см.: Розанов В.В. В темных религиозных лучах. — М.: Республика, 
1994). Что же касается методов, которые применяют иные православные священники (по­
добные методы общественное мнение обычно приписывает исключительно так называемым 
«тоталитарным сектам»), то мы хотим привести — в изложении агентства «Благовест-Инфо» 
— Определение Священного Синода РПЦ от 29 декабря 1998 г., который, в частности, ука­
зал «священникам, несущим духовническое служение, на недопустимость принуждения или 
склонения пасомых, вопреки их воле, к следующим действиям и решениям: принятию мо­
нашества; несению какого-либо церковного послушания; внесению каких-либо пожертво­
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ваний; вступлению в брак; разводу или отказу от вступления в брак, за исключением случа­
ев, когда брак невозможен по каноническим причинам; отказу от супружеской жизни в бра­
ке; отказу от воинского служения; отказу от участия в выборах или от исполнения иных 
гражданских обязанностей; отказу от получения медицинской помощи; отказу от получения 
образования; трудоустройству или перемене места работы; изменению местожительства». 
Напомнив пастырям-духовникам о том, что они «призваны помогать своим пасомым сове­
том и любовью, не нарушая при этом богоданную свободу каждого христианина», Синод 
подчеркнул, что «беспрекословное послушание, на котором основывается отношение по­
слушника к старцу в монастырях, не может в полной мере применяться в приходской прак­
тике во взаимоотношениях между священником и его паствой». Особо указано на недопус­
тимость для пастырей вмешиваться в вопросы, связанные с выбором жениха или невесты 
кем-либо из пасомых, за исключением случаев, когда те просят конкретного совета.

Синод также напомнил пастырям о необходимости соблюдения особого целомудрия и 
особой пастырской осторожности при обсуждении с пасомыми вопросов, связанных с теми 
или иными аспектами их семейной жизни.

I

«Проповедовать распятого Христа — безумие в глазах эллинов», — пишет о своем 
служении апостол Павел в Первом послании к Коринфянам (1 Кор. 1:23).

Действительно, вера в Иисуса, приговоренного к позорной казни, для при­
выкших поклоняться героям — нечто ненормальное. Столь же ненормальное, как 
для сегодняшних христиан — вера в милиционера Виссариона, называющего себя 
новым Иисусом и проповедующего Последний Завет.

Согласно концепции психиатра проф. Ю. Полищука, и то и другое следует 
рассматривать как коллективное поражение сверхценными идеями, «возникшее 
психогенно в результате индукции, наведения со стороны человека-индуктора 
или группы людей, оказывающих массивное внушение с использованием своего 
служебного положения»1.

Полищук, Кондратьев и иже с ними полагают, что разница между Иисусом и 
Виссарионом в том, что в случае последнего мы имеем дело с «псевдорелигией», 
для чего вводится даже специальное понятие «псевдорелигиозный бред». При

' Заключение Комиссии (группы) под руководством проф. Ю.И. Полищука по медико­
психологической и юридической оценке деятельности некоторых религиозных 
организаций. Машинопись, 1995, с. 4.

88



Лев Левинсон. Заметки о вере и безумии

этом не уточняется, на основании каких научных (а не идеологических) критери­
ев можно отличить религию от псевдорелигии.

Православие же, будучи «истинной религией», выступает в построениях 
антисектантской психиатрии как проверенное и безопасное для здоровья ве­
роисповедание, сочетающее в себе наглядную историю отечества (Ледовое 
побоище, Куликовская битва), этнографический театр, традиционную кули­
нарию и — за неимением иной — «национальную идею». Столь внушительный 
набор ценностей оставляет за бортом основы христианского учения, то есть 
Новый Завет Иисуса Христа, подобно тому, как образами Кутузова и Наташи 
Ростовой вытесняется из сознания учащегося философская проповедь Льва 
Толстого.

Специалистам по психиатрии невдомек, что псевдорелигиозной дея­
тельностью, в евангельском понимании, прежде всего должны считаться ос­
вящения банков и торжественные молебны в честь юбилея автомата Калаш­
никова, а не безумец Закхей, вопреки общепринятым нормам поведения 
взбирающийся на дерево, чтобы увидеть сына плотника — Иисуса, и не бе­
зумная Мария (сестра Лазаря), выливающая, вопреки всякому здравому 
смыслу, дорогостоящее миро на ноги какого-то человека. В каком бреду — 
религиозном? псевдорелигиозном? — находились апостолы (сектанты своего 
времени), внезапно заговорившие на разных языках? А «бред» Франциска 
Ассизского, Ксении Петербургской, Серафима Саровского, Анны-Екатери­
ны Эммерих?

О разновидностях «ненормальных» верующих толкуют не только професси­
ональные целители советской школы, но и все, кому не лень, например, право­
славный историк-либерал Д. Поспеловский, полагающий, что «есть достаточно 
причин и юридического, и психиатрического характера для уголовного преследо­
вания таких культов, как мунисты, Белое братство, Богородичный центр, висса- 
рионовцы и сам Виссарион». Причиной «психиатрического характера», которая 
якобы оправдывает уголовное преследование верующих, Поспеловский, ничтоже 
сумняшеся, называет «зомбирование человека»1.

Интересно, является ли «зомбированием», с точки зрения профессора цер­
ковной истории, призыв раздать все, что имеешь, ради Царства Небесного?

Рассуждения о «сектах» религиозных и светских либералов представляются 
куда более зловредными, чем деятельность профессиональных гонителей от пси­
хиатрии, с равным рвением изобличающих вред всех религий, кроме табуирован­
ной Русской Православной Церкви (РПЦ). В отличие от главного врача Ярослав­
ской психбольницы В. Турлаева, обвинившего христианский центр «Новое поко­
ление» (христиан веры евангельской) в «психическом заражении окружающих

1 "Религия и право", № 2—3, 1997, с. 45.
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псевдорелигиозными идеями»1, Поспеловский, блюдущий табель о рангах, не за­
трагивает религиозного истэблишмента: баптистов, адвентистов, пятидесятни­
ков, добившихся на Западе признания и неприкосновенности. Видимость терпи­
мости и флер западничества как бы отделяют Поспеловского в глазах читателя от 
авторов дилеммы «православие или смерть», проклинающих без разбора ново- 
стильников, католиков и сатанистов. Доверия Поспеловскому и ему подобным 
больше, чем краснодарскому священнику Хирному, требующему депортировать 
«кришпантов, бабтистов и иегову»* *. Но тем хуже, ибо эти «демократы», защищая 
позиции «добропорядочных» верующих, отдают остальных на растерзание. При­
зывая к психиатрическим и уголовным преследованиям «сектантов», признавая 
существование фантастического «зомбирования», профессора верно служат рели­
гиозным монополистам, поделившим стада верующих на овец и козлищ.

II

Передовым отрядом антирелигиозной карательной психиатрии выступают много­
численные родительские комитеты «по спасению от тоталитарных сект». Ориен­
тируясь на интересы заказчика в лице РПЦ, «профессиональные родители» селек­
ционируют, сочиняют и распространяют компромат на «деструктивные культы». 
Естественно, что мамы и бабушки, пострадавшие от православия, тоже, как ни 
странно, огорченные душеспасительным уходом своих мальчиков и девочек (в том 
числе и несовершеннолетних) в православные монастыри, не находят понимания 
в антисектантских комитетах.

Между тем и в православии, и в других религиях, именуемых «традиционны­
ми», поскольку они остаются живыми религиями (а не только фольклорными за­
поведниками вроде ансамбля «Березка»), существует весь набор так называемых 
«негативных психических воздействий», предвзято отмечаемых проф. Полищу­
ком и К° исключительно в «сектах». Признавая это, нелепо делать вывод о необхо­
димости уголовного или какого-либо иного преследования Православной Церкви 
за чинимый ущерб. Напротив, гарантируя свободу вероисповедания, правовое го­
сударство защищает право как соответствующих объединений, так и каждого че­
ловека на антиобщественное поведение, на следование целям, отличающимся от

1 Письмо Ярославской областной клинической психиатрической больницы в прокуратуру 
Ярославской области от 9.07.96, N° 01-38/574.

* Так в тексте! Имеются в виду кришнаиты, баптисты и иеговисты. — Прим. ред.
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общепринятых в секуляризованном мире, на иной образ жизни, иную систему 
ценностей, что в православии так и называется «иночеством». Пределом этой за­
щищенной антиобщественности могут быть только уголовные или администра­
тивные законы1, применяемые, когда осуществление прав и свобод верующих на­
рушает права и свободы других лиц.

Задача здесь не так уж проста и не имеет подходящего на любой случай реше­
ния. Право, по аналогии с истиной, должно быть всегда конкретно, для чего и су­
ществуют следствие и суд, способные определить, содержит ли то или иное собы­
тие состав преступления.

Например, Конституция России (ст. 38) обязывает трудоспособных детей, 
достигших 18 лет, заботиться о нетрудоспособных родителях. Евангелие же мож­
но обвинить в том, что оно призывает возненавидеть отца и мать (Лк. 14:26), пото­
му что «враги человеку домашние его» (Мф. 10:36). Пример этому якобы показал 
сам Иисус, не признавший мать по крови матерью, братьев по крови — братьями: 
«И указав рукою Своею на учеников Своих, сказал: вот матерь Моя и братья Мои» 
(Мф. 12:49).

По словам Макса Вебера, «то, что спаситель, пророк, священник, духовник 
и брат по вере должен стать верующему ближе, чем кровные родственники или 
члены семьи как таковые», является в религиях спасения (к каковым относится и 
христианство) само собой разумеющимся. При этом «чувство религиозного брат­
ства — чем последовательнее проводились его принципы, тем сильнее — всегда 
сталкивалось с порядками и ценностями мирской жизни»1 2.

Бесспорно, что религиозные предписания должны быть абсолютны для ве­
рующего. Как же он должен поступать, находясь между гражданским и религиоз­
ным долгом? Как государству реагировать на столь откровенные призывы к разру­
шению семьи, которая, согласно упомянутой статье Конституции, находится под 
его, государства, защитой?

Несмотря на очевидную необходимость дифференцированного подхода, ба­
зовой позицией хотелось бы считать приоритет прав и свобод отдельного челове­
ка над правами объединения, будь то государство, семья, религиозная община. 
Каждый — автор своей жизни, имеющий право отречься от семьи, общества и от 
себя самого, в том числе и от стандартного поведения, правил общежития, избрав 
опасный путь религиозного эксперимента со своей плотью и со своей душой. «Мы 
безумны (юродивы) Христа ради», — пишет апостол (1 Кор. 4:10).

Инвективы против сектантства есть, таким образом, чистой воды подмена, 
когда собственно религиозное отношение к миру и духовный тип сознания пре­

1 Имеется в виду административное право в современном для России понимании.
2 Вебер М. Теория ступеней и направлений религиозного неприятия мира. /Избранное. — 

М.: 1994, с. 12-13.
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подносятся как исключительное свойство «деструктивных культов». Доказа­
тельств ложности такого построения множества.

Взять, например, жития киево-печерских святых, изобилующие описани­
ем всевозможных расстройств, могущих служить иллюстрациями для сексопа­
тологии Р. Крафта-Эбинга («истории болезни» Никиты Затворника, отплясы­
вавшего до изнеможения в пустой келье, Иоанна Многострадального, закапы­
вавшего себя по пояс в землю, или Моисея Угрина с его мазохизмом и страхом 
перед половым актом). Недаром Василий Розанов называл «Киевский пате­
рик» отравленным «ядом скопчества»1 (ср. с заключением комиссии Полищу­
ка: «Исчезает половое влечение у молодых людей. У женщин прекращаются 
менструации, у мужчин наступает половая импотенция, что свидетельствует о 
прекращении функции половых желез, об искусственном ее подавлении, что 
можно обозначить как психическую кастрацию с прекращением детородной 
функции»1 2 3).

Действительно, сублимация сексуальности в мистические переживания 
«Царства непорочного зачатия» и жизни «через лоно Божией Матери, где похоть 
рассеивается», у Иоанна Береславского, предстоятеля Богородичного центра 
(Церкви Божией Матери Державной1), влечет за собой отрицание естественной 
половой жизни — «греховного эроса», от которого должно отказаться христиани­
ну вместе с «родовыми поражениями в крови»4, особо раздражающими ветхих ко­
митетских родителей. Но ведь то же самое есть не только в экстатичном богоро­
дичном христианстве Береславского, но и в самом что ни на есть «традиционном» 
православии, великие подвижники которого из боязни «обратиться в ничто, при­
близившись к женщине» (по свидетельству Иоанна Мосха), «не допускали на гла­
за себе не только сестер, но даже родных матерей»5.

Разрыв родственных связей во имя православного подвижничества, ради­
кальное изменение себя ради Православной Церкви ничем не отличаются оттого, 
что происходит при вступлении в Общество сознания Кришны, Аум Синрике, ха­
ризматические церкви. Разница лишь в том, что в православии или католицизме 
фанатичные, ревностные последователи, активно практикующие члены общин 
составляют меньшинство от основной массы формальных (номинальных) христи­
ан. В новых же религиозных движениях, создающихся по иному принципу, номи­
нальное членство исключено, возможна лишь активная вовлеченность, живое 
участие.

1 Розанов В.В. В темных религиозных лучах. — М.: Республика, 1994, с. 344.
2 См. выше: Заключение Комиссии (группы) под руководством проф. Ю.И.Полищука, с. 6.
3 Богородичный центр относится антисектантами к «тоталитарным сектам».
4 Архиепископ Иоанн. Врата любви. — М.: 1997, с. 35—36.
5 Мосх Иоанн. Луг духовный. — Спб.: 1906, с. 265.
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Следует отметить, что в харизматическом движении говорение на иных язы­
ках, исцеление и другие экстатические формы богослужебной жизни, представля­
ющие, по мнению упоминавшихся психиатров, опасность для психики, сочетают­
ся с успешной деятельностью в миру, в том числе в сфере бизнеса. Значительную 
часть харизматов составляет молодежь. Тем самым опровергается основной тезис 
противников новых движений, что «сектантство» уводит от действительности сот­
ни тысяч здоровых и нужных обществу молодых россиян. В отличие от господст­
вующего православия, отвечающего экономическим интересам лишь узкого кру­
га паразитирующей на нем номенклатуры, для паствы же экономически беспер­
спективного, харизматические Церкви, объединяющие сегодня усилия с более 
традиционными формами пятидесятничества, содержат в себе объективно выгод­
ную для капиталистических отношений идеологию, согласно которой «доход яв­
ляется зримым выражением благословения Богом труда верующего и тем самым 
богоугодности его экономической деятельности»1.

Правда, само харизматическое движение отмежевывается от прочих НРД. 
Пропагандист борьбы с сектами Александр Дворкин также не включает харизма­
тов в «черный список», рассматривая, однако, как секту Новоапостольскую цер­
ковь, также протестантское новообразование. Важно другое: харизматические 
Церкви уже преследуются в России как наносящие ущерб психическому здоро­
вью. И в поликлиниках г. Ярославля уже, как в хрущевскую антирелигиозную 
кампанию, висят плакаты «“Новое поколение” опасно для вашего здоровья».

Причина в том, что обновленная формация христиан веры евангельской 
(пользующаяся известной популярностью в среде молодежи и предпринимате­
лей), равно как Свидетели Иеговы (ориентированные на средний класс в его рос­
сийском преломлении: оторванных от деревенских корней горожанок предпенси­
онного возраста, военных в отставке и т.п.), составляют весомую конкуренцию 
РПЦ, стремящейся стать монополистом в сфере религии. Последователи хариз­
матов и Свидетелей Иеговы исчисляются уже сотнями тысяч. Поэтому правосла­
вие вынуждено мобилизовать все влиятельные структуры (включая психиатрию и 
прессу) на борьбу с этим «злом».

Отсев «пострадавших» от религиозной деятельности в соответствии с госза­
казом (будь то действительно пострадавшие или выдаваемые за таковых) превра­
щает психиатрию в аппарат преследования инаковерующих. Быть православным 
фанатиком не в пример комфортнее, чем рядовым российским кришнаитом или 
протестантом. Между тем экстремизм в православии, в отличие от якобы прису­
щего некоторым «сектантским» общинам, стократ опаснее, поскольку перетекает 
в политическую сферу и приводит, в сочетании с национальной нетерпимостью, 
ксенофобией, к экстремизму политическому.

' Вебер М. Социология религии. /Избранное. — М.: 1994, с. 203.
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Дело не в том, что православных подвижников следует лечить наравне с 
«сектантами». Задача психиатрии — противостоять попыткам, в том числе со сто­
роны религиозно индифферентных родственников, вернуть — медицинскими ме­
тодами — верующего человека к общепринятому гражданскому стандарту.

Ради доброго дела — психиатрической реабилитации новых религиозных 
движений — посмотрим еще раз на религиозную классику. Возьмем «Лествицу» 
преподобного Иоанна Синайского (Лествичника), одно из наиболее ярких и по 
сей день популярных творений восточного монашества, чтобы, с одной стороны, 
увидеть еще раз паноптикум душевных расстройств, с другой — образец святости, 
с третьей — мощнейшее выражение игры свободного человеческого духа, откры­
вающего в себе и для себя бездны ада и блаженства.

Вот описание не выдуманной, а реально существовавшей обители кающих­
ся, «святых осужден ни ков», «страны плачущих», составленное Лествичником как 
поучение, как пример (слово 5-е):

«Видел я, что одни из сих неповинных осужденников всю ночь, до самого ут­
ра, стояли на открытом воздухе, не передвигая ног, и жалким образом колебались, 
одолеваемые сном по нужде естества; но они не давали себе ни мало покоя, а уко­
ряли сами себя и бесчестиями и поношениями возбуждали себя.

Другие умиленно взирали на небо, и с рыданием и воплем призывали оттуда 
помощь. <...>

Иные непрестанно били себя в грудь, воззывая прежнее состояние души сво­
ей и невинность своей жизни. Иные из них омочали землю слезами; а другие, не 
имея слез, били сами себя. <...> Другие же, рыдая в сердце, глас рыдания удержи­
вали в устах; а иногда, когда уже не могли терпеть, внезапно вопияли. <...>

Другие сидели в задумчивости, поникши к земле и непрестанно колебля гла­
вами, подобно львам, рыкали, и стенали из глубины сердца и утробы. <...>

У иных видны были языки воспаленные и выпущенные из уст, как у псов. 
<...> Другие, вкусив немного хлеба, далеко отвергали его от себя рукою, говоря, 
что они недостойны человеческой пищи, потому что делали свойственное скотам. 
<...>

У иных видимы были колена, оцепеневшие от множества поклонов; глаза, 
померкшие и глубоко впадшие; вежди, лишенные ресниц; ланиты, уязвленные и 
опаленные горячестью многих слез; лица, увядшие и бледные, ничем не отличав­
шиеся от мертвых; перси, болящие от ударов и кровавой мокроты, извергаемой от 
ударений в грудь. Где там было приготовление постели? Где одежды чистые и 
крепкие? У всех они были разорванные, смердящие и покрытые насекомыми»1.

1 Преподобного отца нашего Иоанна Лествичника Лествица. /Репринт. — Свято- 
Успенский Псково-Печерский монастырь: 1994, с. 59—64. (Орфография и пунктуация 
при цитировании приближены к современным нормам.)
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Что это — зависимые расстройства личности? Или великая поэзия? Искание 
себя? Альпинист рискует, канатоходец рискует, гонщик рискует.

И если гонщик еще может оправдать себя перед обывателем, сказав, что го­
нится за деньгами, то чем оправдаться монаху в глазах своей нормальной семьи?

«Моя внучка Маша после окончания Уральского политехнического институ­
та ушла в монастырь, — пишет в Государственную Думу пенсионерка М.А.Ш. из 
г. Екатеринбурга. — Мы морально к этому были не готовы, поэтому это для нас 
страшное горе. Но самое страшное в том, что, сталкиваясь с церковью, мы обна­
ружили непонятные вещи. <...> Девушек кодируют (а ведь это уголовное деяние) 
на забвение прошлого. Они как попки скороговоркой твердят одно и то же: «Мы 
для прошлого умерли, у нас нет родителей, у нас нет сестер и братьев». Для деву­
шек нет ни газет, ни TV, ни радио<...> Помогите нам в борьбе с той нечистоплот­
ностью, что примазалась к церкви».

Эта бабушка, прожившая жизнь при советском строе, смотрит свое TV и ви­
дит нарядного Патриарха рядом с Ельциным и Черномырдиным. Она готова по­
радоваться куличам и крашеным яйцам, даже, возможно, сходить за святой водой 
и подать записку об упокоении близких в родительскую субботу. Но пойди объяс­
ни ей, что как раз яйца и записки «примазались» к тому живому христианству, в 
котором стремится искать Бога ее внучка.

Ладно — бабушка. Бабушке не уступает и упоминавшийся проф. Поспелов- 
ский, предлагающий преследовать за «зомбирование» не только «секты», «но и от­
дельных православных псевдостарцев, которые тоже коверкают немало молодых 
душ»1.

Приведем еще одно письмо. Господин В.В.Б. из г. Азова Ростовской облас­
ти, разыскивая в монастырях РПЦ свою дочь Татьяну, пришел в ужас от иночес­
кого жития: «Игуменья в монастыре — это царь и бог. Без нее в монастыре никто 
лишний раз вздохнуть не может, не говоря уже о другом. На все нужно ее благо­
словение. <...> Как живут в скитах — видел. Сказать, что они живут как рабы, — 
ничего не сказать! Это непередаваемо. Хороший хозяин скот содержит значитель­
но лучше».

Эти картины будто бы списаны у того же Лествичника: «Простосердечный 
монах <...> всегда послушен, совершенно сложивши бремя свое на своего руково­
дителя; и как животное не противоречит тому, кто его вяжет, так и душа правая не 
противится наставнику, но последует ведущему, куда бы он ни захотел; хотя бы 
повел на заклание, не умеет противоречить» (слово 24-е)1 2.

Сетования бабушки из Екатеринбурга и папы из Азова не находят у антисек­
тантов спроса, хотя таких обращений множество. Зато в чести родители «жертв то­

1 См. прим. 2.
2 См. Лествица, с. 161.
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талитарных сект», создавшие, с помощью СМИ, легенду о десятках тысяч убитых 
горем российских семей. В действительности таких семей не больше, чем постра­
давших от православия. И это притом, что демонизация «сект» информаторами 
типа Дворкина увеличивает страх родственников, встревоженных, как правило, 
самим фактом «вербовки» родного человека в страшную «секту». Вдохновляемые 
антисектантскими функционерами, родители «жертв» живописуют: «Псевдорели- 
гиозные организации, такие, как аАум Синрике’’, “Сознание Кришны”, “Висса­
рион” и другие, представляют собой настоящие фабрики по массовому производ­
ству душевнобольных людей, организованных по типу концентрационных лаге­
рей, в которых жертвы находятся «добровольно» в состоянии полной психической 
зависимости от культа (его лидера, системы мировосприятия и дисциплины)»1.

* * *

Проблема «психиатрия и религия» не может рассматриваться лишь в применении 
к проблеме так называемых «сект», противопоставляемых «цивилизованным» тра­
диционным верованиям. Безумие и религия — это совсем другая проблема.

«Слово Божие <...> острее всякого меча обоюдоострого: оно проникает до 
разделения души и духа, составов и мозгов», — сказано в Новом Завете (Евр. 4:12). 
Такое разделение может быть весьма и крайне болезненно, но это выбор конкрет­
ного человека, дело его свободы, включая свободу отказаться от собственной сво­
боды. В буддийских текстах говорится об этом так: «Благородный и понятливый 
ученик ощущает отвращение к телу, отвращение к чувству, к способности пони­
мать, к деянию и к разуму. Ощутив отвращение, отказывается от них; отказавшись 
от них, освобождается»1 2.

Или нам предстоит вернуться к безбожным пятилеткам и объявить войну 
всякой вере (что не мешает, кстати, продолжать жалкие манипуляции с нацио­
нальной Церковью на политической сцене), или необходимо признать религию 
властной силой, которая вправе требовать от человека всей его жизни.

1 Письмо А.М. Палкиной, члена Комитета по спасению молодежи, адресованное 
парламентским слушаниям «Свобода совести и права человека», 14 февраля 1995 г.

2 Сутта питака. Самйутта Никайа. III. 68. Цит. по кн.: Всемирное писание. Сравнительная 
антология священных текстов. — М.:, Республика, 1995, с. 471.
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ама по себе убежденность в исключительности своей веры, ее превосходст­
ве над другими — неотъемлемая часть почти всякой религиозной системы.
Современное либеральное мировосприятие не выступает против такой 

убежденности, поскольку она является внутренним делом верующего. Правда, на 
практике зачастую случается иначе.

Национальная ксенофобия, столь широко распространенная в российском 
обществе, не могла обойти стороной и межконфессиональные (и внутриконфес- 
сиональные) отношения. Более того, в этой области она сложным образом взаи­
модействует с ксенофобией религиозной. В рамках этой статьи мы не претендуем 
рассмотреть всю эту сложную и малоисследованную проблематику, но сосредото­
чимся на религиозной ксенофобии как таковой.

Речь пойдет не о собственно религии, не о вероучительных высказываниях в 
духе исключительности, а только о фактах дискриминации или насилия на меж­
конфессиональной почве, о призывах к таким действиям, о политике государства 
как субъекта, обязанного, согласно Российской Конституции, сохранять полный 
нейтралитет в религиозных вопросах.

Смешение националистических мотивов и мотивов религиозной нетерпи­
мости и активное использование религиозной нетерпимости в идеологии и пропа­
ганде национал-патриотических партий и группировок — это темы, довольно по­
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дробно исследованные, в том числе и в наших предыдущих работах1, поэтому 
здесь мы на них специально останавливаться не будем.

Основными объектами рассмотрения в этой статье будут религиозные объе­
динения, федеральные и региональные органы власти и лишь отчасти — полити­
ческие организации. Из религиозных объединений основное внимание мы обра­
щаем на Русскую Православную Церковь (Московский Патриархат), так как это 
не просто крупнейшее объединение, но и далеко превосходящее по своему влия­
нию все остальные, вместе взятые.

ПРОПАГАНДА КСЕНОФОБИИ РЕЛИГИОЗНЫМИ 
ОРГАНИЗАЦИЯМИ

Русская Православная Церковь (РПЦ) — а под этим названием зарегистрирована 
та часть российских православных общин, которая находится в каноническом 
подчинении Московской Патриархии, — не просто крупнейшая конфессия стра­
ны, объединяющая, по данным различных опросов, от 40 до 65 процентов взрос­
лого населения России. РПЦ, несомненно, — основной «религиозный партнер» 
современного Российского государства. Как факт это не нуждается ни в каких 
юридических актах, как тезис — ни в каких формальных доказательствах. Пред­
ставления о нормах взаимоотношений в сфере конфессиональной жизни и для 
большинства граждан, и для большинства политиков и чиновников формируются 
именно РПЦ. И приходится признать, что представления эти далеки от либераль­
ных норм.

Необходимо сразу оговорить, что Церковь — не «партия нового типа», ника­
кого единомыслия в ней нет и не предполагается, даже если многим в самой Церк­
ви этого очень бы хотелось. Соответственно, невозможно говорить о единой пози­
ции всей РПЦ. Говорить можно о решениях Патриарха, Синода, Архиерейского 
или Поместного Соборов, о действиях конкретных членов Церкви.

Антизападничество в форме антикатоличества является одной из устойчи­
вых характеристик русского православия. На давний вероисповедный спор между 
Западной и Восточной Церквами в России наложились история униатства, взаим­
ное недоверие Востока и Запада крайне усугубилось у нас низким уровнем рели­
гиозного образования и имперским мировосприятием. Сейчас к антикатоличест­
ву добавилась враждебность к другим, быстро укореняющимся в российском об­

1 Верховский А., Папп А., Прибыловский В. Политический экстремизм в России. — М.: 1996; 
Верховский А., Прибыловский В. Национал-патриотические организации в России. Исто­
рия, идеология, экстремистские тенденции. — М.: 1996.
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ществе конфессиям западного происхождения. Именно их так называемая экс­
пансия сейчас гораздо опаснее для влияния РПЦ, но тема «латинской ереси» 
именно в силу своей традиционности по-прежнему остается центральной для ан­
тиэкуменизма большей части клириков и мирян РПЦ, да и других объединений 
российского православия.

Взаимная анафема Римского и Константинопольского первоиерархов снята, 
как известно, уже более тридцати лет назад, но отношения «Церквей-сестер» по- 
прежнему являются крайне настороженными. С распадом СССР в России естест­
венно сократилось число католиков. Соответственно, открытие католических 
храмов на ее территории вызвало сильнейший протест большинства православ­
ных. Католики считают, что они обращают в свою веру неверующих, православ­
ные — что переманивают православных.

С точки зрения светской, суть конфликта в том, что, хотя случаи перехода 
т.н. «воцерковленных» православных в католичество единичны, РПЦ предъявля­
ет претензии и на всех тех, кто должен бы быть православным «по факту рож­
дения». В наиболее мягкой форме это сформулировал Председатель Отдела Внеш­
них церковных сношений (ОВЦС) Московского Патриархата митрополит Смо­
ленский и Калининградский Кирилл (Гундяев):

«Если Католическая Церковь декларирует, что Православная Церковь бла­
годатна, что наш народ насилием был отторгнут от православия, то Она не может 
и не хочет задавать вопрос о том, имеет ли Православная Церковь право вернуть к 
себе если и не тех, кто был от Нее отторгнут, то хотя бы их детей?.. Разумеется, та­
кой стиль разговора — не юридический, не учитывающий законов и прав челове­
ка. Так можно говорить только с братьями по вере. Но мы и апеллируем к самым 
искренним чувствам братьев-христиан»1.

Патриарх неоднократно говорил, что католицизм не может рассматриваться 
как традиционная религия в России, хотя католики жили в ней с давних времен, в 
том числе и в центральных областях. Таким образом, первоиерарх РПЦ понимает 
«традиционность» в политико-географическом, а не в хронологическом смысле.

Менее ответственные деятели Церкви позволяют себе больше. Скажем, в фе­
врале 1997 г. епископ Курганский и Шадринский Михаил (Расковалов) публично 
заявил, что «нет ереси худшей и подлейшей, чем католицизм»1 2. И он не одинок в 
выражении подобных взглядов даже среди епископата.

Антикатолические настроения настолько сильны, что для дискредитации 
противника зачастую достаточно обвинить его в симпатиях к католицизму. Один 
из авторов газеты «Радонеж», флагмана фундаменталистского течения в РПЦ, ут­

1 Шевченко М. У РПЦ нет политических амбиций. Интервью с митр. Кириллом. — «Неза­
висимая газета», 29.11.1996.

2 «Благовсст-инфо», 1997, № 72.
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верждает, что в клир РПЦ внедрены тайные католики, агенты Ватикана. Далее ав­
тор весьма прозрачно намекает, что к таковым относится целый ряд православных 
священников либерального толка1.

Хотя никаких прямых антикатолических деклараций уже давно не принима­
ется, можно сказать, что в последние годы антикатоличество усиливает свои пози­
ции. Если еще в июне 1993 г. представитель РПЦ при Всемирном Совете Церквей 
в Женеве игумен Нестор (Жиляев) подписал вместе с католиками Баламандское 
соглашение, закрепляющее понятие «Церкви-сестры», и, судя по реакции свя­
щенноначалия, это не было с его стороны самодеятельностью, то 28 ноября 1996 
г. своим правящим архиереем был запрещен в служении иконописец архимандрит 
Зинон за то, что причастился на католической Литургии, а январский 1997 г. Ар­
хиерейский Собор РПЦ подтвердил, что причащаться вместе с католиками недо­
пустимо.

Противники экуменизма («ереси экуменизма», по их терминологии) высту­
пают, конечно, не только против католиков. Излюбленной мишенью для них ста­
ло членство РПЦ во Всемирном Совете Церквей (ВСЦ), где большинство членов- 
Церквей представлено протестантскими деноминациями. На том же Архиерей­
ском Соборе лишь особыми усилиями Патриарха Алексия II и митрополита Ки­
рилла удалось отстоять членство РПЦ в ВСЦ.

Но сама по себе логика фундаменталистов, не считающих возможным 
даже сидеть за одним столом с религиозными оппонентами, не чужда и «цен­
тристски» настроенным лидерам. Так, 18 июля 1996 г. митрополит Кирилл 
направил президенту Российского отделения Международной ассоциации 
религиозной свободы (РО МАРС) Валерию Борщеву письмо, в котором объ­
явил об отзыве представителей РПЦ из руководящих органов ассоциации. 
Митрополит Кирилл объяснил это тем, что «в мероприятиях РО МАРС нача­
ли принимать участие представители раскольнических организаций, глав­
ным условием общения с которыми нашей Церкви является полное раская­
ние их сторонников (“ Российская свободная православная церковь” , “Киев­
ский патриархат”)»1 2. Правда, в начале 1997 г. участие РПЦ в МАРС было вос­
становлено.

Нынешние иерархи РПЦ не заявляют открыто о своей поддержке фундамен­
талистского крыла в Церкви, так что определить, кого из них следует относить к 
таковым, довольно затруднительно. Со своей стороны, Патриарх и руководимый 
им Синод тоже не формулируют своей позиции по отношению к антиэкумениче- 
ской пропаганде как таковой. В такой неразберихе легко возникают злоупотреб­

1 Спасский А. Технология раскола. — «Радонеж», 1997, № 2 (46).
2 «Диа-Логос: Религия и общество. 1997». — М.: 1997, с. 295.
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ления. Например, при монастыре св. Пантелеймона была выпущена брошюра с 
характерным названием «Баптисты — самая зловредная секта». На обложке ее 
указано, что издана она с благословения Патриарха Алексия II. Однако на возму­
щенный запрос баптистов из Патриархии поступил официальный ответ, что тако­
го благословения Патриарх не давал, а издателям «сделано предупреждение» и 
«указано»1. Вряд ли это единственный случай такого рода, но, как правило, ника­
ких опровержений не дается, и у гражданина, покупающего очередную ксенофоб­
скую книгу, которых на церковных прилавках масса, складывается мнение, что 
РПЦ в лице своего Патриарха проповедует ксенофобию. Другой вопрос, насколь­
ко это мнение обосновано на самом деле.

Патриархия, как правило, высказывается довольно терпимо по отноше­
нию к наиболее многочисленным и давно легализованным иноверцам, в пер­
вую очередь — к старообрядцам. Объясняется такая терпимость, видимо, тем, 
что руководители РПЦ еще в советское время смирились с наличием других 
«разрешенных» религий, тем более что ислам, старообрядчество, иудаизм и да­
же католицизм не составляют реальной конкуренции РПЦ во влиянии на паст­
ву. В позднесоветский период сложилась некоторая устойчивая ситуация: ле­
гальные конфессии были почти изолированы от неверующих и друг от друга (1), 
нелегальные находились под жестким давлением и тоже не могли активно рас­
ширяться. Тогдашние религиозные организации друг к другу в некотором 
смысле привыкли.

Начавшийся с конца 80-х гг. стремительный рост не только легальных (или 
полулегальных, как баптисты и пятидесятники) конфессий, но и тех, которые 
власть ранее не признавала (включая и Русскую Православную Церковь Зарубе- 
жом — РПЦЗ), застал РПЦ врасплох. А когда стали появляться и быстро увеличи­
вать свое влияние новые религиозные движения (НРД), как возникшие в СНГ, 
так и принесенные проповедниками из-за рубежа, РПЦ реально столкнулась с 
массовым отходом потенциально православных граждан от Церкви.

Оценивать реальное влияние конфессий по количеству верующих довольно 
затруднительно, так как верующие могут быть в разной степени вовлечены в 
жизнь своей религиозной общины и в разной степени разделять ее вероучение. 
Интереснее динамика количества общин. На 1 января 1997 г. в России было заре­
гистрировано 14 688 религиозных объединений разного типа (общины, управле­
ния, учебные заведения и т.д.), относящихся к 61 конфессии. Рост количества об­
щин неравномерен: православные с их удвоением числа общин с 1991 г. отстают 
от мусульман и протестантов (у них с 1991 г. стало примерно втрое больше общин) 
и тем более — буддистов и католиков (рост примерно в 8 раз). Некоторые конфес­
сии зарегистрировались в России только после 1991 г.: «Евангельские христиане»

«Всероссийский христианский вестник», 1997, № 1, апрель—май.
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(296 общин), «Свидетели Иеговы» (143 общины), кришнаиты (111 общин) и др. 
Из «традиционных» конфессий быстрее всего росло количество общин «Христи­
ан веры евангельской» (пятидесятников) — с 72 до 379.

Безусловно, РПЦ по-прежнему сохраняет лидерство, но Церковь не может 
не настораживать то, что хотя в 1996 г. православными называли себя 66,2% рос­
сиян1, лишь около половины из них (36,4%) назвали себя «определенно верующи­
ми», причем даже они верят в сглаз и астрологию не меньше, чем в бессмертие ду­
ши или в воскресение Иисуса Христа.

Зато представления о численном росте «новых религий», как правило, замет­
но завышены, что выгодно для пропаганды ограничительных мер. Программная 
статья «Сектомафия» в «Российской газете» оперировала чуть ли не исключитель­
но миллионными цифрами, даже давно прошедшему период своего расцвета «Бо­
городичному центру» был приписан миллион адептов. На этом основании в статье 
утверждалось, что «новый закон... направлен прежде всего против тех деструктив­
ных организаций, которые в последнее время ведут самую настоящую духовную 
агрессию против России, всерьез угрожая ее национальной безопасности» (очень 
распространенная ссылка на внешнюю угрозу, хотя многие известные «новые ре­
лигии» — чисто отечественного происхождения), тогда как раньше — очевидно, 
при советской власти — «православные, мусульмане, католики, иудеи, буддисты, 
протестанты мирно уживались»1 2 3.

Сам Патриарх Алексий II говорил, например, что только «в Москве действу­
ет около 30 организованных групп сатанистов, объединяющих более 2000 чле­
нов»'. Андрей Логинов, начальник Управления Администрации президента по во­
просам взаимодействия с политическими партиями, общественными объедине­
ниями, фракциями, депутатами Государственной Думы Федерального Собрания 
РФ, в своей статье в «Российских вестях», ссылаясь на неназванные источники, 
утверждает, что в «различные культовые новообразования в России уже вовлечено 
от 3 до 5 млн. человек, 70% из них — молодежь от 18 до 27 лет; 80% — с высшим 
образованием; около 1 млн. — студенты, из них 30% бросили учебу; около 250 ты­
сяч детей оставили семьи»4.

Все это выглядит большим преувеличением. По данным еженедельника 
«Московские новости», «последователей новых религиозных движений меньше, 
чем 1 процент населения», из них около 100 тысяч кришнаитов, до 50 тысяч после­
дователей Церкви Последнего Завета (церкви Виссариона, но это не только в Рос­

1 Мы используем данные Центра социологических исследований МГУ. См. также: Варта- 
занова Т. Во что верят россияне. — «НГ—религии», 27.02.1997.

2 Кш1енова Г. Сектомафия. — «Российская газета», 06.08.1997.
3 Патриаршее слово. Из доклада на Архиерейском Соборе. — «Советская Россия», 06.03.1997.
4 Логинов Л. Двойной стандарт политики и веры. — «Российские вести», 19.07.1997.
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сии)1, причем, судя по всему, официальные данные о численности объединений в 
ряде случаев завышены. Незарегистрированные «АУМ Синрике», «Великое Белое 
Братство» и т.д. вряд ли сейчас многочисленны.

Вовсе нет нужды исходить из «презумпции виновности» и считать, что ие­
рархи РПЦ заинтересованы в сохранении паствы и доминирующего положения 
своей Церкви исключительно ради власти и денег, как это делают радикальные 
критики Патриархии (например, Глеб Якунин, назвавший свою брошюру 
«Подлинный лик Московской Патриархии»). Православным естественно выра­
жать недовольство ростом влияния еретических, с православной точки зрения, 
религиозных доктрин. Некоторые новые религии вызывают сильное недоволь­
ство не только у православных, но и у людей, вообще далеких от религиозных 
проблем.

Это общее недовольство так называемыми «тоталитарными сектами» и «дес­
труктивными культами» настолько велико и не убывает уже так долго, что нет 
нужды искать ему отдельные подтверждения. Достаточно сказать, что и антисек- 
тантская пропаганда, и общественное сознание в целом рассматривают все «сек­
ты», то есть фактически все конфессии, за исключением нескольких, наиболее 
признанных (или, точнее говоря, наименее гонимых) еще при советской власти, 
как нечто опасное и порочное, не опираясь при этом ни на юридически доказан­
ные факты, ни даже на объективную журналистскую информацию. Собственно 
говоря, именно такое предельно неразборчивое, негативное отношение и должно 
называться ксенофобией.

Само по себе крайнее неприятие обществом «новых религий» неудиви­
тельно и вовсе не является уникальным свойством современной России. 
«Новые религии» всегда выбиваются из общепринятых представлений о ре­
лигиозной жизни, почти неизбежно вступают на ранних этапах в те или иные 
конфликты с законом1 2. Так что требовать даже от гораздо более либерально­
го общества полной толерантности к «экзотическому» поведению проповед­
ников и адептов «новых религий» трудно. Другое дело, что сейчас в России 
уровень толерантности к НРД неуклонно снижается по сравнению с началом 
90-х гг., когда они воспринимались (и, с нашей точки зрения, адекватно) 
большинством граждан как неотъемлемая часть религиозного подъема в об­
ществе.

Вокруг «новых религий», зарегистрированных, как кришнаиты, «Церковь 
объединения» и др., или не зарегистрированных, как знаменитое «Белое Братст­

1 Иваненко С. Неверующие — в меньшинстве. — «Московские новости», 27.04-04.05.1997.
2 Еленский В. Феномен новых религиозных движений: Белое братство. — «Диа-Логос: 

Религия и общество. 1997», — М.: 1997, с. 211-223.
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во», постоянно происходит множество частных конфликтов. Наибольший об­
щественный резонанс вызывает деятельность групп родителей, чьи несовершен­
нолетние или вполне совершеннолетние дети «ушли в секту». И если совершен­
нолетний гражданин вправе добровольно согласиться на любой (не криминаль­
ный) образ жизни, даже если он категорически неприемлем для его родственни­
ков и большей части общества, то с подростками все сложнее. Необходимо лишь 
помнить, что такая проблема существует применительно не только к «новым ре­
лигиям», но и к вполне традиционной РПЦ, а именно — к православным мона­
стырям1.

Руководство РПЦ не несет прямой ответственности за такие крайние прояв­
ления антисектантского активизма, как случаи избиения проповедников «Белого 
Братства», «Общества Сознания Кришны» и других «нетрадиционных конфес­
сий» воинствующими православными, но любое выступление любого иерарха 
РПЦ по данному вопросу способствует созданию нового «образа врага» для пра­
вославных или сочувствующих православию граждан.

