Предисловие
«Не человецы спасают Церковь, и ничтоже пользует

согласие со враги ея, но Церковь спасает человеки

силою Христовою, якоже подвиг ваш показа...»

В последнее время издано много книг, посвященных истории Российской
 Православной Церкви после большевистского переворота, при написании которых использовались документы закрытых ранее для исследователей архивов. В этих книгах рассматривались важные для Православия вопросы исповедничества и мученичества, которые приобретали для каждого пастыря и верующего особое значение в годы непрекращавшегося террора, массовых арестов и расстрелов, поскольку определяли его последующий путь — либо мученичества и исповедничества за веру Христову, либо путь сотрудничества с богоборческой властью или приспособленчества. В послереволюционной истории Церкви было несколько критических моментов, угрожавших ее единству, причем инициировались они жесткой политикой власти, поставившей своей целью окончательное уничтожение Православия. 
Весной 1922 года был нанесен первый удар по Патриаршей Церкви. Арест патриарха Тихона и вынужденный отказ его от руководства Православной Церковью, раскольническая деятельность "обновленцев" с захватом к концу года двух третей из действующих в то время церквей, поддержанный властями, создание самочинного ВЦУ с признанием его власти известными архиереями, проведение "Собора" и заочного суда над патриархом с лишением его священнического сана — все это нанесло серьезный удар по единству духовенства. Лишь активное противостояние верных патриарху архиереев и клириков позволило объединить антиобновленческие силы в противостоянии расколу. Последующее освобождение патриарха Тихона из-под домашнего ареста в Донском монастыре после вынужденного "покаяния", возвращение к управлению Церкви, его Послание от 28 июня о неправомочности "Собора" и всех его решений, принятие патриархом после покаяния отпавших в "обновленчество" архиереев РПЦ и части новопоставленных иерархов в лоно Патриаршей Церкви, массовое возвращение отобранных ранее храмов и прекращение дела по обвинению патриарха Тихона
 в "антисоветских преступлениях" — все это успокоило верующих, и стабилизировало обстановку в стране и за рубежом.

Однако Послание патриарха к Церкви, подписанное в день его кончины 7 апреля 1925 года
 и опубликованное в газетах, вызвало большое смущение и возмущение, поколебав единство духовенства и мирян. Причем, в стане оппозиции оказались самые стойкие и непримиримые архиереи, не согласные с антицерковной политикой большевиков и активно не принявшие в этом выступлении патриарха его призыва к "искренности" в отношениях с богоборческой властью, к работе с ней "на общее благо"
. Многие открыто говорили об опасности этого пути в будущем. 12 апреля, после погребения патриарха Тихона в Донском монастыре, 59 представителей высшего духовенства, прибывших в столицу на его похороны, после ознакомления с завещанием о Местоблюстителе, подписали заключение о вступлении в эту должность митрополита Крутицкого Петра (Полянского). Но правящим в столице архиереям властями был преподан вскоре жесткий урок "покорности и послушания" — на примере трагической судьбы почитаемых архиереев
, отправленных в тюрьмы, лагеря и ссылки. Именно с того времени органами госбезопасности стали активно разрабатываться в первую очередь священнослужители, убежденные в необходимости сохранения лучших традиций Православия, называемые чекистами "тихоновцами". В мартовском отчете ОГПУ за 1925 год констатировалось, что на конец 1924 года в стране оставалось еще 8195 "тихоновцев", что составляло 67% от общего числа священнослужителей, и далее сообщалось об активизации работы по сорока шести агентурным разработкам "контрреволюционных организаций церковников"
.

Переломным моментом в истории Церкви стал 1927 год — после опубликования 16/29 июля знаменитой Декларации
 митрополита Сергия (Страгородского), в то время заместителя Патриаршего Местоблюстителя. Провозглашение же в особом Указе митрополита Сергия требования о молении за советскую власть
 стало уже свидетельством перехода Церкви с позиции аполитичности и лояльности на позицию внутренней духовной солидарности с властью, не прекращавшую гонений духовенства и мирян. Все это вызвало серьезный раскол среди духовенства Патриаршей Церкви. На уверения митрополита Сергия и его единомышленников, что их действия вызваны желанием спасти Патриаршую Церковь, жестко ответил епископ Павел (Кратиров): «Церковь Христова — это не что иное, как царство Божие, а царство Божие, по словам Спасителя, внутри нас. Неужели же это "царство Божие внутри нас" нуждается во всей этой мерзостной системе, которую допускает митр. Сергий во взаимоотношениях с внешними? Неужели из-за сохранения церковно-хозяйственного имущества (храм, здания, утварь) можно продать Христа и царство Божие? Какая же тогда разница между Иудой и современными Христопродавцами?»
. Вскоре часть архиереев со своей паствой решительно прервали молитвенное общение с митрополитом Сергием и его Синодом
. Повсюду стали появляться "антисергианские" приходы и отдельные "непоминающие"
, причем, их неприятие Сергия и его политики было в каждом случае различным. Одни считали его просто превысившим свои полномочия, другие — нарушителем канонических устоев Церкви, третьи — еретиком, а иные — даже богоотступником. 