Пафос борьбы с «тоталитарными сектами» с самого начала в значитель­
ной степени обусловливался тем, что эти самые «секты» — иностранного 
происхождения. Часто сама тема «сект» успешно заменяется темой «иност­
ранных миссионеров». Отчасти это — осознанный перевод вопроса в плос­
кость, более понятную людям внецерковным, которых в России большинст­
во, но в немалой степени — естественное следствие общего антизападничест­
ва, доминирующего и в обществе, и в РПЦ и доходящего в ряде случаев до во­
пиющего абсурда. Например, стихи английских поэтов, появившиеся в мос­
ковском метро, «Русский вестник» счел возможным сделать предметом от­
дельного параграфа в обзоре своей Русской аналитической службы, озаглав­
ленном «Пропагандистская война против России»1 2. Антизападничество же 
является лишь частным, хотя и очень значимым и популярным, проявлением 
церковного фундаментализма.

Сам термин «фундаментализм» применительно к ультраконсервативным 
кругам РПЦ довольно условен. В отличие от исламских фундаменталистов, при­
зывающих к восстановлению образа раннего ислама (или, если угодно, искажен­
ных и мифологизированных представлений о нем), те, кого обычно называют 
фундаменталистами в РПЦ,.апеллируют не к раннему христианству, а к широко 
известной мифологии «исконного русского православия». По словам Владимира 
Илюшенко, «закрытая модель христианства представляет собой вариант религи­

1 Белая книга. О нарушениях свободы совести в Российской Федерации (1994— 1996). — М.: 1997.
2 Русская аналитическая служба. Пропагандистская война против России. — «Русский ве­

стник», 1997,. № 40-42.
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озного фундаментализма, или русскую религию. <...> Они полагают, что во Хри­
сте нет ни эллина, ни иудея, но есть русский»1.

Мы не затрагиваем в этой статье обширной темы противостояния либераль­
ного и фундаменталистского течений внутри РПЦ, так как она является именно 
внутренней проблемой одного, пусть и крупнейшего, религиозного объединения. 
Влияние деятелей либерального крыла русского православия почти незаметно за 
пределами РПЦ, зато фундаменталисты, тесно связанные с национал-патриоти- 
ческим течением общероссийской политической жизни, играют весьма заметную 
роль. Митрополит Санкт-Петербургский и Ладожский Иоанн (Снычев), скончав­
шийся 2 ноября 1995 г., был духовным лидером не только фундаменталистского 
течения в Церкви, но и всего национал-патриотического движения.

Патриархия в лице самого Патриарха Алексия И и митрополита Смоленско­
го и Калининградского Кирилла стремится ограничить влияние фундаменталис­
тов. Митрополит Иоанн был и остается фигурой неприкосновенной, но поощря­
емый им Союз православных братств еще в 1994 г. подвергся серьезным прещени- 
ям со стороны Патриархии.

Можно назвать два ведущих фундаменталистских издания — газету «Русь 
Православная» (выходила как приложение к газете «Советская Россия», с 1997 г. 
выходит как самостоятельная газета) и газету «Радонеж». Здесь же нельзя не на­
звать и «Русский вестник», газету, строго говоря, не церковную, но активно про­
водящую ту же линию. Все они довольно схожи идеологически, и идеология эта, 
если характеризовать ее в двух словах, была достаточно внятно сформулирована 
обозревателем «Руси Православной» в связи с обсуждением новой национальной 
идеи: «пытаться искусственно конструировать русскую идеологию — все равно 
что изобретать велосипед», — и далее автор сослался на уваровскую триаду «пра­
вославие, самодержавие, народность» как на вполне актуальную и устаревшую не 
более, чем «законы Ньютона или Евклидова геометрия»1 2.

В редакционный совет православного приложения к газете «Советская Рос­
сия» входили три епископа РПЦ. После смерти митрополита Иоанна два других 
епископа: митрополит Ставропольский и Владикавказский Гедеон (Докукин) и 
епископ Бронницкий Тихон (Емельянов) — хотя и не сразу, но вынуждены были 
выйти из состава редакционного совета. «Русь Православная» фактически встала 
в открытую оппозицию к Патриархии. Константин Душенов, бывший пресс-сек­
ретарь митрополита Иоанна, ныне возглавляющий Санкт-Петербургский Союз 
православных братств, опубликовал целую серию статей, в которых провозгласил 
покойного митрополита Никодима (Ротова) чуть ли не основателем «ереси экуме­

1 Илюшенко В. Две модели христианства и русский фашизм//Нужен ли Гитлер России? — 
М.: 1996, с. 195-200.

2 Степанов А. В поисках смысла. — «Советская Россия», 04.01.1997.
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низма» в России, а целую группу современных иерархов, «никодимовцев», вклю­
чая митрополита Кирилла, обвинил в антицерковной деятельности1. Но и в усло­
виях столь открытого противостояния Патриархии и фундаменталистских лиде­
ров нашелся иерарх, архиепископ Курский и Рыльский Ювеналий (Тарасов), ко­
торый счел возможным специальным письмом в «Русь Православную» поддер­
жать редакцию и лично Душенова1 2 *. Вероятно, такая храбрость — исключительное 
свойство именно архиепископа Ювеналия, откровенного монархиста, еще на 
Втором Всероссийском монархическом совещании 14-16 ноября 1995 г. призы­
вавшего к «восстановлению патриотически-национального, соборного самосо­
знания, выраженного историческим триединством: Православие, Самодержавие, 
Народность»1.

Синод РПЦ 3 октября 1997 г. счел статьи Константина Душенова «заслужи­
вающими канонических прещений»4. Хотя конкретно не были названы ни имя 
Душенова, ни названия статей, это стало серьезной демонстрацией для РПЦ, в ко­
торой в последнее время церковным наказаниям (исключая, конечно, личные бы­
товые нарушения) подвергались только раскольники или деятели либерального 
крыла Церкви. Правда, одновременно прещение было наложено на журналистов 
«Московского комсомольца», также не поименованных (очевидно, имелись в ви­
ду Александр Колпаков и Сергей Бычков), «виновных» в систематических обви­
нениях митрополита Кирилла в сомнительной коммерческой деятельности. Так 
что, возможно, и наказание Душенова является всего лишь личным триумфом ми­
трополита Кирилла.

Патриархия до сих пор не сформулировала своих расхождений с фундамен­
талистами и, видимо, не считает это целесообразным. Например, газета «Радо­
неж» продолжает выходить по благословению Патриарха, что не мешает ей вести 
активнейшую антиэкуменическую пропаганду и допускать прямые антисемит­
ские выпады. Вот образцовая цитата: «Недавно появились сообщения о том, что в 
Санкт-Петербурге готовится проведение представительной международной кон­
ференции “Богословие после Освенцима и ГУЛАГа”. Предполагается, что в ней 
примут участие митрополит Санкт-Петербургский и Ладожский и главный рав­
вин Санкт-Петербургской синагоги. Не знаем, возникала ли у кого-нибудь мысль 
провести конференцию “Богословие после Голгофы”5.

1 Душенов К. Никодимовшина. — «Советская Россия», 14.11.1996; его же. Мертвый сезон.
— Там же, 26.12.1996; его же. Волки. — Там же, 6.2.1997; его же. Своя своих не познаша.
— Там же, 20.3.1997; его же. Ответствую по совести. — Там же, 3.4.1997.

2 «Советская Россия», 06.03.1997.
1 «Метафразис», № 16, 1995.
4 Решения Священного Синода. — «Русский вестник», 1997, № 40—42.
5 Рогожин Л. Теология удобства. — «Радонеж», 1997, № 2 (46), январь.
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На уровне «православной общественности» антисемитизм может прини­
мать сколь угодно агрессивные формы. Архиепископ Пермский и Соликамский 
Афанасий (Кудюк) рассказывал, что в 1995 г. православное братство св. Стефана 
Великопермского угрожало ему расправой за посвящение в сан священника ев­
рея. Архиепископ не уступил, но сейчас, когда члены братства присоединились к 
Русскому национальному единству (РНЕ), он «боится расправы, как это было с 
Менем»1.

Церковный антисемитизм — явление, несомненно, реальное, но одно­
временно и не вполне явное: грамотным христианам негоже выступать с ан­
тисемитских позиций, что бы они лично ни думали. Все епископы сейчас 
воздерживаются от комментариев на эти темы. Как в светской национал-па- 
триотической прессе до сих пор любят пользоваться эвфемизмом «сионист», 
так в прессе церковной и околоцерковной в том же качестве используются 
ссылки на ересь жидовствующих (хотя осужденная в XV веке по обвинению в 
этой ереси группа людей не имела никакого отношения к евреям, а свое на­
звание получила за отрицание некоторыми из них божественной природы 
Христа).

С одной стороны, официальный церковный антисемитизм сведен на уро­
вень авторов изданий типа «Радонеж» и отдельных священников, с другой — по­
сле знаменитого выступления Патриарха Алексия 11 перед нью-йоркскими равви­
нами 13 ноября 1991 г., из-за которого его на некоторое время перестали поминать 
за богослужением в Троице-Сергиевой лавре, что по сути было близко к расколу в 
Церкви, священноначалие никак не выступает против церковного антисемитиз­
ма, и большинством внешних наблюдателей это воспринимается как неявная со­
лидарность с антисемитами.

Важнейшей стороной фундаменталистской доктрины является верность об­
рядовым традициям, сложившимся к данному моменту в русском православии. 
Неизменность не только порядка или языка богослужения, но и такой условной, 
отвлеченно рассуждая, вещи, как юлианский календарь (старый стиль), широко 
пропагандируются фундаменталистами как залог сохранения «духовного здоро­
вья нации»: «Радонеж» считает «верность старому календарю залогом верности 
церковному преданию»1 2.

2 января 1997 г., вдень памяти св. Иоанна Кронштадтского, нынешний ми­
трополит Санкт-Петербургский и Ладожский Владимир (Котляров) говорил в 
проповеди о необходимости некоторых богослужебных реформ. Собравшиеся до­
вольно спокойно восприняли идею о возможности разделения (как в ряде других 
Православных Церквей) таинств исповеди и причастия, но разразились дружны­

1 «Дружба народов», 1996, № 12.
2 Рогожин Л. Будем ли мы праздновать воскресенье в пятницу? — «Радонеж», 1997, N° 6 (50).
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ми криками «Еретик!» и «Анафема!», когда митрополит высказался за переход на 
новый стиль григорианского календаря1.

Патриарх направил митрополиту Владимиру письмо, в котором осудил его 
выступление как по существу, так и по форме. Мотивировал он это так: «Все на­
ши высказывания должны умиротворять нашу паству, а не вносить в нее смуще­
ния и раздоры. <...> Мы должны помнить печальный опыт исправления богослу­
жебных книг при Патриархе Никоне, приведший к расколу, не излеченному и по 
сей день. В православном сознании, может быть, даже подсознательно, но живет 
внутреннее сопротивление обновленчеству, и все, что связано с изменением ка­
лендаря, языка, богослужения, воспринимается как неообновленчество<...> Надо 
низко поклониться нашим верующим за их подвиг и отечески поддержать их, а не 
ставить им в пример арабов, греков или румын...»1 2

Фактически Патриарх тем самым заявил, что РПЦ готова и дальше жить под 
преобладающим влиянием фундаменталистов, а отсутствие антизападнических (в 
частности, антикатолических) мотивировок компенсировал пренебрежительным 
упоминанием других православных народов.

Не следует, конечно, считать, что религиозной ксенофобией так сильно за­
ражена только РПЦ. Проповедь многих представителей новых религиозных дви­
жений крайне агрессивна по отношению к религиям не столь новым, и нет сомне­
ний, что, будь у них такие же возможности оказывать влияние на государство и на 
общественное мнение, как у РПЦ, иные из них повели бы себя гораздо хуже.

В ходе дискуссии о новом, откровенно дискриминационном законе «О сво­
боде совести» лидеры различных традиционных религиозных организаций стра­
ны: старообрядцы, буддисты, католики, баптисты — готовы были поддержать за­
кон и более всего пеклись о том, чтобы быть включенными в привилегированный 
список «традиционных конфессий». А уж иудеи и «старые» мусульманские лиде­
ры (в постсоветском исламе различают «старые», то есть организованные при со­
ветской власти, Духовные управления и «новые») и вовсе демонстрировали пол­
ную лояльность к РПЦ.

Фактов «антисектантской» пропаганды со стороны самих «нетрадиционных 
религий и конфессий», естественно, немного: они все-таки находятся в более или 
менее равном и неблагополучном положении. Но даже и при этом бывают показа­
тельные исключения. Ярославская харизматическая Церковь «Новое поколение» 
обвинила в неконтролируемой и опасной деятельности «Церковь Объединения», 
«Свидетелей Иеговы», мормонов, Новоапостольскую церковь. Вскоре по сход­
ным обвинениям местная прокуратура занялась самим «Новым поколением». А

1 Это был новый вид молитвы. — «Радонеж», 1997, N° 1 (45), январь.
2 Цит. по: «Русский вестник». Спецвыпуск, 1997, № 5 (295).
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глава российских тантристов Шрипада Садашивачарьи в феврале 1995 г. в обра­
щении к депутатам Думы заявил: «Мы приветствуем любые действия властей и об­
щественности по пресечению незаконной и аморальной деятельности псевдотан- 
трических сект»1.

НАСИЛИЕ НА РЕЛИГИОЗНОЙ ПОЧВЕ

Насилие на религиозной почве давно уже не является редкостью.
Применение насилия при столкновениях представителей разных кон­

фессий или даже внутри одной конфессии — не слишком большая редкость в 
России, хотя здесь и не было такой волны насилия, как на Украине в начале 
90-х гг. Обычно поводом для применения насилия становился какой-то иму­
щественный спор, и такие случаи вообще можно было бы не рассматривать, 
если бы не идеологический оттенок конфликтов из-за культовых и прочих 
зданий.

26 октября 1996 г. Георгиевская церковь г. Новоалтайска подверглась 
форменному штурму группой граждан, привезенной епископом Барнауль­
ским и Алтайским Антонием (Масендичем). Привез он также и местных каза­
ков во главе с атаманом Виктором Чумаковым. Часть барнаульских казаков, 
сотрудники охранного предприятия «Ильич» и еще некие граждане во главе с 
архимандритом Валентином (Дажуком) лезли через ограду и пытались про­
рваться в храм. Силами прихожан, милиции и другой части казаков беспоряд­
ки были пресечены.

Конфликт между епископом Антонием и приходом во главе с протоиереем 
Михаилом Погибловым вызван, по-видимому, отказом прихода перечислять в 
епархию повышенный «епархиальный налог». Кстати, епископ Антоний, побы­
вавший уже в нескольких православных Церквах, — открытый поклонник митро­
полита Иоанна (Снычева).

Если такое возможно в отношениях между клириками одной Церкви, то по 
отношению к посторонним — тем более. Например, 16 августа 1996 г. семеро мо­
нахов Старочеркасского монастыря захватили помещение местного музея и удер­
живали его в течение суток, требуя передачи им здания1 2.

Убийство 14 сентября 1997 г. в Санкт-Петербурге священника Александра 
Жаркова, настоятеля больничного храма святой преподобномученицы великой 
княгини Елисаветы Федоровны не раскрыто. Но, возможно, преступление связа­
но с тем фактом, что тремя месяцами ранее, 26 июня 1997 г., община о. Александ­

1 Цит. по: Белая книга...
2 Малютин А. Защиты до конца. — «Московские новости», 27.04—04.05.1997.

109



I. Религия и общество в постсоветском пространстве

ра перешла в юрисдикцию Русской Православной Церкви Заграницей (РПЦЗ). 
Это убийство, конечно, не относится собственно к спорам двух русских право­
славных иерархий. Наблюдатели, скорее, склонны считать, что имел место обыч­
ный криминал: в некоторых приходах оборачиваются довольно большие деньги, 
и, возможно, смена юрисдикции сильно задела чьи-то интересы.

Как уже отмечалось выше, Патриархия никогда и ни в какой форме не 
одобряла насилия по отношению к инославным, но такую сдержанность про­
являют отнюдь не все. «Радонеж» выражается иносказательно: затронув во­
прос о казнях еретиков в средневековой Руси, автор одной из статей высказы­
вает неодобрение «перегибам древнерусского государства» в борьбе с ереся­
ми, а затем все-таки пишет, что «опыт совместного противостояния Церкви и 
государства деструктивным культам представляется нам и интересным и по­
лезным»1.

В июне 1996 г. епископ Читинский и Забайкальский Палладий (Шиман) в 
своем послании к верующим и органам власти писал: «Недавно совет атаманов 
Союза казаков России принял решение изгонять из казачьих регионов (а наша 
епархия расположена как раз в таком) проповедников неправославных культов. 
Лжепророков и учителей — вон из России! Мы надеемся, что атаманы всех уров­
ней станут проводить среди населения разъяснительную работу в соответствии с 
принятым решением. В свою очередь, мы обещаем им всяческую помощь и под­
держку»1 2.

Если такое может позволить себе епископ, то и рядовые священники позво­
ляют себе подобные выступления. А уж миряне, в том числе и высокопоставлен­
ные, и вовсе могут делать что угодно. После нападения группы местных нацио­
нал-патриотов на общину кришнаитов в Ростове-на-Дону 22 июня 1995 г., сопро­
вождавшегося жестокими избиениями верующих, к кришнаитам Краснодара 24 
сентября 1995 г. в сопровождении казаков пришел депутат городского собрания (и 
казачий атаман) Д. Бацулко и потребовал от кришнаитов покинуть область. Это­
му инциденту предшествовало письмо депутата 1 (V) Государственной Думы каза­
ка Анатолия Долгополова, призвавшего атамана Всекубанского казачьего войска 
Владимира Громова «оказать содействие в решении проблемы депортации или за­
крытия таких сект»3.

Как и в других странах СНГ, насилие в решении религиозных разногласий 
особенно легко допускается, если эти разногласия совмещаются с национальны­
ми конфликтами. Особенно это заметно на примере конфликтов между ислам­

1 Першин М. Тоталитарные секты: их мифология и реальность. — «Радонеж», 1997, № 1 
(45), январь.

2 Цит. по: Белая книга...
3 Там же.
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скими лидерами: сформированные в советское время Духовные управления му­
сульман носили наднациональный характер, но активизация национализма, на­
чавшаяся в конце 80-х гг., привела к созданию национальных мусульманских объ­
единений, руководство которых немедленно вступило в конфликт со старыми ли­
дерами. Среди эпизодов этой борьбы — масштабные драки, которые весной 1995 
г. происходили в Казани между сторонниками Духовного управления мусульман 
Татарстана и Центрального духовного управления мусульман России и европей­
ских стран СНГ (ЦДУМ).

Впрочем, насильственные действия в такого рода конфликтах возможны 
среди мусульман и без национальной подоплеки. Например, 1 ноября 1996 г. груп­
па людей, возглавляемых председателем Исламского культурного центра в Моск­
ве (ИКЦ) Абдул-Вахедом Ниязовым, председателем Высшего координационного 
центра Духовных управлений мусульман России Нафигуллой Ашировым и мос­
ковским представителем ЦДУМ Рустэмом Валиевым, силой выгнала из москов­
ской Исторической мечети ее имама Махмуда Велитова1.

4 марта 1997 г. в дагестанском городке Буйнакске местные жители, мусуль­
мане, избили и затем сожгли заживо супружескую пару Гаджиевых. Адвентист Га­
джимурат Гаджиев был обвинен толпой в убийстве девочки из религиозных по­
буждений, а его жена — в том, что обратила мужа в христианство. То есть мы име­
ем дело не просто с самосудом, но с самосудом из религиозных побуждений.

Кто убил двенадцатилетнюю Шахрузат, остается тайной, покрытой мраком. 
Вместе с тем следствие больше интересовалось местными адвентистами, чем рас­
следованием самого убийства и поиском организаторов самосуда. Местная му­
сульманская пресса также не осудила публичную расправу, зато сделала из проис­
шедшего с членами «христианской секты» однозначный вывод: «всякие злонаме­
ренные секты и течения, прикрывающиеся религиозной оболочкой, являются 
следствием козней Сатаны и... скрытыми источниками зла»1 2.

Можно было бы привести и еще примеры насильственных действий по рели­
гиозным или околорелигиозным причинам, но не менее интересны факты друго­
го рода — проявления вандализма. Еще в сентябре 1994 г. епископ Екатеринбург­
ский и Верхотурский Никон (Миронов) публично сжигал книги православных 
священников Александра Меня, Александра Шмемана, Иоанна Мейендорфа и 
(почему-то) религиозного философа Ивана Ильина. Затем 14 мая 1995 г. извест­
ный фундаменталистский деятель свящ. Олег Стеняев вместе с викарием Патри­
арха Алексия II епископом Истринским Арсением (Епифановым) прямо во дворе 
своего храма организовал сожжение книг отечественных «еретиков», причем не 
только Льва Толстого или Николая Рериха, но также и Владимира Соловьева,

1 Лебедева Е. Нет мира в доме Аллаха. — «Московские новости», 03—10.11.1996.
2 Самосуд над детоубийцами в Буйнакске. — «Свет ислама», 07.03.1997.
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Сергия Булгакова, Павла Флоренского и других. Это аутодафе даже транслирова­
лось по телевидению.

Уже в феврале 1997 г. в поселке Семхоз Московской области два клирика 
РПЦ, настоятель местного храма свящ. Георгий Студенов и сотрудник аппарата 
Московской Патриархии свящ. Владимир Ригин, сожгли около 300 экземпляров 
подаренных баптистами местной школе Библий для детей и другой религиозной 
литературы. Эта акция стала продолжением организованного теми же «воинству­
ющими православными» пикета, физически воспрепятствовавшего заранее со­
гласованной встрече приехавших американских миссионеров с местными 
школьниками1.

ВЗАИМООТНОШЕНИЯ КОНФЕССИЙ И ПОЛИТИКА

Руководство РПЦ, равно как и других религиозных организаций, выполняет зако­
нодательство об отделении религии от государства и не вмешивается открыто в 
политику. (Существующие религиозные партии — христианские, мусульманские 
и буддистские — не находятся под непосредственным руководством своих религи­
озных лидеров и действительно представляют собой независимые политические 
силы.) Тем не менее, духовенство постоянно стремится использовать в своих це­
лях политиков, а политики — религиозных деятелей.

Еще не так давно практиковались контакты религиозных объединений и 
радикальных националистических организаций на высоком уровне. Кроме 
уже упоминавшегося митрополита Иоанна можно назвать представителя Си­
нода РПЦЗ епископа Варнаву (Прокофьева), до своего отзыва из России в 
1994 г. сотрудничавшего с «Памятью» Дмитрия Васильева. Сейчас уровень та­
ких контактов резко понизился. Самой крупной религиозной фигурой, тесно 
связанной с радикальными национал-патриотами, является известный, но все 
же рядовой священник Дмитрий Дудко, духовник редакции газеты «Завтра». 
Нельзя не упомянуть также священников Олега Стеняева и Александра Шар- 
гунова.

Околоцерковные радикалы и не совсем радикалы объединены созданным 5 
декабря 1996 г. Православным политическим совещанием (ППС), но эта коалиция 
слишком однозначно связана с фундаменталистским крылом РПЦ и слишком 
маргинальна в политике, чтобы руководство Церкви могло относиться к ней как к 
партнеру. Поэтому Патриархия фактически считает своим политическим предста­
вительством Всемирный Русский Народный Собор, возглавляемый лично Патри-

Бабасян Н. Библии не горят? — «Всероссийский христианский вестник», 1997, N° 1, 
апрель-май.
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архом и руководимый митрополитом Кириллом. Собор представляет собой наци- 
онал-патриотическую организацию, умеренную настолько, чтобы не вступать ни в 
малейшую конфронтацию с властью1 (так, Патриарх и митрополит Кирилл актив­
но выступали против принятия новых стран — членов в НАТО, хотя совершенно 
непонятно, какое это имеет отношение к Церкви), и достаточно аморфную, чтобы 
не сложилось впечатление, будто Патриархия создала политическую партию.

(Существует еще и «запасная партия» — общероссийское общественное дви­
жение «Россия Православная» во главе с Александром Буркиным, президентом 
Российского союза антикваров, созданное 9 февраля 1997 г. Из известных полити­
ков движение приветствовал только Владимир Шумейко, зато его создание сопро­
вождалось специальной проповедью Патриарха. Пока движение Буркина ника­
кой особой роли не играет.)

С другой стороны, основные политические силы страны, особенно входе из­
бирательных кампаний 1995—1996 гг., сами стремились опереться на большинст­
во религиозного электората, следовательно — пытались выражать интересы РПЦ. 
Ради этого даже вполне респектабельные партии шли на прямую ксенофобскую 
пропаганду. Многие из них высказывали недовольство «нетрадиционными рели­
гиями», но особо стоит отметить позицию «партии власти».

Движение «Наш дом — Россия» в программных документах было достаточно 
сдержанно, но вот что писалось в партийной листовке к декабрьским выборам 1995 г.:

«Мы обеспечим всю необходимую поддержку Православной Церкви в ее ве­
ликой миссии — нравственном возрождении общества.

Глубоко уважая религиозные чувства всех россиян, мы обеспечим гармонич­
ное и равноправное сосуществование всех традиционных для России религиоз­
ных конфессий.

Осознавая всю меру ответственности перед обществом, мы выступаем про­
тив деятельности на территории России тоталитарных сект и зарубежных пропо­
ведников.

Мы не позволим расшатывать нравственные устои российского общества. 
Мы отвечаем за свои слова!»2

На этом фоне уже вовсе не удивляет, что Владимир Жириновский предлага­
ет помощь фракции ЛДПР в отстаивании интересов РПЦ в Думе1.

Церковь, правда, не торопится открыто принимать такую помощь. Ска-

1 Подробнее о программных положениях Собора см.: Полосин В. Национал-патриоты и Русская 
Православная Церковь: Всемирный Русский Народный Собор. — «Диа-Логос: Религия и 
общество 1997». — М.: 1997, с. 114—122.

2 Цит. по: «Диа-Логос: Религия и общество 1997». — М.: 1997.
1 Влияние православия на духовность и правосознание граждан России. — «Радонеж», 1997, 

№ 2 (46), январь.
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жем, во время президентских выборов в Барнауле был выпущен плакат, на кото­
ром лидер ЛДПР изображен рука об руку со свящ. Дмитрием Дудко. Барнауль­
ский епископ тут же отмежевался от всякой связи РПЦ с ЛДПР, а фотография, 
как сообщили корреспонденту агентства «Метафразис» близкие о. Дмитрия, бы­
ла сделана, по-видимому, на несколько лет раньше, когда о. Дмитрий крестил 
Жириновского1.

Компартия перед президентскими выборами 1996 г. даже сочла необходи­
мым осудить «имевшие место в прошлом политические репрессии против духо­
венства, преследования верующих и ограничение их прав». Далее в документе, где 
изложена партийная платформа КПРФ, говорилось:

«Компартия с уважением относится к Русской Православной Церкви, при­
знает ее роль в становлении государственности, формировании русского нацио­
нального самосознания, воспитании патриотизма, развитии культурных и духов­
ных традиций русского народа. Она высоко оценивает деятельность и иных тради­
ционных для России религий: ислама, старообрядчества и буддизма, внесших 
свой вклад в развитие духовности и культуры народов России.

Выступая за сотрудничество с традиционными для России религиями, Ком­
партия РФ отрицательно относится к экспансии западных проповедников, к раз­
личным псевдорелигиям «нового века», тоталитарным сектам...»1 2

Этот текст, составленный Аналитическим центром КПРФ, недвусмысленно 
определяет смысл религии для коммунистов, продолжающих декларировать свой 
материализм, и прямо перечисляет всего четыре «избранные» конфессии.

Надо сказать, что особая значимость президентской избирательной кампа­
нии и мал о предсказуем ость ее результата поставили Патриархию в сложное поло­
жение. Церковные либералы прямо агитировали против коммунистов (но до по­
следнего момента — не за Ельцина), немалая часть фундаменталистов дала оче­
редной яркий пример единства националистов и коммунистов и агитировала за 
Зюганова. 21 марта 1996 г. Синод РПЦ подтвердил линию Церкви на неучастие в 
политике и осудил тех, кто, прикрываясь церковным благословением, ведет ради­
кальную политическую пропаганду.

Правда, на сторонников коммунистов это повлияло мало. Протоиерей Алек­
сандр Шаргунов, монархист и лидер общественного комитета «За нравственное 
возрождение Отечества», в мае 1996 г. даже выпустил совместное с Геннадием Зю­
гановым заявление «Прекратить нравственный геноцид русского народа!» Одно­
временно Патриарх стал прямо агитировать против коммунистов: «Наш народ 
должен сделать правильный выбор. Нельзя забывать прошлое — то, что мы пере­

1 «Метафразис», 1996, № 21 (42), май — июнь.
2 Позиция Коммунистической партии Российской Федерации в религиозном вопросе. — 

«Правда России» (приложение к газете «Правда»), 18.04.1996.
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жили, не должно возвращаться в нашу жизнь»1. Естественно, после этого многие 
епископы присоединились к антикоммунистической пропаганде.

Видимо, за помощь в избирательной кампании Патриархия рассчитыва­
ла на взаимность, выходящую за рамки значимых, но не имеющих реальных 
последствий символических жестов, к каковым можно отнести особую роль 
Патриарха в инаугурации Бориса Ельцина. Поэтому летом 1997 г., когда пре­
зидент наложил вето на лоббируемый Патриархией новый закон «О свободе 
совести и о религиозных объединениях», Патриарх позволил себе заявить, что 
это «может создать напряженность между властью и большинством народа». И 
в конце концов президент подписал закон с непринципиальными исправле­
ниями.

Стоит отметить, что в истории с принятием закона Патриарх выступал фак­
тически как политик. Как и любой гражданин, он имеет на это полное право. Но 
имел ли он право по политической проблеме выступать от лица всей возглавля­
емой им общественной организации, в которой, как ему хорошо известно, есть 
по этой проблеме разногласия? В сущности, такого рода неясности — неизбеж­
ное следствие неясно сформулированного принципа отделения религиозных 
объединений от государства.

Из всего вышеизложенного может сложиться впечатление, что религиозные 
лидеры наносят большой вред обществу, разжигая ксенофобские настроения. Но 
в целом это все-таки не так. Б0льшая часть выступлений религиозных деятелей, 
особенно — высокопоставленных, выдержана в примирительном духе.

Если обратиться к результатам социологических опросов, мы увидим, что ве­
рующие представляют собой более толерантную часть населения, чем неверующие.

Видят в представителе другой национальности «своего ближнего» 48,2% ве­
рующих и 12% неверующих. Отношение к некоторым конкретным национально­
стям в процентах (положительное/отрицательное) таково1 2:

К русским татарам азербайджанцам евреям чеченцам
Верующие 91/0,2 70/5,1 60,2/14,5 34,5/15,1 34,8/21,5
Неверующие 88,7/1,1 61,2/7,6 46/29,9 28,7/8,2 24,7/18,8

Режимы Сталина и Гитлера считают похожими свыше 50% православных, 
37,5% неверующих и 30% мусульман. А за экспроприацию имущества «новых рус­
ских» выступают 50,8% неверующих и лишь 46,5% православных и 46,7% мусуль­

1 «Метафразис», 1996, № 21 (42), май—июнь.
2 Нуруллаев А.А. Общественное мнение об этноконфессиональных отношениях//Нацио- 

нальное и религиозное. — М.: 1996.
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ман. Хотя против запрета оппозиционных политических партий выступает только 
64,3% православных при 70,0% мусульман и 74,6% неверующих, к «сильному ли­
деру и жестким мерам» склоняются среди верующих — 42%, а среди неверующих 
-4 9 ,6 % .

Взаимоотношения конфессий и государства оцениваются гражданами тоже 
по-разному. Отделение Церкви от государства одобряют 44,4% верующих и 68,6% 
неверующих, причем — 42,8% православных, 32% мусульман и около 50% осталь­
ных (сказываются различия в исторической традиции). Реальное же преимущест­
во РПЦ перед другими конфессиями признают только 24,7% граждан, эта доля 
складывается уж совсем неравномерно: 34,2% мусульман, 38,5% католиков, 54% 
протестантов, но 21,5% православных1.

Наиболее любопытны результаты опросов по проблеме взаимоотношения 
конфессий. Данные сведены в таблицу, причем в нее добавлен еще один столбец 
— по этническому, а не конфессиональному признаку1 2:

А — отношение неправославных верующих к православию 
Б — отношение русских к неправославным верам 
В — отношение православных к неправославным верам 
Везде даны пары «положительное/отрицательное»

Мусульмане
Протестанты
Иудаисты
Буддисты
Католики

А Б В
60,4/2,8 29,8/13,7 31,7/17,6
46,9/8,2 32,8/8,6 32,1/10,9
69,2/0 26,1/13,5 29/16
60,0/0 32,8/8,6 34,6/11,3
нет данных 34,9/7 37,9/9,5

Бросается в глаза огромная разница между столбцами А и В. Неправослав­
ные оказываются в среднем вдвое толерантнее православных. Но мы бы отметили 
и еще кое-что. Место наиболее негативно воспринимаемой конфессии у право­
славных занимает вовсе не иудаизм, а ислам, хотя антиисламская пропаганда, в 
отличие от антииудаистской, в религиозно ориентированных изданиях — ред­
кость. Зато католики, на борьбу с которыми фундаменталисты тратят столько сил, 
остаются самой «любимой» конфессией у православных.

Сравнение столбцов Б и В, база которых в весьма значительной степени пе­
ресекается, показывает, что «православность» приводит не к ухудшению или улуч­

1 Филимонов Э. Г. Социально-политические ориентации верующих и неверующих//Нацио- 
нальное и религиозное. — М.: 1996.

2 Нуруллаев Л.Л. Указ. соч.
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шению в отношении к другим конфессиям, а скорее к равномерной поляризации 
этого отношения.

Вообще религиозность ни к какой определенной политической ориентации, 
тем более радикальной, среднего гражданина не приводит. Поданным Центра со­
циологических исследований МГУ1, религиозность граждан практически не кор­
релирует с их политическими предпочтениями. При общем проценте опрошен­
ных, назвавших себя религиозными — 50%, среди проголосовавших за разные 
блоки в декабре 1995 г. процент религиозных избирателей распределился следую­
щим образом: 42% — у «Яблока», 48% — у КПРФ и НДР, 51 % — у ДВР и КРО, 55% 
- у  ЛДПР.

ЛДПР не имеет никакого отношения ни к каким религиозным организа­
циям, так что несколько повышенная религиозность электората жириновцев 
— это вопрос не политики, а социальной психологии этого конкретного слоя. 
Зато цифры у столь разных партий, как КПРФ, ДВР, НДР и КРО почти сов­
падают.

ЗАКОНОДАТЕЛЬНАЯ ДИСКРИМИНАЦИЯ

Закон «О свободе совести», принятый Верховным Советом РСФСР в 1990 г. на 
волне демократизации, стал вызывать серьезные претензии в консервативно наст­
роенной части общества, как только выяснилось, что он никак не ограничивает 
распространение в России «новых религий». Серьезный пересмотр закона плани­
ровался еще в 1993 г., но тогда этот пересмотр попал в символический список про­
тиворечий между парламентом и президентом, и рассмотрение проблемы по су­
ществу надолго оказалось невозможным.

Но это только на федеральном уровне. Местные власти подвергались давле­
нию со стороны РПЦ и других «традиционных конфессий» не меньше, чем феде­
ральные, а терпимости к новым религиозным движениям вообще и «западной ду­
ховной экспансии» в частности на местах было еще меньше, чем в федеральном 
центре.

Первым из региональных, 24 ноября 1994 г., был подписан закон «О мис­
сионерской (религиозной) деятельности на территории Тульской области». 
Он предусматривал платную регистрацию для иностранных миссионеров, 
предоставление ими справки о регистрации на родине (где такой регистрации, 
кстати, может и не быть). Программу деятельности иностранный миссионер

1 Вартазанова Т. Нужен ли верующим религиозный президент? — «Независимая газета», 
20.06.1996.
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должен был согласовывать с властями. Но даже при таких предосторожностях 
в закон добавлено дополнительное ограничение: несовершеннолетние для то­
го, чтобы всего лишь послушать проповедь, должны предъявить письменное 
согласие родителей.

Обязательная и платная аккредитация при местном правительстве сроком 
всего на год, причем уже не только для иностранных, но и для отечественных ре­
лигиозных объединений, была введена в мае 1996 г. и в Удмуртии.

Тверская областная Дума 21 февраля 1995 г. и Калининградская 11 января 
1996 г. вообще запретили регистрацию религиозных объединений, входящих в 
«зарубежные религиозные организации», хотя никакого определения этому поня­
тию дано не было. Тем самым в этих областях вне закона был поставлен целый ряд 
конфессий, начиная с католиков.

Местные власти Хабаровского края и Ярославской области постанови­
ли сами решать, может ли «объединение, вероучение которого не было ра­
нее известно» на их территории, зарегистрироваться. Хабаровские власти, 
кроме того, сочли нужным ограничить деятельность объединений, «находя­
щихся в каноническом или ином подчинении у зарубежных религиозных 
организаций».

В Калмыкии ряд привилегий, включая право собственности на землю, пре­
доставлено с октября 1995 г. «традиционным в Республике Калмыкия» конфесси­
ям, но они при этом даже не перечислены. В республиканском варианте россий­
ского паспорта введена графа «вероисповедание», заполнение которой оставлено 
при этом добровольным.

В Туве с 16 марта 1995 г. традиционными считаются православие, буддизм и 
шаманизм, а религиозные объединения, «которые выступают против националь­
ных традиций и морали общества», прямо запрещены, разумеется, без всякого 
уточнения критериев.

Всего на начало 1997 г. было принято около двадцати местных законов, огра­
ничивающих свободу совести. Все это законодательство в принципе противоречит 
Конституции, так как регулирует вопросы, отнесенные к компетенции Россий­
ской Федерации.

В I (V) Думе набралось 90 необходимых по закону депутатов для обращения 
в Конституционный суд с запросом по этой проблеме (на примере законов Туль­
ской и Тюменской областей). Но позже два депутата отозвали свои подписи, и 
квота в 90 человек была нарушена. Во И (VI) Думе такого количества защитников 
свободы совести уже не набралось.

Нельзя, однако, сказать, что федеральные власти ничего по этому пово­
ду не предпринимают. Прокуратура успешно опротестовала местные законо­
дательные акты в Тюменской области, в Удмуртии. Были заявлены протесты 
по Тульской, Калининградской, Тверской областям. Впрочем, не везде про­
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куратура оказывает хоть какое-то сопротивление явно антиконституционно­
му законотворчеству1.

Принятие в сентябре 1997 г. нового федерального закона отменило всю эту 
местную самодеятельность, но вряд ли остановило ее вообще. Ведь принятые в ре­
гионах законы лишь в теории отменяются автоматически с принятием федераль­
ного закона. К тому же в ряде регионов запретительная сторона религиозного за­
конодательства гораздо более отчетливо выражена, чем в федеральном законе, и 
местные власти в ряде случаев, скорее всего, захотят и впредь проводить жесткую 
политику — например, в Дагестане, где еще в начале 1997 г. Законодательное со­
брание проголосовало за законопроект, официально признающий в Дагестане 
«лишь ислам и православие»1 2.

Процесс принятия нового закона «О свободе совести и о религиозных объе­
динениях» вызвал в середине 1997 г. настолько бурное и многостороннее обсужде­
ние в обществе, что одно описание этих дискуссий могло бы составить целую кни­
гу. Самое же главное, что показало обсуждение, — это не жесткость позиции РПЦ 
в вопросе ограничения деятельности большинства других конфессий (легко про­
гнозируемая), не политизация и неумеренная глобализация вопроса национал- 
патриотами (прогнозируемая еще легче), а отсутствие в так называемом демокра­
тическом лагере единства по элементарному вроде бы вопросу о гарантиях свобо­
ды совести. Массовая ксенофобия в отношении «новых религий» не была осмыс­
лена даже профессиональными политиками-демократами, и дискриминацион­
ный законопроект был почти единогласно проголосован в Федеральном Собра­
нии несколько раз. При последнем голосовании в Думе 19 сентября 1997 г. за 
окончательный проект закона проголосовали 357 депутатов, 6 — против (из них 5 
— из фракции «Яблоко»), 4 — воздержались; из всех фракций только «Яблоко» 
осудило окончательный вариант закона. Совет Федерации проголосовал закон 
уже единогласно, а 1 октября его подписал президент.

Закон был принят вопреки открытому сопротивлению почти всех крупней­
ших конфессий страны, кроме РПЦ, что само по себе является серьезнейшим ша­
гом государства к разжиганию межконфессиональной розни. Президент, наложив 
вето на успешно прошедший Федеральное Собрание законопроект, приложил

1 Веденеев В. Москва далеко. — «Московские новости», 27.10—03.11.1996; Красиков А. 
МАРС: религиозная свобода нуждается в защите. — «Церковно-общественный вестник», 
27.03.1997; Левинсон Л. Региональное законодательство и религиозная свобода. — «Рели­
гия и право», 1997, N° 1, июнь.

2 В Дагестане заживо сожгли двух адвентистов. — «Благовест-инфо» / /  «Церковно-общест­
венный вестник». 27.03.1997.
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усилия к примирению, но практическая реализация благих намерений чиновни­
ками Администрации президента лишь дискредитировала главу государства. По­
просту говоря, лидеров неправославных конфессий обманули.

3 сентября 1997 г. представители 12 крупных конфессий подписали заявле­
ние, в поддержку президентских поправок к закону, которых они еще не видели 
(так как глава крупнейшего старообрядческого согласия, белокриницкого, митро­
полит Московский и всея Руси Алимпий (Гусев) (2) отказался в этом участвовать, 
его заменили представителем старообрядцев-беспоповцев поморского согласия). 
Поправки были официально внесены 4 сентября, и, изучив их реальное, а не обе­
щанное содержание, 12 сентября четверо «подписантов» — представители католи­
ков, пятидесятников, баптистов и адвентистов — дезавуировали свои подписи.

Претензии к законопроекту в период его обсуждения высказывались самые 
различные. Необходимо отметить, что представители конфессий при этом, как 
правило, выступали не за общую либерализацию проекта, а за улучшения, касаю­
щиеся именно их конфессии. Католики, например, более всего настаивали на 
включении католицизма в список «традиционных конфессий».

Неюридическая критика законопроекта велась с разных позиций. Мы отме­
тим, пожалуй, только одно, особенно для нас существенное, мнение. В преслову­
тый список «традиционных конфессий» кроме православия попали только кон­
фессии, распространенные почти исключительно среди национальных мень­
шинств России, но не среди русских. Тем самым закон, хотя и в косвенной фор­
ме, закрепляет претензию РПЦ на религиозную монополию среди русского насе­
ления, а заодно и сам принцип смешения национального и религиозного1.

Сейчас мы можем суммировать наиболее существенные комментарии к за­
кону как к дискриминационному акту.

1. В преамбуле выделен ряд «традиционных религий», что само по себе не яв­
ляется прямой дискриминацией и имеет аналоги в европейском законодательст­
ве. Упоминание «христианства», а не «православия» в перечне «уважаемых зако­
нодателем» религий, в принципе, уравнивает в уважении крупные христианские 
конфессии (баптистов, старообрядцев) с новыми мелкими протестантскими об­
щинами. Но какие «другие» религии должны быть «уважаемы», а какие нет, непо­
нятно, что и придает преамбуле некую двусмысленность.

2. Претензии критиков закона во многом основаны на том, что в нем многие 
важные для граждан моменты не упомянуты. Теоретически это не должно приво­
дить к дурным последствиям в силу приоритета конституционных принципов. На 
практике, однако, все может оказаться по-другому.

3. Права иностранцев реально ограничены: они пользуются личной свобо­
дой вероисповедания, но в учреждении религиозных групп и организаций прини­

Протоисрей Иоанн Свиридов: закон готовили неверующие. — «Коммерсантъ», 29.07.1997.
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мать участие не могут, что реально ограничивает конфессии, имеющие центры в 
других странах. Ограничение прав иностранцев касается, кстати, не только специ­
ально приехавших проповедников, но и многочисленных беженцев, постоянно 
проживающих в России.

4. «Религиозные группы» крайне дискриминированы по сравнению с «ре­
лигиозными организациями». Группы не могут ни в какой форме заниматься 
проповедью за пределами самой группы. Во-первых, это не предусмотрено п. 3. 
ст. 7, во-вторых, не имея юридического лица, они не подпадают под положения 
главы «Права и условия деятельности религиозных организаций». Не будучи 
вправе как-либо миссионерствовать и даже обучать собственные кадры, группы 
фактически должны 15 лет жить сами по себе (по п. 5 ст. 11), что неприемлемо 
для любого реального религиозного объединения. (Видимо, группы будут обхо­
дить закон путем учреждения нерелигиозных юридических лиц, но и эта воз­
можность ограничена п. 2 ст. 17, п. 1 ст. 19, п. 2 ст. 20 — в издании богослужеб­
ной литературы и производстве предметов культового назначения, в професси­
ональном религиозном образовании и в международных контактах соответст­
венно.)

15-летний «испытательный срок» для получения юридического лица не име­
ет никаких аналогов в Европе. Там возможна долгая или сложная процедура при­
знания претензий религиозной организации на какие-то льготы от государства, 
но не столь куцый статус, как у «группы». Фактически речь идет о серьезной дис­
криминации новообразующихся конфессий.

Заметим, что непредоставление юридического лица религиозному объеди­
нению прямо запрещено обязательным для России Заключительным докумен­
том Совещания ОБСЕ в Вене в 1989 г.. А в Российской Конституции говорится 
о «равенстве объединений», а не «организаций». Такое положение присутству­
ет не во всех Конституциях других стран; таким образом, закон ориентируется 
на менее либеральные в конституционном смысле страны, чем сегодняшняя 
Россия.

5. Та же дискриминация, только бессрочная, касается и представительств за­
рубежных религиозных организаций (п. 2. ст. 13), что практически исключает воз­
можность проповеди в России каких-то конфессий, еще не имеющих в ней своих 
последователей.

6. По смыслу п. 5 ст. 8 «российскими» смогут называться в ближайшие годы 
весьма немногие организации, сохраняющие регистрацию с одним и тем же на­
званием с 40-х гг.

7. П. 7 ст. 8 предписывает государственным органам предоставлять «религи­
озным организациям возможность участия в рассмотрении... вопросов, затрагива­
ющих деятельность религиозных организаций в обществе». Вряд ли имеется в ви­
ду, что в обеих частях фразы речь идет об одной и той же организации, следова­

121



I. Религия и общество в постсоветском пространстве

тельно, предполагается привлечение одних религиозных организаций к обсужде­
нию деятельности других. «Обсуждать» можно, конечно, что угодно, но само такое 
смешение государственного и общественного нежелательно.

8. Требование предоставлять при регистрации изложение вероучения и от­
дельных его особенностей типа отношения к образованию выглядит просто про­
вокационным. Что будет, к примеру, если религиоведческая экспертиза или ка­
кая-то другая инстанция признает, что евангельский рассказ о возникновении 
христианства недостоверен?

9. Деятельность организации или группы можно запретить, если в ней усма­
триваются «нарушение общественной безопасности и общественного порядка, 
подрыв безопасности государства». В этой формулировке все, что не подпадает 
прямо под известные статьи УК, открывает широчайшее поле для произвола.

10. В отличие от принуждения к передаче своего имущества, склонения к са­
моубийству и других деяний, и без нового закона уголовно наказуемых, «принуж­
дение к разрушению семьи» как повод для санкций по отношению к религиозно­
му объединению выглядит странно: как же законодатель понимает, например, 
христианское монашество?

11. Возможность совершения обрядов, скажем, на улице неправомерно огра­
ничена, так как не всякий обряд предполагает большое стечение народа и по ана­
логии с законодательством о публичных мероприятиях может быть аналогичен 
скорее пикету, чем митингу.

12. Не найдя, видимо, способа превратить какую-то часть ныне зарегистри­
рованных религиозных организаций в группы, законодатель резко ограничил пра­
ва организаций, с момента регистрации которых прошло менее 15 лет. Точнее, 
речь идет не о регистрации, а о «подтверждении существования на данной терри­
тории», но что будет признаваться таковым, совершенно неясно. Ограничения же 
весьма значительны: почти все существующие в России конфессии могут быть ли­
шены права профессионального образования, факультативного обучения осно­
вам своей веры детей единоверцев, учреждения средств массовой информации и 
издания своей литературы, права на альтернативную службу, на проведение обря­
дов в больницах и местах лишения свободы и т.д.

Именно этот абзац (в п. 3 ст. 27) закона станет, очевидно, главным орудием 
против неугодных государству нетрадиционных христианских конфессий и рели­
гий. Видимо, существенным окажется и то, что при ликвидации религиозной ор­
ганизации ее последователи лишатся собственности, которая принадлежит этой 
организации по старому закону.

13. Существенно, что у ряда религиозных организаций не существует единой 
централизованной иерархии (в первую очередь это касается ислама). Тем самым 
закон дает огромную привилегию крупным религиозным центрам, официально 
признанным еще в советское время, перед теми, которые были тогда не признаны.
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Есть в законе и просто странные места. Например, п. 5 ст. 3 запрещает как 
принуждать к участию в богослужении, так и принуждать к неучастию. Но это оз­
начает, что, скажем, из православного храма нельзя заставить выйти некрещеных 
во время Литургии верных. Зато в законе отсутствуют нормы, позволяющие кон­
тролировать коммерческую деятельность религиозных объединений, причем 
включая их финансовые связи с другими юридическими лицами, и, соответствен­
но, иметь возможность лишать их статуса религиозной организации за злоупо­
требление оным в целях извлечения прибыли. Именно по такой процедуре в ФРГ 
Федеральный суд по трудовым спорам постановил, что Церковь Саентологии яв­
ляется коммерческой организацией, а не религиозной.

Закон пропагандировался в первую очередь как средство для борьбы с «тота­
литарными сектами». Но будет ли он эффективен в этом качестве? Возможно ли 
вообще законодательным путем остановить религиозную проповедь, если, конеч­
но, не прибегать к массовым репрессиям?

«Белое братство» (ЮСМАЛОС) в России, в отличие от Украины и Белорус­
сии, никогда и не было зарегистрировано, что не помешало в свое время юсмали- 
анам обклеить всю Москву портретами Марины Цвигун («Марии Дэви Христос»). 
Арест лидеров юсмалиан привел к переходу остальных на нелегальное положение. 
Выйдя в конце 1996 г. из заключения по амнистии, М. Цвигун (порвав с основате­
лем движения Юрием Кривоноговым) продолжила религиозную проповедь уже 
без всякой регистрации, хотя, конечно, не столь напористо, как в 1993 г.

Нет сомнений и в том, что запрещенная еще в апреле 1995 г. «АУМ Синри- 
кё» тоже продолжает существовать; многие молодые люди, чьи родители добива­
лись запрета «АУМ Синрике», домой так и не вернулись.

Практическое применение нового закона только начинается, но даже сам 
факт его принятия уже спровоцировал произвол местных властей. 6 октября 1997 
г. Министерство юстиции Хакассии приняло решение «об аннулировании регис­
трации Евангелическо-Лютеранской Миссии». Решение, правда, было отменено 
уже 10 октября, но директора Миссии пастора Павла Заякина предупредили в ми­
нистерстве, что попытка может быть повторена1.

Уже в ноябре 1997 г. Управление юстиции администрации Московской об­
ласти постановило «оставить без рассмотрения» заявление о регистрации общины 
Христианской пресвитерианской Церкви «Сион» в городе Реутово, так как общи­
на не представила документа, подтверждающего ее существование «на данной 
территории на протяжении не менее 15 лет»1 2. Развитие этого конфликта и ему по­
добных, которые еще, несомненно, возникнут, покажет, насколько масштабной

1 Свобода совести: победы и поражения. Лютеран оставили в покое. На время. — «Экс­
пресс-Хроника», 18.10.1997.

2 Пресвитериане вне закона. — «Русская мысль», 20—26.11.97.
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будет реальная дискриминация «нетрадиционных конфессий» на основании но­
вого закона.

Закон не урегулировал один из наиболее болезненных сейчас вопросов — об 
имущественных правах внутри религиозных организаций. Так, нормой стало за­
крепление всей собственности объединения за ее руководством, что сильно за­
трудняет верующим такую форму религиозного самоопределения, как групповой 
переход в другое религиозное объединение.

С этим же связана другая, тоже никак юридически не урегулированная про­
блема — проблема правопреемства по отношению к дореволюционным религиоз­
ным организациям.

Советское законодательство признавало преемником дореволюционной 
Православной Восточно-Кафолической Греко-Российской Церкви только Мос­
ковский Патриархат (РПЦ), но теперь это оспаривается представителями Русской 
Православной Церкви Заграницей (РПЦЗ), Российской Православной Свобод­
ной Церкви (РПСЦ), Истинно Православной Церкви (ИПЦ). В частности, это от­
носится и к вопросу об имуществе. Государство эти претензии пока полностью иг­
норирует.

Весной 1994 г. имущественные интересы Московской Патриархии пытал­
ся лоббировать жириновец Владимир Лисичкин, но его законопроекты даже не 
ставились на обсуждение. В июле 1994 г. фракция Демократической партии 
России (ДПР) внесла законопроект «О признании имущественных прав рос­
сийских религиозных организаций». В проекте как раз и говорилось о призна­
нии правопреемства РПЦ (и только ее) по отношению к дореволюционной 
Церкви. Но этот законопроект, поддержанный, естественно, Патриархией, 
фактически предлагал восстановить юридические статусы всех конфессий та­
кими, какими они были в Российской империи, не отличавшейся, по совре­
менным меркам, веротерпимостью, так что за проект проголосовали только 
14% депутатов1.

Руководство РПСЦ во главе с архиепископом Суздальским и Владимирским 
Валентином (Русанцовым) жаловалось в Думу1 2 на многочисленные отказы в реги­
страции общин РПСЦ на местах, мотивированных фактом раскола с Московской 
Патриархией. Еще сложнее с получением храмовых зданий. В Ростове-на-Дону и 
Воткинске были случаи, когда здания общин РПСЦ силой отбирались сторонни­
ками РПЦ при участии милиции и судебных властей, то есть при наличии какого- 
то судебного или иного властного решения.

1 Белая книга...
2 Открытое письмо депутатам Государственной Думы Российской Федерации. Архив Ко­

митета по защите свободы совести.
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Государство могло бы легко устраниться от решения большей части споров 
между православными юрисдикциями, если бы, например, признало, что собст­
венниками храма становятся те, на чьи деньги (или на пожертвования кому имен­
но) он построен или отреставрирован, то есть, как правило, — община этого хра­
ма; она бы тогда и решала, какую иерархию признавать своим священноначалием. 
Возможны, очевидно, и какие-то другие варианты. Но государство пока не прини­
мает никакого решения, что на практике означает произвол и следование полити­
ческим предпочтениям.

«ОСОБЫЙ СТАТУС» РПЦ

То, что государство предпочитает РПЦ, не только не является секретом, но и не 
скрывается. В поздравительном послании Патриарху Алексию II к дню тезоиме­
нитства (24 февраля 1997 г.) и дню рождения (23 февраля) Борис Ельцин написал: 
«Религиозное руководство и руководство государственное слито воедино, работа­
ет вместе на благо всех россиян»1. Это, конечно, не формула симфонии, но декла­
рация тесного сотрудничества.

Президент, своим вето на закон «О свободе совести» поставивший себя на 
грань серьезного конфликта с РПЦ, хотя и отличается, конечно, в лучшую сто­
рону от большинства обеих палат Федерального Собрания в вопросах свободы 
совести, все же, по-видимому, предпочитает компромисс с влиятельными сто­
ронниками нового закона последовательной защите прав религиозных мень­
шинств.

Однако мнение президента на практике проявляется только в особо кри­
зисных ситуациях, в повседневной же жизни большую роль играет чиновниче­
ство его Администрации. А в Администрации начальником Управления по во­
просам взаимодействия с политическими партиями, общественными объеди­
нениями, фракциями, депутатами Государственной Думы Федерального Со­
брания РФ, то есть и с религиозными объединениями в том числе, является 
Андрей Логинов, последовательный, хотя и не очень компетентный, борец с 
«нетрадиционными конфессиями». Еще в декабре 1995 г., то есть до начала ак­
тивной борьбы вокруг закона, он писал в Думу, что «насаждение в Российской 
Федерации церквей... нарушает исторически сложившийся в России этнокон- 
фессиональный баланс, религиозную стабильность, вызывает неприятие со 
стороны значительной части общества, большинства религиозных лидеров 
страны»1 2. Если последние два пункта несомненно верны, то не очень понятно,

1 Борис Ельцин поздравил Алексия И. — «Российская газета», 25.02.1997.
2 Цит. по: Белая книга...
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что высокопоставленный чиновник Администрации считает балансом и ста­
бильностью.

На наш взгляд, несправедливо упрекать саму РПЦ в том, что она добивает­
ся для себя особого положения: любая общественная организация вправе доби­
ваться любых целей, если они не носят криминального характера, и уж во всяком 
случае странно запрещать организации добиваться увеличения своего влияния. 
Во время обсуждения нового «Закона о свободе совести» иерархи РПЦ неодно­
кратно говорили, что они не хотят нарушать Конституцию, но, с их точки зрения, 
новый закон ее и не нарушает. Существует, разумеется, и другая точка зрения, но 
юридически закон может быть признан антиконституционным только Конститу­
ционным судом.

Патриарх понимает, что изменение конституционного положения Церкви 
в сторону ее признания государственной противоречит ее настоящим интере­
сам, и не раз об этом говорил. Не все в Церкви разделяют его мнение. Скажем, 
председатель миссионерского отдела Московского Патриархата епископ Белго­
родский и Старооскольский Иоанн (Попов), хотя и с оговоркой относительно 
пагубности петровского огосударствления Церкви, заявлял: «Важно восстано­
вить опыт богословского видения власти, опыт симфонии Государства и Церк­
ви»; симфония же мыслится епископом в виде привилегированного положения 
РПЦ, вплоть до того, что «законы должны создаваться при участии Церкви»1. За 
придание РПЦ государственного статуса высказывался также юрисконсульт Па­
триархии В.Н. Калинин1 2 3. Даже не дождавшись подписи президента под новым 
законом, Союз православных граждан выступил с обращением, в котором гово­
рится, что после принятия закона пора «юридически оформить» социальное 
партнерство Церкви и государства, сделав очередное усилие в достижении «гар­
монии светской и духовной властей»1. Но на уровне официальных документов 
Церкви и выступлений ее наиболее влиятельных иерархов подобных высказыва­
ний все-таки нет.

Таким образом, РПЦ стремится к положению привилегированного партне­
ра государства. И это положение она, в общем-то, уже имеет. Примеров таких 
привилегий множество. Государство и на федеральном, и на местном уровне фи­
нансирует строительство храма Христа Спасителя, которое никак не может быть 
отнесено в бюджетную графу о памятниках культуры. Государство предоставляло 
РПЦ огромные финансовые льготы. С точки зрения светской, безразлично, пре­
доставлялись ли эти льготы на импорт сигарет и спиртного или на импорт кури­
ных окорочков.

1 «Советская Россия», 20.06.1996.
2 Протоиерей Иоанн Свиридов: закон готовили неверующие. — «Коммерсантъ», 29.07.1997.
3 Союз православных граждан. К новому этапу отношений. — «Русский вестник», 1997, № 40—42.
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Сама по себе тема торговли сигаретами через Отдел внешних церковных сноше­
ний Московского Патриархата (ОВЦС), бурно обсуждавшаяся в конце 1996-го и на­
чале 1997 г., не имела бы для нас значения, если бы такие же льготы получали все кон­
фессии или хотя бы большая их часть. Но Юрий Салтанов, первый заместитель пред­
седателя Комиссии по гуманитарной помощи при правительстве РФ, назвал еще 
только мусульман и иудеев1. Когда в сентябре 1996 г. скандал принял уже недопусти­
мые масштабы, Патриарх направил письмо премьер-министру с просьбой «запретить 
таможенную очистку алкогольных и табачных изделий, поступающих в качестве гу­
манитарной помощи для Московской Патриархии»1 2 3, и назначил комиссию, призван­
ную, по сути, как-то замять скандал. Надо сказать, что скандал был успешно замят, не 
пострадал и возглавляющий ОВЦС митрополит Кирилл, тем более что в неблаговид­
ной коммерции был задействован не только ОВЦС, но и Финансово-хозяйственное 
управление (ФХУ) Патриархии1 — например, в торговле спиртным.

То же ФХУ является основным учредителем АО «Международное экономи­
ческое сотрудничество» (МЭС), крупнейшего в России экспортера нефти, вырос­
шего на государственных финансовых льготах и разбогатевшего настолько, что 
сейчас способно заплатить миллиард долларов за акции Banca di Roma4. Конечно, 
богатство, нажитое с помощью государственных привилегий, да и возможность 
инвестировать такие суммы за пределами России даже без лицензии Центробанка 
не уникальны. Но из всех российских религиозных объединений доступ к столь 
масштабным привилегиям получила только Московская Патриархия, да, кстати, 
МЭС и сохраняла льготы дольше многих подобных структур.

Существуют и другие истории о небезвыгодном сотрудничестве РПЦ с госу­
дарством — например, с Министерством обороны, партнерство с которым офици­
ально продолжается еще с 1994 г. В частности, есть сведения, что созданный сов­
местный фонд причастен к не всегда законной распродаже военного имущества5 6.

Есть немало Примеров прямого ущемления законных интересов других кон­
фессий в пользу РПЦ. Приведем лишь один. Старообрядцы неоднократно жало­
вались, что конфискованные у контрабандистов иконы и другие предметы право­
славного культа таможня неизменно отдает Московской Патриархии, даже если 
очевидно, что это предметы старообрядческие, и даже если поступают соответст­
вующие протесты'1.

1 В церковном кадиле табак не обнаружен. — «Российские вести», 19.03.1997.
2 Тополь С. Импортеров изгоняют из храма. — «Коммерсантъ-Daily», 28.09.1996.
3 Бабасян Н. Табак вместо опиума для народа. — «Новое время», 1996, № 42
4 Бергер М. Святое дело. — «Итоги», 11.11.1997.
5 Глебов Б. Сказка о попе и союзнике его Минобороны РФ. — «Новая газета», 1997, N° 15, 

14—20 апреля
6 Рябцев А. Спросили бы и нас!.. — «Завтра», 1997, N° 37.
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Но проблема, конечно, не только в привилегиях материального характера. С 
1994 г. существует договор Министерства обороны с Московской Патриархией. В 
местах дислокации войск возводятся храмы, вместо политзанятий (или в дополне­
ние к ним) православными священниками проводятся беседы с личным составом 
военнослужащих, богослужения, освящения знамен и боевой техники, право­
славные священники и епископы принимают участие в церемонии принятия во­
инской присяги. Все это прямо противоречит законодательному запрету на орга­
низацию богослужебной деятельности в воинских частях. Труднее сказать, на­
сколько законно существование, скажем, в Военной академии им. Ф.Э. Дзержин­
ского факультета православной культуры, но, так или иначе, факультетов мусуль­
манской или баптистской культуры там нет.

Аналогичный договор с Московским Патриархатом подписал 30 августа 1996 
г. бывший глава МВД генерал Анатолий Куликов, и все вышесказанное распрост­
раняется теперь и на места лишения свободы. Кроме того, в договоре стороны со­
глашаются совместно бороться против «духовной агрессии», что представляется 
нам явным превышением полномочий со стороны МВД. Понимание сути «духов­
ной агрессии» должны, согласно договору, разъяснять сотрудникам органов внут­
ренних дел православные лекторы.

Ни с какими другими религиозными организациями таких договоров до сих 
пор нет, хотя многие из них имеют значительную паству и уже поэтому широко 
представлены в армии, милиции или в тюрьмах. Впрочем, возможно, здесь дело не 
в злом умысле государственных чиновников, а в их неспособности находить не­
стандартные решения. С РПЦ все достаточно просто и ясно как сточки зрения ее 
лояльности к любым государственным учреждениям, так и с точки зрения органи­
зационной. Зато, скажем, с теми же баптистами милицейским генералам, столько 
лет их преследовавшим, трудно теперь вести переговоры. А с мусульманами пере­
говоры затруднены многочисленностью независимых и зачастую враждующих 
мусульманских духовных управлений. Более централизованным и настойчивым 
религиозным организациям в свое время удавалось кое-чего добиться: например, 
в 1994 г. Министерство обороны чуть было не заказало «Церкви Объединения» 
Сан Мен Муна учебник «Внутренний мир солдата».

Государство вступалось за интересы РПЦ даже в международных делах, а 
именно во время конфликта между Московским и Константинопольским Патри- 
архатами за юрисдикцию над православными приходами в Эстонии в начале 1996 
г. Впрочем, здесь поведение российских властей можно интерпретировать также и 
в русле постоянных конфликтов с Эстонией по вопросу о правах российских 
граждан и «этнических россиян».

Несомненность предпочтений государства оказывает влияние и на негосу­
дарственные организации. Наиболее скандальный и показательный пример — ис­
тория показа по телеканалу НТВ фильма Мартина Скорцезе «Последнее искуше­
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ние Христа». Фильм, уже включенный в программу, дважды снимали, вопрос о 
нем обсуждался в Государственной Думе. Руководство НТВ 1 ноября 1997 г. перед 
вторично анонсированным на 9 ноября, хотя и условно, показом устроило теле­
шоу в жанре суда присяжных. Этот «процесс» представителей РПЦ против кампа­
нии и решил вопрос в пользу показа фильма. Вряд ли колебания руководителей 
канала могут быть объяснены их религиозными чувствами: вся история и началась 
с того, что НТВ собралось показать имеющий уже скандальную славу фильм 
именно на Пасху. Любопытно, что в процессе «совещания присяжных» предста­
вительница демократического крыла Думы Элла Памфилова как аргумент упомя­
нула письмо Патриарха на НТВ, хотя Патриарх не может регулировать деятель­
ность коммерческой, да и любой другой структуры.

Стоит отметить, что особую активность во всей этой истории проявлял не 
Патриарх, предпринимавший преимущественно закулисные шаги, а политичес­
кие церковные радикалы — Союз православных граждан.

Федеральная политика, естественно, отражается и в регионах.
Неравноправие конфессий постоянно сказывается во взаимоотноше­

ниях с местными властями, в частности, в вопросах временного или посто­
янного предоставления помещения для богослужебных целей или разреше­
ния на строительство отдельного культового здания. По наблюдениям пре­
зидента Российского отделения Международной ассоциации религиозной 
свободы (РО МАРС) Анатолия Красикова, «в некоторых случаях разреше­
ния на строительство отбираются назад, причем тогда, когда на подготовку 
проектной документации и организацию строительных работ уже израсходо­
ваны значительные средства. При этом от представителей неправославных 
религиозных объединений требуют принести справку о том, что против осу­
ществления их проектов не возражает... местный архиерей Русской Право­
славной Церкви»1.

Местные власти зачастую не отказывают прямо, особенно если речь идет о 
крупных конфессиях, но и разрешения не дают. Так, в Смоленске, исторически 
«самой католической» из российских областей, до сих пор не передано католикам 
старинное здание костела. А в Нижнем Тагиле, в котором проживают около 100 
тысяч мусульман, нет ни одной мечети (православные храмы в городе есть и про­
должают строиться). В либеральной Москве никак не могут получить участки зем­
ли, необходимые для строительства новых церквей, две общины баптистов, в под­
московной Балашихе — большая (несколько тысяч человек) мусульманская об­
щина. А в глубинке происходят совсем удивительные вещи: глава администрации

Красиков А. МАРС: религиозная свобода нуждается в защите. — «Церковно-обществен­
ный вестник», 27.03.1997.
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Курского района Ставропольского края отказал в предоставлении зала для молит­
венных собраний Свидетелям Иеговы на основании того, что в том же населенном 
пункте уже есть православная и баптистская общины1. Распоряжением управле­
ния юстиции администрации Сахалинской области от 24 марта 1997 г. община 
«Свидетелей Иеговы» была вовсе лишена регистрации. Предлогом для этого по­
служили несообщение о смене руководителя, а также проведение собраний за 
пределами города Южно-Сахалинска, в котором община была зарегистрирована. 
Проведение этих собраний было расценено «как посягательство на личность и 
конституционные права граждан». Подобные случаи весьма многочисленны, так 
что указания на них легко встретить и в совершенно лояльных по отношению к 
Патриархии печатных изданиях1 2.

Явная дискриминация приводит даже к организованной эмиграции религи­
озных меньшинств, например, пятидесятников. Но не только. В прошлом году за­
регистрированная, но так и не получившая здания для своего храма община под 
названием «Российская Истинно Православная Церковь» (одна из многочислен­
ных автономных групп Истинно Православной Церкви) даже попросила убежища 
в Эстонии3.

Еще больше можно было бы привести примеров привилегий на местном 
уровне. Скажем, мэр Москвы Юрий Лужков издал распоряжение об освобожде­
нии ряда организаций полностью или частично от уплаты аренды за землю. В спи­
ске в одном ряду с заводом ЗИЛ (и почему-то с рынком в Лужниках) есть и «п. 11. 
Московская Патриархия за земли под религиозно-культовыми сооружениями»4. 
Другие конфессии в распоряжении не упомянуты. Указом президента Чувашии 
Николая Федорова открыто бюджетное финансирование строительства «религи­
озных и ритуальных объектов», не предусмотренное, вообще-то, законодательст­
вом, но — только для епархии РПЦ и Духовного управления мусульман.

Особое положение отводится РПЦ в ряде регионов и в области образования. 
В некоторых регионах подписаны соглашения о сотрудничестве властей и епар­
хии РПЦ, и наиболее содержательные пункты в этих соглашениях касаются имен­
но образования.

Между главой администрации Архангельской области Павлом Балакшиным 
и епископом Архангельским и Мурманским Пантелеймоном (Долгановым) (3) 
еще 30 марта 1995 г. было заключено «Соглашение о сотрудничестве в культурно­
образовательной и социальной сфере», по которому администрация обязалась со­

1 Белая книга...
2 Например: «Метафразис», 1996, N° И (32), 14—21 марта.
3 Бороган И. Православные грозят выездом в Эстонию. — «Сегодня», 21.06.1996.
4 Распоряжение мэра от 18.09.1997, №733-РМ. Об установлении льгот по арендной плате за 

землю. «Тверская, 13», 9—15.10.1997.
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действовать православному образованию, в том числе — в школах, а также в повы­
шении квалификации преподавателей гуманитарных предметов. В Соглашении 
говорилось и о сотрудничестве в пропаганде против «тоталитарных сект», и о «со­
здании совместных образовательных и просветительских программ» на радио и 
телевидении.

На базе этого документа уже в 1996 г. было заключено отдельное соглашение в 
области образования. В нем специально оговорено, что православное христианское 
образование является дополнительным. Однако есть и такой пункт: «11. Подгото­
вить программу по изучению жизни, духовного и педагогического наследия святого 
праведного Иоанна Кронштадтского в образовательных учреждениях области»1.

В Воронежской области, губернатор которой, Иван Шабанов, в анкете 
местной газеты назвал «героем нашего времени» Геннадия Зюганова, а «луч­
шим другом» — местного епископа, митрополита Мефодия (другие ответы: 
«любимый алкогольный напиток» — самогон, «любимый писатель» — Михаил 
Шолохов, «любимый фильм» — «Подвиг разведчика» и т.д.), по Соглашению, 
заключенному также в 1996 г., предполагается сверх архангельского набора 
еще и изучение в обычных школах и вузах «истории религии в традициях рус­
ской духовности»1 2 *.

В Курской области с нового, 1997/98 учебного года в школах вводится фа­
культативный курс Закона Божия. Губернатор Александр Руцкой пообещал, что, 
если в классе будет набираться 25—30% православных (даже не большинство), он, 
возможно, позволит перевести этот предмет в основное учебное время1. Кстати, 
именно в Курске уже в начале 1997 г. зафиксированы случаи, когда гражданам в 
паспортах делались отметки типа «Причастна к «Белому братству»».

Не следует думать, что принцип светского образования нарушают только 
представители коммунистической или национал-патриотической оппозиции. Из­
вестный демократ Алексей Казанник, заместитель губернатора Омской области, 
весной 1997 г. лично проводил разъяснительную беседу с несовершеннолетними 
девушками, примкнувшими к Церкви адвентистов, и их родителями, причем Ка­
занник прямо утверждал, что цель адвентистов — «разрушить Россию и семьи»4.

Власти вмешиваются не только в собственно межконфессиональные отно­
шения, но и в конфликты между различными деноминациями (или юрисдик­
циями) одной и той же конфессии. Неоднократно жаловались на дискримина­
цию епископы Российской Православной Свободной Церкви (РПСЦ), власти 
не остаются в стороне и от конфликтов между мусульманскими организациями.

1 Архив «Панорамы».
2 Архив «Панорамы».
1 «Радонеж», 1997, № 11.
4 Левинсон Л., Полосин В. Указ. соч.
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Например, Центральное духовное управления мусульман (ЦДУМ) выражало 
недовольство деятельностью представителей саудовской «Международной ис­
ламской организации спасения» (МИОС). ЦДУМ не устраивает, очевидно, са­
удовский вариант ислама. Федеральная служба безопасности РФ (ФСБ) опаса­
ется исламского фундаментализма вообще и саудовской его версии в частности. 
Местные же власти не устраивало, кроме того, отсутствие аккредитации и фи­
нансовой отчетности. В результате башкирские власти, по заключению своего 
Республиканского Совета по делам религий, не признали МИОС религиозной 
организацией (хотя непонятно, какой же еще она может считаться) и пресекли 
ее деятельность1.

ПРОБЛЕМА «НОВЫХ РЕЛИГИЙ»

Вообще полный запрет деятельности религиозного объединения — большая ред­
кость в России. Самый известный из таких запретов — закрытие после решения 
Останкинского народного суда г. Москвы (в марте 1995 г.) всех трех российских 
отделений японской религиозной организации «АУМ Синрикё». Трудно, конеч­
но, предположить, что в российских организациях, в отличие от японской, не 
имелось серьезных нарушений закона, но несомненно также и то, что, не будь 
взрыва в токийском метро и политического резонанса в Москве, судебное закры­
тие «АУМ Синрикё» не оказалось бы столь быстрым делом.

Всегда трудно доказать причастность руководства организации к преступле­
ниям, совершаемым ее членами. Тем более это верно по отношению к структурам 
«новых религий» с их изоляционистским настроем и сложной иерархией посвяще­
ния. Факты незаконной деятельности тех или иных религиозных объединений на 
Западе, как правило, не являются достаточным основанием для их запрета. Что уж 
говорить о возможности на том же основании запретить эти объединения здесь?

Скажем, Христианская миссия «Семья» в 1995 г. была признана Верховным 
судом Великобритании виновной в имевшей место практике массового растления 
малолетних, производстве детской порнографии, использовании проституции 
для привлечения новых членов. (Основатель «Семьи» Дэвид Берг умер в 1994 г., 
находясь несколько лет в международном розыске.) Тем не менее тот же суд при­
знал, что в настоящее время в отношении этой религиозной организации никаких 
нарушений законов не выявлено. Аналогичные решения были приняты и в ряде 
других стран1 2.

1 Кудрявцев С. Рукопашная в медресе. — «Труд», 11.07.1996.
2 Суперлига нетрадиционных религий Запада в России. Христианская миссия «Семья». — 

«Московский комсомолец», 21.08.1996.
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Церковь Саентологии на Западе вызывает неодобрение не только фактами 
уклонения от уплаты налогов, но и случаями репрессий в отношении ее крити­
ков1. Но это не приводит к ее запрету, а в России таких случаев, во всяком случае, 
юридически подтвержденных, пока не было.

Часто религиозные объединения предлагают призвать к ответу за вредные 
для здоровья принципы той или иной религии. Скажем, Свидетели Иеговы запре­
щают своим членам делать переливание крови и вообще не одобряют обращение 
к врачам. Но ведь следование таким ограничениям, присутствующим практичес­
ки в любой религии, — дело добровольное. В некоторых случаях это можно подо­
гнать под «доведение до самоубийства», но вполне ли это корректно?

Более тонкий вопрос — нелицензированная медицинская практика, даже ес­
ли она так не называется. Те же сайентологи применяют в своем «Наркононе» со­
мнительную и нелицензированную методику лечения наркотической зависимос­
ти с применением сверхдоз витаминов и продолжительного сидения в сауне. (Рон 
Хаббард зарегистрировал свою организацию в США как религиозную, только ког­
да ему запретили заниматься медицинской практикой.)1 2

В целом обвинение в «тоталитарности», то есть в злостном манипулировании 
людьми, разные авторы предъявляют разным религиозным течениям. Суть обви­
нения достаточно размыта, поэтому в списках обвиняемых почти всегда фигури­
рует, скажем, «Белое братство», но иногда и самая мирная и доброжелательная к 
людям религия бахай. В сущности, сходные обвинения могли бы быть предъявле­
ны практически любой религии.

Особое место в полемике о вреде, причиняемом «новыми религиями», зани­
мает тема так называемого «зомбирования», а шире говоря — вредного влияния на 
психику. В связи с этим уже сейчас можно ставить вопрос об опасности возобнов­
ления государственных психиатрических репрессий по религиозному признаку, 
как это практиковалось в советский период.

Вопрос о степени «психологической опасности» религиозной практики «но­
вых религий» весьма спорен. Часть специалистов подтверждает, что специфичес­
кие условия жизни членов некоторых объединений приводят к психическим рас­
стройствам, другая часть такую закономерность отвергает. Никакие отдельные 
примеры, обсуждаемые на уровне журналистики, не должны здесь служить дока­
зательством опасности самой религиозной доктрины или практики соответствую­
щего объединения. Только специалисты и только в каждом конкретном случае 
могут решать, насколько именно религиозная практика повлияла на состояние 
здоровья человека, насколько важна была специфика именно такой религиозной

1 Суперлига нетрадиционных религий Запада в России. Сайентологическая церковь. — 
«Московский комсомолец», 21.08.1996; М.Г. Сайентологи пришли. — «Итоги», 29.07.1997.

2 М.Г. Сайентологи пришли. — «Итоги», 29.07.1997.
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практики и в чем здесь дело — в особенностях доктрины или, скажем, в особенно­
стях конкретного священнослужителя, с которым имел дело пациент. Судя по все­
му, никаких исследований, обобщающих такие клинические случаи и при этом 
общепринятых в психологической науке, по этим вопросам пока не существует.

Без всяких исследований ясно, конечно, что многие адепты «новых религий» 
заметно менее социализированы, чем приверженцы «традиционных религий», и 
это легко объяснить: именно людям, готовым на серьезные бытовые жертвы ради 
религиозных ценностей, свойственно чаще обращаться к харизматическим про­
поведникам «новых религий». Но глубокая увлеченность нетрадиционными иде­
ями и готовность вести дискомфортный образ жизни не могут все-таки рассмат­
риваться как психическое нарушение, даже если такое поведение глубоко непо­
нятно или просто неприятно большинству населения, тем более родственникам.

Часты ссылки на созданные на Западе, в первую очередь в США, теории «де­
программирования», то есть устранения психотерапевтическими или медикамен­
тозными средствами религиозной ориентации человека. В самих США суды не 
признают этих теорий, отказываются считать услуги «депрограмматоров» меди­
цинскими (что существенно при оплате этих услуг по страховке). Более того, дей­
ствия «депрограмматоров» по сути своей, насильственны по отношению к «пере­
программируемому»; за что «депрограмматоры» неоднократно привлекались к су­
ду и как минимум один из этих деятелей был осужден на 7 лет лишения свободы 
именно за «депрограммирование». Зато в России эта теория и практика пропаган­
дируется Александром Дворкиным, специалистом по борьбе с «сектами», создав­
шим для этой цели Информационно-консультативный центр св. Иринея Лион­
ского под покровительством епископа Бронницкого Тихона (Емельянова), воз­
главляющего издательский отдел Московской Патриархии. На материалы А. 
Дворкина и его Центра постоянно ссылаются авторы, пишущие о вредоносности 
«нетрадиционных религий». В декабре 1996 г. трое депутатов Думы (Нина Кри- 
вельская, ЛДПР, Светлана Найчукова и Татьяна Астраханкина, КПРФ) даже 
предлагали выделить государственное финансирование на деятельность «депро­
грамматоров» в России1.

Но если политики или общественные деятели могут себе позволить ссылать­
ся на недоказанные научные факты, то этого не должны были бы делать государ­
ственные учреждения. Но бытовые слухи о «новых религиях» распространяются и 
среди государственных чиновников, причем относятся они к таким слухам весьма 
некритично. Например, в справке МВД, представленной в Думу 26 октября 1996 
г., говорилось: «Церковь Саентологии является одной из разновидностей сата­
нинских сект, имеющих явно криминогенную направленность, и активно приме­

Межрегиональная организация «Глас народа». Аналитическая записка по поводу 
законопроекта «О свободе совести и о религиозных объединениях». Архив «Панорамы».
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няющей психотропные вещества в целях получения управляемого типа личности 
у своих адептов (рядовых членов)». Трудно сказать, при чем тут сатанизм, если 
рассуждать со светской точки зрения. Кроме того, хорошо известно, что практика 
основанных Роном Хаббардом центров «Нарконон» предполагает широкое и, ви­
димо, чрезмерное использование витаминов; вероятно, это даже вредно для части 
лечащихся, но психотропные средства в системе «Нарконона» не предполагаются. 
(Некомпетентность экспертов МВД проявилась в этом документе не единожды. 
Например, в нем к «иностранным конфессиям» причислена и Истинно Право­
славная Церковь.)1

Такие оплошности чиновников отнюдь не единичны. Министерство здраво­
охранения 12 марта 1996 г. заключило соглашение с Московской Патриархией о 
сотрудничестве в деле «реабилитации» граждан, пострадавших от деятельности 
«тоталитарных сект». Разумеется, такая реабилитация бывает нужна, но не только 
применительно к каким-то новым конфессиям: вредное действие на психику 
вполне возможно и в рамках конфессий «традиционных». Сотрудничество же с 
одной из них на уровне правительства в данном случае означает прямую дискри­
минацию других, что и проявилось в инструкции бывшего министра здравоохра­
нения Александра Царегородцева, разосланной в августе 1996 г. и предписываю­
щей использовать для этой самой «реабилитации» православные храмы. (Кстати, 
в этой инструкции говорилось о 6 тысячах сект, что примерно соответствовало 
числу неправославных религиозных общин в России на начало 1996 г.)

Возможно, особый ксенофобский уклон в деятельности Минздрава объяс­
няется тем, что в то время пост главного специалиста Отдела законодательства и 
связи с общественными организациями министерства занимал психиатр Николай 
Филимонов — в прошлом один из активистов «Памяти», а ныне — радикальный 
деятель в Союзе православных братств и директор принадлежащей Патриархии 
московской больницы святителя Алексия.

Профессиональный и правовой уровень возможной «реабилитации» внуша­
ет серьезные опасения. В Ярославле, например, областной прокурор вынес преду­
преждение протестантским общинам, основанное на заключении психиатров. 
Местные психиатры на основании некой видеозаписи (!) обвинили протестантов 
в том, что они «психически заражают друг друга на расстоянии»1 2.

Государственная политика, направленная на поддержание преимуществен­
ного положения «традиционных конфессий», политически удобна как в близкой, 
так и в отдаленной перспективе. По-видимому, опора на особую роль Русской

1 Цит. по: Белая книга...
2 Цит. по: Обращение христианских и правозащитных организаций к Председателю Госу­

дарственной Думы от 20 марта 1997 г. Архив «Панорамы».

135



I. Религия и общество в постсоветском пространстве

Православной Церкви станет частью постепенно формирующейся новой государ- 
ственнической идеологии. Государство старается проводить эту политику на­
столько аккуратно, насколько оно способно это делать: количество грубых нару­
шений религиозного равноправия не так велико, как можно было бы ожидать. Но 
если отказаться от снисходительного подхода к постсоветскому государству, то 
нельзя не признать, что религиозная политика является именно дискриминаци­
онной политикой, поддерживающей существующие в обществе проявления рели­
гиозной ксенофобии.

Примечания редакции 1 2 3

(1) Следует, однако, учесть, что по инициативе советских властей, начиная с 
50—х гг., религиозные организации в СССР регулярно проводили межрелигиоз­
ные форумы миротворческого характера (в Троице-Сергиевой лавре), на которых 
лидирующая роль отводилась Московскому Патриархату (РПЦ).

(2) Русская Православная Старообрядческая Церковь (Митрополия).
(3) С 27 декабря 1995 г. — епископ Ростовский и Новочеркасский. В 1995— 

1996 гг. Архангельске-Мурманская епархия была разделена на две части: Архан­
гельско-Холмогорскую, управляющий епархией епископ Тихон (Степанов), и 
Мурманско-Мончегорскую, управляющий епархией епископ Симон (Гетя).



Владимир ПРИБЫЛОВСКИЙ  
(Москва)

РУССКОЕ НЕОЯЗЫЧЕСТВО -  КВАЗИРЕЛИГИЯ 
НАЦИОНАЛИЗМА И КСЕНОФОБИИ

В Советском Союзе бытовая идеология, хотя и претендовала на антирели­
гиозность и даже научность, в действительности носила квазирелигиоз- 
ный характер и представляла собой набор суеверий. Центром этого набо­

ра суеверий было даже не Марксово учение о коммунизме, а сталинский миф о 
государстве. Когда советское государство рухнуло, вместе с ним рухнул этот 
миф, рухнула и советская квазирелигия (в видоизмененном «евразийском» ва­
рианте она, правда, длит свое существование в круге постоянных авторов газеты 
«Завтра»). На ее руинах естественным образом расцвели вовсе не православие 
или другие традиционные вероучения, а многочисленные квазирелигии: астро­
логия, спиритизм, учение Кастанеды (1), вера в инопланетян и космические лу­
чи, поклонение героям Толкиена и т.п. В этом же ряду находится и русское нео­
язычество.

ЯЗЫЧЕСТВО, ИЛИ МНОГОБОЖИЕ

Московский литератор Владимир Авдеев, автор книги «Преодоление христиан­
ства», выдвинул 16 признаков многобожия (политеизма), отличающих его от еди­
нобожия (монотеизма), выделенные откровенно апологетически, но действи­
тельно дающие некоторое представление о том, что современные язычники счи­
тают своей верой:
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«1. Естественное природное происхождение политеистических религий, 
их органическая связь с космосом, культурой, обычаями и пространством, за­
нимаемым данным народом. Отсюда их общее название — естественные». 
(«Ярко выраженное политическое насильственное внедрение всех монорели­
гий. Во главе каждой из них непременно стоял пророк-узурпатор, хитростью 
и коварством выговоривший свою исключительность и с позиций своей 
Единственности заявивший Единственность Бога. Других доказательств 
нет».)

«2. Отсутствие претензий на свою исключительность и истинность». («Явные 
претензии на свою ислючительность и истинность, проступающие всюду: и в свя­
щенных книгах, и в обрядах. Презрение, ненависть к иноверцам. “Язычник”, “по­
ганый”, “диссидент” , “классовый враг”, “инакомыслящий” — это слова, изобре­
тенные монистическим сознанием».)

«3. Отсутствие претензий на моральное превосходство и на особую роль в ис­
тории». («Открытые претензии на моральное превосходство и на исключительное 
значение в истории. Все мировые монорелигии из-за комплексов неполноценно­
сти ведут собственное летосчисление: иудаизм, христианство, ислам. Муссолини 
в фашистской Италии также начинал свое летосчисление. Аналогичный проект 
существовал и в большевистской России».)

«4. Терпеливое, уважительное отношение к чужим святыням». («Осквернение 
и планомерное уничтожениев всех чужих святынь, в особенности языческих».)

«5. Отсутствие принуждения к обращению в религию». («Продуманное, 
скрытое или нескрываемое насильственное обращение в религию».)

«6. Вольное толкование культа и всей знаковой системы религии. Отсутствие 
знаковой или физической привязки индивида к религии. Возможность свободно­
го отхода от данной религии». («Жесткая атрибутика, беспрекословное следова­
ние канону. Непременно физическое, знаковое или иное воздействие при обра­
щении в религию. Обрезание <...>. Крещение <...>. Священный обряд выдачи 
коммунистического или фашистского билета <...>».)

«7. Священные книги были написаны теми, кому они и приписываются. От­
сутствие видимой агрессивной конкуренции между каноническими и неканони­
ческими традициями». («<...> Моисей вообще не писал все Пятикнижие <...>. Не­
грамотный Магомет написал Коран, что само по себе любопытно. <...>».)

«8. Жрец в многобожии учит индивидуальной свободе и активному со­
противлению светским властям в случае недовольства их политикой. Пропо­
ведник всегда ведет пропаганду мирным путем». («Духовное лицо учит терпе­
нию, покорности, подчинению как светским властям, так и облеченным са­
ном. Миссионер всюду: и в Европе, и в Азии, и в Африке, и в Америке — все­
гда шел впереди солдат. То же самое касается и политического комиссара или 
нациста <...>».)
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«9. С точки зрения социальной организации все политеистические религии 
тяготеют к горизонтальной модели распространения в обществе, где каждый со­
циум имеет свои духовные ценности и соответствующих им богов-покровителей. 
Высокая степень духовной и моральной дифференциации общества. Нередки слу­
чаи возникновения каст в обществе, с помощью которых оно защищается как от 
внешних врагов, так и от эрозии духовных ценностей». («Все монотеистические 
религии тяготеют к вертикальной модели <...>».)

«10. Отсутствие обязательной исповеди». («Обязательность исповеди, нали­
чие лица, всецело владеющего тайной».)

«11. Индивидуальная моральная ответственность за содеянное на уровне ре­
лигиозного сознания». («Перераспределение ответственности за содеянное на ми­
фологическом уровне. Грех праотца Адама <...>».)

«12. Проповедь счастья на земле». («Проповедь счастья в раю, при коммуниз­
ме; обещание загробного блаженства, пышногрудых гурий и лепешек в исламе».)

«13. Витальность, жизнерадостность религий и их обрядовой стороны». 
(«Мрачность и агрессивность от мифа до обряда. Безжизненность, выхолощен- 
ность и аскетизм».)

«14. Мифологическое освобождение человека после смерти. Человек свобо­
ден после смерти от законов этой религии. Сжигание праха, освобождение души 
от мертвой плоти». («Мифологическое закрепощение человека после смерти по 
канонам религии. Человек и после смерти принадлежит ей. Зарывание мертвого 
тела в землю».)

«15. Гастрономические и сексуальные свободы. Раскрепощение высших твор­
ческих и природных свободолюбивых начал через символику плодородия». («Регла­
ментация сексуальной жизни. Управление человеческой психикой и наследствен­
ностью. Христианское умерщвление плоти, мусульманское многоженство».)

«16. Женское и мужское начало равноценны и дополняют друг друга. Начала 
ИНЬ и ЯН в китайской философии; древнейший, еще языческий, смысл звезды 
Давида как двух взаимопроникающих треугольников — мужского и женского на­
чал». («Принижение роли женщины <...>».)'.

Не касаясь передержек, преувеличений и просто неверных утверждений ав­
тора, обратим внимание на то, что в этом пространном сравнительном определе­
нии он фактически приравнивает религию к идеологии (последовательные парал­
лели монотеизма с коммунизмом и фашизмом).

Авдеев В. Преодоление христианства. — М.: Капь, 1994, с. 128—131.
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«ВЛЕСОВА КНИГА» -  СВЯЩЕННОЕ ПИСАНИЕ 
РУССКИХ НЕОЯЗЫЧНИКОВ

Главным источником религиозно-философских взглядов русских неоязычников 
является т.н. «Влесова (Велесова) книга» — текст неизвестного происхождения, 
который большинство профессиональных историков и лингвистов считает фаль­
шивкой XIX века. Автор и издатель наиболее полного «канонического» перевода 
Влесовой книги на современный русский язык Александр Асов (Бус Кресень) на­
зывает ее «Священным Писанием славян» и утверждает, что она была записана 
(вырезана на буковых дощечках) новгородскими жрецами в IX веке1.

«Влесова книга» была обнаружена в 1919 г. полковником Али (в крещении — 
Федором) Изенбеком и представляла собой россыпь деревянных дощечек с выре­
занными на них письменами. По одной версии, полковник Изенбек нашел до­
щечки в имении князей Куракиных под Орлом, по другой — в имении Великий 
Бурлук близ одноименной железнодорожной станции под Харьковом. (Есть и 
комбинированная версия: в поместье Куракиных, но под Харьковом)1 2.

После разгрома Белого движения Федор Изенбек оказался в эмиграции 
и стал работать в Брюсселе как художник-орнаменталист. В 1924 г. он пока­
зал дощечки другому эмигранту — литератору и любителю истории Юрию 
Миролюбову. Миролюбов собирался писать поэму о князе Святославе и, за­
интересовавшись дощечками, вознамерился изучить по ним древнерусский 
язык IX века.

В течение нескольких лет посещая мастерскую Изенбека, Миролюбов от ру­
ки скопировал с дощечек примерно три четверти написанного и сделал три фото­
снимка самых рельефных текстов. Большая часть письмен дощечек казалась ему 
понятной, так как была близка к традиционной кириллице. Однако некоторые 
письмена отличались от кириллических и были сходны с буквами глаголицы и 
скандинавскими рунами. Переписывая тексты, Миролюбов в меру своего знания 
древнерусского (очевидно, в объеме гимназического курса церковнославянского 
языка) заменял рунические и глаголические знаки на кириллицу. Значение руни­
ческих знаков он определял из контекста. (Метод работы Миролюбова — транс­
крибирование кириллицей и подстрочный приблизительный перевод — выясня­
ется из сравнения фотографии дощечки с фотографией рукописной копии того же 
фрагмента.)

В текстах «книги» содержались разрозненные сведения о славянах и их пред­
ках начиная примерно с V в. до н.э. по IX в. н.э., об их столкновениях с готами,

1 Книга Велеса./ Перевод и комментарии А.И. Асова. — М.: Наука и религия, 1997, с. 137.
2 Гриневич Г.С. Праславянская письменность: Результаты дешифровки. — М.: Общественная 

польза, 1993, сс. 75—76; Бус Кресень (АсовЛ.И.). Русские Веды. — М.: Китежград, 1992, с. 285.
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аланами и гуннами, о богах и обычаях славянских племен. На одной из дощечек 
записано краткое изложение тринитарной религиозно-философской доктрины, 
близкое к представлениям древних индийцев о мире (дощечка II, 1 по принятой 
позднее нумерации).

Ф. Изенбекумер в августе 1941 г. По утверждению Ю. Миролюбова, весь ар­
хив Изенбека, включая дощечки, в 1943 г. был изъят гестапо, после чего следы его 
теряются. У Миролюбова остались сделанные им рукописные копии и 3 фотогра­
фии, включая снимки двух сторон одной дощечки, начинающейся словами «Влес 
книгу сию птщему богу ншему...» («Эту книгу Велеса посвящаю (?) богу нашему...» 
— дощечка И, 16 по принятой позднее нумерации).

В 1948 г. Ю. Миролюбов в своем письме в Русский музей в С ан-Ф ран­
циско сделал сообщение о пропавших «дощьках Изенбека». В ноябре 1953 г. 
в полусамиздатском ротапринтном русском журнале «Жар-Птица» в Сан- 
Франциско появилась первая заметка о том, что «отыскались в Европе древ­
ние деревянные «дощьки» V века с ценнейшими на них историческими пись­
менами о древней Руси». Автором заметки был секретарь Русского музея ас- 
сиролог А. Кур (белый генерал Александр Куренков). Ю. Миролюбов, пере­
бравшийся в конце 1953 г. из Бельгии в США, стал присылать А. Куру пере­
печатанные на машинке (разумеется, с современным русским шрифтом, не 
передающим всех знаков кириллицы) свои копии и переводы. Кроме А. Кура 
Ю. Миролюбов посылал машинописные копии также историку Церкви про­
тоиерею Сергею Ляшевскому, жившему в Балтиморе. Оба, и Кур и Ляшев­
ский, приезжали к Миролюбову сверять свои копии с рукописью и исправля­
ли опечатки, в изобилии сделанные Миролюбовым, которому шел уже седь­
мой десяток.

С января 1954 по февраль 1955 г. А. Кур на основе полученных от Ю. Ми­
ролюбова материалов опубликовал в шести выпусках «Жар-Птицы» серию ста­
тей с пересказом текстов дощечек, сравнивая их с историческими и мифологи­
ческими реалиями Индии и Ассирии. В том числе в январском 1955 г. выпуске 
он впервые опубликовал фотографию аверса дощечки II, 16 с текстом «Влес кни­
гу сию птщему...»). Название «Влесова книга» для дощечек Изенбека первым 
употребил А. Кур.

Когда Ю. Миролюбов стал редактором «Жар-Птицы» (которая начала из­
даваться уже типографским способом), он вместе с Куром в более чем двадцати 
номерах «Жар-Птицы» с марта 1957 по май 1959 г. опубликовал большую часть 
«Влесовой книги». На эти публикации обратил внимание эмигрант «второй вол­
ны» Сергей Лесной (Парамонов), энтомолог по образованию и тоже историк- 
любитель.

С. Лесной списался с А. Куром, получил от него комплект его публика­
ций 1954—1955 гг., а затем установил непосредственный контакт с Ю. Миро-
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любовым. В выпусках №№ 6—8 и 10 своей «Истории руссов в неизвращен­
ном виде» (Париж—Мюнхен, 1957—1960) С. Лесной перепечатал часть текс­
тов «Влесовой книги», предложив для некоторых из них свои варианты пере­
вода. С. Лесной же предложил название «влесовица» для алфавита «Влесо­
вой книги».

После смерти Ю. Миролюбова (в 1970 г.) с его архивом с разрешения вдо­
вы работал украинский эмигрант Николай Скрипник, который в серии бро­
шюр «Л1топис дохристианьскЫ Русй-Украшы» (Лондон—Гаага, 1972) также 
воспроизвел тексты «Влесовой книги», включая ранее неизвестные фрагмен­
ты. В 1983—1987 гг. Борис Ребиндер в рукописном журнале, который он выпу­
скал в Руайе (Франция), сделал самую полную на тот момент подборку фото­
копий текстов «Влесовой книги» из изданий С. Лесного, А. Кура и Н. Скрип- 
ника. Б. Ребиндер дал принятую с тех пор нумерацию дощечек, обозначив 
римской цифрой 1 перепечатки из С. Лесного, цифрой II — из А. Кура, III — из 
Н. Скрипника. (Из доступных мне источников не ясно, публиковал ли С. Лес­
ной какие-то фрагменты, не совпадающие с текстами «Жар-Птицы», или же у 
Б. Ребиндера были не все выпуски «Жар-Птицы» и он пополнил недостающее 
из «Истории руссов» С. Лесного)1. За пределами собрания Б. Ребиндера оста­
лись 3 дощечки (III, 29; III, 30; III, 32) и обломки еще одной (III, 31), скопиро­
ванные в архиве Миролюбова и подготовленные к изданию Н. Скрипником 
(«Велесова книга, V часть»; издание не было осуществлено, но ксерокопии 
текстов Н. Скрипник отправил в Россию), а также ранее не публиковавшиеся 
отрывки из двух дощечек, найденные в архиве Миролюбова С. Ляшевским.

В 90-е гг. большая часть ранее опубликованных за границей фрагментов бы­
ла собрана воедино и в новых переводах (Александра Асова, он же — Бус Кресень,

История «Влесовой книги» излагается здесь преимущественно по двум источникам: а) 
Книга Велеса./ Перевод и комментарии А.И. Асова. — М.: Наука и религия, 1997, с. 146— 
157; б) а также, в особенности: Лесной С. Откуда ты, Русь? (по изданию: Sei ĝey Lesnoy. The 
originas of the Ancient «Russians». — Winnipeg: 1964). — Ростов-на-Дону: Донское слово, 
Квадрат, 1995), с. 197—223. Канадский оригинал, судя по всему, воспроизведен ростов­
скими издателями не слишком корректно. Во всяком случае, в качестве заключительной 
главы ростовского издания (с. 285—340) дан перевод большей части «Влесовой книги», 
сделанный Александром Асовым (в версии 1992 г.), без ссылки на А. Асова и без какого 
бы то ни было указания, что перевод не имеет никакого отношения к С. Лесному. С. Лес­
ной, тщательно перечислив все публикации А. Кура (см. с. 222—223 ростовского изда­
ния), нигде не упоминает о собственном независимом вкладе в процесс издания фраг­
ментов. Это, кстати, опровергает утверждение А. Асова, что С. Лесной «приписал себе ра­
боту А. Кура, чем вызвал вполне оправданное возмущение с его стороны» (Книга Велеса./ 
Перевод и комментарии А.И. Асова. — М.: Наука и религия, 1997, с. 149).
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и др.) несколько раз опубликованы в России и на Украине1. Причем ВСЕ извест­
ные фрагменты вроде бы учтены только в «каноническом» переводе А. Асова, вы­
шедшем в Москве в 1997 г.1 2, но при этом точность ссылок переводчика на перво­
источники оставляют желать лучшего. Что касается фотографий самих дощечек, 
то одна из них (никогда не публиковавшаяся) считается утраченной после смерти 
Ю. Миролюбова, а две (аверс и реверс дощечки II, 16) сохранились в нескольких 
копиях.

КРИТИКИ И АПОЛОГЕТЫ «ВЛЕСОВОИ КНИГИ» В РОССИИ

Еще в 1960 г. С. Лесной отправил в Славянский комитет в Москву свою «Историю 
руссов» вместе с копией одной из миролюбовских фотографий (все тот же аверс 
дощечки II, 16).

Палеограф и языковед Л. П. Жуковская после изучения текста фотокопии 
пришла к выводу, что он является подделкой. Результаты экспертизы были 
опубикованы ею в статье «Поддельная докириллическая рукопись: К вопросу о 
методе определения подделок» («Вопросы языкознания», № 2, 1960). Основой 
для такого заключения послужили несоответствие языка дощечки нормам 
древнерусского .языка. Жуковская предположила, что автором подделки мог 
быть известный фальсификатор прошлого века Александр Сулукадзев. В част­
ности, А. Сулукадзев является автором разоблаченной лингвистом А.Х. Восто­
ковым подделки «Боянов гимн»1. Во всяком случае, в каталоге рукописей несо- 
хранившейся (распроданной после его смерти) библиотеки А. Сулукадзева 
есть запись о каких-то «буковых досках числом 45, <...> Ягипа Гана смерда в 
Ладоге IX века, о переселенцах варяжских и жрецах и письменах <...>» (ката­
лог был опубликован в издании: Пыпин А.Н. Подделки рукописей и народных 
песен. — СПб.: 1898).

1 Бус Кресень (А. Асов). Русские Веды. Песни птицы Гамаюн. Велесова книга. — М.: Китеж- 
град, 1992 (перевод параллельно с «реконструированным» текстом оригинала, полностью 
набранным «влесовицей», и в сопровождении «воссозданных» «Песен птицы Гамаюн»); 
Мифы древних славян. — Саратов, 1993; Бус Кресень (А. Асов). Велесова книга. — М.: 1994 
и 1995; Лесной С. Русь, откуда ты? — Ростов-на-Дону, 1995, с. 285—340; Книга Велеса. 
/Перевод на украинский Б. Яценко. — Киев.: 1995; и др.

2 Книга Велеса./ Перевод и комментарии А.Н. Асова. — М.: Наука и религия, 1997.
1 Фрагмент «Боянова гимна» был опубликован в переводе Г.Р. Державина в изд.: Чтения в 

Беседе любителей русского слова. — СПб.: 1812, Кн. 6, с. 5. «Рунический» текст «Бояно­
ва гимна» (из архива Р.Г. Державина) и его полный перевод опубликованы А. Асовым — 
как подлинный памятник IV века — в журнале «Наука и религия», 1995, № 4.
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Со времени публикации первой статьи Л.П. Жуковской («Вопросы языкозна­
ния», № 2,1963) у профессиональных историков и лингвистов сложилось уверенное 
отношение к «Влесовой книге» как к фальшивке типа чешской «Краледворской ру­
кописи». В «Литературной газете» (№ 29, 1986) под рубрикой «Осторожно: сенса­
ция!» была опубликована статья доктора филологических наук Олега Творогова 
«Что стоит за «Влесовой книгой»?». Наряду с научными доводами О. Творогов в ду­
хе времени «добил» оппонентов полученными от «компетентных органов» данными 
о том, что С. Лесной — не Лесной, а Парамонов, не историк, а специалист по насе­
комым, а главное — изменник Родины, «бежавший из Киева с немецкими оккупан­
тами». Научную аргументацию против подлинности «Влесовой книги» О. Творогов 
суммировал в 1990 г. в «Трудах Отдела древнерусской литературы» (т. 43). Безуслов­
но не верят в подлинность «Влесовой книги» академики Д.С. Лихачев, Б.Н. Рыба­
ков и даже такой националистически настроенный историк, как Аполлон Кузьмин.

Популяризировали «Влесову книгу» как подлинную в основном литераторы и 
журналисты «патриотической» ориентации (Игорь Кобзев, Дмитрий Жуков, Вале­
рий Емельянов, Валерий Скурлатов, Юрий Бегунов, Вадим Штепа, Александр 
Асов). Кроме А. Асова, почти все они обладают сомнительной репутацией «борцов 
против сионизма». Что касается А. Асова, то он, не будучи столь одиозной личнос­
тью, как самозваные «академики» В. Емельянов и Ю. Бегунов, все-таки тоже вос­
принимает проблему «Влесовой книги» не как сугубо научную, а как борьбу патри­
отов с русофобами и «лиходеями»1 (2). Из специалистов по древнерусской пись­
менности допускает подлинность «Влесовой книги» Геннадий Гриневич (который, 
впрочем, считает славянскими тексты протоиндийцев, критян и этрусков)1 2 3.

Из убежденных сторонников подлинности «Влесовой книги» сколько- 
нибудь научный подход к ней практиковал только С. Лесной. Реставратор «ру­
нического» текста книги и автор и публикатор ее полного «канонического» пе­
ревода А. Асов (не говоря уже о В. Скурлатове, Д. Жукове, Ю. Бегунове) опре­
деленно склонен к мифотворчеству по патриотическим и религиозным моти­
вам — особенно это заметно по его «реконструкциям» «Песен книги Гамаюн», 
«Звездной книги Коляды», переводу «Боянова гимна» и др.\ С другой стороны,

1 Книга Велеса (1997), с. 156. Обиженный отношением к своим трудам академика Д.С. Ли­
хачева, А. Асов именует его «псевдоученым» и даже обвиняет в сотрудничестве в 20-е го­
ды с ГПУ (там же, с. 153).
Гриневич Г. С. Праславянекая письменность./ Результаты дешифровки. — М.: Обществен­
ная польза, 1993, сс. 75—80.

3 Бус Кресень (А. Асов). Русские Веды. Песни птицы Гамаюн. Велесова книга. — М.: Китеж- 
град, 1992; Боянов гимн. — «Наука и религия», 1995, N° 4; Русские Веды. Звездная Кни­
га Коляды./ Текст собрал Александр Игоревич Асов (Бус Кресень). — М.: Наука и рели­
гия, 1996; АсовА.И. Мифы и легенды древних славян. — М.: 1998.
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противники «Влесовой книги» фактически базируются в своей критике только 
на данных, известных до 1960 г., весь корпус источников им сначала не был из­
вестен, а затем отвергнут с порога без изучения как серия заведомых фальси­
фикаций.

Вероятно, вопрос о подлинности или неподлинности «Влесовой книги» все- 
таки нуждается в более тщательном изучении специалистов. Впрочем, на форми­
рование русского неоязычества как разновидности патриотической идеологии 
«Влесова книга» оказала влияние вне зависимости от того, является она поддел­
кой или нет.

ВЕРОВАНИЯ РУССКИХ НЕОЯЗЫЧНИКОВ

Наряду с «Влесовой книгой» на формирование нового русского язычества оказа­
ли влияние также и собственно труды по истории русской и славянской культуры 
и религии (в частности, работы академика Б.Н. Рыбакова). Тексты «Влесовой 
книги», однако, дали возможность неоязычникам освоить не только наивные ве­
рования в антропоморфных богов, но и подвести под эти верования квазифило- 
софский фундамент. В частности, дощечку II, 1 «Влесовой книги» А. Асов называ­
ет «пособием по ведической философии», в котором «кратко и мудро расписыва­
ется суть ведического мировоззрения»1.

Еще в 1977 г. в журнале «Техника — молодежи» был опубликован доклад В. 
Скурлатова с изложением религиозно-философских взглядов славян по «Влесо­
вой книге» — отчасти пересказ С. Лесного, отчасти собственное толкование. Ос­
нову этих взглядов С. Лесной, В. Скурлатов и их последователи видят в триаде 
«Правь — Навь — Явь»1 2.

В популярном изложении А. Асова, «Правь — одно из основных понятий сла­
вянской философии. Понимается как всеобщий закон, установленный Дажьбо- 
гом. Согласно этому справедливому закону существует мир. Это понятие подобно

1 Бус Кресень (А. Асов). Русские Веды. Песни птицы Гамаюн. Велесова книга. — М.: Китеж- 
град, 1992, с. 322. Текст и переводы этой дощечки см.: а) Бус Кресень (Асов А.И.). Русские 
Веды. — М.: Китежград, 1992, с. 204—205 («реконструированный» текст и перевод); б) 
Книга Велеса./ Перевод и комментарии А.И. Асова. — М.: Наука и религия, 1997, с. 69— 
70 (новый вариант перевода).

2 Скурлатов В.И. Круг времени./ Доклады лаборатории «Инверсор». — «Техника — моло­
дежи», 1977, № 8, с. 40—44. О триаде «Правь — Явь — Навь» см. также: Лесной С. Откуда 
ты, Русь? — с. 241-242; Федоров В.М. Мировоззрение древних славян. — «Наследие пред­
ков. Журнал правой перспективы», 1997, № 4, сс. 19-23; Белое А.К. Славяно-горицкая 
борьба. Изначалие. — М.: 1993, сс. 49—50.
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«саттве» индийской философии (ясность, абсолютная реальность, гармония)»1.
«Явь — светлая сила, управляющая миром, одновременно — сам этот свет­

лый мир, «белый свет». Также — философское понятие, подобное понятию Ян в 
китайской философии, «раджасу» в индийской философии (активные силы, пы­
тающиеся изменить мир). Противостоит Нави»1 2 3.

«Навь — темная сила, управляющая миром, одновременно — загробный 
мир, «тот свет». Также — философское понятие, аналогичное понятию Инь в ки­
тайской философии, «тамас» в индийской философии (пассивные силы, пытаю­
щиеся сохранить мир неизменным). Противостоит Яви»1.

В качестве основного божества славян исследователи «Влесовой книги» вы­
деляют «Триглав» — единого бога с тремя лицами (Сварог — Перун — Световид, 
по С. Лесному, или , по А. Асову, — разные другие варианты, в том числе Сварог 
— Перун — Велес)4.

Что касается антропоморфных древнерусских божеств (включая прямого пред­
ка славяно-русов Даждьбога), то они с разной степенью последовательности тракту­
ются как разные воплощения троичного Бога-творца или даже как просто философ­
ские или природные символы. Такая пантеистическая интерпретация позволяет не­
которым неоязычникам, в том числе А. Асову, отрицать «языческий» (т.е. неполите­
истический) характер как самой древнеславянской религии, так и ее современной 
«реконструированной» формы, именуемой «русской ведической религией» (от древ­
неиндийских «Вед», с которыми они любят сравнивать «Влесову книгу» и другие сла­
вянские предания). Собственно «язычеством» в этом варианте объявляется только 
недолго существавший политеистический культ идолов времен князя Владимира — 
после его первой религиозной реформы и до принятия им христианства.

Для простоты и понятности, однако, большинство последователей «русско­
го ведизма» все-таки применяют к себе термин «язычники» — даже когда теорети­
чески его не приемлют.

ОСНОВАТЕЛИ НОВОГО РУССКОГО ЯЗЫЧЕСТВА

Склонность к принятию исконно славянских верований, как они предстают 
во «Влесовой книге», в качестве религии для себя (в некотором соединении, 
правда, с христианством) проявлял уже Ю. Миролюбов. В книге «Прабабкино

1 Бус Кресень (Асов Л.И.). Русские Веды. — М.: Китежград, 1992, с. 346.
2 Там же, с. 349.
3 Там же, с. 345.
4 Лесной С. Откуда ты, Русь? — с. 242; Бус Кресень (А. Асов). Русские Веды. Песни птицы Га- 

маюн. Велесова книга. — М.: Китежград, 1992, с. 347.
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ученье», опубликованной в Мюнхене в 1977 г. — уже после смерти Миролюбо- 
ва — говорится: «Наши далекие пращуры ведийцы имели религию, которую 
иначе как «прахристианством» назвать невозможно. Эту религию русский че­
ловек воплотил в обычаях старины, а Православное Христианство дало лишь 
догматическое и моральное утверждение этой религии, выражаемое иными 
словами»1.

Квазирелигиозный характер языческого толка приобрела в некоторых эми­
грантских кругах и «вера» в подлинность изложенных во «Влесовой книге» (а 
также в более поздних «патриотических» сочинениях) мифов и событий, относя­
щихся к древней истории славян. В этом смысле характерен труд проживающе­
го в Англии историка-самоучки Юрия Лисового «Набросок праистории Украи­
ны» (Лондон-Гаага: «Мельница», 1976), отрывки из которого в 1991—92 гг. были 
перепечатаны в газете новейших ленинградских язычников — «венедов» — «Род­
ные просторы» (а сам Ю. Лисовой был включен в редколлегию теоретического 
журнала «венедов» «Волхв»). По аргументированному мнению петербургского 
исследователя «новой русской правой веры» Евгения Мороза, «и исторические, 
и культурологические разработки, на которых основывается концепция «ведиз­
ма», <...> вплоть до конца 70-х велись исключительно силами русской эмигра­
ции. Здесь возникли и первые «ведические» организации, в частности, находя­
щаяся в канадском городе Гамильтон «Даждьбожья святыня» или «Родная Ве­
ра», «Почетным Волхвом» которой является уже упоминавшийся историк Юрий 
Лисовой»1 2.

В России первые язычники появились в 70-е гг. в кругу авторов и читателей 
самиздатского национал-патриотического журнала «Вече», издававшегося Вла­
димиром Осиповым и Анатолием Ивановым (Скуратовым) в 1971 — 1974 гг. Не- 
оязыческое крыло (первоначально не столько языческое, сколько просто анти­
христианское) в кругу авторов журнала «Вече» представляли А. Иванов-Скура­
тов, Николай Богданов и художник Константин Васильев. А. Иванов-Скуратов 
был фактически первым заметным отечественным представителем неоязычест­
ва. Сам он, правда, всегда отрицательно относился к характеристике своих воз­
зрений как «языческих» и предпочитает соглашаться с определением, которое 
нашел один из его следователей-кагебешников, — «зороастрийские». Тем не ме­
нее большинство неоязычников в такие тонкости ни тогда, ни сейчас не входи­
ли, и антихристианские работы Иванова-Скуратова «Тайна двух начал» (1971) и 
«Христианская чума» (1978) входят в свод культовых для неоязычников произве­

1 Цитирую по неопубликованной работе: Мороз Е.Л. «Ведизм». Языческая версия русской 
идеи. — СПб.: 1992, машинопись, с. 10. Е. Мороз, в свою очередь, дает отсылку нарезен- 
зию в журнале «Вече» (Мюнхен, 1982, № 5, с. 184).

2 Мороз Е.В. «Ведизм». Языческая версия русской идеи. — СПб.: 1992, машинопись, с. 16.
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дений (3). В настоящее время А. Иванов — постоянный автор радикальной на- 
ционал-патриотической газеты «Русский вестник». «Русский вестник» — газета 
православных фундаменталистов, поэтому свои антихристианские произведе­
ния А. Иванов (по-прежнему считающий себя «зороастрийцем») вынужден пуб­
ликовать на стороне. «Христианская чума» в переработанном виде и под новым 
названием «Христианство как оно есть» издана А. Ивановым в 1994 г. совместно 
с Н. Богдановым1.

Другим представителем раннего неоязычества стал преподаватель семитских 
языков (арабского и иврита) Валерий Емельянов. В конце 1973 г. он написал ано­
нимное письмо «Критические заметки русского человека о патриотическом жур­
нале «Вече»». Редакцию «Вече» он обвинил в том, что «направление, которое жур­
нал имеет в настоящее время, практически превращает его в предбанник сионист- 
вующих инакомыслящих СССР, для которых годится любое инакомыслие, лишь 
бы оно расшатывало нашу Родину изнутри» («низвергать сейчас нашу идеологию 
и нашу форму правления — значит открыть двери перед захватом страны сионист­
ским капиталом», «если скинуть большевиков, к власти придут сионисты и толь­
ко сионисты, у них деньги и агентура плюс блестящая организованность, у нас ни­
чего, кроме большевистской партии, которая пусть хоть плохо-бедно, но защища­
ет нас»). В том же письме он сформулировал тезис о «ПРАВОСЛАВИИ как пред­
баннике иудейского рабства»1 2.

В 1978—1980 гг. В. Емельянов написал и распространил в самиздате — уже 
под своим именем — книгу «Десионизация», в которой изложил заимствованную 
из «Протоколов сионских мудрецов» концепцию мировой истории как арены 
борьбы евреев и их «масонской агентуры» против остального человечества.

«Десионизация» была вывезена при помощи арабских студентов за границу 
и напечатана там в конце 1978 — начале 1979 г. по-арабски в сирийской газете 
«Аль-Баас». В Москве «Десионизация» распространялась в виде ксерокопирован­
ной книги, иллюстрированной фотокопиями картин К. Васильева («Илья Муро­
мец борется с христианской чумой» и т.п.); в качестве места издания был указан 
Париж (что, возможно, не соответствовало действительности).

В апреле 1980 г. Емельянова арестовали по обвинению в убийстве собствен­
ной жены, в сентябре 1980 г. он был признан невменяемым, судим заочно и отправ­
лен в Санкт-Петербургскую спецпсихбольницу. После освобождения в 1987 г. и 
недолгого сотрудничества с православными патриотами в рамках Патриотическо­
го объединения «Память» Дмитрия Васильева В. Емельянов создал свою собствен­

1 Иванов А.у Богданов Н. Христианство. — М.: 1994.
2 Агурский М. Неонацистская опасность в Советском Союзе./ Приложение № 2: Критиче­

ские заметки русского человека о патриотическом журнале «Вече». — «Новый журнал», 
1975, № 118, с. 219-227.
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ную организацию антихристианской и языческой ориентации — Всемирный Ан- 
тисионистский и Антимасонский Фронт «Память» (ВАСАМФ «Память») — на ос­
нове проекта Устава ВАСАМФ, опубликованного им еще в «Десионизации».

С конца 1991 г. «Память» Емельянова именует себя «Обществом “Память”» 
— такое сочетание ранее не было официальным самоназванием ни одной из вет­
вей «Памяти», но широко использовалось журналистами как нарицательное обо­
значение всего движения. Емельянов призывает «истребить всех евреев до едино­
го» и выступает за установление в России монархии во главе с династией потом­
ков Сталина (предлагает возвести на престол внука Сталина — полковника в от­
ставке Евгения Джугашвили).

В конце 70-х — начале 80-х гг. популяризатор «Влесовой книги» в России 
журналист Валерий Скурлатов также стал отчасти склоняться к язычеству. Соеди­
нив «Влесову книгу», отдельные догмы православия и ислама, а также учение 
Н.Ф. Федорова о «воскрешении предков», В. Скурлатов позже пришел к синтети­
ческой квазирелигиозной доктрине, которую он сам называет «правой верой»1.

САМЫЕ ЭКЗОТИЧЕСКИЕ ДЕТИ ПЕРЕСТРОЙКИ

Из подполья русские неоязычники вышли во второй половине 80-х гг., с началом 
перестройки. 23 декабря 1989 г. в лесу, в окрестностях станции «Салтыковская» 
Горьковской железной дороги, было проведено первое «легальное» языческое 
«богослужение». Объектом (субъектом?) «богослужения» был русско-славянский 
языческий бог солнца Хорос. Участники акции жгли на берегу озера огромные ко­
стры из уложенных восьмиугольниками бревен, водили хороводы и лицезрели 
красивый спектакль — ритуальные рукопашные бои ратоборцев из Клуба славя- 
но-горицкой борьбы. Участвовало в «богослужении» более 100 человек. Около 25 
неофитов прошли церемонию «антикрещения» — отказались от своих христиан­
ских имен и получили новые «имена во Хоросе».

Организатором акции была Московская славяно-языческая община, воз­
никшая примерно за год до этого, но впервые открыто объявившая о своем суще­
ствовании. По своему составу Московская языческая община полностью в то вре­
мя совпадала с Клубом славяно-горицкой борьбы и почти полностью — с ВА­
САМФ «Память». Лидерами общины были Александр Белов (руководитель Клуба 
славяно-горицкой борьбы и изобретатель самой этой борьбы) (4) и Валерий (Ве- 
лемир) Емельянов (председатель ВАСАМФ «Память»). Одним из жрецов, руково­
дившим молениями Хоросу 23 декабря 1989 г., был Сергей Добровольский — сын 
диссидента Алексея Добровольского, известного тем, что дал в свое время откро­

1 Скурлатов В.И. Граждане, послушайте меня. — «Возрождение», 1997, №11.
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венные показания на суде по т.н. «делу четырех» (Галанскова, Гинзбурга, Добро­
вольского и Лашковой). Сам А. Добровольский («волхв Доброслав»), член ВА- 
САМФ «Память», тоже был в числе руководителей «богослужения».

В 1990 г. пути Емельянова и Белова разошлись. Напуганный экстремизмом 
политических высказываний Емельянова, Белов изгнал его из общины и вышел 
из ВАСАМФ «Память». Славяно-языческая община Белова (он же — «волхв Се- 
лидор») существует до сих пор. В ней состоит две-три сотни человек в Москве, еще 
столько же — в дочерних отделениях («общинах») в Калуге, Калининграде, Влади­
мире, Ижевске, Рязани.

Христианство последователи Белова считают вредным еврейским изобрете­
нием, демократию — продуктом «сионо-масонского заговора», но от громких по­
литических заявлений воздерживаются. Впрочем, А. Белов входит в руководство 
карликовой национал-патриотической партии «Русский стиль», созданной под 
эгидой концерна «Гермес».

В 1990 г. Московская языческая община выпустила пробный (нулевой) но­
мер собственного самиздатского журнала «Сокол». Со второй половины 90-х гг. 
идеологи и активисты общины печатаются в основном в журналах «Русский 
стиль» и «Наследие предков».

В совет координаторов Московской языческой общины входит член Союза пи­
сателей России Владимир Авдеев — автор цитированной выше книги «Преодоление 
христианства», а также примечательной статьи «Генетический социализм» в журна­
ле «Наследие предков» (№ 4, 1997). Основная идея статьи, толчком к написанию ко­
торой послужило рождение в Англии клонированной овцы Долли, — объявить гены 
русской нации государственным достоянием и клонировать наиболее ценных пред­
ставителей расы в неограниченном количестве. «Генетически неполноценные» осо­
би женского пола В. Авдеев предлагает использовать (пока что с их согласия) в каче­
стве суррогатных матерей для вынашивания зародышей «полноценных».

«Старейшиной» Калужского отделения, образованного в ноябре 1993 г., яв­
ляется калужский краевед Вадим Казаков, автор книги «Именослов. Словарь сла­
вянских имен и прозвищ» (три издания в 1994—1997 гг.) и соавтор (вместе с неким 
«волхвом Богумилом») брошюры «Мир славянских богов» (1997). Близок к Мос­
ковской языческой общине и многократно упоминавшийся выше Александр 
Асов, который, впрочем, более отождествляет себя с Коломенской славянской об­
щиной (в г. Коломна Московской области), в которой он состоит.

ВЕДИСТЫ ПЕТЕРБУРГА

Параллельно с Москвой другим центром язычества становится в годы перестрой­
ки Ленинград. Первым питерским язычником и изобретателем термина «ведизм»
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считается преподаватель философии и научного коммунизма, кандидат философ­
ских наук, «дед» Виктор Безверхий (он же — «волхв Остомир»). Уже в 1986 г. В. 
Безверхий создал тайное «Общество волхвов», в которое в основном вошли его 
ученики — курсанты военных училищ. В декабре 1988 г. Безверхий получил пре­
дупреждение от КГБ о недопустимости распространения фашизма и организации 
боевых групп.

В июне 1990 г. под влиянием В. Безверхого группа национал-патриотичес- 
кой молодежи, ранее участвовавшая в деятельности «Памяти» и некоторых других 
национал-патриотических организаций, создала общество «Союз Венедов», в ко­
тором Безверхий стал фактическим идеологом и лидером.

«Венедами» (древнее наименование славян в латинских источниках) идео­
логи «Союза Венедов» считают «народы Евразии, занимающиеся хлеборобством». 
В январе 1992 г. на общем собрании «Союза Венедов» было принято решение на­
зываться впредь «венедами и древлянами», так как «предки венедов и до начала 
земледельческих работ (более 15 000 лет тому назад), и одновременно с земледель­
ческими работами занимались охотой и бортничеством в лесах, а потому их по­
томки могут гордо именовать себя и венедами, и древлянами». Впоследствии, од­
нако, название «древляне» забылось.

22 октября 1990 г. Дума «Союза Венедов» приняла решение о поддержке мос­
ковского Движения Русское Национальное Единство (РНЕ) Александра Барка­
шова. В 1991 г. члены «Союза Венедов» составили основной костяк петербургско­
го отделения Русской партии. Один из его основателей Николай Бондарик отбы­
вает в настоящее время срок по обвинению в убийстве.

В марте 1993 г. «Союз Венедов» объявил себя неполитической «инициатив­
ной группой представительства новой конфессии».

Идеология венедов, которую В. Безверхий назвал «ведическим мировоззре­
нием», строится на основе произвольной реконструкции древнеарийской рели­
гии, отождествляемой со славянским язычеством. При этом русское православие 
венеды считают ступенью развития славяно-арийского язычества (в чем следуют, 
видимо, Ю. Миловидову и сходятся во взглядах с художником Ильей Глазуновым 
— но расходятся с Московской славяно-языческой общиной А. Белова).

В 1992—1995 гг. Безверхий подвергался судебным преследованиям по обвинению 
в разжигании межнациональной розни, но был дважды оправдан судом. В июле 1996 г. 
он передал полномочия председателя «Союза Венедов» своему молодому ученику Евге­
нию Соколову, а сам удалился из Петербурга для философских размышлений на лоне 
природы. «Союз Венедов» издает газету «Родные просторы» и журнал «Волхв».

Венеды называют себя то религиозной общиной, то «историко-культурным 
обществом», то «научно-исследовательским институтом», то признают язычество 
«религиозной конфессией», то отрицают это. Фактически же это мистико-поли­
тическое объединение неоязыческой и профашистской ориентации.
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Параллельно и независимо от «Союза Венедов» в Ленинграде/Санкт-Пе­
тербурге зародилась и другая, более интеллектуализированная версия «Рус­
ской Веды», именуемая также «аутентизмом» (что-то вроде «самости», или 
«подлинности»). Автором этой версии стал психотерапевт и проповедник трез­
вости Сергей Семенов, создатель и идеолог целого ряда петербургских объеди­
нений культурно-оздоровительного, мистико-философского и отчасти поли­
тического характера: Клуба психической культуры, Добровольного общества 
«Оазис», Духовного союза «Тезаурус», клуба «Россы», Ленинградского муж­
ского клуба, Русского освободительного движения (РОД), Гуманистической 
партии. Сам С. Семенов чаще всего выступает от имени Духовного союза «Те­
заурус», другие организации формально возглавляются (или возглавлялись) 
его учениками. Семенов определяет свою «Русскую Веду», или «аутентизм», 
как «учение, ориентирующее человека на достижение максимально доступной 
ему собственной гармонии, ведущее к уверенному, спокойному существова­
нию в единстве родовой, индивидуальной истории и мира во всей его полно­
те», «целостное духовное учение со своей диетологией, гигиеной, психотехни­
кой». По Семенову, «быть аутентичным — быть подлинным, соответствующим 
самому себе»1.

В качестве элементов «аутентичности» Семенов и его последователи выделя­
ют национальность и пол. В соответствии с этими представлениями, в Клубе пси­
хической культуры по рекомендации Семенова были выделены русская («Россы») 
и еврейская (фактически не состоявшаяся) секции, клуб «Россы» разделен на 
«Мужской клуб» и женское общество «Фемина (Россия)».

Религиозно-мистическая сторона взглядов С. Семенова изложена им в бро­
шюрах «ГОИТЪ» и «Громовый знак». (Гоитъ — «медальон, на передней стороне 
которого изображен лик человека, а на задней — восьмичленная свастика и сло­
ва: Наша цель — Богочеловечество». На медальоне художник запечатлел лик са­
мого Сергея Петровича Семенова во время гойной (жизнеутверждающей) меди­
тации, когда звучат слова: «Гой еси вы, люди добрые — Даждьбог дарует нам 
Жизнь Вечную; возвращайтесь к нему на Родину, в грядущее Богочеловечест­
во!..» «В помещении, где находится “ГОИТЪ”, нет и не будет зла, а если явится 
злой, то зло его обратится вспять<...> “ГОИТЪ” можно носить при себе, тогда он 
— оберег»1 2.

«Громовый знак» — проповедь, посвященная дню Перуна (2 августа, Ильин 
день). Проповедь начинается с утверждения, что бог мудрости Сварог выше бога 
мужества и доблести Перуна («у древних русов был Бог-отец: имя его Сварог... И 
Даждьбог и Перун — Сварожичи... Так что ищите правду в Боге-отце!»), но далее

1 Духовный союз «Тезаурус». Правила. — Л.: Ленинградский мужской клуб, 1990, с. 12.
2 Духовный союз «Тезаурус». ГОИТЪ. — Л.: Ленинградский мужской клуб, 1990, с. 6—7.
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проповедь посвящается прославлению «перунического начала в нашей душе и в 
нашей культуре», которое подрывают «пришельцы-космополиты»

В отличие от большинства других патриотов-язычников, С. Семенов доволь­
но умерен в своих политических взглядах, отвергает теории «крови и расы» (по Се­
менову, мулат или еврей, если они воспитаны в русской культуре, — безусловно 
русские) и, отвергая космополитическое смешение как примитивизацию культу­
ры, подчеркивает ценность для человечества всех национальных — «аутентичных» 
— культур. Впрочем, некоторые ученики Семенова, начинавшие вместе с ним в 
рамках демократического и национал-либерального (если выделить политичес­
кую составляющую) Клуба психической культуры, пройдя через умеренный наци­
онализм «Россов», в рамках РОД достигли довольно высокого градуса национали­
стического радикализма.

ЯЗЫЧЕСКИЕ ПАРТИИ

Либерализация общественной жизни при Горбачеве сделала возможной оформле­
ние языческой ветви национал-патриотизма в политическую партию. Такую пар­
тию в 1989—1991 гг. создал кооператор Виктор Корчагин.

В конце 1990 г. Корчагин зарегистрировал и стал издавать ежеквартальную 
газету «Русские ведомости», вокруг которой сложился Оргкомитет Русской наци­
онально-демократической партии (РНДП), позже переименованной в «Русскую 
партию РСФСР».

Вскоре после Учредительного съезда Корчагин опубликовал вариант Про­
граммы Русской партии (РП), которая в преамбуле охарактеризована как «анти­
коммунистическая, антимарксистская, антихристианская, антисионистская». 
Антихристианские взгляды Корчагина, провозгласившего себя сторонником 
взглядов Валерия Емельянова, вызвали отделение от РП православно ориентиро­
ванных русских националистов, создавших Русскую партию национального воз­
рождения (РПНВ).

В ноябре 1991 г. в Центральном Доме Советской Армии Корчагин провел 11 
съезд Русской партии, где был предложен новый проект партийной программы, в 
котором, в частности, предлагалось:

«Признать христианство, проповедующее идею богоизбранного израильско­
го народа, религией рабов, произошедшей от иудаизма, а православие — как его 
ветвь. Считать христианство — еврейской идеологией и пришлой религией, спо­
собствовавшей установлению сионистского ига в России. Содействовать возрож- 1

1 Семенов С.П. Громовый знак. Публичная проповедь Богочеловечества. — СПб.: Ассоци­
ация «Исток», 1991, с. 4—5.
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дению Русской веры, где под Богом понимается Природа» («Русские ведомости», 
1991, № 4; вариант проекта публиковался также в № 3).

В итоге съезд принял следующий, компромиссный по отношению к право­
славным, вариант: «Признать христианство, проповедующее идею богоизбранно­
го израильского народа, еврейской идеологией и пришлой религией, способство­
вавшей установлению сионистского ига в России. Содействовать возрождению 
Православия, Ислама и Русской веры, где под богом понимается Природа» («Рус­
ские ведомости», 1992, № 6)1.

В апреле 1993 г. внутренняя прокоммунистическая оппозиция в Русской 
партии провела съезд, на котором объявила о низложении Корчагина и избрала 
председателем партии полковника Владимира Милосердова (ныне одновременно 
председатель Контрольной комиссии в зюгановском Народно-Патриотическом 
союзе России). Некоторое время параллельно существовало две Русские партии — 
Корчагина (языческая и антикоммунистическая) и Милосердова (безразличная к 
религии и прокоммунистическая), но в 1996 г. Корчагин свою партию распустил. 
В 1994—1995 гг. Корчагин также привлекался к суду за разжигание межнацио­
нальной розни и даже был приговорен Московским городским судом к штрафу в 
размере 16 минимальных окладов и лишению права в течение трех лет заниматься 
издательской, редакторской и журналистской деятельностью, но в мае 1995 г. был 
амнистирован в связи с 50-летием Победы.

Ученик Емельянова и Корчагина, молодой журналист Александр Аратов че­
рез год после раскола Русской партии попытался создать Русское народное осво­
бодительное движение (РНОД), вокруг которого намеревался объединить всех 
русских националистов-язычников. Проект РНОД не был реализован, но зареги­
стрированная летом 1994 г. А. Аратовым газета «Русская Правда» вскоре стала од­
ним из самых агрессивных антисемитских и антихристианских изданий. Кроме 
газеты «Русская Правда» Аратовым издается также одноименный журнал.

В 1996—1997 гг. в Санкт-Петербурге вокруг радикальной национал-патрио- 
тической газеты «За русское дело» сложилась инициативная группа Русской тру­
довой партии России (РТПР). Сначала эта группа заимствовала у А. Аратова идею 
и название его РНОД, но в 1997 г. переключилась на «партийный» проект. Поми­
мо патриотов со стажем, в основном из числа последователей Безверхого (часть из 
них состояла в 1989-1992 гг. в карликовой Национально-демократической партии, 
а параллельно также некоторое время в «Союзе Венедов»), в группу вошли отстав­
ные чины из Внутренних войск МВД, которые в язычестве не разбирались, но — 1

1 Полные тексты различных вариантов Программы Русской партии (В. Корчагина). См. в 
издании: Русские националистические и право-радикальные организации 1989-1995./ 
Документы и тексты. /Составитель Владимир Прибыловский. Часть II. — М.: сентябрь 
1995, с. 318-325.
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как и многие другие бывшие коммунисты — стали большими фанатами правосла­
вия. В результате компромисса между «старинными» и «новыми» патриотами в 
принятой 2 мая 1997 г. на Учредительном съезде партии программе РТПР появил­
ся такой пассаж:

«Свобода вероисповедания двух традиционных религий Русского народа — 
Ведической дохристианской и Православной. Деятельность всех остальных рели­
гий должна быть ограничена территориями их традиционного распространения. 
Все виды тоталитарных сект и религиозных течений должны быть запрещены»1.

Председателем РТПР стал майор запаса Анатолий Мамьянов (новобращен- 
ный православный), заместителями председателя — Роман Перин (язычник-ве- 
дист) и бывший зам. командующего Внутренними войсками Северо-Западного 
округа МВД генерал-майор запаса Виктор Петров (православный), руководите­
лем партийной пресс-службы — Олег Гусев (язычник). Представителем РПТР в 
Москве стал художник и публицист, бывший эмигрант Игорь Сенявин (язычник).

«ЦЕРКОВЬ НАВИ» И «ДУХОВНЫЕ ВЕДИЧЕСКИЕ СОЦИАЛИСТЫ»

В 1995—1996 гг. языческую веру принимают новые люди, ранее не интересовав­
шиеся религиозной проблематикой или считавшие себя православными. В част­
ности, в Москве создается «Церковь Нави», или «Священная Церковь белой ра­
сы», во главе с Ильей Лазаренко. И. Лазаренко начинал политическую деятель­
ность в 1990 г., когда сблизился с одной из московских группировок «Памяти» 
(Русское Собрание «Память» таксиста Игоря Щеглова), позже организовал Со­
юз русской молодежи (СРМ), который в 1992—1994 гг. последовательно пере­
именовывался в Союз русской молодежи — Национал-революционное действие 
(СРМ-НРД), Фронт национал-революционного действия (ФНРД), партию «На­
циональный фронт» (ПНФ). 21 марта 1996 г. против Лазаренко было возбужде­
но уголовное дело по ст. 74 (разжигание межнациональной розни) за его статьи 
в газете «Народный строй» и выступление на семинаре «Будущее России» на 
мехмате МГУ 6 декабря 1994 г. В ноябре 1997 г. он был приговорен к сроку в пол­
тора года условно.

Весной 1996 г. Лазаренко отказался от православия и 21 апреля 1996 г. (вдень 
рождения Гитлера) основал языческую секту под названием «Церковь Нави». 
Секта восприняла внешнюю эстетику Ку-клукс-клана (балахоны, факелы и т.д.) и 
совершает оккультистские обряды. Активисты «Церкви Нави» расклеивают свои 
листовки в метро, иногда вклеивая в них кусочки «заколдованных» бритвенных 
лезвий.

1 Программа Русской трудовой партии России. — «За Русское дело», № 6 (50), 1997.
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В 1995 г. ряды патриотов-язычников пополнила Партия духовного ведичес­
кого социализма (ПДВС). В 1994 — начале 1995 гг. ПДВС именовалась Партией 
национального единства (а еще ранее, в 1992—1993 гг. — Правительством нацио­
нального единства) и претендовала на представительство от всех бывших полити­
ческих заключенных. На первых порах в «Правительстве» действительно состояли 
некоторые бывшие политзэки (Абанькин, Потуткин, Лузан), но тон почти с само­
го начала стали задавать Владимир Данилов и редактор газеты «Воля России» Ни­
колай Дедовских (Степной).

Н. Дедовских (Степной) считает себя «политическим» на том основании, что 
в годы «застоя» отбыл срок за мужеложство и преднамеренное заражение сифили­
сом. В выходных данных «Воли России» Н. Дедовских одно время указывал, что 
газета издается «с благословения отца Дмитрия (Дудко)» и «заряжена Лесным 
Колдуном И.И. Кулебякиным».

Другой лидер ПДВС, Владимир Данилов, был раньше членом Демократиче­
ского Союза Валерии Новодворской и редактором самиздатской газеты «Антисо­
ветский Кривбасс», а до того — отбыл 3-летний срок за нелегальные съемки эро­
тического фильма. В мае 1991 г. он был арестован (вместе с Новодворской) за пуб­
личные призывы к насильственному свержению общественного строя. Уголовное 
дело было прекращено 21 ноября 1991 г. «в связи с изменением политической си­
туации в стране».

В июле 1993 г. была создана Партия национального единства (ПНЕ). Партия 
постепенно перешла от вульгарно-демократических («демшизовых») лозунгов к 
радикально-националистическим, а в 1995 г. была преобразована в Партию духов­
ного ведического социализма (ПДВС).

В 1996 г. Данилов издал 10-тысячным тиражом книгу «Русь ведическая в 
прошлом и в будущем. Основы мистической политологии (Евангелие от ариев)». 
В отличие от ведистов Санкт-Петербурга, ПДВС Данилова ориентируется не на 
«ведизм» Безверхого или «аутентизм» Семенова, а на собственноручно скроенный 
гибрид кришнаитства и теорий арийского единства.

В начале 1996 г. ПДВС безуспешно предлагала свои политические услуги 
Общероссийскому движению общественной поддержки президента РФ 
(ОДОПП), обещая привлечь на сторону Б.Н. Ельцина «язычников и кришнаи­
тов».

УМНОЖЕНИЕ ИСТОРИЧЕСКИХ МИФОВ

На канонизации «Влесовой книги» в качестве языческого «священного писания» 
патриоты-язычники не остановились. Наряду с «реконструкциями» А. Асова, ко­
торые, по крайней мере, основаны на изучении былин и сказок, появляются и но­
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вые, еще более фантастические тексты, претендующие на роль языческих «биб­
лий». Соперничать с Бусом Кресенем пытается, в частности, некий В. Кандыба, 
издавший в 1996 г. книгу «Ригведа. Религия и идеология русского народа». Книга 
начинается с основ «Русской Религии», изложенных в самодеятельной термино­
логии («Единая Тьма», «Информационное Высшее Идеальное», «Триединый 
Единый Бог русов нашего Первопредка Ория», «бог Яма (sic) и богиня Навь» и 
т.д.)1. Книга снабжена образцом «Заявления об исповедании Русской Религии», 
которое следует направлять по адресу в Санкт-Петербурге на имя А.А. Иванова.

«Ведическая хронология», по Кандыбе, начинается за 18 млн. лет до н.э. — с 
«космической катастрофы в созвездии Сириуса и прибытия Ория на Землю из со­
звездия Орион». Следующее событие в этой хронологии (10 млн. лет до н.э.) — 
«Воплощение звездных русов в земных пралюдей. Начало древнерусской цивили­
зации»1 2. Палестина — «Паленый стан» («Русалимы — иерусалимские русы»), вой­
ны русов с древними китайцами и римлянами...

Подобное же (чуть менее бредовое) историко-мифологическое сочинение 
омского язычника Валерия Демина выпущено в 1998 г. в качестве приложения к 
журналу А. Аратова «Русская Правда»1.

Все эти сочинения находят благодарного патриотического читателя, для ко­
торого — после крушения официальной марксистско-ленинской исторической 
науки — все теории равноценны с точки зрения достоверности: от усекновения 
большей части человеческой истории Анатолием Фоменко до распространения 
истоков истории славян в созвездие Орион. Полагать, что в эти теории на самом 
деле никто не верит («играют»), — наивно. В этом смысле еще раз полезно вспом­
нить об астрологии.

Судя по опросам, в решающее влияние на судьбу знаков зодиака верит око­
ло 40% мужчин и до 70% женщин в России, то есть верящих в астрологию, воз­
можно, больше, чем верующих православных и мусульман, вместе взятых (учиты­
вая, конечно, что многие из верящих в астрологию сами считают себя православ­
ными или мусульманами). Если вера в астрологию — это квазирелигия большин­
ства, то язычество — это некоторая экзотика, и его приверженцы — квазирелиги- 
озиое меньшинство.

Но отличие неоязычества от астрологии или поклонения инопланетянам — 
не в «методе» веры, а преимущественно в его (язычества) крайне политизирован­
ном (в духе этнонационалистической ксенофобии) характере.

1 Кандыба В.М. Ригведа: Религия и идеология русского народа. — СПб.: Макет, 1996, с. 4—32.
2 Там же, с. 214.
1 Демин В.М. От ариев к русичам./ Концептуальный исторический очерк./ Первое издание. 

— Москва—Омск, Русская Правда, 1998.
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Примечания редакции

(1) Кастанеда Карлос (1931 — 1998) — уроженец Латинской Америки; этно­
граф, писатель, мистик. Автор серии интеллектуальных бестселлеров, претендую­
щих на раскрытие тайного учения и мистической практики мексиканских индей­
цев племени яки, но, скорее всего, представляющих собой талантливую мистифи­
кацию.

(2) Асов А.И. является членом редакционной коллегии научно-популярного 
журнала «Наука и религия» (HP), где он активно печатается в разделе «Славянские 
древности» (См.: Асов Л. Соловей-разбойник в древней Москве. — HP, № 9 (сен­
тябрь), 1998, с. 18). За последние годы журнал, в прошлом — рупор «научного ате­
изма», превратился в эклектическое издание, популяризирующее не только языче­
ство, но и оккультизм и астрологию. При этом журнал не забывает регулярно печа­
тать и православный календарь, и отрывки из коранических текстов. Редакция 
журнала рекламирует и продает следующие книги по славянскому язычеству: Асов 
А. Мифы и легенды древних славян; Звездная Книга Коляды; Книга Велеса и др.

(3) Иванов А.М. (псевдоним М. Скуратов) — один из видных участников 
русского националистического движения. Родился в 1935 г., окончил историчес­
кий факультет МГУ. В 70-х гг. печатался в журналах «Вече» и «Московский сбор­
ник», а также на Западе. В 1959 г. был арестован и отправлен в специальную пси­
хиатрическую больницу. Вторично был арестован в 1961 г. вместе с Вл. Осиповым 
и Э. Кузнецовым, освобожден в 1963 г.

Автор статьи «Русский национализм и сионизм», опубликованной в журнале 
«Евреи в СССР», № 14, 1977. Вторая публикация статьи в израильском журнале 
«22»: Тель-Авив, № 22, 1978, с. 77—84. В этой статье Анатолий Иванов поднимает 
вопрос о том, что сближает русский национализм и сионизм, и выступает с резки­
ми инвективами против христианства:

«Некоторая часть евреев не утратила надежды на ассимиляцию, только те­
перь уже не в рамках марксизма-ленинизма и пролетарского интернационализма, 
а в лоне православной церкви. Мне кажется, что это очередная иллюзия, приобре­
тающая уже совершенно смехотворные формы, когда в православии видят защиту 
от несуществующей угрозы “неонацизма” и “неоязычества”, тогда как на самом 
деле сплошь и рядом приходится наблюдать, что православные убеждения пре­
восходно уживаются с антисемитизмом, да еще порой в самых крайних формах. 
(Если же ставка делается на христианство либерального толка, задающее тон на 
современном Западе, то шансы на успех его в России столь же ничтожны, как и на 
установление демократии по западному образцу.) Родство христианства с иудаиз­
мом отнюдь не основа для нахождения ими общего языка, а скорее наоборот. По 
Дарвину наиболее острая борьба за существование происходит как раз между
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близкими разновидностями. <...>
Христианство в конечном счете представляет собой такую же космополити­

ческую идеологию, как и марксизм. Как для одного “у пролетариев нет отечест­
ва”, так и для другого “несть эллина, ни иудея”. В обоих случаях космополитиче­
ская идеология вынуждена приспосабливаться к национальным особенностям и 
идти на поводу у национальных интересов, превращаясь в пустую фразеологию. 
Однако, несмотря на всю свою космополитическую окраску, христианство несет 
на себе неизгладимую печать своего иудейского происхождения (и, кстати, пото­
му оказало разрушительное воздействие на психический склад индоевропейских 
народов). И дело здесь вовсе не в принципе: “раз заимствовано у евреев — значит, 
плохо”, как могут подумать некоторые. Плохо не то, что заимствовано у евреев, а 
то, что у евреев заимствовано плохое» (Ук. изд., с. 79—80).

(4) А. Белов, как и А. Асов, с начала 90-х гг. является автором журнала «На­
ука и религия».



Владимир ИЛЮШЕНКО 
(Москва)

РУССКИЙ ФАШИЗМ И РЕЛИГИЯ

Основополагающей для фашизма всегда была расовая и национальная 
идентификация, но она всегда тесно связана с идентификацией религиоз­
ной. Это в полной мере относится к русскому фашизму. Среди отечествен­

ных нацистских движений и организаций вы не найдете таких, которые бы пропо­
ведовали атеизм. Зато такие, которые открыто заявляют себя язычниками, есть. 
Это язычество на этнической основе — русское язычество.

Едва ли не первым, кто соединил в России (тогда — в Советском Союзе) язы­
чество с фашистской идеологией, был один из основателей общества «Память» 
Валерий Емельянов. Уже в конце 70-х гг. в своей квазитеоретической работе «Де- 
сионизация» он выводит концептуальный антисемитизм из арийского мифа. По 
Емельянову, во главе арийского мира стоит Россия, во главе мирового сионист­
ского заговора — раса «профессиональных преступников», евреи. Евреи подсуну­
ли миру бомбы замедленного действия — сначала христианство, потом — комму­
низм. Поэтому приверженность язычеству, которое рассматривается как альтер­
натива христианству, носит для Емельянова принципиальный характер.

В 1989 г. вместе со своими сторонниками он создал московскую языческую 
общину (1). Зимой того же года община провела в одном из московских парков не­
кое ритуальное действо — массовое поклонение славянскому богу солнца Хорсу (в 
нем участвовало более ста человек) и «антикрещение» двух десятков людей, среди 
них — нескольких детей, в славянскую языческую веру (2). При этом крещаемые 
получали новые имена «во Хорее». Действо проводили самозваные «жрецы» в сти­
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лизованных под древнерусские одеяниях. Вскоре после этого, в результате внут­
ренних распрей, бывшие сподвижники Емельянова исключили его из московской 
языческой общины, но это дела не меняет.

Емельянов передал неоязыческую эстафету другому нацисту — своему сто­
роннику Виктору Корчагину, создавшему в 1991 г. собственную партию, которая 
несколько раз меняла название, а сейчас называется Русской партией России. 
Корчагин — такой же патологический антисемит, как и Емельянов. Свою партию 
он характеризует как «антикоммунистическую, антимарксистскую, антихристи­
анскую, антисионистскую»1. Все эти «анти» продиктованы тем, что у истоков ком­
мунизма, марксизма, христианства, а тем более сионизма, стояли евреи (Корча­
гин предпочитает называть их жидами). Поскольку «еврейский бог», каким он 
считает Христа, ему неприятен, он заканчивает некоторые из своих воззваний так: 
«Да поможет нам Русский Бог — Сварог!»1 2 *.

Агрессивно-антихристианская позиция Корчагина привела к расколу Рус­
ской партии России, и даже к нескольким расколам (3) — в 1991, 1992 и 1993 гг., 
но это его не смутило: к 1995 г. созданное им издательство «Витязь» выпустило 25 
книг, в которых воинствующий антисемитизм и антииудаизм сочетаются со столь 
же воинствующим антихристианством.

Так, в брошюре В.Н. Гладкого «Жиды» евреи постоянно именуются «жидо- 
христианами». Из двенадцати апостолов, пишет он, одиннадцать были «чистопо­
родными жидами». Христианство разлилось «по всему телу Римской империи» из 
«жидовских гетто» и в конце концов погубило ее. «Из Евангелия... выползли демо­
кратические змеи и расползлись по всему свету<...>» «Не поняли в свое время 
римляне, — патетически восклицает автор, — не понимают теперь наши совре­
менники того, что, как раньше христиане, так и ныне большевики являются лишь 
слепым орудием в руках мирового уголовного преступника-рецидивиста Иуды. 
Погиб великий Рим, гибнет Россия, и стоит на краю гибели Европа из-за этого не­
понимания»-.

Одна из самых одиозных книг корчагинского издательства — «Христиан­
ство» Анатолия Иванова и Николая Богданова. Остановлюсь на первой ее час­
ти, написанной А. Ивановым. Русское язычество воспевается здесь как «свет­
лая и радостная религия наших предков», которую «изгадило» созданное еврея­
ми христианство, якобы разрушившее национальную традицию, изуродовав­
шее «русскую культуру, русскую душу, русский характер»4. Христос, соответст­

1 Цит. по: Верховский А., ГТапп А., Лрибыловский В. Политический экстремизм в России. — 
М.: 1996, с. 272.

2 Корчагин В. Суд над академиком. — М.: Витязь, 1993, с. 409.
' Гладкий В.Н. Жиды. — М.: Витязь, 1993, с. 26—28.
4 Иванов А., Богданов Н. Христианство. — М.: Витязь, 1994, с. 19.
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венно, аттестуется как «типичный еврейский расист», который «сегодня вполне 
мог бы состоять почетным членом Всемирной сионистской организации». Он, 
по мнению А. Иванова, предложил всего лишь «малосущественную реформа­
цию иудаизма»1.

Приведу еще несколько цитат из этого «труда». «Христиане не преминули из­
гадить» праздник Купалы «своим Иоанном Крестителем<...> на праздник Перуна 
в конце июля христиане приклепали еврейского пророка Илью, разъезжающего с 
тех пор, к вящему унижению нашему, на своей еврейской колеснице по русским 
небесам»1 2 *. В том же пародийном стиле (хотя автор вполне серьезен) написано и 
многое другое. Например: «Христиане накрепко прикручены к еврейскому ветхо­
му завету (здесь и далее орфография по книге «Христианство». — Прим. ред.) необ­
ходимостью объяснять, почему человек, которого они считают мессией, появился 
в столь непотребном месте, как Палестина. Ну почему, спрашиваешь христиани­
на, мессия появился именно среди евреев? Что он, лучше места не нашел?.. Хоть 
стой, хоть падай. Что же после этого христианство, как не еврейское рекламное 
предприятие?»1.

А вот это уже не пародия, хотя лексика до боли знакома: «Христианство при­
шло в мир как еврейская идеологическая диверсия, имевшая целью подорвать ду­
ховные основы арийских народов»4.

Вывод А. Иванова: «Объективно сегодня христиане — передовой отряд ев­
рейского нашествия, расчищающий дорогу грядущим “истинным хозяевам”. И 
если мы не хотим прихода этих хозяев, то мы должны осознать со всей яснос­
тью, что сегодня в духовной жизни христианство для России — национальная уг­
роза. Или Россия — или христианство. Сводить национальное своеобразие рус­
ского народа к православию — подход совершенно неверный»5. «Вчера христи­
анин мог быть кем угодно, сегодня для него будет правильным только одно оп­
ределение: христианин — духовный раб еврейства»6 (выделено А. Ивановым. — 
В.И.).

Я цитировал весь этот злобный вздор не без отвращения. Но в нем отрази­
лась не только ненависть — в нем отразилась одна истина: христианство и антисе­
митизм несовместимы. А вот с антихристианством антисемитизм очень даже сов­
местим и вполне для него органичен. Прав был Н.А. Бердяев, когда он писал: «Ра­
сизм сейчас означает дехристианизацию и дегуманизацию, возврат к варварству и

1 Там же, с. 7—8.
2 Там же, с. 18—19.
1 Там же, с. 4.
4 Там же, с. 49.
5 Там же, с. 48.
6 Там же, с. 36.
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язычеству<...> Антисемитизм неизбежно должен превратиться в антихристианст­
во, должен выявить свою антихристианскую природу, и это сейчас происходит»1.

Язычник-антисемит Валерий Емельянов — высший авторитет для Иванова и 
Богданова, вслед за которым они изрекают: «Христианская церковь в нашей стра­
не — единственная легально существующая организация, ежедневно ведущая ши­
рокую сионистскую пропаганду<...> И не случайно сегодня православный сио­
нист М. Агурский призывает христиан и евреев объединиться против русского 
«неоязычества» (4). Он верно чует главную опасность и единственного действи­
тельного противника»1 2.

А и вправду «верно чует», учитывая, что сегодня Русская Православная Цер­
ковь сильно заражена агрессивным языческим духом.

Еще одна языческая нацистская организация — «Союз венедов» Виктора 
Безверхого. Безверхий дважды был судим — за издание книги Гитлера «Майн 
Кампф» и за антисемитскую пропаганду, но оба раза (в 1993 и 1995 гг.) был оправ­
дан, поскольку суд не усмотрел в его действиях умысла на разжигание межнацио­
нальной розни.

В документе, который назван «Ведической концепцией» или же «Основны­
ми принципами “Союза венедов”», отвергаются и христианство, и марксизм-ле­
нинизм, прокламируется отрицание «всякой религии, всякой веры в сверхпри­
родное»1. Казалось бы, так называемые венеды строят свое мировоззрение на базе 
атеизма или, как они говорят, здравомыслия. Но ничего подобного: их печатный 
орган, газета «Родные просторы», выходит под девизом «Слава Сварогу!», их руко­
водители (они же — «Ревнители Твердыни Здравомыслия») именуются волхвами. 
В газете, посвященной в основном разоблачению «демократии с лицом сиониз­
ма», весьма почитаются славянские языческие боги и пропагандируются язычес­
кие праздники, например Купала, где почетным старцем был сам «дед венедов» — 
Виктор Безверхий.

«Родные просторы» публикуют такие милые стишки:
Чуры-Щуры, помогите,
Чуры- Щуры, вразумите,
Дайте силы и топор,
Дайте волю и простор.
Чур меня, Чур меня, Чур меня!..
Топоры кругом летят,

1 Бердяев Н.А. Христианство и антисемитизм. Религиозная судьба еврейства. — «Дружба 
народов», 1989, №10, с. 208, 213.

2 Иванов А., Богданов Н. Там же, с. 37.
1 Цит. по: Верховский А., Прибыловский В. Национал-патриотические организации в Рос­

сии. История, идеология, экстремистские тенденции. — М.: 1996, с. 172.
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Слышать гадов не хотят.
Чур меня, Чур меня, Чур меня! 1
Отрицание «марксо-ленинизма» не мешает «венедам» утверждать, что «разра­

ботка идеологии КПРФ (Коммунистической Партии Российской Федерации — 
Прим, ред.) проходит в рамках концепции Здравомыслия», а лидер российских ком­
мунистов «Геннадий Андреевич Зюганов — крупнейший теоретик и практик Русско­
го Освободительного Движения»1 2 *. Впрочем, КПРФ и в самом деле отказалась от ос­
новных постулатов марксизма — атеизма, интернационализма и классового подхода. 
Их заменили новые, квазиправославные ценности — духовность, державность, со­
борность, национальная самобытность — в специфической зюгановской трактовке, 
сочетающей агрессивный шовинизм с остатками былых коммунистических догм.

Именно поэтому «Волхова — Блюститель Здравомыслия» (член руководства 
«Союза венедов») Нина Талдыкина возмущена нападками на Зюганова со сторо­
ны Верховного жреца общины Чернобога (есть и такой). Она пишет: «Г.А. Зюга­
нов не жид, не христианин. Это нам очень хорошо известно. И жена его, Надежда 
Васильевна, в отличие от жен многих “патриотов” — русская<...> Мы тоже высту­
паем против жидовско-греческого христианства<...>»\ Понятно, что антисеми­
ты-язычники отвергают христианство потому, что разорвать его связь с иудаиз­
мом невозможно.

Однако подавляющее большинство современных фашистских организаций, 
и это необходимо подчеркнуть, идентифицируют себя с православием. Это отно­
сится и к Русскому национальному единству (РНЕ), и к Васильевской «Памяти», 
и к Русскому национальному союзу (РНС), и к «Черной сотне», и, естественно, к 
Союзу «Христианское возрождение».

Если раньше в Русское национальное единство охотно принимали сторон­
ников язычества, то теперь настаивают на том, чтобы вновь вступающие были 
православными, желательно воцерковленными. В РНЕ теперь принимают, наря­
ду с русскими, татар и башкир, при условии, что они крестятся. Признается толь­
ко ультраконсервативное православие в духе покойного митрополита Санкт-Пе­
тербургского и Ладожского Иоанна (Снычева) (1927—1995).

В своей «Азбуке Русского Националиста» фюрер РНЕ Баркашов ссылается 
на то, что «духовенство называло Россию Святой Русью — подножием Престола 
Господня, а Русский Народ — Народом-Богоносцем», после чего восклицает: 
«<...>не может быть “гражданского согласия” между Богоносцами и богоборца­
ми, между теми, кто призван служить Богу, и теми, кто с Ним борется<...>»4.

1 «Родные просторы». Газета венедов. — СПб., 1994, №1, с. 2.
2 Там же, с. 5.
1 Там же, с. 8.
4 Баркашов Л. П. Азбука Русского Националиста. — М.: 1994, с. 58.
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Стало быть, члены РНЕ призваны служить Богу. Но какому? Какого Бога 
имеет в виду Баркашов? Скорее всего, не христианского, а языческого, поскольку 
он объявляет православие «национально-религиозным мировоззрением» рус­
ских1, или же «Русским Православным фундаментализмом»1 2 *. «Народ, который 
формулирует для себя Национально-религиозный фундаментализм, становится 
Нацией»1. Нация, вооруженная «Русским Православным фундаментализмом», со­
вершит «Русскую Национально-социалистическую Революцию»4 5.

Известно пристрастие Баркашова к оккультизму (а с ним православие несо­
вместимо). Известно также, как настойчиво он насаждает культ свастики — древ­
него языческого символа, имеющего, по его утверждению, важную функцию: сва­
стика «воздействует на подсознание богоборцев, сковывает, ослабляет и демора­
лизует их». А кроме того, «воспринимаясь через зрение, она воздействует на мозг, 
пробуждая архетип или генотип Русского человека, возрождает в нем мощную 
внутреннюю силу»1. Видимо, не случайно Баркашову так импонирует принцип 
«арийской державности». Его построения не имеют ничего общего с христианст­
вом: ему гораздо ближе идеология «крови и почвы». Отсюда и его призыв: 
«<...>мы должны формировать национальное движение не на политической, со­
циальной или религиозной основах, а на основе общности происхождения, кров­
ном родстве и общности по национальному характеру — родстве по духу»6.

Единственный текст в «Азбуке Русского Националиста», который написан 
не Баркашовым, — это статья С.В. Рогожина «О национальном происхождении 
Иисуса Христа». Сергей Рогожин — отставной капитан ГРУ (Главного разведова- 
тельного управления Генерального штаба Министерства обороны СССР. — Прим, 
ред.), командовавший отрядом РНЕ во время так называемой обороны Белого до­
ма в сентябре—октябре 1993 г. В своей статье он пытается опровергнуть «легенду» 
об иудейском происхождении Христа, Богоматери и одиннадцати апостолов. Он 
утверждает, что все они были галилеянами, «народом арийским», который жил в 
Палестине, «не смешиваясь с негро-семитами (осевшими в основном в Иудее)». А 
вот двенадцатый апостол был иудеем, и именно он предал Учителя.

Наукообразные рассуждения Рогожина об арийском происхождении Христа 
восходят, по-видимому, к X. Чемберлену (5), но капитан добавил и собственную 
аргументацию: «В своих проповедях Христос называет Бога, пославшего Его, Сво­
им Небесным Отцом. Если следовать логике сторонников иудейского происхож­

1 Там же.
2 Там же, с. 62.
1 Там же, с. 57.
4 Там же, с. 80.
5 Там же, с. 67.
6 Там же, с. 26—27.
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дения Христа, то — прости Господи! — это должен быть иудейский племенной бог 
Яхве. Но что общего между Богом Истины Христом и кровожадным, жестоким и 
лживым богом иудеев???»

Чтобы окончательно убедить читателей в своей правоте, новоявленный тео­
лог обращается к Туринской плащанице: «На сильно увеличенном снимке идеаль­
но красивое, благородное лицо, лицо неповторимое и <...> по заключению антро­
пологов и анатомов, “принадлежавшее к арийскому, славянскому типу”». Кто 
ищет, тот находит, в том числе и нужных антропологов и анатомов. Уже от чита­
телей зависит, сделают ли они «правильный вывод» (впрочем, не новый): Христос 
был русским!

Все эти рассуждения понадобились Рогожину, чтобы обосновать свой тезис: 
евреи, принявшие христианство (он называет их иудеями), «из-за своих расово­
племенных особенностей не могли сохранить чистоту изначального Слова Хрис­
това», то есть извратили христианство. С прискорбием он заключает: «Последую­
щее проникновение иудеев в церковную иерархию Рима и Византии (достаточно 
вспомнить, что некоторые папы римские — в том числе нынешний — были иуде­
ями <sic! — Ред.>), распространение на Руси “ереси жидовствующих” с соответст­
вующей правкой церковных книг — вот дальнейшие вехи искажения Учения Хри­
ста, от которых уже один шаг до экуменистов недавнего прошлого и наших дней, 
сознательно утаивающих истинные догматы Православия».

Таким образом, истина православия ведома только членам Русского нацио­
нального единства и состоит она, в частности, вот в чем: «<...>если Христос гово­
рил о ближних, то тем самым Он подтверждал и существование дальних, любить 
которых Божественным Законом вовсе не предписывается»1. «Дальних» (т.е. иуде­
ев) надлежит, разумеется, ненавидеть.

Лозунги еще одной фашистской организации, Русского национального сою­
за (РНС), — «Бог, Империя, Нация!» и «Чистота веры, чистота крови!». Вера — 
православная. Вступающий в РНС должен быть славянином (или иным арийцем), 
православным и монархистом. РНС выступает за «Русский путь национал-социа­
лизма», опирающийся якобы на «многовековые традиции Русского духа».

В основе доктрины «Русского национал-социализма» лежит теория о месси­
анской роли России, начало которой положила концепция «Москва — третий 
Рим», разработанная старцем Филофеем в XVI веке. Базовая идея доктрины — 
«единство Духа, Крови и Почвы»1 2. Расистский и антисемитский смысл этой триа­
ды нисколько не скрывается: русская нация — «последний оплот Арийского ду­
ха», «жидовской игре в демократию» будет положен конец. РНС обращается к тем,

1 Рогожин С.В., капитан. О национальном происхождении Иисуса Христа. — В кн.: Барка­
шов А.П. Азбука Русского Националиста, с. 68—71.

2 «Штурмовик» (газета). — М.: 1996, №16
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«для кого понятия Духа и Расы еще не стали пустым звуком». Те же, кто не пони­
мает этого, — «наши враги, и их мы будем истреблять так же беспощадно, как и от­
кровенных слуг сатаны<...> Пусть нас называют экстремистами — мы заслужили 
это название, ибо мы — фанатики своей идеи<...> Нас ждет война, война, какой 
еще не видела история нашей земли»1.

После прихода к власти молодых «национал-революционеров» РНС наме­
рен установить в качестве нормативной этническую версию православного фун­
даментализма: «Лишь в Православии происходит подлинное обретение Русскос­
ти, понимаемой как сакральная реализация нашего этнического потенциала». За 
образец берется некое «нордическое православие», «религия Аскетов и Героев»1 2. 
При этом всякое заимствование у германских нацистов отрицается, поскольку на­
ционал-социализм будто бы зародился в России гораздо раньше: «Национал-со­
циализм — типично русское явление, которое могло родиться только в русской 
сфере и на почве правой веры». Стало быть, опираться надо на «русские традиции 
и следовать учению церкви, которая охватывает все стороны национал-социалис­
тического общества»3.

И еще: «Грядущая Национальная революция должна покончить с междуна­
родным космополитизмом и утвердить новый, Национально-социалистический 
порядок, отличающийся беспрекословным соблюдением расовой дисциплины. В 
противном случае мы обречены на этническое самоуничтожение и рассеяние в со­
временном Вавилоне»4. Понятно, что под православием подразумевается не хрис­
тианство, а этническая «русская религия», племенная и языческая в своей основе. 
Логичными поэтому выглядят программные для РНС «поддержка национальной 
семьи» и комплекс евгенических мер, призванных покончить со смешанными 
браками.

Руководитель и идеолог Русского национального союза Константин Касимов­
ский считает православие арийской религией, утверждая, что только белое челове­
чество однозначно восприняло христианство, а «другие расы остались в стороне и 
исповедуют, там, всякие буддизмы и прочие исламы или ереси». Ересью он объяв­
ляет и католичество, и протестантизм. Он понимает «христианство как правосла­
вие», а не «как совокупность всяких католиков, протестантов и прочей мрази».

Справедливости ради надо признать, что примерно так же мыслят многие 
представители православного клира, не говоря уже о рядовых прихожанах, одна­
ко сам Касимовский считает, что Русская Православная Церковь предала веру,

1 «Штурмовик», 1995, №11.
2 «Нация». Журнал русских новых правых. — М.: 1995, №1 (нумерация страниц в журнале от­

сутствует).
3 «Штурмовик», 1995, №3.
4 «Штурмовик», 1996, №7.
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что она — один из институтов богоборческого государства. РПЦ, по его словам, — 
«ублюдочные попы». Прежде всего это обвинение относится к Патриарху Мос­
ковскому Алексию II, которому он, как и многие шовинисты внутри и вне Церк­
ви, не может простить обращения к американским раввинам с осуждением анти­
семитизма во время его пребывания в Нью-Йорке в 1991 г. За это, по мнению Ка­
симовского, Патриарха следует лишить сана и вообще отлучить от Церкви.

Касимовский — за воинствующее православие, которое он понимает как 
«православный фундаментализм». И без ложной скромности он добавляет: 
«Вспомним исламский фундаментализм — он вылился в национальную револю­
цию Хомейни, а православный фундаментализм может вылиться в национальную 
революцию Касимовского»1. Образец для подражания, таким образом, найден.

Национально-республиканская партия России (НРПР) под руководством 
Юрия Беляева, зацикленная на борьбе с «иудокоммунизмом», евреями и «лицами 
кавказской национальности», декларировала, что она является «партией русских 
национальных интересов», подчеркнуто светской, и «не отдает предпочтения ни 
одной из религий, исповедуемых русскими националистами». Она будто бы отно­
сится с одинаковым уважением «ко всем православным церквям, а также русским 
ведическим арийским учениям», и единственное, что не приемлет, это усиленное 
распространение вероучений, «не имеющих в России религиозных корней»1 2 *. Сю­
да были отнесены иудаизм, протестантизм, католичество, восточные культы и т.д. 
Однако практическая деятельность партии показала, что она отдает предпочтение 
именно «русским ведическим арийским течениям», то есть язычеству.

Как заметил однажды Ю. Беляев, «Адольф Гитлер — враг, так как поставил 
интересы своей нации выше интересов белой расы и воевал не только против иудо- 
коммунизма, но и против славян. Пангерманист Гитлер — наш враг, но и наш учи­
тель, потому что именно он дал мощный импульс национальному самосознанию 
всех арийцев»-. Это ничуть не противоречит другому заявлению Беляева: 
«<...>нельзя допустить, чтобы Святая Русь, “подножие престола Господня”, под­
вергалась губительному влиянию масонских идей, диктату ООН<...>». Арийцы, по 
его утверждению, «это не «мифический народ», а... мы с вами» (славяне)4. Клише 
«Святая Русь» и прочая «православная» фразеология не должны ввести в заблужде­
ние: известно, что в действительности Беляев стоит на позициях язычества.

То же самое относится ко всем прочим нацистским организациям в России, 
включая и Васильевскую «Память», стоящую, чисто внешне, на позициях орто­
доксального православия. Декларируемая большинством современных русских

1 «Русская мысль», 1996, №4198, 20—26 ноября, с. 16.
2 «Русское сопротивление» (газета). — СПб.: Спецвыпуск, 07.06.95.
1 «Националист» (газета). — СПб.:, 1993, №2.
4 «Националист», 1993, №2.
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нацистов приверженность православию — только маска: их отличает не просто 
утилитарный подход к христианству, но и языческое извращение его, то есть пря­
мой бунт против христианства. И это прежде всего выражается в том духе ненави­
сти и вражды, который они насаждают. Процитирую еще раз Н.А. Бердяева: 
«“Арийцы” <...> отвергли и отвергают Христа<...> Род, кровь, месть — все это со­
вершенно чуждо чистому христианству и привносится в него извне, от древнего 
язычества <...> Ненавидящие и распинающие не могут быть названы христиана­
ми, сколько бы они ни били поклонов»1.

В кризисной ситуации фашизм предлагает новые духовные ориентиры дез­
ориентированным людям — уставшим, изверившимся, сбитым с толку, отчаяв­
шимся, ищущим выхода из неопределенности и нестабильности. Они хотят по­
рядка и уверенности в завтрашнем дне. Именно это и обещает им фашизм. Фа­
шизм — это альтернативная религия. Он предлагает альтернативу не только суще­
ствующему строю, но и существующей системе ценностей. Он предлагает (на сло­
вах) высокую надличную цель, новый вечный порядок, новый справедливый мир, 
величие державы, процветание нации. Привлекательность фашизма именно в том 
и состоит, что он дает ответ на духовную, онтологическую жажду. Другое дело, что 
он дает ложный, иррациональный ответ, но в глазах его приверженцев это ответ 
истинный.

Национализм фашистов — это религиозно окрашенный национализм. Он 
связан с эсхатологией, апокалиптикой, хилиастическими надеждами (тысячелет­
нее царство, тысячелетний рейх). Исследователь оккультных корней нацизма Ни­
колас Гудрик-Кларк писал: «Нацистские крестоносцы действительно были почти 
религиозны и в своих фантазиях о Новом Иерусалиме, и в уничтожении сатаниче­
ских толп. Аушвиц, Собибор и Треблинка — ужасные музеи нацистского апока­
липсиса в XX веке»1 2.

Демонстративная ориентация большинства русских нацистов на правосла­
вие способна, конечно, ввести в заблуждение. Но следует помнить, что фашизм 
укоренен в дохристианской и дехристианизированной культуре. Это разновид­
ность неоязычества, требующего кровавых жертвоприношений.

В основе фашистской мифологии — проект коллективного спасения через 
революционное возвращение к истокам: ценностям рода, племени, архаического 
коллектива. К таким первоначальным, традиционным, и именно этническим, 
ценностям теперь относят и православие, которое для наших отечественных на­
цистов не столько религия, сколько религиозно окрашенная идеология.

Подводя итоги, можно сказать, что религиозная составляющая идеологии рус­

1 Бердяев Н.А. Там же, с. 210, 212.
2 Гудрич-Кларк Н. Оккультные формы нацизма. Тайные арийские культы и их влияние на 

нацистскую идеологию. — СПб.: Евразия, 1993, с. 226.
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ского фашизма становится все более значимой. Думаю, что откровенно языческие 
организации не представляют особой угрозы: серьезной перспективы они не имеют. 
Другое дело — квазиправославные фашистские организации. Их «православие» не 
имеет ничего общего с христианством, но оно является большим соблазном, оно 
порождает смуту в сердцах людей. Протоиерей Александр Мень, убитый в 1990 г., 
говорил: «Опасен не атеизм — опасно язычество в православной обертке».

За два дня до гибели, в интервью испанской журналистке Пилар Бонет, о. 
Александр сказал: «Произошло соединение русского фашизма с русским клерика­
лизмом и ностальгией церковной. Это, конечно, позор для нас, для верующих, по­
тому что общество ожидало найти в нас какую-то поддержку, а поддержка получа­
ется для фашистов. Конечно, не все так ориентированы, но это немалый про­
цент^.. > Куда ни сунешься, с кем ни поговоришь, — этот монархист, этот анти­
семит, этот антиэкуменист и так далее. Причем развешиванием ярлыков занима­
ются люди, которые вчера еще не были такими»1.

С тех пор, как это было сказано, прошло семь лет, и, как говорится, «процесс 
пошел»: отмеченная Александром Менем тенденция набрала силу. Так что авторы 
ценного справочника «Политический экстремизм в России» (М.: 1996) ошиблись, 
когда они написали: «<...>сейчас не существует угрозы того, что правоэкстре­
мистская деятельность найдет оплот в Русской Православной Церкви»1 2. Увы, это 
не угроза, а реальность. Нашли они оплот. И не сейчас, а раньше. Отец Александр 
ясно видел это уже в 1990 г.

Кстати, авторы справочника противоречат себе, когда в другом месте они 
пишут: «<...>большая часть иерархии, клира и церковной общественности РПЦ 
тяготеет <...> к консервативно-патриотическим силам, а многие — даже к ради­
кально-националистическим силам»1. Доктринальная база такого сближения — 
известная фальшивка «Протоколы сионских мудрецов», продающаяся в церквах, 
и книги митрополита Санкт-Петербургского и Ладожского Иоанна (Снычева), 
идеолога того самого православного фундаментализма, который так мил сердцу 
русского фашиста Константина Касимовского. Эти книги тоже продаются в боль­
шинстве церковных лавок.

Налицо встречное движение: православные нацисты, с одной стороны, и 
значительная часть клира РПЦ, особенно из монашества, стоящая на очень сход­
ных позициях, — с другой. Конечно, речь идет не о всей Русской Православной 
Церкви, но о сильном, едва ли не доминирующем течении внутри нее. Не замечать 
этого было бы и беспечно, и недопустимо.

1 Протоиерей Александр Мень. Культура и духовное восхождение.— М.: Искусство, 1992, с. 
448-449 .

2 Верховский А., Папп А., Прибыловский В. Политический экстремизм в России, с. 46.
1 Там же, с. 46.
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Примечания редакции

(1) Языческая община в Москве была создана в 1989 г. членами емельянов- 
ской «Памяти» («Всемирного Антисионистского и Антимасонского Фронта «Па­
мять») и членами Клуба славяно-горецкой борьбы (руководитель Александр Бе­
лов).

(2) Первое «богослужение» неоязычников было совершено 23 декабря 1989 г. 
в подмосковном лесу в окрестностях станции «Салтыковская» Горьковской ж.д.

(3) Антихристианские взгляды Корчагина, открыто провозгласившего себя 
сторонником языческих воззрений Емельянова, вызвали отделение от Русской 
Партии России (РПР) православно-ориентированных русских националистов во 
главе с Валерием Ивановым, создавших Русскую Партию Национального Воз­
рождения (РПНВ).

(4) См.: Агурский М. Идеология национал-большевизма. — Париж, ИМКА- 
Пресс, 1980. Михаил (Мэлиб) Самуилович Агурский (1933—1991) — участник ев­
рейского и общедемократического движения в России, диссидент, эмигрировал в 
Израиль в 1985 г. Профессор Еврейского университета в Иерусалиме, советолог, 
публицист.

(5) Чемберлен, Хьюстон Стюарт (Chamberlain) (1855—1927) — английский 
писатель, социолог, философ, предтеча нацистской идеологии в Германии. Ос­
новная работа Чемберлена, принесшая ему скандальную известность — «Основы 
XIX века» («Die Grundlagen des neunzehnten Jahrhunderts»), вышла в Мюнхене в 
1889 г. В этой работе Чемберлен, отрицая еврейское происхождение Иисуса, на­
зывает рождение Христа наиболее важной датой в истории человечества: «Ни вой­
ны, ни смены династий, ни природные катаклизмы, ни открытия не обладают и 
долей той значимости, которая могла бы сравниться с короткой жизнью Галилея­
нина. <...> Но для всех должно быть очевидным, что Христос не был евреем, в нем 
не было ни капли еврейской крови, а называвшие его евреем были просто невеже­
ственными или лицемерными людьми».



Борис ФАЛИКОВ 
(Москва)

НОВЫЕ РЕЛИГИИ И ПЕРЕМЕНЫ В РОССИИ

П ришествие новых религий в Россию было внезапным и непредсказуемым 
лишь для тех, кто не хотел или боялся осознать, что такое свобода религии 
в стране, где ее и в помине не было на протяжении многих десятилетий. 

Между тем всякому, кто был хоть немного знаком с религиозным подпольем или 
читал религиозный самиздат, очевидно было, что в стране готовится почва для са­
мых разнообразных и диковинных верований, активно распространявшихся по за­
падному миру с начала шестидесятых.годов. Понятно это было и для тех представи­
телей новой религиозной волны, которые не собирались ограничивать свою мисси­
онерскую деятельность лишь Западной Европой и Северной Америкой. Основатель 
современного кришнаизма Свами Прабхупада посетил нашу страну в 1971 г., а к на­
чалу следующего десятилетия в СССР уже существовала небольшая подпольная 
кришнаитская организация, что позволило КГБ разыграть громкий процесс о про­
никновении в колыбель социализма чуждой и зловредной идеологии. Поэтому не­
удивительно, что когда в конце восьмидесятых разваливающаяся на глазах империя 
перестала сводить счеты с религией, к нам хлынули проповедники самого разнооб­
разного толка, а проведенные в ту пору исследования общественного мнения пока­
зали, что спрос на нетрадиционные верования в стране высок, как никогда. Расцвет 
всевозможных «культов» (1) и «сект» повлек за собой неизбежную реакцию в виде 
антисектантской истерии, которая охотно подогревалась жадной до сенсаций прес­
сой. В угаре идейной борьбы было уже не до анализа и исследований, и вполне за­
кономерно, что мнения ряда «экспертов по сектам» поразительно напоминали до­
кументы Совета по делам религии при Совете Министров СССР, с которыми мне
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довелось познакомиться во времена регистрации кришнаитской организации в 
Москве. Возникало впечатление, что их писали одни и те же люди.

Между тем к середине девяностых годов период «первоначального накопления» у 
новых религий в России закончился. Это отмечают и сами «борцы с сектами», припи­
сывая себе заслугу спасения страны от очередной опасности. На мой взгляд, дело в дру­
гом. Интерес к альтернативным религиозным взглядам (как и ко многому другому) ис­
кусственно сдерживался официальными запретами. Когда они рухнули, подпольный 
интерес на какое-то время перерос в ажиотажный спрос, а потом успокоился и принял 
нормальные (судя по всему, не слишком большие) размеры. Так река, прорвав плоти­
ну, выходит из берегов, но через некоторое время возвращается в привычное русло.

ИСТОКИ НОВЫХ РЕЛИГИИ

Начну с терминологии. Читатель, вероятно, уже заметил, что привычные слова «сек­
ты» и «культы» я беру в кавычки и предпочитаю пользоваться таким общим выраже­
нием, как новые религии. Дело в том, что выражение это не только более общее, но 
и нейтральное, в то время как, например, слово «секта» сразу вызывает у нас негатив­
ную реакцию, поскольку содержит в себе отрицательную оценку этого явления. Но 
не лучше ли начинать разговор о нем с некоторой презумпции невиновности? По 
крайней мере, в этом случае наши выводы не будут грешить заданностыо и односто­
ронностью. Но что значит новые религии? Как известно, ничто не ново под луной. И 
у наших новых религий была своя совсем не новая предыстория. Но нас интересует 
в них именно момент новизны, хотя истолковываться он может по-разному.

Возьмем, к примеру, восточные религии. Очевидно, что и индуизм, и буддизм 
— религии древние. Но для того чтобы они решились на выход за географические 
пределы своего привычного обитания, что-то в них должно было измениться. Этот 
элемент новизны усиливается, когда, распространяясь в чужой культурной среде, 
они подвергаются уже ее прямому влиянию. Например, кришнаиты не любят, когда 
их причисляют к новым религиям, и не без основания настаивают на своих древних 
корнях, но нельзя оспорить и то, что высшая каста брахманов в Индии и по сей день 
наследуется, а не присваивается, как это происходит в современном западном криш­
наизме, а методы управления движением приобретают новые для себя западные чер­
ты. В других неовосточных религиях этот момент новизны еще более очевиден. На­
пример, когда последователи Махариши Махеш Йоги заявляют, что Трансценден­
тальная медитация способна не только привести к личному просветлению, но и под­
готовить «Век просветления», то есть изменить мир к лучшему, мы сразу вспомина­
ем не ведийских риши (2), а западных утопистов гораздо более поздних времен.

Другим источником новых религий является западная оккультная традиция. И 
здесь мы сталкиваемся с тем же противоречием. Ведь оккультисты настаивают, что
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их «тайное знание» уходит своими корнями в глубокую вавилоно-египетскую древ­
ность (на самом деле это не так, и корни несколько короче — в александрийском гер- 
метизме (3)). Но, во-первых, европейский оккультизм как таковой идейно сложился 
в постренессансные времена, а организационно оформился и того позже — в XVIII 
веке, а, во-вторых, непосредственные предшественники новых религий — теософия 
и антропософия — это и вовсе типичный продукт конца прошлого столетия, когда 
попытки объединить науку и религию носили уже вполне современный характер. 
Эти прогрессистские надежды, веру в наступление радикально новой эпохи Водолея, 
где разум и чувство сольются воедино, унаследовали и новые религии оккультного 
происхождения, да и не они одни. Упомянутая выше Трансцендентальная медита­
ция, пришедшая из Индии, также полна оптимистических предчувствий.

Третьим источником, питающим новые религии, является христианство, вернее, 
то, что возникло в результате его дробления. Протестантский бунт против церковной 
иерархии и переход на индивидуальные отношения между верующим и Священным 
Писанием содержал в себе потенцию бесконечного дробления традиции — сколько 
интерпретаций, столько и конфессий. В США этот процесс продолжается и по сей 
день, и число протестантских конфессий составляет несколько сотен. Многие из них 
настолько далеко ушли от первоисточника, что собственно христианскими назвать их 
уже трудно. Это и мормоны, и иеговисты, и многие другие. Для них характерна безгра­
ничная свобода в интерпретации Писания, вольное толкование собственного религи­
озного опыта и напряженное ожидание конца света. Отсюда сложные отношения с бо­
лее традиционными протестантскими конфессиями и активная миссионерская дея­
тельность. В США, где принцип религиозной свободы лежит в основе общественного 
согласия, эти новые религии существуют достаточно бесконфликтно (столкновения с 
государством случались в прошлом, а теперь это, скорее, исключение), но когда, дви­
жимые миссионерским духом, они попадают к нам в страну, конфликты налицо.

Еще одним истоком новых религий является язычество. В чем же здесь за­
ключается момент новизны? Как показали исследования неоязыческих движений 
в европейских странах и США, все они имеют сравнительно мало общего с гер­
манским или кельтским язычеством и являются не более чем искусственными его 
реконструкциями. Например, самое заметное неоязыческое движение «Викка», 
которое якобы восходит к кельтским корням, на самом деле — плод богатого во­
ображения Джеральда Гарднера1. Причем созданный им синтез опирается не

1 Джеральд Б. Гарднер (1884— 1964) — один из создателей современного неоязычества в Ве­
ликобритании. Создал свою первую неоязыческую группу в 1953 г. Утверждал, что еще 
перед Второй мировой войной получил посвящение в древнюю традицию кельтских кол­
дунов. Автор книг «Колдовство сегодня» (1954) и «Смысл колдовства» (1959).
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столько на кельтское наследие, сколько на магические ритуалы, свидетелем кото­
рых он был в Азии, где служил на британской таможне. Это, однако, не помешало 
Гарднеру утверждать, что ритуалы переданы ему некоей английской колдуньей, 
которая завещала ему это наследие «Великой Богини».

ДВА ВЗГЛЯДА НА БУДУЩЕЕ

Анализ истоков современных новых религий позволяет подметить в них одну любо­
пытную закономерность. Претензия на древность (а стало быть, истинность) своих ис­
токов сочетается у них с устремленностью в радикально новое будущее, которое вот- 
вот должно наступить. При этом они единодушны в критике настоящего. Правда, кри­
тикуют его с разных позиций. Для одних мир неизлечимо болен и движется к своему 
неизбежному концу, поэтому следует не тратить силы на его исправление, а сосредо­
точиться наличном спасении. Активное миссионерство сочетается у таких движений 
со стремлением к обособлению — с одной стороны, хочется, чтобы спаслось все же по­
больше людей, сдругой — следует как можно лучше подготовиться к спасению, так как 
конец мира произойдет «апокалиптически», т.е. будет сопровождаться страшными ка­
тастрофами. Как правило, к этой группе «апокалиптиков» относятся новые религии 
христианского происхождения, и сейчас, когда близится конец второго тысячелетия 
от Рождества Христова, можно предположить, что их число будет расти.

Вместе с тем апокалиптические ожидания, похоже, выходят за пределы хри­
стианского ареала и находят себе место в новых религиях восточного происхожде­
ния. Об этом свидетельствует пример «АУМ Синрикё»1. Причем сторонники Се- 
ко Асахары столь напряженно ожидали конца света, что в какой-то момент реши­
ли приблизить его собственными силами.

Однако, как правило, новые религии, пришедшие с Востока (и в этом с 
ними солидарны группы оккультного и неоязыческого происхождения), крити­
куют наличное состояние мира с «прогрессистских» позиций. Они верят в ско­
рое наступление счастливого будущего (правда, нередко оно видится как повто­
рение идеального прошлого), которое произойдет эволюционным путем. При 
этом главными «виновниками» такой эволюции они мыслят себя. Последовате­
ли Трансцендентальной медитации прибегают для этого к архаичной технике

Одна из многочисленных новых религий Японии, основанная в 1987 г. Секо Асахарой. 
По различным оценкам, ее приняли от 10 до 30 тыс. человек в Японии и за ее пределами, 
включая Россию. Это синкретическое учение несет в себе элементы индуизма, буддизма 
и оккультизма. К середине 90-х гг. в «АУМ Синрикё» значительно усилились ожидания 
конца света. В 1995 г. членами организации был совершен террористический акт в токий­
ском метро, в результате которого погибло 10 человек и пострадало около 5 тыс.
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духовных размышлений, правда, изрядно модернизированной, сайентологи 
пользуются собственным изобретением — клирингом (4), а представители нео­
язычества и движения «Нью эйдж» вольно сочетают древние (или псевдодрев­
ние) обряды с последними достижениями трансперсональной психологии.

Присутствие в этой компании НРД восточного происхождения может вызвать не­
которое удивление. Консервативный Восток никогда не тяготел к прогрессистским на­
чинаниям. Но дело в том, что многочисленные группы, опирающиеся на восточное на­
следие, восходят не столько к традиции, сколько к попыткам эту традицию реформиро­
вать в русле необуддизма и неоиндуизма, которые имели место в конце прошлого сто­
летия в ряде стран Азии. Суть же реформ сводилась как раз к синтезу западного акти­
визма и восточной созерцательности, и мы теперь имеем дело с его последствиями.

«Эволюционисты» не ожидают, что переход к высшему состоянию мира бу­
дет сопровождаться катастрофами, и надеются, что явление «Нового века» случит­
ся безболезненно.

СВОБОДА ВЫБОРА

Другой характерной чертой современных новых религий является эклектизм. Восток 
в них легко соединяется с Западом, оккультизм с христианством, наука с религией.

Можно предположить, что причины этого явления связаны с усилением двух 
тенденций: глобализации и секуляризации. Мир становится теснее, самые разные 
религиозные воззрения начинают соседствовать друг с другом. Секуляризация 
расшатывает религиозные традиции, но не уничтожает потребности в религиоз­
ном мировоззрении. Отпадая от собственной традиции, человек чувствует себя 
вправе самостоятельно выбрать что-то новое, благо далеко за ним ходить не надо. 
Если раньше к знаменитому гуру следовало ехать на поклон в Индию, то теперь он 
сам приедет с лекцией к вам в страну или даже в ваш город. Следующий шаг — со­
единение различных религиозных элементов в эклектическую мозаику. Предпо­
лагается, что современный человек может сконструировать для себя новую рели­
гию так же, как он конструирует свою техническую цивилизацию. Включение сю­
да элементов науки, таким образом, не случайно. Другое дело, что, включившись 
в религиозный синтез, они утрачивают свою самостоятельность и начинают жить 
по законам мифа. Примером такого процесса может послужить создание сайенто­
логии Роном Хаббардом1.

1 Рои Хаббард (1911 — 1986) — американский писатель-фантаст, создавший в 1953 г. новое 
религиозное движение «Церковь сайентологии». Сайентология предлагает своим после­
дователям ряд особых психотехник, целью которых является освобождение от негатив­
ных эффектов нынешней и предшествующих жизней.
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Тем временем границы в современном мире становятся все более условными 
благодаря развитию электронных средств коммуникации. Достаточно включить 
компьютер, войти в Интернет, и на вас обрушатся потоки информации, в том чис­
ле религиозной. Не случайно, кстати, что виртуальное пространство было впер­
вые освоено не традиционными, а новыми религиями. Свобода и легкость выбо­
ра во многом подготавливает почву для их успешного распространения.

Если рассматривать новые религии с этой стороны, то бросается в глаза их 
сходство с либеральным мировоззрением. Действительно, в прошлом либерализм 
настаивал на освобождении от диктата традиционной государственности и на сво­
боде выбора политических форм, но оставался верным религиозной традиции, хо­
тя и призывал к ее модернизации. В случае с новыми религиями мы видим, ско­
рее, отказ от религиозной традиции и свободный выбор новых религиозных форм. 
Не есть ли это радикальный прорыв либеральных ценностей в сферу религии?

С другой стороны, кое-что в феномене новых религий существенно роднит 
его с консерватизмом. Это прежде всего апелляция к идеальному прошлому, кото­
рое надо сохранить или возродить, выдвижение упрощенной мифологической 
схемы в ответ на усложнение современной жизни и добровольное подчинение се­
бя харизматическому лидеру.

Именно это «единство противоположностей» и делает новые религии равно 
чужими как для либералов, так и для консерваторов. Действительно, неприятно, 
когда твои основополагающие ценности выступают в сочетании с признаками 
идейного антипода, т.е. искажаются, пародируются. И чтобы избежать внутренне­
го конфликта, мы стараемся этого не замечать, т.е. видеть в явлении то, что связы­
вает его с нашим оппонентом, и не видеть того, что связывает его с нами.

Это во многом определило отношение к новым религиям в российском об­
ществе во времена перестройки. Либералы были склонны усматривать в них не­
кую преемственность с советским прошлым в тех его чертах, которые можно сум­
марно определить как «консервативная утопия». Я это знаю по собственному 
опыту, поскольку сам акцентировал эти элементы сходства при анализе неовос- 
точных движений. С другой стороны, консерваторы видели в новых религиях не­
навистный им дух перемен — рост плюрализма, возможность свободного выбора 
нового мировоззрения.

Между тем не следует думать, что новым религиям легко дается эта внутрен­
няя противоречивость. В некоторых верх берут либеральные черты, в других кон­
сервативные. Как правило, к первым относятся те из них, что надеются на эволю­
ционное преображение мира, а ко вторым — ожидающие его катастрофического 
конца.
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ЧТО ПРЕДПОЧЛА РОССИЯ?

Из-за рубежа к нам в основном попадают «эволюционисты», а вот «апокалипти- 
ков» мы производим сами. Это и Богородичный центр, и Белое братство, и Цер­
ковь последнего завета (виссарионовцы). Казалось бы, ничего странного. В нача­
ле века Н. Бердяев писал об апокалиптическом духе русского сектантства и даже 
делал из этого выводы об «эсхатологизме русской души»1. Но обратим внимание 
на другое. Российские новые религии апокалиптической ориентации, вроде Бого­
родичного центра, возникли на гребне перестроечного хаоса и с тех пор, судя по 
всему, ограничивают и так невеликую сферу своего влияния. Это тем более удиви­
тельно, что на благополучном Западе ожидания катастрофического конца в связи 
с приближением третьего тысячелетия как раз усиливаются. Пришедшие же к нам 
из-за рубежа новые религии «эволюционистского» характера продолжают рас­
пространяться, хотя и не так быстро, как прежде.

На первом плане у них теперь другой процесс — натурализация. Сегодня 
практически все лидеры зарубежных новых религий у нас в стране российского 
происхождения. Русификация происходит и на более глубоком идейном уровне. 
Например, в ряде оккультных движений, восходящих к «Нью эйдж», распростра­
няются представления о том, что грядущий век Водолея связан с Россией, куда 
смещается новый энергетический центр и где должен родиться новый спаситель 
человечества. Возникают и чисто российские движения этого типа со своим соб­
ственным мифом творческой эволюции земли, начиная, естественно, с России 
(некоторые направления рерихианства). Популярность их достаточно велика.

Все это свидетельствует о том, что россияне в настоящее время отдают пред­
почтение тем новым религиям (независимо оттого, зарубежного они происхожде­
ния или местного), которые предлагают мифологическую схему совершенствова­
ния мира, а не бегство из него. Более того, даже немногие движения апокалипти­
ческой ориентации, пришедшие из-за рубежа, приобретают у нас иной характер. 
Можно привести в пример российских приверженцев «АУМ Синрикё», которые, 
по мнению изучавших их психологов и защищавших их юристов, не занимались 
подготовкой конца света, а самосовершенствовались с помощью йоги и медита­
ции, полагая, что это изменит мир к лучшему.

Правда, возможно и иное прочтение ситуации. В последнее время апокалип­
тические настроения усиливаются у православных фундаменталистов. Понять 
это несложно. Современный мир мнится им царством дьявола, и испуг перед ним 
легко приобретает апокалиптические черты. Может быть, они и берут на себя ту 
роль, которую в дореволюционной России играли секты? В этом случае тем, кто

См., например: Бердяев Н.Л. Русская идея. — В сб.: Мыслители русского зарубежья. — М.: 
Наука, 1992, с. 225.
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уверен в скором и страшном конце света, уже незачем присоединяться к Богоро­
дичному центру. Пока, однако, трудно сказать, насколько широко распростране­
ны подобные взгляды в российском православии.

ПРИЧИНЫ ВЫБОРА

Как и любые перемены, новые религии находят поддержку прежде всего в моло­
дежной среде. В данном случае речь идет о молодежи, религиозно ищущей. В за­
падных странах этот самостоятельный поиск Истины сопровождался бунтом мо­
лодежи против традиционных ценностей, принятых в их семьях. Недаром послед­
ний всплеск новых религий пришелся там на шестидесятые годы — годы контр­
культурного молодежного бунта. У нас ситуация несколько иная: молодежь не 
бунтует против традиционных ценностей (им в уходящем столетии и так был на­
несен страшный урон), а стремится заполнить вакуум, образовавшийся в резуль­
тате крушения псевдоценностей, которые в последние годы их существования ни­
кто уже и не принимал всерьез. Этим, кстати, и объясняется, почему среди при­
верженцев новых религий у нас немало и людей немолодых — религиозный поиск 
в условиях мировоззренческой пустоты коснулся не одной только молодежи.

Поэтому если хиппи и им подобные бежали от давящего гнета культуры, наде­
ясь, что очень скоро ей придет неминуемый и, весьма вероятно, страшный конец, 
то российская молодежь (и не только молодежь) бежит от пустоты к созданию но­
вых культурных форм, заимствуя исходный строительный материал как с Запада, 
так и с Востока. Этот импульс не бунта, но созидания и определяет выбор тех новых 
религий, которые настаивают на участии своих адептов в трансформации мира.

Тех же немногих, кто все-таки предпочел бегство и ожидание конца света, 
увлекают собственные пророки, а не заимствованные из-за рубежа. Ведь в России 
издавна существует свой опыт возникновения подобных религиозных движений 
(хлысты, скопцы, духоборы и т.д.). Это о них писал Бердяев. Большинство из них 
сгинули после революции и вряд ли когда-нибудь возродятся, но религиозные мо­
тивы, приведшие к их существованию, в той или иной форме сохранились. На 
протяжении всего советского периода люди, которым были близки эти настрое­
ния, окормлялись адвентистами, иеговистами и пятидесятниками, претерпевая 
гонения и преследования. После перестройки эти организации легализовались, 
но наиболее истовые и непримиримые критики падшего мира, который неумоли­
мо движется к своему концу, объединились в Белое братство, Богородичный 
центр, Церковь последнего завета Виссариона и т.д.

А что же Православная Церковь? Первым она представляется слишком пас­
сивной и далекой от будничных дел, замкнутой в плотном коконе традиционализ­
ма и обрядоверия, не способной приобщить людей к «измененным состояниям
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сознания». Для вторых же она, напротив, погрязла в житейских мелочах, слишком 
«от мира сего», слишком близка к властям предержащим. Видимо, эта официаль­
ность Церкви и мешает этой группе людей выбрать «апокалиптический вариант», 
предлагаемый православными фундаменталистами.

Любопытно, что из новых религий лояльнее других относятся к православию 
те ветви неоязычества, которые замыкаются на национальной идее. С одной сто­
роны, они опираются на реставрацию славянской архаики, с другой — на повсе­
местный интерес к знахарству. Их идейной основой становятся мистификации в 
духе Дж. Гарднера, куда наряду с языческим пантеоном охотно включается и «на­
циональная» православная атрибутика. Практической же базой являются много­
численные ассоциации и союзы колдунов и знахарей с участием таких популяр­
ных фигур, как Лонго, Тарасов и др. Они с удовольствием заимствуют и почитают 
тех православных святых, которые славились своим целительством. Видимо, это и 
подвигло Архиерейский Собор 1994 г. отлучить приверженцев ряда новых религий 
от православия. Но вот каким образом в список отлученных попали те, кто ни в 
коей мере не претендуют на православное наследие (например, кришнаиты или 
американские протестанты), остается только догадываться.

БОРЦЫ С «СЕКТАМИ»

Сколько в стране сторонников новых религий, не знает никто. Во-первых, про­
вести такой подсчет чрезвычайно трудно. Новые религии отличает высокая теку­
честь их приверженцев. Во-вторых, никто в этой статистике не заинтересован. 
Сами н.овые религии, напуганные угрозой притеснений, склонны занижать дан­
ные о себе, борцы с ними, наоборот, — завышать, дабы обосновать необходи­
мость своего существования. Для перерегистрации новых религиозных органи­
заций, как того требует недавно принятый закон «О свободе совести и религиоз­
ных организациях», они, вероятно, попытаются заявить о более высоком числе 
своих приверженцев, чтобы зарегистрироваться «по первому разряду». Поэтому, 
пока члены новых религий будут объектом политической борьбы, а не научных 
исследований, мы не узнаем, сколько их на самом деле. Очевидно только, что ци­
фра 3—5 миллионов, которую предлагает Министерство внутренних дел, осно­
вываясь на данных профессиональных борцов с «сектами», не имеет никакого от­
ношения к реальности.

Кто же эти борцы? Состав их чрезвычайно разнообразен. Это и православ­
ные фундаменталисты, и врачи-психиатры, и представители правоохранительных 
органов (правда, последние пока занимаются борьбой в свободное от работы вре­
мя). Большую роль в «антисектантском» движении играют родители и родствен­
ники тех, кто стал адептом новых религий. Их участие придает движению челове­
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ческое лицо, т.е. переводит его из абстрактного мира идейной борьбы в реальный 
мир житейских проблем. В какой-то мере это и объясняет то сочувствие, которое 
подчас вызывает борьба с сектами в либеральной прессе. Однако, на мой взгляд, 
причины глубже. Если фундаменталистам новые религии кажутся дьявольской 
пародией на их собственные верования, то для либералов это насмешка над доро­
гим им принципом свободы. Как можно свободно выбрать такое? Поэтому и фун­
даменталисты и либералы охотно принимают единственное устраивающее их объ­
яснение: адепты новых религий были «зомбированы», им «промыли мозги», т.е. 
лишили свободы выбора. Но если фундаменталисты истолковывают это в ирраци­
ональном ключе — как «внушение сатанинское», то либералы нуждаются в раци­
ональной интерпретации. Отсюда разговоры о «кодировании», «нейролингвисти­
ческом программировании» и других достижениях современной науки. Правда, 
насколько мне известно, наукой до сих пор не доказана возможность смены миро­
воззрения путем гипнотического внушения. Да и опыт уходящего века показыва­
ет, что последний выбор все-таки остается за человеком, поскольку коренится в 
его «тайной свободе».

Есть у российского «антисектантского» движения и еще одна интересная 
черта. Арсенал борьбы, ее тактика и стратегия, «криминальные прецеденты» с уча­
стием новых религий — все это заимствовано с Запада. Вместе с тем по своей сущ­
ности движение носит антизападнический характер. Проникновению «вредонос­
ных веяний» извне оно противопоставляет «национальную твердыню» правосла­
вия. В принципе, это достаточно типично для фундаменталистского мышления, 
которое для вящей убедительности любит обосновывать свое антизападничество 
ссылками на западный опыт. Дело в другом. «Антикультовое» движение на Западе 
зародилось в США во времена контркультурного бегства молодежи в новые рели­
гии. Такое бегство сопровождалось эксцессами как со стороны детей, так и со сто­
роны родителей. Не вызывали удивления случаи, когда преуспевающий глава се­
мейства платил огромные деньги «борцу с культами» для того, чтобы тот выкрал 
«загипнотизированного» члена семьи и разгипнотизировал его. Не удивлялись и 
тогда, когда молодой наркоман, попав в секту, не оставлял своей пагубной привыч­
ки (хотя многие, по свидетельству социологов, как раз и оставляли) и вступал в 
конфликт с законом. В России, как уже говорилось, ситуация другая — в новые ре­
лигии по преимуществу идут не анархически настроенные борцы с культурой, а те, 
кто хотел бы участвовать в ее созидании, хотя и необычными способами. Это люди 
совсем иного типа, и странно видеть, как для борьбы с ними привлекается весьма 
ограниченный набор негативных примеров из другого времени и другой культуры. 
Происходит это, видимо, потому, что российскими примерами такого рода борцы 
не располагают.
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ЗНАКИ ВРЕМЕНИ

Культура — единое целое, хотя ее части могут быть очень причудливо соединены 
друг с другом. Иногда малозаметные сдвиги на периферии помогают понять, в ка­
ком направлении пойдут большие процессы. Как известно, обвал в горах начинает­
ся с падения небольшого камешка. Новые религии в России — это маргинальный 
участок культуры (какие бы огромные цифры ни называли борцы с «сектами»). Мне 
кажется, что наблюдения за ним позволяют сделать один обнадеживающий вывод. 
В эпоху социальных и мировоззренческих потрясений, которые переживает страна, 
предпочтение отдается тем новым религиям, которые предлагают способы участия 
в этих переменах (какими бы диковинными эти способы ни казались стороннему 
наблюдателю), а не бегству от них в чаяние конца света. Если рассматривать эту тен­
денцию как один из симптомов состояния культуры, то можно предположить, что 
апокалиптизм русского сознания, о котором сто лет назад писал знаменитый фило­
соф, все же уступил место более позитивному взгляду на культурное строительство.

Правда, не исключено, что роль пророков грядущего апокалипсиса пытают­
ся взять на себя православные фундаменталисты, и в этом случае говорить можно 
об иной перемене: боязнь секулярного мира и ожидание конца света выльются 
тогда в другую форму.

Судьба новых религий в России заставляет задуматься и еще об одном. Как мы 
выяснили, они в равной степени немилы совсем разным людям. Не стоит забывать, 
что закон, ограничивающий их деятельность, был принят подавляющим числом де­
путатов Думы вне зависимости от их мировоззренческого выбора. Между тем религи­
озная терпимость — это тот оселок, на котором проверяется способность общества 
решать демократическим путем сложные проблемы совместного проживания людей 
с различными убеждениями. Свобода верований, не вызывающих у нас сочувствия, — 
это цена, которую мы платим и за нашу свободу. Похоже, мы пока не готовы к этому.

Примечания редакции 1 2 3 4

(1) От англ, cult — секта, вероисповедание, религиозное движение.
(2) Риши — мудрецы и пророки в ведической традиции.
(3) Александрийский герметизм — позднеантичное религиозно-мистическое 

течение, связанное с почитанием Гермеса Трисмегиста (Трижды Величайшего).
(4) Клиринг — сайентологическая процедура, претендующая на «очищение 

сознания».
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Саулюс ДАГИС  
(Москва)

«ИНДИЙСКИЕ ПАРАДОКСЫ »*

В ряду значительных событий религиозной жизни России последних десяти­
летий, видимо, следует назвать еще одно: пришествие индуизма* 1 во всем 
его многообразии. Событие это, на наш взгляд, не получает должного осве­

щения ни в средствах массовой информации, ни в специальной литературе. Если 
тема «индуизм в России» и подается читателям, то лишь в контексте так называе­
мых «новых религиозных движений» (клеймимых определенными кругами ярлы­
ком «секта») и почти всегда — под чрезвычайно кислым соусом. Эта тактика, оче­
видно, должна сформировать определенные вкусовые ассоциации и рефлексы у 
российской общественности еще до того, как она разберется, с чем обычно едят 
это экзотическое блюдо.

«Прописаться» в новом Законе индуизму, как и следовало ожидать, не уда­
лось. Но это и естественно, и не столь важно. Сейчас будет решаться другой, более 
существенный вопрос — пропишут ли его на территории России. Судя по масшта­
бам проведенной артподготовки, сил и средств на достижение отрицательного ре­
шения затрачено немало. Возникают и другие вопросы: какие у индийской рели­

* Мнения автора не обязательно совпадают с официальной позицией организации Россий­
ское Общество Сознания Кришны.

1 По причине отсутствия удобного термина, в тексте это слово иногда используется в рас­
ширенном значении, включающем и формы религиозности, возникшие на почве индуиз­
ма (в том числе так называемый неоиндуизм, а также сикхизм и джайнизм).
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гиозности перспективы выживания и развития в России? Какая форма взаимоот­
ношений с ней устоится — политика вытеснения, проводимая в течение послед­
них лет, или диалог?

Учитывая нестабильность политической ситуации в России, влиятельность 
сил, не приемлющих религиозного инакомыслия, необычайно сложный, даже 
противоречивый характер самого индуизма, а также неосведомленность россий­
ской общественности относительно индийской религиозности, можно допустить, 
что однозначные ответы на подобные вопросы в ближайшее время могут и не най­
тись. Скорее следует ожидать продолжения серии парадоксов, которыми сопро­
вождается вся недолгая история существования индуизма в России.

ПАРАДОКС ПЕРВЫЙ

Традиционно связи российского общества с индийской культурой развивались 
широко и интенсивно. Вкус россиян к индийской культуре взращивался поколе­
ниями отечественных востоковедов и деятелей культуры на протяжении уже сотен 
лет (впервые «Бхагавад-гита» в переводе А. Петрова была издана еще в 1788 г.). 
Россия — пожалуй, самый крупный в мире потребитель индийских фильмов (во 
всяком случае, в прошлом). Не счесть проведенных совместно фестивалей и про­
чих культурных мероприятий. Слова «дружба», «братство», «сотрудничество» и да­
же «стратегическое партнерство» звучат каждый раз, когда речь заходит о россий­
ско-индийских отношениях. Дружим, так сказать, народами.

Но — до известного предела. Стоит этому вкусу россиян перерасти в более 
прикладной интерес к религиозным аспектам той же культуры, как на путях ее 
распространения возникают всевозможные заслоны, ныне и законодательные.

Однако религиозность от индийской культуры неотделима; более того, 
это ее сердце. По словам проф. Р.Б. Рыбакова, директора Института востоко­
ведения РАН, «индуизм — ключ к пониманию всей индийской культуры». Вос­
питывая интерес к ней, можно и нужно было ожидать, что рано или поздно он 
обратится на религию. Признаки этого давали о себе знать еще в советские 
времена. Интерес россиян к таким существенным элементам индийской рели­
гиозной мысли и практики, как карма, реинкарнация, йога, мантра, медита­
ция, вегетарианство и т.д., уже тогда перестал быть чисто теоретическим. Воз­
никали разные кружки и группы, многие индивидуально, без должного руко­
водства осваивали методы индуистской духовной практики. Интерес этот был 
настолько живой, что даже репрессии тоталитарного режима не смогли его ис­
коренить.

Казалось бы, в условиях открытого общества он должен был расцвести и дать 
свои плоды — это закономерность, ничего странного тут нет. Странно другое: ре­
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акция того же российского общества на эти плоды. Рассмотрим несколько край­
них примеров.

В «Моей газете», являющейся приложением к «Московской правде» (№29 от 
13.11.96), в статье «Криминогенность тоталитарных сект» некий полковник М ВД, 
кандидат юридических наук, популярно объясняет, что «наиболее экстремистские 
формы сектантства ныне нашли в России поистине благодатную почву» и что од­
ним из «основных зарубежных источников сектантских вероучений», которые «по 
сравнению с мировыми религиями частичны, примитивны и для культурного че­
ловека малоинтересны», является «восточный индуизм... вообще основанный на 
непрерывно флюктуирующем сектантстве».

Итак, пока ученые, общественные деятели и государственные мужи, не жа­
лея сил, занимаются популяризацией индийской культуры, в недрах МВД экспер­
ты-криминалисты доподлинно устанавливают, что «примитивный» индуизм не 
может претендовать ни на мировую религию, ни на культуру. Более того, он еще и 
«криминогенен».

Не свободна от курьезов и академическая литература. К примеру, А.А. Раду- 
гин в своей книге «Введение в религиоведение» (М.: Центр, 1996), рекомендован­
ной Государственным Комитетом РФ по высшему образованию в качестве учеб­
ного пособия для вузов, пишет о «нетрадиционных религиях Нового века» (к ко­
торым он, естественно, относит и Движение Сознания Кришны) с позиций «на­
учного религиоведения»... советских времен! В качестве главного источника автор 
избрал книгу «Религиозные культы в США»(!), изданную в Москве в 1984 г. Он не 
подвергает ни малейшему сомнению правоту той идеологии, которая служила ос­
нованием для репрессий по отношению к отечественным кришнаитам. И хотя 
они впоследствии были реабилитированы (некоторые, правда, посмертно), автор, 
ничтоже сумняшеся, опять предъявляет им весь блок обвинений, звучавших в со­
ветских судах, — «харизматический культ и лидер», «абсолютное подчинение», 
«катастрофическо-апокалиптический взгляд на мир», «техника контроля за пове­
дением», «изоляция от внешнего мира», «коллективный культ», «техника психо­
логического манипулирования» и т.д. Возможно, к кому-то в США эти характери­
стики и могут относиться, но как быть с нами, которых «железный занавес» почти 
на два десятилетия лишил любых возможностей общаться не только с «харизмати­
ческим», по представлению автора, лидером, но и вообще с братьями по вере? Что 
же до «изоляции от внешнего мира», то для нас она была не условием возникнове­
ния «коллективного культа», а причиной многолетнего пребывания за решеткой в 
чрезвычайно тесной компании людей, невообразимо далеких не только от «куль­
та», но и от религии вообще.

Преследования не оставались сугубо интеллектуальными. В июне 1995 г. в 
храм Кришны в Ростове-на-Дону во время богослужения ворвались 20—25 молод­
чиков, вооруженных дубинками и саперными лопатками. В результате 10 человек
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— священнослужителей и прихожан — пришлось госпитализировать, притом 
один из них провел в реанимации более десяти дней. Соседний краснодарский 
храм также подвергался нападениям — его обстреливали из огнестрельного ору­
жия и поджигали. В ноябре 1996 г. в храм ворвались 25—30 казаков — некоторые 
из них были пьяны, курили в храмовой комнате, нецензурно бранились. Один 
влез в грязной обуви на алтарь Кришны, осквернил его и разрушил.

Между тем стоит напомнить, что именно ростовский и краснодарский хра­
мы одними из первых в начале 1995 г. открыли в Чечне благотворительную про­
грамму «Пища жизни», в рамках которой за полтора года раздали около миллиона 
порций вегетарианской пищи, приготовленной по традиционным индийским ре­
цептам.

Какой же «странною любовью» любит Россия индийскую культуру...

ПАРАДОКС ВТОРОЙ

Все это происходит в стране, которая именно совместно с Индией 30 июня 1994 г. 
подписала так называемую «Московскую декларацию о защите интересов много­
национальных государств»1. В этом документе международного значения, скреп­
ленном подписями президента РФ Б.Н. Ельцина и тогдашнего премьер-министра 
Индии Нарасимхи Рао, среди прочего, говорится1 2:

«<...> 3. Все большее число стран воспринимает международно признанные 
нормы демократии и верховенство права в качестве базисных составляющих их 
политических систем, надежной гарантии обеспечения и защиты прав человека.

<...> 5. Мир, тем не менее, все чаще не свободен от напряженности и наси­
лия. <...> Возрастает в особенности опасность со стороны сил агрессивного наци­
онализма, религиозного и политического экстремизма, терроризма и сепаратиз­
ма, подрывающих единство многонациональных (здесь также в английском текс­
те употреблено слово «pluralistic». — С.Д.) государств.

6. Как одни из крупнейших среди многонациональных, многоязычных и по- 
ликонфессиональных государств, Индия и Россия осознают свою ответствен­
ность за противодействие вместе с другими членами международного сообщества 
угрозам демократии и миру. Они считают, что полезный вклад в это может внести 
накопленный ими опыт управления обществом, базирующийся на их привержен-

1 В английском варианте названия стоит: «pluralistic states», что выходит за рамки националь­
ного аспекта, поэтому в русском варианте точнее было бы говорить о «многонациональ­
ных, многоязычных и поликонфессиональных государствах», как в п. 6 «Декларации».

2 Поскольку этот документ не относится к числу широко известных, в целях его популяри­
зации позволю себе довольно пространные цитаты.
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мости «единству в многообразии». Они убеждены, что руководящие ориентиры 
демократических обществ — равенство, уважение закона, соблюдение прав чело­
века, свобода выбора и терпимость — должны быть в равной степени применимы 
к международным отношениям. <...>

8. В Индии и России сосуществуют разные религии, которые обогащают ду­
ховные ценности их обществ и мировую цивилизацию. Право использовать, от­
правлять и проповедовать любую религию обеспечивается Конституциями обеих 
стран и является характерной чертой их повседневной жизни. Притязания на ре­
лигиозную исключительность представляют угрозу реализации этого права, по­
ощряют экстремизм и нетерпимость как внутри государств, так и между ними.

9. Индия и Россия намерены защищать культурное и религиозное многооб­
разие своих обществ от этой опасности. Они со всей ответственностью заявляют о 
недопустимости разжигания межнациональной и межрелигиозной розни, поощ­
рения агрессивного национализма и религиозного фанатизма.

10. Обе страны убеждены, что дестабилизация отношений между этнически­
ми или религиозными группами <...> — это путь к разрушению всего положитель­
ного и конструктивного, что человечество обрело в ходе своей многотысячелетней 
эволюции.

<...> 13. Индия с пониманием относится к озабоченности России тем, чтобы 
все люди, проживающие на территории бывшего Советского Союза, были равны 
перед законом, а их основные права человека были гарантированы, как это при­
нято в демократических обществах».

В свете этого документа принятие Россией нового Закона о свободе совести 
представляется явлением необъяснимым — ведь в результате законодательного 
провозглашения религиозной исключительности одних и тем самым ограничения 
прав других именно индуистские религиозные меньшинства оказались в числе на­
иболее пораженных в правах.

ПАРАДОКС ТРЕТИЙ

Главный удар в Законе явно направлялся против миссионеров и предположитель­
но экстремистских «новых религиозных движений». Однако прицельный огонь 
вели преимущественно по Западу; восточные же тонкости не учли, и удар в этом 
направлении пришелся по «старым» и самым безобидным конфессиям, даже не 
помышляющим о прозелитизме.

Так, в положении одной из наиболее пораженных в правах индуистских кон­
фессий оказался... джайнизм, который древнее буддизма, не говоря уж о христи­
анстве. Социальные характеристики джайнов крайне положительны. Они, как из­
вестно, в буквальном смысле слова мухи не обидят. Это они (не все, правда) ходят
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с повязками на рту, подметая дорогу метелками — чтобы, не дай Бог, не вдохнуть 
мошку или не задавить муравья. Джайнов в Индии немного — около 0,5% населе­
ния, но их значение в индийском обществе велико: джайны традиционно занима­
ются торговлей, ювелирным и банковским делом, им принадлежат ключевые по­
зиции в экономике Индии. Их аскетизм и строгие религиозные принципы (на­
пример, принцип ахимсы — ненасилия, невреждения — не позволяет им выходить 
из дому в темное время суток, чтобы, опять же, не повредить какое-нибудь живое 
существо) практически исключают возможность участия в преступной деятельно­
сти. По всей видимости, джайнов следует относить к одной из самых позитивно 
ориентированных общественных групп, заслуживающих режим максимального 
благоприятствования.

Тем не менее первым после принятия нового закона «О свободе совести» в 
Центр Обществ Сознания Кришны обратился один из лидеров московской общи­
ны джайнов г-н Рашми Бходия (он же председатель Общества индийской культу­
ры в Москве Бхарапиша Санскршпик Самадж). По его словам, многие из приехав­
ших в Россию джайнов женаты на русских женщинах, разделяющих их веру. Их 
дети будут воспитываться в тысячелетних религиозных традициях джайнов, оста­
ваясь при этом — по желанию родителей — законными гражданами России. «Что 
с нами будет? — тревожно спрашивал г-н Бходия. — Как нам зарегистрироваться? 
Как построить храм?...» Очевидно, что решение этих и других проблем — напри­
мер, религиозного воспитания подрастающего поколения — со вступлением в 
действие нового закона будет крайне затруднено. Россия может оказаться страной 
— видимо, единственной в мире, — где джайнизму придется лет 15 подождать, по­
ка его признают религией...

Как ни парадоксально, из всех восточных религий самые высокие шансы выжить 
в России оказались у Общества Сознания Кришны (ОСК), которое с определенными 
оговорками действительно может быть отнесено к «новым религиозным движениям» 
(НРД)1. ОСК действует в России уже 27-й год, чему имеются исторические свидетель­
ства. Среди них — более десятка приговоров советских судов начала 80-х, подтвержда-

Ограничимся краткими цитатами исследователей, придерживающихся противополож­
ных взглядов на феномен НРД. Первая оценка принадлежит крупнейшему европейскому 
специалисту ио НРД, социологу, проф. Айлин Баркер: «...Члены Общества Сознания 
Кришны считают свое движение древней и традиционной религией. Это бесспорно, но 
только в отношении их ведических верований и ритуалов. Однако же организация, со­
зданная на Западе Шрила Прабхупадой, содержит в себе черты НРД с самого начала сво­
его существования...» Это не мешает проф. Баркер отметить, что «Общество Сознания 
Кришны является уважаемым членом Национального Совета Индуистских Храмов (Ве­
ликобритании. — С.Д.)» (А. Баркер. Новые религиозные движения. Практическое введе­
ние. — СПб.: Русский Христианский гуманитарный институт, 1997, с. 168—169). Посто-
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ющих существование кришнаитов на территории России по меньшей мере 15 лет на­
зад, что сточки зрения нового закона дает надежды на определенные льготы.

Положение других индуистских и неоиндуистских организаций значительно 
хуже. Хотя некоторые из них ( Чайтанья Сарасват Матх — организация традици­
онного бенгальского вишнуизма, параллельная Обществу Сознания Кришны; 
Тантра Сангха — организация хотя и не самого привлекательного* 1, но также впол­
не аутентичного кашмирского шиваизма) имеют довольно глубокие исторические 
корни в Индии, на территории России они появились недавно. Сотни объединяе­
мых ими российских граждан окажутся в таком же ущемленном положении, как и 
последователи неоиндуистских организаций.

Аналогичные перспективы и у сикхов — приверженцев другой индийской 
религии. Она не такая древняя, как индуизм или джайнизм (неполных пять столе­
тий от роду) и отличается особыми социальными характеристиками. Если ущем­
ления религиозных прав последователей джайнизма или индуизма вряд ли вызо­
вут их на активные ответные действия, то воинственные сикхи вполне способны 
ответить вызовом на вызов, о чем свидетельствует их хотя и недолгая, но перена­
сыщенная сражениями за свои права история. У сикхов есть даже свои «голубые 
береты» — простите, «голубые тюрбаны» — военизированный орден Акали, члены 
которого в любой момент готовы отдать свою жизнь за веру.

Сикхизм, как и подобает религии, выросшей из движения бхакти, относи­
тельно свободен от кастовых предписаний и в этническом отношении в значи­
тельной степени открыт — множество западных людей в последние годы обрати­
лись в сикхизм. Московская община сикхов воздерживается от миссионерской

инный оппонент проф. Баркер, признанный лидер европейского так называемого 
антисектангского движения, протестантский богослов проф. Иоганнес Огард, как ни 
странно, высказывает сходные суждения: «Кришнаизм — пожалуй, единственная из рас­
пространенных на Западе “восточных религий”, могущая претендовать на реальную бли­
зость с великими восточными религиозными системами...Это вариант традиционного 
индуистского поклонения Вишну... Авторитет Бхагавад-гиты для кришнаитов вполне 
сравним с авторитетом Библии для нас...» («Альфа и Омега»: 1994, №2., с. 153). Высказы­
ваясь в прессе по вопросу о предоставлении датскому Обществу Сознания Кришны ста­
туса религиозной организации, проф. Огард подчеркнул: «Очевидно, что не существует 
никаких оснований отказать ОСК в статусе религиозной организации. Невозможно отка­
зать ОС К, не отказав тем самым всему индуизму» (Копенгаген: «Kristeligt dagblad», 
1996.11.13).

1 Имеются в виду жертвоприношения животных, использование в ритуале человеческих 
черепов и т.п. (см.: Религиозные объединения Российской Федерации. Справочник /  
Общ. ред. М.М. Прусака. — М.: Республика, 1996, с. 212—213); тем не менее эти элемен­
ты вполне традиционны для тантрического шиваизма.
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деятельности, но можно ожидать ее роста за счет смешанных браков и интереса 
россиян к данной религии.

В целом сейчас можно прогнозировать ущемление прав и интересов практи­
чески всех религиозных меньшинств индуистского толка. Открытия храмов, рели­
гиозно-образовательных учреждений и т.п. в ближайшие десятилетия, видимо, 
ожидать не приходится. Остается надеяться на открытие культурных центров — 
хотя, как указывалось выше, индийская культура без религии мертва.

ПАРАДОКС ЧЕТВЕРТЫЙ

Парадоксальна реакция представителей традиционных для России религий на при­
сутствие индуистских организаций. К примеру, с мусульманами, буддистами, като­
ликами и хфугими христианскими конфессиями у ОСК складываются либо нейт­
ральные, либо положительные отношения, что дает надежду на развитие нормаль­
ного диалога. Об этом свидетельствует хотя бы тот факт, что Российское отделение 
Международной ассоциации религиозной свободы, объединяющее большинство 
российских конфессий, в 1997 г. удостоило посмертной награды А. Савицкого, по­
гибшего в Грозном добровольца благотворительной миссии ОСК «Пища жизни».

Гораздо сложнее складываются отношения с Русской Православной Церко­
вью. Так, в 1994 г. Архиерейский Собор РПЦ издал Определение «О псевдохрис- 
тианских сектах, неоязычестве и оккультизме»1. В Определении ОСК отнесено к 
«лжехристианству и псевдорелигиям». Все это было бы смешно, когда бы не было 
гак грустно... Религиозный характер ОСК еще никем из специалистов не оспари­
вался. Сведения о нем без труда можно почерпнуть из индологической литерату­
ры — скажем, из популярного справочника «Индуизм. Джайнизм. Сикхизм» (М.: 
Республика, 1996): «Вишнуизм — одно из главных <...> направлений индуизма, 
монотеистически почитающее Вишну в качестве верховного божества. Кришна­
изм — одно из самых значительных самостоятельных направлений в вишнуизме. 
В его основе лежит почитание Кришны, аватары* * Вишну. <...> (см. Международ­
ное Общество Сознания Кришны)» (с. 133, 244, 246).

Однако православные утверждают, что они не одиноки в своих оценках. В 
Вестнике Всецерковного православного молодежного движения «Современные 
секты в России» (М. — СПб.: 1995, с. 4) объясняется, что «не только Православная 
Церковь, но и другие христианские конфессии не считают христианскими такие 
псевдорелигиозныс образования, как <...> кришнаитов». Как бы то ни было, сте­

1 См.: Архиерейский Собор Русской Православной Церкви. 29 ноября — 2 декабря 1994 го­
да. Сб. документов. — Изд. Московской Патриархии, 1995.

* воплощения. — Прим. ред.
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пень и масштабы неосведомленности о явлении, относительно которого почтен­
ный Архиерейский Собор и «другие христианские конфессии» берутся выносить 
суждения, наводит на мысль о том, что хотя бы часть российских христиан срочно 
нуждается в ликбезе относительно индийской религиозности.

Что же касается «лжехристианства», то, несмотря на ошибочность данного 
определения, восприятие кришнаизма как некоего «плагиата» христианства имеет 
свою историю. Еще первые индологи, преимущественно из христианских миссио­
неров, с удивлением для себя обнаружили поразительные параллели между криш- 
на-бхакти и христианством. Это привело их к заключению, что кришна-бхакти ли­
бо возникло на основе принесенного апостолом Фомой в Индию учения Иисуса 
Христа, либо подверглось значительному его влиянию. Такие воззрения преобла­
дали в индологии XIX — начала XX вв. Некоторые даже писали, что «Кришна — не 
что иное, как искаженное имя Спасителя»1 (Христа). Однако дальнейшие исследо­
вания показали несостоятельность подобных теорий. Профессор Калькуттского 
университета X. Райчаудхури, обобщив известные науке данные, показал, что по­
ложения, обнаруживающие сходство с христианством, сформировались в кришна­
изме еще до Рождества Христова1 2 3. Таким образом, с 20-х годов нашего века в науч­
ном мире утвердилось мнение, что кришнаизм ничем не обязан христианству-.

Впрочем, этим курьезы «Определения» не исчерпываются. Его текст на­
столько насыщен отрицательным эмоциональным зарядом, что даже «миротвор­
ческий призыв», которым оно заканчивается, не способен изменить общее впе­
чатление. Не удивительно, что в итоге «Определение» в сознании православных — 
включая духовенство и мирян — воспринимается как объявление негласной вой­
ны перечисленным в нем движениям, в т.ч. и кришнаитам.

Образцом такого восприятия служит «Послание Епископа Читинского и За­
байкальского Палладия (Шимана. — Прим. ред.) всечестным пастырям и вселюби- 
вой пастве...»4. Его Преосвященство, отметив, что «Бхагавад-гита описывает Криш­
ну как жуткое чудовище», призывает: «Недавно совет атаманов Союза казаков Рос­
сии принял решение изгонять из казачьих регионов (а наша епархия расположена 
как раз в таком) проповедников неправославных культов. Лжепророков и учителей 
вон — вон из России! Мы надеемся, что атаманы всех уровней станут проводить сре­
ди населения разъяснительную работу в соответствии с принятым решением. В свою 
очередь, мы обещаем им всяческую помощь и поддержку». Епископ ссылается на

1 Цит. по: Raychaudhuri Н. Materials for the Study of the Early History of the Vaisnava Sect. —
New Delhi: Oriental Books Reprint Corporation, 1975 (orig. pub. 1920), c. 77.

3 Ibid., c. 76-97
1 Suvira Jaiswal. The Origin and Development of Vaisnavism. — New Delhi: Munshiram 

Manoharlal Publishers, 1981, c. 1—4.
4 «Ваша реклама» №25—26. — Чита: 1995.
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упомянутые Собор и «Определение» и указывает, что его «послание является частью 
усилий по выполнению решений Собора в Читинско-Забайкальской епархии».

Налицо связь между решениями Собора и решениями совета атаманов. По­
следние, видимо, также пользуются поддержкой (пусть негласной) Православной 
Церкви, призванной нести в народ мир и любовь... Тем временем политический 
заказ сделан, а исполнители в «казачьих регионах» уж обязательно найдутся.

Так, предварительное следствие по упомянутому выше погрому в ростовском 
храме Общества Сознания Кришны установило, что его организатором и активным 
участником был священник Сергий Разумцев, клирик РПЦ1 (впоследствии запрещен­
ный в служении). Нападениям и обстрелу краснодарского храма предшествовали пуб­
ликации в местной прессе, авторы которых, православные священники, позволили се­
бе следующие высказывания: «кришнаизм — это замаскированный сатанизм», «пища, 
раздаваемая бесплатно кришнаитами, — это пища, принесенная в жертву сатане», «по­
чему Екатеринодар, казачий город, сделался средоточием всяких бесовских проис­
ков?», «кришнаиты... своей сатанинской философией разлагают государственное со­
знание народа», «неужели мы на Святой Руси, в казачьем крае — на Кубани, будем тер­
петь это сборище нечестивцев?»1 2 *, «где громкий голос ваш, господа атаманы, господа 
казаки, защитники православия и Отечества нашего? Голос Православной Церкви не 
слышен ни на телевидении, ни в высоких кабинетах, так пусть услышат ваш голос»1.

Как связать со всем этим слова Патриарха Алексия II, произнесенные в 1997 г. 
перед Рождеством: «...Во все времена Церковь Христова старалась служить только 
Истине Божией, стремилась стать над мирскими разделениями, быть примиряющей 
и объединяющей силой»? Полагаясь на искренность этих слов, в январе 1997 г. Центр 
Обществ Сознания Кришны в России направил обстоятельное письмо Патриарху с 
изложением проблем и предложениями по их разрешению. Ответа до сих пор нет...

Но вернемся к православным публикациям, которым в России несть числа. 
Приведем еще несколько ярких фраз, часто повторяемых во многих из них: «демо­
нический лик Кришны в свете христианского учения», «Кришна открывает Ард­
жуне свой подлинный демонический облик», «Арджуна подчинил свою волю дья­
волу»4, «Христос и Кришна. Свет и тьма», «дьявольская сущность мнимого “бо­
га”», «дьявольское обличье Кришны»5. Приведенные высказывания оскорбитель­

1 Письмо В.В. Емельянова, первого заместителя Главы администрации Ростовской облас­
ти, №3/01-6247 от 13.09.95.

2 Свящ. Николай Щербаков, свящ. Алексей Касатиков. В какие бить колокола. — «Красно­
дарские известия», 1993, 16.07.

1 Прот. В.Подгорный. Имя им — легион. — «Кубанские новости», 1995, 15.07.
4 Троицкий благовестник. 1990, №23: — Свято-Троице-Сергиева Лавра.
s Специальный выпуск «Вестника Всецерковного Православного молодежного движе­

ния». — М. — СПб.: 1995.
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ны для сотен миллионов индусов, почитающих Бхагавад-гиту своим священным 
писанием, так же как христиане почитают Библию. И это — в России, где широко 
провозглашается любовь к индийской культуре и где Бхагавад-гиту переводят и 
публикуют на протяжении вот уже 210 лет.

Кришна и весь комплекс связанных с ним сюжетов образует стержень ин­
дийской культуры — песен, танцев, музыки, драмы, литературы, живописи, хра­
мовой архитектуры. Именно Бхагавад-гита лежит в основе древнейшего и главно­
го монотеистического течения в индуизме — вишнуизма, отличающегося высокой 
культурой и этикой. Если даже монотеистический вишнуизм, к которому принад­
лежат и российские кришнаиты, объявляется сатанизмом, то можно представить 
себе отношение Русской Православной Церкви к остальным течениям в индуиз­
ме — пантеистическим или политеистическим. Невольно напрашивается вывод, 
что Православная Церковь не признает религией и считает сатанизмом или чем- 
то подобным весь индуизм1. Неясно также, какую конкретно организацию готова 
признать РПЦ в качестве представляющей индуизм.

Трудно понять, чем вызваны подобная нетерпимость и оскорбительное 
отношение к индийской религиозности. Возможно, не последнюю роль в этом 
играют и ассоциации индуизма с «язычеством». В самой Индии отношения так 
называемого «язычества» (индуизма) и христианства развивались по-другому. 
Христианская община — «малабарские христиане» существуют в Индии, по их 
собственному преданию, с 52 г. по Р.Х., когда апостол Фома прибыл по морю 
в Южную Индию и начал проповедовать христианство. Индусы всегда относи­
лись к христианам с характерной веротерпимостью и даже уважением. Пара­
доксально, но малабарская община имеет свою собственную «касту», занима­
ющую высокое положение в иерархии индуистского общества1 2. Даже когда в 
средние века христианские миссионеры (преимущественно португальцы) сжи­
гали индусов на кострах, индуизм не проникся нетерпимостью или ненавис­
тью к собственно христианскому вероучению1.

1 В издаваемом Миссионерским отделом Московского Патриархата РПЦ справочнике 
«Новые религиозные организации России деструктивного и оккультного характера» (см., 
например, вып. 1. — Белгород, 1997) к числу деструктивно-тоталитарных сект и культов 
отнесены все без исключения организации индуистского толка, действующие в России.

2 См.: Hindu-Christian Dialogue (Perspectives and Encounters). — Ed. Harold Coward, Delhi, 
Motilal Banarsidass, 1993; c. 14, 18.

1 В настоящее время ст. научный сотрудник Института востоковедения РАН, к. ист. н. Л.В. 
Митрохин завершает работу над монографией «Христианство в Индии (500 лет католиче­
ского и протестантского миссионерства в Индостане)», которая, предположительно, 
должна в ближайшее время выйти в печать. В монографии представлен богатый истори­
ческий материал поданным вопросам.
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Видимо, православным богословам мало что известно об индийской рели­
гиозной культуре1. И неудивительно — если РПЦ имеет богатый исторический 
опыт общения с другими мировыми религиями, традиционно представленными 
на территории России (иудаизм, ислам, буддизм, другие христианские конфес­
сии), то возможности общения с индуизмом практически отсутствовали.

В этом отношении некоторые перспективы открываются благодаря началу мисси­
онерской деятельности РПЦ в Индии. В рамках этой программы в Индию уже соверша­
ли поездки священники, готовятся новые кадры (к счастью, среди них и лица с профес­
сиональной индологической подготовкой и знанием местных языков), планируется 
строительство храма. Возможно, с течением времени РПЦ восполнит тот недостаток 
опыта общения с индийской религиозной культурой, которым она на сей день страдает.

Курьезность данной ситуации в том, что РПЦ, так резко реагирующая на 
«прозелитизм» индуистских организаций на ее «канонических территориях», на­
мерена позволить себе тот же прозелитизм на «канонических» территориях инду­
изма. Можно надеяться, что индуизм будет более гостеприимен...

ПАРАДОКС ПЯТЫЙ

Не удивительно, что подобное положение дел причиняет значительное беспокойст­
во индийской общественности, включая правительственные и политические круги.

Бывают, правда, подающие надежды исключения. Так, прот. Стефан Ляшевский в книге 
«Библия и наука» (М.: Православное братство во имя иконы Божией Матери «Неопали­
мая купина», 1996) пишет: «Веды — это арийская «Библия», где имеются и божественные 
гимны-псалмы... и богословское учение о едином Боге, непостижимом Творце мира» (с. 
120). «...Веды приблизительно датируются 1200 годом до Р.Х., но это годы первой записи, 
а устная их передача идет от значительно более глубокой древности, то есть, может отно­
ситься и к доавраамовой эпохе. Этот памятник древности открывает нам завесу о, может 
быть, уже испорченной, искаженной, но все же истинной вере в единого Бога и великих 
знаниях о духовном мире, хранившихся еще со времен ближайших потомков Иафета. В 
божестве!пнях гимнах воспевается Творец мира, единый, непостижимый...Поразительна 
глубина и мудрость этих гимнов, псалмов арийцев. В них отобразилась великая филосо­
фия иафетитов, поклонявшихся единому Богу, Творцу вселенной. Это Богопочитание 
они унесли и свято хранили в своей новой родине, Индии. Ничего удивительного нет, что 
Индия до прихода в нее европейцев имела великую культуру... поразительную науку по­
знания человеческого духа» (с. 123—124).

Разумеется, можно сомневаться в обоснованности предлагаемой прот. С. Ляшевским 
версии происхождения ведической культуры от Иафета, одного из сыновей Ноя, но высокая 
оценка древней традиции, от которой берет свое начало и вишнуизм, бесспорно, верна.
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Так, председатель индийского Избирательной комиссии г-н Г.В. Кришнамурти, в 
октябре 1997 г. посетивший храм Общества Сознания Кришны в Москве, выразил 
решительное намерение отстаивать права российских кришнаитов. Тогда же в ходе 
своих визитов в Москву министр обороны Индии г-н М.С. Ядав и министр финан­
сов г-н П. Чидамбарам приняли делегацию Общества Сознания Кришны во главе с 
его президентом Вайдьянатх дасом (Тунеевым), заверив в аналогичных намерениях. 
Поданным пресс-секретаря Центра Обществ Сознания Кришны в России М. Оси­
пова, который на протяжении нескольких месяцев принимал участие в ряде офици­
альных встреч в Индии, среди выражавших озабоченность положением индуист­
ских религиозных меньшинств (в т.ч. кришнаитов) в России и готовность защищать 
их права были: бывший президент Индии д-р Ш.Д. Шарма (который, кстати, в мае 
1997 г. открыл культурный центр и храмовый комплекс ОСК в Бангалоре); бывший 
премьер-министр г-н X. Деве Говда; г-н Л. Адвани и г-н С. Кешри, члены руковод­
ства политических партий Бхаратия Джаната Парти и Партии национального кон­
гресса (соответственно); исполняющая обязанности министра иностранных дел1 г- 
жа Камла Синха; ответственный секретарь по делам России в Министерстве иност­
ранных дел г-н Аджай Малхотра; а также ряд членов обеих палат Парламента.

Двенадцать ведущих промышленников, возглавляющих крупнейшие кон­
церны и финансовые группы, на которых в буквальном смысле держится эконо­
мика Индии, в преддверии официального визита Б.Н. Ельцина в Индию направи­
ли письмо премьер-министру, в котором выражалась озабоченность перспектива­
ми деловых отношений с Россией. Письмо от 26.12.97 подписали Б.К. Бирла, А.Н. 
Мафатлал, А. Хиндуджа, Р.П. Гоенка, К.Р. Подар, А. и В. Агарвалы, Н.Д. Десай и 
др. В нем, среди прочего, говорится:

«...В настоящее время в России постоянно живут (учатся или работают) бо­
лее 30000 индийских граждан с семьями. Многие из них посещают центры ОСК 
(Харе Кришна) и другие индуистские храмы и святыни, которых в стране около 
120 <...> Мы серьезно опасаемся, что вскоре они могут оказаться изолированны­
ми от культуры и религии своих предков и вынужденными либо приспособиться 
к другим моделям культуры и духовности, либо в унижении покинуть страну.

Новый закон («О свободе совести и религиозных объединениях». — Прим, 
ред.), хотя и является внутренним делом России, тем не менее грубо попирает од­
но из основных прав человека <...> Обескураживает и то, что закон может стать 
значительным препятствием на пути нынешнего развития отношений между дву­
мя странами, поскольку многие индийцы, вынужденные отныне оставлять свою 
религию и культуру дома, могут не захотеть ехать в Россию».

Здесь и далее из-за несовпадения индийских и российских правительственных должнос­
тей и отсутствия на русском языке адекватных терм и нов для их обозначения они переда­
ются приблизительными эквивалентами.
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В письме содержались просьбы «принять все необходимые меры» для защи­
ты свободы вероисповедания последователей индуизма в России; «направить 
письмо президенту Ельцину с просьбой защитить свободу совести», высказыва­
лось предложение «организовать встречу президента РФ с ведущими религиозны­
ми лидерами Индии и главами индуистских миссий в России».

Парадоксально, но религиозному вопросу, похоже, суждено омрачить тради­
ционно безоблачные отношения между Россией и Индией...

*  *  *

Такова история. Выделим из ее канвы несколько факторов, осложняющих 
ситуацию вокруг индуизма и делающих его особо уязвимым в условиях нынешних 
сектоборческих тенденций.

• Неосведомленность россиян. Даже без учета влиятельности сил, насаждаю­
щих нетерпимость и распространяющих дезинформацию, само по себе отсутствие 
у широких слоев населения реального опыта общения с индуизмом и соответству­
ющего теоретического образования служит почвой для эксцессов. Свою роль в 
этом играют и остаточные явления «религиоведения» советских времен — наука (в 
отдельных случаях даже индология), некогда использовавшаяся в карательных це­
лях, еще не полностью очистилась от прошлого. Дополнительную опасность для 
индуизма, не имеющего этнических корней в России, представляет усиленное 
культивирование национальной идеи.

• Многочисленность религиозных школ (сект) в индуизме. Специалистам хоро­
шо известна особая текучесть, гибкость и ветвистость индуизма — отсутствие же­
стких канонов и догматов, отсутствие крупных религиозных объединений и пре­
обладание «малых» организационных форм, которые очень удобно нарекать «сек­
тами». Тем не менее благодаря специфике передачи преемственности в индуизме 
те же «секты» — порой небольшие и относительно молодые — являются храните­
лями древних традиций одной из величайших религиозных культур на Земле. Это 
обстоятельство с трудом понимают западные люди, в мышлении которых укоре­
нилось противопоставление «церковь — секта».

Тот факт, что на почве индуизма, породившего столь возвышенные формы 
религиозности, возникли и малопривлекательные секты, также дает повод для 
спекуляций и недоразумений. Порой представления об индуизме формируются 
на примерах именно таких сект, что равносильно формированию отношения к 
христианству на примерах сект хлыстов и скопцов.

• Ассоциации с язычеством, пантеизмом, политеизмом. В силу различных 
обстоятельств (не вполне объективное и доброжелательное отношение первых 
индологов, в большинстве своем — христианских миссионеров; преобладание 
среди ученых интереса к монистической философии Шанкары; пестрое изоби­
лие богов и богинь и т.д.), эти ассоциации настолько укрепились в сознании
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людей западной культуры, что в индуизме почти не усматривают монотеистиче­
скую струю, которая, тем не менее, достаточно сильна и близка другим моноте­
истическим традициям, составляющим абсолютное большинство в России.

Между тем современные межрелигиозные контакты на Западе свиде­
тельствуют о том, что христианские конфессии видят в вишнуизме (в дан­
ном случае представленном именно ОСК) перспективного партнера для раз­
вития диалога с индуизмом. Христианские конфессии, по признанию их са­
мих, испытывают затруднения во взаимоотношениях с индуизмом (на Запа­
де, кстати, этот вопрос более актуален, поскольку во многих странах (Вели­
кобритания, США) существуют крупные индийские диаспоры. К примеру, 
храм ОСК в Бхактиведанта Мейноре (Великобритания) во время крупных 
праздников посещают до 40000 паломников в день — подавляющее боль­
шинство из них индийцы). Затруднения обусловлены в большинстве случа­
ев отсутствием общих монотеистических позиций, а также обилием свящ ен­
ных писаний и их толкований у индусов, отсутствием единого вероучения, 
единой, централизованной религиозной организации и иерархии, иных при­
знаков «организованной», в западном понимании слова, религии. С другой 
стороны, у вайшнавов (вишнуитов) такие признаки присутствуют в значи­
тельно большей степени — определенный свод писаний, преемственность, 
развитое последовательное монотеистическое богословие, относительное 
вероучительное единство.

Эти факторы положительно оцениваются христианскими богословами. 
Например, 20—21 января 1996 г. в Букленд Холле (Уэльс) проходила вайшнав- 
ско-христианская конференция, организованная ОСК и посвященная иссле­
дованию природы души. Среди участников были и такие выдающиеся религи­
озные деятели, как К. Уард, профессор богословия в Оксфорде; М. Брейбрук, 
председатель Всемирного Конгресса религий; Г. д'Коста, консультант Ватика­
на. Видный богослов Кеннет Кракнелл, бывший директор Федерации богосло­
вов Кембриджа, оценивая результаты конференции, назвал диалог с вайшна- 
вами «одним из самых важных среди тех, в которых участвуют Христианские 
Церкви»1.

• Преобладание в науке таких парадигм, как «новые религиозные движения» 
(НРД). Мы уже указывали, что в большинстве случаев индуистские организации в 
России рассматриваются лишь в контексте и статусе так называемых Н РД. Этот тер­
мин представляет собой современный эвфемизм для обозначения «сект». Однако 
благодаря упомянутой специфике передачи преемственности даже сравнительно 
недавно созданные индуистские организации могут оказаться законными носите-

Подробнее о конференции см.: «ISKCON Communications Journal» (ISSN 1358-3867), Vol. 
4, No. 1, June 1996, cc. 77—90.
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ля ми куда более древних традиций (здесь можно усмотреть некоторую параллель с 
католическими и буддийскими орденами). Отнесение таких организаций к НРД со­
здает ложное представление, во-первых, об отсутствии связи с породившей их рели­
гиозной традицией, а во-вторых, о наличии связи (которой реально может и не 
быть) с другими группами, возникшими под влиянием иных исторических и соци­
альных факторов, на почве совсем иных религий или вообще лишенными религи­
озной почвы. В таких случаях наука терпит неудачу в выполнении своей задачи фор­
мирования в обществе адекватного представления о явлениях окружающего мира. 
На наш взгляд, более адекватными следует считать парадигмы и термины, включа­
ющие эти явления, согласно требованиям научной методологии, в перспективу их 
исторического развития1. Примером такого термина может послужить слово «нео­
индуизм» (хотя в отдельных случаях даже он может оказаться недостаточным).

Основной недостаток указанного эвфемизма, на наш взгляд, состоит в его спо­
собности отвлечь внимание от принципиального вопроса о статусе и правах религи­
озных меньшинств. Парадигма НРД явно не дает ключа к его практическому реше­
нию. Многие НРД представляют собой кружки оздоровления, клубы эзотерики и 
подобные им группы по интересам, обладающие лишь периферийными и порой слу­
чайными признаками религиозности. Другие НРД представляют собой новоизобре­
тенные «религии», которых никто, кроме их создателей, религиями не называет. 
Многие НРД сами не претендуют на характер религиозной организации; некоторые 
(скажем, «Трансцендентальная медитация») даже настаивают на том, что они нере­
лигиозные. Есть исследователи, склонные относить весь этот пестрый конгломерат 
к «религиозным меньшинствам», но эта позиция встречает и возражения.

Тем временем среди российских последователей индуизма, огульно относи­
мых к Н РД, бесспорно, есть такие, которые исповедуют и практикуют вполне тра­
диционные формы религиозности, разделяемые миллионами индусов и распрост­
раненные в обширных географических и национальных ареалах Индии. К ним, на 
наш взгляд, относятся упомянутые последователи бенгальского вишнуизма — Об­
щество Сознания Кришны и Чайтанья Сарасват Матх, а также организация каш­
мирских шиваитов — Тантра Сангха.

Разумеется, массовое распространение индуизма за его этнические пре­
делы — явление настолько новое, что большинство исследователей на основа­

1 Ученые-индологи, в силу специфики своей профессии рассматривающие новые инду­
истские организации в более широком контексте развития религиозной мысли Индии, 
видимо, в большей степени осознают данное обстоятельство. Примером научной работы, 
выполненной в этом ключе и не отрывающей рассматриваемые явления от их корней, 
может послужить уже упомянутый выше словарь «Индуизм. Джайнизм. Сикхизм», недав­
но изданный большим коллективом отечественных востоковедов. В нем приводится цен­
ный справочный материал о наиболее распространенных неоиндуистских организациях.
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нии одного этого признака готовы отнести подобные течения к неоиндуист- 
ским. С этим можно было бы и согласиться, но как быть с этническими инду­
сами, живущими в Индии и тем не менее состоящими в той же организации и 
практикующими ту же систему вполне аутентичной и традиционной религиоз­
ности? Если бы не их западные братья по вере, никому в Индии и в голову бы 
не приходило называть их «неоиндуистами» и уж тем более — приверженцами 
«нового религиозного движения». В таких случаях, на наш взгляд, есть все ос­
нования относить «западных братьев» просто к религиозным меньшинствам.

Во всяком случае, юридически это было бы точнее. Согласно Конститу­
ции РФ, «каждому гарантируется свобода совести, свобода вероисповедания, 
включая право исповедовать индивидуально или совместно с другими любую 
религию...» (ст. 28). Не беремся судить, как следует интерпретировать данное 
положение в случаях, когда кто-либо создает новую религию, — в Конститу­
ции прямо об этом не сказано. Соответственно, не беремся судить и о том, сле­
дует ли относить подобных лиц и организации к религиозным меньшинствам, 
хотя, на наш взгляд, этот вопрос связан скорее со свободой убеждений, чем со 
свободой вероисповедания. Однако с полной уверенностью можно сказать, что 
Конституция охраняет право исповедовать любую из уже существующих рели­
гий — даже индивидуально, г.е. если «другие» не признают тебя в качестве ее 
последователя (такое отношение встречается среди «кастовых» индусов). 
Предметом исследований в данном случае может быть только объективное со­
ответствие практикуемой формы религиозности исходной, а не субъективное 
«признание» или «непризнание» ее теми или иными лицами. В случае соответ­
ствия лица и организации имеют законное и бесспорное право на статус рели­
гиозного меньшинства.

* * *

Что касается видов на будущее индуизма в России, то многое, разумеется, бу­
дет зависеть от характера, поведения и конкретного вклада в жизнь общества са­
мих российских последователей индуизма и их организаций. Но не всё. Во всяком 
случае, российские индуисты ничем не провинились перед обществом, а некото­
рые даже имеют значительные заслуги в области благотворительности и культуры.

Видимо, по-прежнему только реакция международной общественности спо­
собна напомнить российскому государству о взятых на себя обязательствах и о не­
благопристойности ведения религиозной политики под ту же диктовку, под которую 
написан Закон о свободе совести. Однако, учитывая определенные черты нацио­
нального характера и его специфическую реакцию на политическое давление (хотя 
говорить о «политическом давлении» со стороны Индии вряд ли уместно — скорее 
речь может идти о прояснении непростых вопросов о характере тех или иных инду­
истских организаций), не следует переоценивать эффективность подобных мер.
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Что же касается российского народа, то единственным способом нейтрали­
зовать негативные последствия неведения и нетерпимости представляется воспи­
тание культуры межрелигиозных отношений и веротерпимости, повышение уров­
ня осведомленности в религиозных вопросах вообще и в индуизме в частности 
(без советских анахронизмов и с учетом особенностей его распространения в Рос­
сии). Пока уповать приходится разве что на прогрессивную российскую интелли­
генцию, которая, слава Богу, никогда не переставала трудиться на этом поприще.



Виктор ШНИРЕЛЬМЛН 
(Москва)

НЕОЯЗЫЧЕСТВО 
НА ПРОСТОРАХ ЕВРАЗИИ

Впервые требование о создании национальной религии на языческой осно­
ве было выдвинуто, по всей видимости, в германской среде. Оно содержа­
лось в анонимной «Книге ста глав», написанной на рубеже XV—XVI ввЛ С 

тех пор к этой идее неоднократно обращались различные деятели национальных 
движений. Чем же она их так привлекала? Одной из черт, имманентно присущих 
националистической идеологии, является то, что нация делается центром всех че­
ловеческих устремлений. С точки зрения национализма, человек становится лич­
ностью именно и только через нацию, поэтому она должна обладать всеми атри­
бутами, которые могут удовлетворить любые потребности человека — от экономи­
ческих и политических до духовных. В условиях модернизации, которая значи­
тельно нивелирует и деэтнизирует материальную среду, национальная специфика 
смещается в сферу духовного. В этих обстоятельствах национализм ищет свою 
опору именно в духовности, и именно ею он пытается легитимизировать свои пре­
тензии во всех других сферах, прежде всего в политической, социальной и куль­
турной. Под духовностью же, как правило, понимается (хотя и ошибочно) только 
религия. Тем самым, в поисках своей уникальной идентичности национализм, ес­
ли он стремится быть последовательным, неизбежно должен порывать с мировы- Об

Об этом см.: Поляков Л. Арийский миф. — СПб.: Евразия, 1996, с. 87—88.
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ми религиями в пользу религии национальной. А это, в свою очередь, ведет либо 
к попыткам национализировать мировую религию, либо к поискам языческих 
корней и формированию общенациональной религии на основе язычества. В лю­
бом случае речь идет о конструировании, которым занимается городская, значи­
тельно секуляризованная интеллигенция, воспринимающая религию прежде все­
го как ценное культурное наследие1.

Вряд ли стоит слишком подробно говорить о том хорошо известном факте, 
что русский национализм уже давно «национализировал» православие, которое 
многие его последователи считают именно «русским православием». Показатель­
но, что в последнее время волгоградская ультрарадикальная православная [дзета 
«Колоколъ», орган воссозданного «Союза Русского народа», все чаще пишет о 
«нашем Русском Боге»* 2. А основоположник одного из направлений русского нео­
язычества С.П. Семенов в своих проповедях настаивает на необходимости нацио­
нальных религий и утверждает, в частности, что у каждого христианского народа 
имеется свой Христос и что русское православие коренным образом отличается от 
любых других христианских конфессий3. В недавние годы внутри русского нео­
язычества сложилось направление, представители которого делают акцент на том, 
что в «русское православие» вошло немало прежних древнеславянских языческих 
обрядов и поверий, и пытаются подвести под это научную базу. Они стремятся 
продемонстрировать, что «русское православие» выросло на местной языческой 
основе, и считают его «младшим братом» русского язычества. Одновременно 
сходная тенденция возникла и в тюркской среде. Утверждая, что в древности тюр­
ки уже обладали монотеистической религией — тенгрианством, отдельные авторы 
пытаются вывести из него ислам4 или христианство5 6.

В последние годы этнонационалисты разного происхождения пытались та­
ким же образом «национализировать» Иисуса Христа. Некоторые русские патри­
оты утверждают, что Христос был русским6, осетинские активисты стремятся до­

' Baram A. Culture, history and ideology in the formation of Ba'athist Iraq, 1968—1989. — New 
York: St.Martin's, 1991, p. 138.

2 См., напр.: Пушкин В. Наш Русский Бог. — «Колоколъ», 1997, № 43, с. 1.
1 Семенов С.П. Они и мы. — СПб.: Исток, 1991, с. 5—6; его же: Политические встречи в 

Санкт-Петербурге. — СПб.: Фонд русского искусства, 1995, с. 12.
4 Abdullin la.G. Islam in the history of the Volga-Kama Bulgars and Tatars. — «Central Asian 

Survey», 1990, № 9, p. 1 — 11.
5 Аджиев М.И. Тенгри-хан и Иисус Христос. — «Новое Время», 1993, № 42; его же: Крест 

принес Аттила: как Европа стала христианской. — «Независимая газета», 12 августа 1993.
6 Белякова Н.Е. Уроки древнерусского. Всеясветная грамота: 1000 лет забвения. — «За рус­

ское дело», 1994, № 2—5; Кандыба Д.В. Русский гипноз. — М.: КСП, 1995, с. 202; 
Русский Б. Возьмем судьбу русской нации в русские руки. — «Колоколъ», 1997, № 59, с. 4.
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казать его осетинское происхождение1, один чувашский автор отождествляет Хри­
ста с местным языческим божеством Кереметь1 2 *, а среди ассирийцев распростра­
няется версия о том, что Иисус был урожденным ассирийцем1. В современном 
русском национализме имеется и другая тенденция — считать пророка Зороастра 
«славянином, арийцем», утверждая при этом, что его учение лежит в основе хрис­
тианства, ислама и иудаизма4. Иными словами, делаются попытки привязать ми­
ровые религии к местному окружению, к «крови и почве».

Именно в этих условиях во многих регионах Евразии наблюдается возрожде­
ние язычества в форме неоязычества. Под неоязычеством следует понимать обще­
национальную религию, искусственно создаваемую городской интеллигенцией 
из фрагментов древних локальных верований и обрядов с целью «возрождения на­
циональной духовности». Фактически же речь идет не о возрождении, а о конст­
руировании идеологической основы для новой социально-политической общно­
сти, более соответствующей условиям модернизации5. Кстати, некоторые из но­
вых религиозных лидеров это не просто сознают, а откровенно в этом признают­
ся. В частности, создавший учение «Аутентизм», или «Русскую Веду», петербург­
ский врач С.П. Семенов утверждает, что христианство уже изжило себя, почему и 
следует создать новое учение для людей XXI века6. Характерно, что при этом он 
понимает религию прежде всего как идеологию! Предполагается, что сплочен­
ность национальной общности будет тем прочнее, чем больше она будет основы­
ваться на общенациональной идеологии, апеллирующей к заветам предков и к 
«самобытности».

Задача данной статьи — дать общий обзор этого процесса, уже распростра­
нившегося на часть русского населения в России, в Среднем Поволжье (Марий 
Эл, Удмуртии, Мордовии, Чувашии), Северной Осетии-Апании, Украине, Бело­
руссии, Абхазии, Армении, Литве и Латвии. Я не буду останавливаться на неоша­
манизме, так как это хотя и родственный, но особый процесс, и его следует рас­
сматривать отдельно.

Сравнительный обзор показывает, что процесс возвращения язычества 
в различных регионах имеет как общие, так и особые черты. Скажем, нетруд­
но заметить, что формирующееся неоязычество, во-первых, охватывает пре­

1 Хамицев В.Л., Балаев А. Ч. Давид Сослан, Фридрих Барбаросса... Алания от Палестины до 
Британии. — Владикавказ: ИПФ «Ариан», 1992.

2 Егоров Г.П. Воскресение шумеров. — Чебоксары: Атал, 1993.
1 Матвеев К., Матвеев А. Иисус Христос — ассириец. — «Наука и религия», 1992, №  9, с. 18 —  19.
4 Авдеев В.Б. Преодоление христианства. — М.: Капь, 1994; Тороп В. Что рассказал нам За- 

ратуштра. — «Чудеса и приключения», 1995, № 11, с. 12—15.
5 ГеллнерЭ. Нация и национализм. — М.: 1991.
ь Семенов С.П. Политические встречи.., с. 11.
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имущественно христианские регионы и почти не затрагивает мусульманские, 
а во-вторых, тесно связано с всплеском этнонационализма. Вместе с тем в 
разных регионах оно происходит по нескольким, отличающимся друг от дру­
га моделям. Это касается периода становления неоязычества (1920-е—1930-е 
гг. у армян, латышей и западных украинцев, 1970-е—1980-е гг. у русских, ук­
раинцев и литовцев, 1990-е гг. у народов Среднего Поволжья), особой роли в 
этом процессе эмигрантов (особенно русских, украинских, армянских и ла­
тышских), ритуала и обрядности, источников неоязычества (литературных 
или коренящихся в живой народной культуре), связи неоязычества с ксено­
фобией (особенно антисемитизмом), роли неоязычества в сфере народного 
образования и т.д.

В Латвии неоязычество зародилось в 1920-е гг., когда, воодушевленные обре­
тением своей государственности, некоторые интеллектуалы испытывали потреб­
ность в создании национальной латышской религии, основанной на древних фор­
мах языческого благочестия. Инициатором этого движения был полковник Эр­
несте Брастыньш (1892—1942), один из идеологов латышского национализма. Он 
и сформулировал основные идеи латышского неоязычества — диевтурибы («бого- 
почитания»). Этим он фактически воплотил в жизнь мечту латышского поэта 
Яниса Райниса, писавшего: «В наших народных песнях заключается древняя ре­
лигия, которой нужно стать новой религией»1.

В Латвию неоязыческие верования занесли в начале 1990-х гг. возвративши­
еся на родину эмигранты. В последние годы в латвийских городах снова начали ор­
ганизовываться неоязыческие общины и молельные дома, появились переизда­
ния книг Брастыньша1 2.

У армян неоязычество возникло в 1930-е гг., когда его начал пропагандиро­
вать герой боевых действий 1918—1920 гг. Гарегин Нжде. После падения Армян­
ской демократической республики Нжде эмигрировал из страны вместе с дашна­
ками и оказался в Германии. Там он примкнул к нацистскому движению и дослу­
жился до звания генерала вермахта. По примеру нацистов он попытался создать 
чисто армянскую нехристианскую религию «Цегакрон» (арм. «родовая религия»), 
которая основывалась на отождествлении армян с арийцами и придавала огром­
ное значение «чистоте крови».

С конца 1980-х гг., когда СССР со всей очевидностью распадался и этнона- 
ционалисты почувствовали себя способными к созданию своих национальных го­
сударств, идеи неоязычества пришлись как нельзя кстати. С конца 1989 г. неоязы- 
ческое движение охватило Армению, где некоторые интеллектуалы, неудовлетво­

1 Рыжакова С.И. Диевтуриба — возрожденное латышское благочестие (К истории и сущ­
ности латышского неоязычества: «Церокслис» Эрнестса Брастыньша). — Рукопись.

2 Рыжакова С. И. Указ. соч.
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ренные христианским наследием, предложили вернуться к «истинной» армян­
ской вере дохристианского времени, взяв за основу идеи Нжде* 1.

Иначе развивалась ситуация в России и на Украине, где неоязычество, под­
хваченное местными этнонационалистами, формировалось постепенно в 1970— 
1980-е гг. Оно имело несколько разных источников. Во-первых, в указанный пе­
риод русские и украинские этнонационалисты открыли для себя целый пласт сла­
вяноориентированной исторической литературы («славянская школа») XIX века, 
которая из-за своей очевидной методологической слабости давно стала исключи­
тельно историографическим достоянием нашей науки. Во-вторых, они пользуют­
ся псевдоисторическими сочинениями русских и украинских эмигрантских авто- 
ров-дилетантов (В. Шаяна, Ю.П. Миролюбова, С. Лесного, Ю.Г. Лисового, Л. Си- 
ленко и др.). В-третьих, их настольным пособием служит вышедшая из этой сре­
ды сфальсифицированная так называемая «Влесова книга». В-четвертых, они 
опираются на некоторые «исторические труды», написанные рядом советских ав­
торов в шовинистическом угаре конца 1940-х — начала 1950-х гг. В-пятых, они с 
готовностью подхватывают из научно-популярной литературы устраивающие их 
данные, полученные археологами и лингвистами уже в наше время. Ну и, нако­
нец, в-шестых, они не брезгуют откровенно нацистскими этнологическими тео­
риями, популярными в Германии времен Гитлера.

Украинское неоязычество было создано эмигрантом-литератором Львом 
Силенко. Оказавшись после войны в Канаде, он усиленно изучал религии Восто­
ка, прежде всего индуизм, и начиная с 1964 г. стал проповедовать в украинских 
эмигрантских общинах США и Канады учение, которое он называл «украинской 
родной верой». Тогда же он основал нативистскую (неоязыческую) церковь 
РУНВ1ра (Рщна Украшська Народна Bipa). В настоящее время эта организация 
имеет отделения не только в Канаде, но и в США, Великобритании, Австралии, а 
в 1992 г. она была официально зарегистрирована на Украине в качестве отдельной 
религиозной организации2.

В Россию иеоязычество пришло практически вместе с «Влесовой книгой» и 
кришнаизмом в 1970—1971 гг. В 1970-х — начале 1980-х гг. оно было очень попу­
лярно среди части русских националистов, которые боролись с «мировым сиониз­
мом», отождествляли христианство с иудейским учением и именно поэтому пыта­
лись искать «истиннорусскую духовность» в дохристианской эпохе. Неудивитель­
но, что очень скоро это привело их к «арийской идее»3, и они с благодарностью об­
ратились к наследию нацистской Германии. Начиная с 1990 г., в России происхо­
дило организационное оформление неоязыческих структур: появились отдельные

' Абрамян Л. Частное сообщение.
2 Рун Bipa: т о  вона сповщуе. — «ЛЦературна У кража», 24 червня 1993.
1 Шнирелъман В.А. Второе пришествие арийского мифа. — «Восток», 1998, № 1.
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духовные движения и общины, а также возникли политические партии, положив­
шие неоязыческое мировоззрение в основу своей идеологии1.

Неоязыческое движение в Литве ведет свою историю с 1967 г., когда был от­
мечен праздник летнего солнцестояния «Швенто Роси» и создана краеведческая 
организация «Ромова», взявшая свое название от древнего святилища, располо­
женного в Пруссии. Этим как бы подчеркивалась древнебалтийская основа литов­
ского неоязычества. Краеведы начали возрождать песенный фольклор и прово­
дить языческие праздники, что привлекало молодежь. Это вызвало недовольство 
властей, и в 1971 г. деятельность «Ромовы» была запрещена. В конце 1980-х гг. не- 
оязыческая община «Ромова» была восстановлена, причем при ней действует еще 
одна организация — «Рамува», занимающаяся организацией фольклорных фести­
валей и народных праздников. Среди последних — день летнего солнцестояния 
(«Швенто Роси»), праздник поминовения предков, зимняя Коляда и т.д. Литов­
ские власти позволили неоязычникам устроить в центре Вильнюса языческий 
жертвенник1 2 *.

В Белоруссии, где местный этнонационализм не был так силен, как в России 
и на Украине, неоязыческое движение возникло лишь в начале 1990-х гг. Некото­
рые белорусские авторы прославляют местное язычество, настойчиво ищут близ­
кие связи белорусского языка с... санскритом и порицают христианство за стрем­
ление искоренить языческое наследие1.

Белорусские неоязычники возрождают «культ Святогора», который отлича­
ется столь же бескомпромиссным отношением к христианам и евреям, как и культ 
Дажьбога у их русских собратьев. Достаточно отметить, что в июне 1996 г. в Мин­
ске был осквернен православный храм, стены которого были покрыты надпися­
ми, в том числе и такой: «Христиане, вон с нашей белорусской земли». Впрочем, 
среди белорусских неоязычников есть и другое, не столь агрессивное течение, пы­
тающееся возродить «поганство» как неотъемлемую часть духовного наследия бе­
лорусского народа4. Сторонники этой позиции видят в славянском (белорусском) 
язычестве прямого предшественника христианства5.

В республиках Среднего Поволжья, в Северной Осетии-Алании и в Абхазии 
подъем неоязычества также обнаружил себя лишь на рубеже 1980-х—1990-х гг. 
Специфика этих регионов состояла в том, что там языческие традиции никогда не 
исчезали. Это создало особую ситуацию, в которой рост интереса к язычеству шел

1 Shnirelman V.A. Russian neo-Pagan myths and Antisemitism. — Jerusalem: ACTA, 1998.
2 Тринкунас Й. Балтшсьм язичники. — «Сварог», 1997, N9 5, с. 47.
1 Цярохш С. 1993. Перунова цяпельца. Эсэ, щ некалыа згадак з псторьи нашага народа. — 

Мжск: Юнацтва, 1993, с. 1—48.
4 Рабинович Е.Б. Частное сообщение.
5 СалавейЛ. Пантэон быгоу у 1жфалогш беларусау. — «Спадчына», 1992, № 3, с. 61—66.
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как бы по двум линиям: одна развивалась в селе, где наблюдалась преемствен­
ность с традиционными дохристианскими верованиями; вторая была более харак­
терна для города, где местная интеллигенция фактически начала конструировать 
новую синтетическую религию для преодоления кризиса идентичности. Во вто­
ром случае речь шла о самовыражении местного этнонационализма, пытающего­
ся противостоять православию как «религии угнетателей».

Особая картина наблюдалась в Абхазии, где религиозная ситуация всегда от­
личалась сложностью: формально в южных районах было распространено христи­
анство. а в северных господствовал ислам. Но фактически среди абхазов достаточ­
но сильны были языческие традиции. Главными носителями язычества были жре­
цы, которые сохранили свой духовный авторитет даже в годы советской власти. 
Абхазы их хорошо знали и обращались к ним в случае нужды, но чужого человека 
в эту область не допускали, и деятельность жрецов была покрыта тайной1.

У марийцев языческая традиция тоже никогда не прерывалась. Всенародные 
моления регулярно устраивались до 1887 г., позднее сохранялась традиция семей­
ных и общинных молений, и марийские жрецы (карты) сумели сохранить тради­
цию, даже несмотря на преследования в годы советской власти. Например, в ряде 
районов общинные моления открыто проводились во время Великой Отечествен­
ной войны, а в священной роще у с. Купран-Сола марийцы ухитрились произвес­
ти крупное жертвоприношение даже в 1957 г.* 2. Близкая в целом ситуация сохраня­
лась в других республиках Среднего Поволжья и в Северной Осетии-Алании.

С одной стороны, это способствовало сохранению языческих традиций, но, 
с другой, делало их мало престижными в глазах городских интеллектуалов, ибо эти 
традиции ассоциировались с культурной отсталостью сельских районов. Вот по­
чему, например, в Среднем Поволжье на первых порах этнонационализм не желал 
прибегать к языческим культурным ресурсам. Это пришло чуть позже, когда бор­
цы за возрождение местных культур поняли, что им не приходится ждать помощи 
ни от центральных властей, ни от православия, которое имело ярко выраженную 
русскую окраску и активно сопротивлялось возрождению коренных националь­
ных традиций.

Вот почему почти повсюду в этих регионах апелляция к языческому на­
следию несла печать антиколониального протеста и обосновывалась необхо­
димостью опираться на свои собственные культурные ресурсы в борьбе с раз­
рушительными внешними силами, которые стремились (или казалось, что 
стремились) закабалить данный народ и разрушить его культуру. В «нерусских» 
республиках такие настроения имели ярко выраженный антирусский характер.

’ Paula Garb. Частное сообщение.
2 Попов Н.С. На марийском языческом молении. — «Этнографическое обозрение», 1996, 

№ 3, с. 130-145.
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Действительно, войдя в состав русского государства, народы Среднего Повол­
жья подверглись интенсивной христианизации. Однако православие всегда ос­
тавалось для них неким внешним фактором, не проникшим глубоко в душу и в 
принципе чужеродным. В последние годы на волне этнонационализма это не­
приятие еще более усилилось. Ведь, во-первых, православие воспринимается 
здесь как безусловно «русская религия», навязанная извне с целью поработить 
и эксплуатировать народ. В последние годы местные нерусские народы осо­
бенно остро переживают тот факт, что вот уже много столетий они испытыва­
ли национальный гнет и были лишены своей собственной государственности. 
Во-вторых, у них не может не вызывать раздражения разительный контраст 
между быстрым ростом богатства и мощи щедро финансируемой государством 
Православной Церкви и одновременным обнищанием народа. Наконец, 
в-третьих, набирающий силу местный этнонационализм настоятельно требует 
создания своей собственной идеологии. Одним из путей к этому была бы «на­
ционализация» православия (использование местного языка в Церкви, назна­
чение представителей коренного населения священниками, создание культа 
местных нерусских святых). Однако Православная Церковь этому активно со- 
проти вляется1.

Следовательно, местным народам остается иной путь — отвергнуть пра­
вославие и «вернуться» к своей «истинной», дохристианской вере. За послед­
ние 10 лет эта идея все более овладевает умами некоторых местных интеллек­
туалов, особенно гуманитариев, в том числе — этнографов, которые развили 
бурную деятельность по изучению и систематизации местного языческого на­
следия.

Русские неоязычники также имеют своего «врага». Они заворожены идеей 
всемирного еврейского заговора. Они верят в то, что евреи будто бы намеренно 
изобрели христианство, чтобы закабалить все остальные народы мира. Вся исто­
рия православия на Руси видится наиболее радикальным из русских неоязычни­
ков одним большим черным пятном. Не спасает положения и короткий язычес­
кий период Киевской Руси, ибо ему предшествовала эпоха, когда многие восточ­
но-славянские племена были данниками иудеев-хазар. И хотя киевские князья- 
язычники, в особенности Святослав, сумели от этого влияния освободиться и да­
же ухитрились разгромить когда-то могущественный Хазарский каганат, это не 
спасает неоязычников от чувства горечи по поводу «еврейского засилья» на заре 
русской истории1 2. Иными словами, средневековая история и деяния предков не 
дают им желаемого удовлетворения. Кроме того, христианская Церковь всегда де­

1 Иванов В.П. Частное сообщение.
2 Мороз Е.Л. Ведизм и фашизм. — «Барьер», 1994, № 4, с. 5; Шнирельман В.А. Изобретение 

прошлого. — «Новое время», 1996, № 32, с. 44.
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монстрировала свое стремление стоять выше национальных различий. Поэтому 
современная этнонациональная идея плохо уживается с этой имманентно прису­
щей христианству традицией.

Есть и еще одна причина, по которой русских неоязычников мало удовле­
творяет христианская мораль, призывающая к смирению и тем самым разору­
жающая этнонационалистов. Ведь они прямо-таки рвутся в бой и готовы все­
рьез сражаться за свои идеалы, не исключая и вооруженной борьбы. Поэтому 
им нужна иная идеология, делающая акцент на героизме и воинственности, 
нужна «религия сильных и смелых». Ведь борьба за власть требует совершенно 
иных качеств — агрессивности, смелости, жертвенности, готовности к крово­
пролитной вооруженной борьбе, нетерпимости к «врагам нации» и т.д.1. Вот по­
чему для ряда идеологов этнического национализма одним из наиболее привле­
кательных моментов язычества служит именно дух милитаризма — им нужен не 
страдающий, а сражающийся Бог1 2 *. Интересно, что и украинские националисты 
склонны связывать успешное развитие нации с воинственным, агрессивным 
духом\

Любопытно, что те же мотивы лежали и в основе неоязыческой пропаганды 
среди абхазов и армян. В Армении становление неоязычества шло рука об руку с 
ростом напряженности между нею и Азербайджаном из-за Нагорного Карабаха, а 
в Абхазии тяготение к неоязычеству проявилось в самом начале грузино-абхазско­
го конфликта. Украинское неоязычество пропитано антирусскими чувствами, по 
сравнению с которыми даже антисемитизм отходит на второй план. Основатель 
Украинской неоязыческой Церкви Л. Силен ко делает акцент на том, что именно 
русские использовали православие, чтобы закабалить Украину4.

Таким образом, для неоязычников характерна поистине ненасытная страсть 
к дохристианскому периоду, когда народы якобы пребывали в девственной чисто­
те, не были еще развращены внешними влияниями и, следовательно, были носи­
телями совершеннейшей в мире идеологии, руководствуясь которой, могли вести 
успешные войны с врагами и совершать великие подвиги.

Еще одной чертой неоязычества, отличающей его от язычества исконного, 
является стремление сконструировать единую национальную религию, лишен­
ную какой-либо локальной вариативности. Вот как, например, рассуждает Лев 
Силенко. Истинным народом, считает он, может быть только тот, который имеет 
свою оригинальную культуру, свою духовность, свою историю, а украинская са­

1 Баркашов Л.П. Азбука русского националиста. — М.: Слово-1, 1994.
Елисеев Л. Утро богов. — «За русское дело», 1995, № 2 (25), с. 4.

■ Володимир. Священний геро1зм. — Лондон: Орден, 1964; Яворський В. Вщлуння великЫ Ук- 
раши. Сучасна концепщя украшського нацюншизму. — «Напрям», Льв1в, 1992, № 3, с. 26—29.

4 Силенко Л. Мага Bipa. — Spring Glen, N.Y., 1979.
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мобытность связана прежде всего с дохристианским периодом1. Христианство же, 
«основанное на кочевом иудаизме», будто бы всегда рассматривалось украинцами 
как «язычество». Украинцам, по мысли Силенко, важно вернуться к исконной 
языческой вере («чтобы мы были самоотвержены и сильны в бою, нам нужна вера 
— святая Родная Украинская Национальная Вера»), так как каждый народ должен 
иметь свою самобытную национальную религию: пусть израильтяне поклоняются 
своему богу, а богом «Руси (Украины)» является Дажьбог. Христос же — чужак 
(еврейский раввин) для украинцев, он был духовным лидером евреев, и ему не ме­
сто рядом с Дажьбогом1 2 *. Любопытно, что, прокламируя восстановление дохристи­
анских верований, Силенко называет свое учение монотеистическим, тем самым 
порывая с языческой традицией политеизма1.

В Северной Осетии-Алан и и также делаются попытки превратить локальные 
божества в объекты общенационального поклонения. Скажем, если раньше роща 
на Алагирской трассе была посвящена местному аульному святому Хетагу, то по­
сле событий в Южной Осетии делаются попытки использовать поляну около ро­
щи для общеосетинского культа, включающего полурелигиозные-полуполитиче- 
ские обряды. Этим руководит Стыр-ныхас (Большой Совет) — общественный ор­
ган Съезда осетинского народа во главе с М.И. Гиоевым, избранный в мае 1993 г. 
Недавно праздник в честь Хетага, проводящийся во второе воскресенье июля, был 
окончательно утвержден президентом Северной Осетии-Алании в качестве наци­
онального и тем самым получил официальный статус. Весной 1994 г. начались ра­
боты по восстановлению исторической формы священной рощи при поддержке 
благотворительного фонда «Спасение рощи Святого Хетага». Тогда же, в июле, 
возобновился обычай совершать здесь крупные жертвоприношения, в котором 
приняли участие более 200 тысяч человек. Роща Хетага объявлена главной святы­
ней осетин, и около нее планируется построить этнографический музей4. А в Ди- 
горском ущелье сохраняется центр общеосетинского культа, посвященного Уас- 
тырджи (св. Георгию Победоносцу). В современной Осетии организуются и пра­
здники, посвященные происхождению отдельных семей и имеющие ассоциации с 
культом плодородия. Параллельно в некоторых кругах городской интеллигенции 
культивируются идеи об арийском наследии осетин и их великой миссии, связан­
ной со спасением человечества от грядущей катастрофы.

В Республике Марий Эл с 1991 г. открыто действует религиозная община 
«Ошмарий-чимарий» («Белый мариец — чистый мариец») и проводятся всема­

1 Там же, с. 973.
2 Там же, с. 247 сл. Ср.: Семенов С.П. Политические встречи.., с. 12.
1 Who is spiritual teacher Lev Sylenko. — Spring Glen, N.Y.: The Ukrainian Native Faith, 1984, 

p. 45—54; PyHBipa...

4 Попов К.П. Священная роща Хетага. — Владикавказ: Ир, 1995, с. 62-67.
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рийские моления. Устав Марийского религиозного центра предполагает создание 
жестко централизованной структуры, охватывающей всю территорию республики 
и подчиняющей все сельские общины единому руководству, что резко отличает 
это движение от традиционного язычества* 1. Фактически речь идет о попытке со­
здания особой национальной религии.

Таким образом, обращение к язычеству означало создание чисто националь­
ного культа, «национального духа», который смог бы сплотить нацию в ее стрем­
лении к свободе. Космополитическое христианство, оттесняющее национальный 
фактор на второй план и уравнивающее всех перед Богом, независимо от проис­
хождения, якобы размывало национальное единство и не позволяло сконцентри­
ровать национальную волю. И это, по мнению ряда нерусских националистов, ли­
шало борьбу с могущественной Россией каких-либо шансов на успех, тем более 
что именно Россия представлялась оплотом православия. Иными словами, для 
украинских этнонационалистов и этнонационалистов из среды народов Среднего 
Поволжья христианство ассоциировалось прежде всего с Россией. В свою оче­
редь, русские неоязычники отвергают христианство, потому что своей пропове­
дью ненасилия оно «ослабляет дух» и не позволяет сконцентрировать волю для 
борьбы с «мировым злом».

Несколько иначе складывалась ситуация в Абхазии. В первые годы грузино­
абхазского конфликта среди части абхазов даже наблюдался определенный рост 
интереса к христианству: некоторые абхазы полагали, что война была дана им в 
качестве наказания за пренебрежительное к нему отношение. Однако с усилени­
ем напряженности христианство стало прочно ассоциироваться с грузинами, и 
подавляющее большинство абхазов решило все же полагаться на своих исконных 
богов. Сейчас язычество официально считается в этой республике «национальной 
религией абхазов»2.

Итак, возвращение язычества почти повсюду на пространстве Евразии было 
связано с ростом этнонационализма. Поэтому неудивительно, что наиболее ради­
кальные политические движения используют неоязычество как основу своей иде­
ологии. В России известно более десятка экстремистских политических партий и 
движений, исповедующих неоязыческие ценности, важное место среди которых 
занимают антисемитизм и расизм1. В Армении эту роль взяла на себя откровенно 
нацистская партия «Поклонники рода Армении», зарегистрированная в июле 
1991 г.

В Республике Марий Эл поворот к язычеству был тесно связан с деятельно­
стью общедемократического движения «Марий ушем» («Марийский союз»), ко­

1 Пробуждение финно-угорского Севера. Опыт Марий Эл.Т.1. — М.: ЦИМО, 1996, с. 217—222.
История Абхазии. — Гудаута, 1993.

1 Shnirelman V.A. Указ. соч.

211



I. Религия и общество в постсоветском пространстве

торое является самой крупной этнонационалистической организацией марийцев. 
Своей задачей это движение поставило возрождение и развитие марийского язы­
ка и культуры силами всех марийцев, где бы они ни проживали1. Аналогичные 
процессы протекают и в соседних республиках. Удмуртская неоязыческая община 
«Удмурт вось» («Удмуртское моление») своим возникновением обязана обществу 
«Дэмен» («Сообщество»), возникшему в декабре 1989 г. для защиты и возрожде­
ния удмуртской национальной культуры. А в Мордовской Республике возрожде­
ние язычества происходило в русле деятельности культурно-просветительского 
общества «Масто— рава» («Земля-мать»), возникшего в 1990 г. и провозгласивше­
го курс на «возрождение мокши и эрзи»*. В свою очередь в Чувашии в возрожде­
нии язычества активно участвуют руководители Чувашского Национального 
Конгресса* 1 2. В Северной Осетии-Алании дело возрождения язычества находится 
под опекой Съезда осетинского народа.

В Абхазии неоязыческое движение, получившее особый импульс во время 
грузино-абхазской войны 1992—1993 гг., находится под покровительством прези­
дента Абхазии В. Ардзинбы. В частности, в октябре 1993 г. он участвовал в обряде 
жертвоприношения быков, который был устроен для того, чтобы отблагодарить 
бога за победу в войне с грузинами. Абхазы верят, что эту победу им даровал их на­
циональный бог Дыдрыпш3.

Если Православная Церковь относится к рассмотренным процессам исклю­
чительно негативно, то местные республиканские власти в ряде случаев выража­
ют симпатию к деятельности неоязычников, помогают им в организации молений 
(в республиках Среднего Поволжья) и способствуют включению специальных 
курсов о народных верованиях в учебные программы (в Латвии, Марий Эл, Уд­
муртии, Чувашии и даже кое-где в России и на Украине). Например, основанная 
на неоязыческих идеях школьная программа «Латышское народное мировоззре­
ние» была в 1991 г. одобрена Министерством народного образования Латвии. Не­
давно несколько молодых интеллектуалов создали в Тюмени и Екатеринбурге Ин­
ститут русской ведической культуры и добились от местных отделов образования 
права на преподавание в некоторых школах факультативных курсов по «основам 
ведической культуры». Эти курсы строятся на «Влесовой книге». В Чувашии в 
1993 г. был издан на чувашском языке школьный учебник для 10 класса, куда

* Мокша, эрзя — этнографические группы мордвы. — Прим. ред.
1 Шаров В.Д. Этнополитическая ситуация в республике Марий Эл. — Развивающийся электо­

рат России. Этнополитический ракурс. Т.2. Выборы—93. — Москва: ЦИМО, 1995, с. 54—55.
2 Филатов С., Щипков Л. Язычество. Рождение или вырождение. — «Дружба народов», 

1994, № 11 — 12; их же: Поволжские народы в поисках национальной веры. — Религия и 
права человека. На пул и к свободе совести. Т.З. — М.: Наука, 1996.

' Paula Garb. Частное сообщение.
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включены сведения о «религии древних чувашей», реконструированные и систе­
матизированные чувашскими этнографами.

Тем не менее повсюду, за исключением, пожалуй, Абхазии, неоязычество 
представляет собой маргинальное религиозное течение. Наибольшую популяр­
ность оно имеет в Республике Марий Эл, где от одной четверти до половины всех 
марийцев либо поклоняются языческим богам, либо сочувствуют язычеству1. Го­
раздо меньше поклонников неоязычества среди удмуртов (до 4%) и мордвы (менее 
2%). В Армении в неоязыческом движении активно участвуют не больше несколь­
ких сотен человек.

В силу своей маргинальности и имманентно присущей ему раздробленности 
неоязычество вряд ли может стать сколько-нибудь популярной идеей, способной 
сплотить широкие массы. Вот почему опасения некоторых авторов по поводу воз­
можного объединения нерусских народов Среднего Поволжья вокруг языческой 
веры, направленного против России1 2 *, не имеют серьезных оснований.

Все рассмотренные примеры связаны с христианским ареалом, где, как мы 
видели, почти повсюду нарождаются неоязыческие движения. Для мусульманско­
го мира это менее характерно, хотя среди тюркских народов кое-где наблюдается 
стремление «воссоздать» якобы исконную единую тюркскую религию — тенгри- 
анство, что вряд ли имеет серьезные перспективы1. Одна из очевидных причин 
слабости неоязыческих тенденций в мусульманском ареале заключается в том, что 
там нет нужды конструировать новую религию, чтобы противостоять русифика­
торским тенденциям православия, — эту функцию успешно берет на себя ислам. 
Другая причина заключается в живучести языческого наследия, которое органи­
чески вошло в состав локальных версий ислама вплоть до того, что местные мул­
лы отправляют языческие подуху обряды, считая их мусульманскими. Это широ­
ко распространено, например, среди горских народов Дагестана. Поэтому попы­
тавшиеся вести среди них миссионерскую деятельность кришнаиты с их «арий­
ской» идеологией поддержки там не получили4.

Таким образом, заняв свою определенную нишу в странах СНГ, неоязычест­
во вряд ли способно к широкой экспансии. По-видимому, оно останется марги­
нальным религиозным течением, как это произошло в последние десятилетия в 
странах Запада. Одной из главных специфических черт евразийского неоязычест­

1 Шаров В.Д. Современная этнополитическая ситуация в республике Марий Эл в свете 
проблем возрождения финно-угорских народов. Рукопись.

2 Филатов С., Щипков А. Язычество.., с. 187.
1 Нурпеисова Ш. «...Вновь становиться Востоком». — «Свободная мысль», 1995, № 3, с. 90. 

Осенью 1997 г. в Казани появилось тенгрианское движение, возглавляемое Аглиулли- 
ным, одним из бывших лидеров ТОЦ. Частное сообщение Р.Мусиной.

4 Сефербеков Р.И. Частное сообщение.

213



I. Религи я и общество в постсоветском пространстве

ва является его политическая активность, связанная с этнонационализмом. Вмес­
те с тем, в самое последнее время националистическая волна идет как будто бы на 
убыль, а радикальные политические партии и движения за редчайшим исключе­
нием не пользуются широкой поддержкой избирателей и регулярно терпят пора­
жения на выборах. Неоязычество способно преуспеть лишь в пробуждении инте­
реса людей к глубокой древности и к архаическим народным традициям, которые 
с катастрофической скоростью уходят в прошлое и приобретают в глазах наших 
современников экзотический облик.



Анна-Галя ГОРБА Ч 
(Райхельсхайм, Германия)

ЦЕРКОВЬ НА УКРАИНЕ*

Всем известно, что на Украине Церковь раздроблена и что в сфере религиоз­
ной жизни там постоянно происходят конфликты между отдельными кон­
фессиями. Чтобы читатель мог составить себе близкое к действительности 

представление о тамошней ситуации, мы попытались, основываясь на последних 
публикациях в еженедельном информационном бюллетене «Агеншя Релшшно1 
1нформаши» (Агентство религиозной информации), который выходит во Львове, 
составить обзор важнейших событий религиозной жизни за последние полгода. С 
этим бюллетенем, который был основан теологами, получившими образование на 
Западе, ныне сотрудничает целый ряд украинских журналистов, связанных с ре­
лигиозной радиостанцией «Воскресения», созданной по инициативе Фонда 
«Kirche in Not» («Церковь в беде»). Не только в греко-католических кругах бюлле­
тень считается серьезным, объективным печатным органом, дающим существен­
ную и объективную информацию, — в последнее время эти его качества получили 
признание также в государственных и православных кругах Украины.

* Перевод с немецкого. Оригинал опубликован в изд.: Kirche in Osteuropa: Herrschen Oder 
dienen?/ Internationaler Kongrefi Renovabis 1997. — Freising [1998], c. 168—176. — Прим. ped.
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ВСЕУКРАИНСКИЙ СОВЕТ ЦЕРКВЕЙ

После того как руководство Государственным комитетом Украины по делам рели­
гий перешло к д-ру философии Виктору Бондаренко, был основан Всеукраинский 
Совет Церквей и религиозных организаций. Этот Совет представляет собой меж­
конфессиональный совещательный орган, созданный для координации экумени­
ческого диалога; его члены обсуждают вопросы, касающиеся взаимоотношений 
Церкви и государства. В нем представлены все конфессии и религиозные общи­
ны, а также ГКУ по делам религий. Новый председатель Государственного коми­
тета сразу же после вступления в должность имел личные беседы с главами отдель­
ных Церквей и религиозных организаций.

Взаимоотношения между Церквами и религиозными организациями, с од­
ной стороны, и украинским государством, с другой, лучше всего освещены в сов­
местном коммюнике, которое было подписано в Киеве 20 февраля 1997 г. ГКУ по 
делам религий и представителями Церквей и религиозных организаций. Суть этих 
взаимоотношений была сформулирована в четырех пунктах:

1) Вступление в силу новой Конституции Украины во многом способствова­
ло тому, что свобода совести и вероисповедания обрела новое качество — а это, в 
свою очередь, благоприятно отразилось на взаимоотношениях государства, Церк­
ви и религиозных организаций.

Следует отметить, что в окончательном тексте Конституции были учтены по­
желания и замечания представителей различных религиозных общин и что соот­
ветствующие поправки, несмотря на сопротивление коммунистического крыла, 
были проведены через Верховную Раду. Церковные круги единодушно приветст­
вовали создание Государственного Комитета по делам религий; ему предстоит 
взять на себя решающую роль в урегулировании конфликтов, которые постоянно 
возникают между различными конфессиями и религиозными организациями.

2) Прошедшая недавно дискуссия о воспитании детей и подростков в духе 
господствующей в стране христианской религии показала, что эта проблема отно­
сится к числу самых насущных. Назрела необходимость тесного сотрудничества 
между церковными и религиозными институтами, с одной стороны, а с другой — 
государственными воспитательными и образовательными учреждениями, оздоро­
вительными и культурными организациями.

3) Принимая во внимание огромную потребность общества в расширении 
гуманитарной и социальной работы, Церковь призвала верующих активно дейст­
вовать в этой сфере. Она видит в этом важное служение людям во имя Господа. 
Однако подобная деятельность требует средств, которыми Церковь в настоящее 
время не располагает. В нынешний трудный переходный период такая работа фи­
нансируется только за счет гуманитарной помощи, которая в виде денежных 
средств приходит из-за рубежа. Мало того, новые законы о налогах, предусматри­
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вающие таможенные транспортные сборы, ставят под угрозу многие уже сущест­
вующие проекты.

4) Деятельность церковных организаций по сути своей направлена на оздо­
ровление душ. Она не имеет ни политического, ни общественного характера. Ук­
раинское правительство не должно забывать о разнице между религиозными орга­
низациями и политическими партиями, о том, что Божии законы не зависят от 
партийных постановлений.

Это коммюнике было подписано представителями всех трех православных 
Церквей Украины (Украинской Православной Церковью Московского Патриар­
хата, Украинской Православной Церковью Киевского Патриархата, Украинской 
Автокефальной Православной Церковью), Греко-Католической и Римско-Като­
лической Церквей, а также мусульманской общины Крыма и иудейских организа­
ций.

20 мая 1997 г. в Киеве под председательством греко-католического епископа 
Любомира Гусара состоялось очередное заседание Всеукраинского Совета Церк­
вей, на котором обсуждался вопрос о передаче государством культовых зданий в 
распоряжение религиозных общин, представленных в Совете.

На данный момент Церкви возвращено уже более 3000 культовых сооруже­
ний; еще для 1500 объектов обеспечены условия, позволяющие начать восстано­
вительные работы. 87 культовых зданий остаются пока в распоряжении украин­
ского государства.

Далее на заседании говорилось о той репрезентативной функции, которую 
Церковь выполняет за рубежом. Представители государства, оценив практику 
многочисленных зарубежных контактов Церквей, убедились в том, что такие кон­
такты могут во многом способствовать распространению положительного образа 
молодого украинского государства, в котором уважаются свобода вероисповеда­
ния и права человека.

УКРАИНСКАЯ ГРЕКО-КАТОЛИЧЕСКАЯ ЦЕРКОВЬ 
ПОСЛЕ ОСЕННЕГО СИНОДА 1996 Г.

В ходе последнего епископского Синода был учрежден целый ряд комиссий, в 
рамках которых сотрудничают представители разных епархий. Мы хотели бы 
вкратце охарактеризовать некоторые направления работы этих комиссий, в кото­
рой уже достигнуты первые результаты.

Члены комиссии, занимающейся молодежной проблемой, собираются раз в 
месяц. В ней представители мужских и женских монашеских орденов работают 
совместно с молодежными организациями христианской ориентации, такими, 
как «Украинская молодежь для Христа» или студенческое объединение «Обнова»
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(«Обновление»), а также с церковными управленческими структурами. В сфере 
подготовки молодых священников особое внимание уделяется тому, чтобы выра­
стить священнослужителей такого типа, какой был характерен для Западной Ук­
раины накануне Второй мировой войны. Греко-католические священники пред­
военного периода отличались тем, что, помимо своей пастырской деятельности, 
уделяли большое внимание социально ангажированному служению общине: на­
пример, открывали читальни и заботились о повышении культурного уровня 
сельских жителей. К сожалению, многие сегодняшние священники отказались от 
этой традиции и живут в духе Православной Церкви советской эпохи: они счита­
ют себя просто служителями культа, а повседневные проблемы прихожан имеют 
для них второстепенное значение. Поскольку в большинстве своем священники 
Греко-Католической Церкви женаты, следует уделять больше внимания профес­
сиональной подготовке их жен, которые могли бы стать катехизаторами, руково­
дительницами хоров, работниками социальной сферы.

Необходимо упомянуть украинскую благотворительную организацию «Ми­
лосердие», которая действует во всех семи греко-католических епархиях и Киево- 
Вышгородском экзархате.

Большим достижением Греко-Католической Церкви в области школьного 
образования является введение новой школьной дисциплины «Христианская эти­
ка», которая уже с осени 1997 г. стала обязательной в четырех западноукраинских 
областях (Львовской, Ивано-Франковской, Тернопольской и Черновицкой). 
Преподавать ее будут практикующие христиане католического, православного 
или евангелического вероисповедания, прошедшие специальную подготовку.

Новшеством является также систематическая пастырская деятельность среди 
заключенных, которая осуществляется пока только в Коломыйско-Черновицкой 
епархии. Священники, которые этим занимаются, проходят трехгодичный подго­
товительный курс. Кроме того, заключенные получили в дар от Церкви библиоте­
ку. Шестеро священников этой епархии уже работают как духовные пастыри в пси­
хиатрических клиниках, детских садах, туберкулезных лечебницах, воинских со­
единениях. 21 января 1997 г. состоялась встреча и беседа членов Синодального ко­
митета с господином Георгом Копецки. По поручению Центрального комитета 
Союза немецких католиков он занимается распространением деятельности мирян 
в поддержку Церкви («апостолата мирян») в странах Центральной и Восточной Ев­
ропы. Поскольку это движение очень мало распространено в Греко-Католической 
Церкви, членам Синодального комитета было важно узнать мнение о нем столь 
компетентного человека. Георг Копецки рассказал о положении и роли конкрет­
ных представителей этого движения в государственных и церковных структурах.

Епископ Любомир Гузар, который до недавнего времени возглавлял греко­
католический Киево-Вышгородский экзархат, а ныне является помощником
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