Сам митрополит Сергий (Страгородский), возглавлявший РПЦ, избрав путь сотрудничества с властями, утверждал, что провозглашенное в Декларации требование лояльности к советской власти необходимо ради преемственности "законного" Православия
. Но в результате эта формальная "легализация" РПЦ в дальнейшем потребовала от ее руководителей согласия на полный контроль государственных органов над внутрицерковной жизнью, особенно, в кадровой политике. Он сам и его сторонники, шантажируемые угрозой ареста всей православной иерархии, надеялись, что уступки властям помогут прекратить дальнейшие репрессии священнослужителей и мирян. Но уже с осени 1928 года началась масштабная операция органов госбезопасности по вскрытию и ликвидации "филиалов" «Всесоюзной контрреволюционной церковно-монархической организации "Истинно-Православная Церковь"» во многих регионах страны. 
Необходимо отметить, что для успешного проведения этой операции, то есть массовых арестов оппозиционного духовенства и мирян одновременно по всей стране, с 1925 года в приходские общины было внедрено большое число "добровольных помощников" чекистов из церковного клира и прихожан. Например, расходы на оплату работы секретных осведомителей и их количество в "Смете расходов" по регионам объяснялось так: «Синодальное движение используется нами для разложения "тихоновщины", как группировки, крайне реакционно настроенной и имеющей большой авторитет среди верующей массы. Руководство работой синодальцев в целях успешного разложения "тихоновщины" возможно при наличии секретных работников как в той, так и в другой группировке, посредством коих возможно будет проводить желательную для нас линию. С этой целью в прилагаемую "Смету" мы вносим минимальное количество осведомов
, по 2 человека на группировку в каждом округе»
. 

Так что благодаря активной работе секретных осведомителей и полученных с мест агентурных сообщений, к началу операции стало известно о размахе движения ИПЦ, об именах иереев и активных верующих в регионах, а также именах архиереев, возглавивших там оппозицию Сергию. О размахе первого этапа операции — с марта по октябрь 1929 года — говорят цифры арестованных священнослужителей — более 5000 человек, что почти в три раза превышало число осужденных пастырей в 1928 году. Второй этап операции, нацеленный, в основном, на Украину, Центрально-Черноземную область, Черноморье и Северный Кавказ был осуществлен с сентября 1929 по апрель 1930 года. На третьем этапе — с апреля по декабрь 1930 года — прошли повторные аресты в столицах, а также по областям центральной и южной части России, Украины и Белоруссии. О масштабе операции в 1930 году можно судить по числу арестованных по групповым делам ИПЦ — свыше 13 000 священнослужителей, что более чем в 2 раза превысило число осужденных в 1929 году. 
В начале 1931 года прошли повторные массовые аресты в Московской, Ленинградской, Псковской и Новгородской областях. С начала 1931 по апрель 1932 года поле деятельности чекистов значительно расширилось, и массовые аресты прошли повторно не только в Европейской части, но также в Сибири и Северном крае, при этом число арестованных иерархов за два года превысило 19 000 человек. Эта операция позволила властям за четыре года уничтожить наиболее непримиримых и твердых в вере священнослужителей и мирян
. Заметим, что до 1932 года массовых репрессий против священнослужителей, кроме "иосифлян", "викторовцев", "дмитровцев" и других оппозиционеров, не было. Но уже с середины 1932 года началось повсеместное закрытие храмов и аресты "сергиевского" и обновленческого духовенства. Количество арестованных священнослужителей в 1933 году — более 8700 человек — казалось бы, незначительно отличается от числа осужденных в 1932 году, но очевидно, что число истинно-православных клириков составляло не больше половины. Ведь выявление и арест пастырей и активных членов общин истинно-православных христиан были теперь крайне затруднены, о чем постоянно сообщалось в отчетах органов НКВД. Например, в отчете за 1933 год утверждалось, что «полная ликвидация этого института тайного священства и монашества потребует еще значительных усилий со стороны наших органов в силу гибкости и подвижности этой агентуры».

Результатом развернувшейся в стране паспортизации населения в 1933 году стало массовое выселение из крупных городов страны остававшегося на свободе духовенства: в первую очередь, это коснулось "иосифлян", на основании  секретного указания «Не выдавать паспортов служителям культов "иосифлянского" вероисповедания», во вторую очередь, — "сергиевских" клириков, так как теперь отношение властей к ним ужесточилось: «При выдаче справок и получении паспортов особенно крепко подходить к Сергиевской ориентации и мягче к обновленцам». К этому же времени практически все храмы в Москве, Ленинграде и других городах, руководимые оппозиционными митрополиту Сергию и его Синоду священнослужителями перешли под управление официальной Церкви, и, как правило, вынуждено, под угрозой ликвидации церкви. Позднее большая часть этих храмов была закрыта, то есть легальная деятельность "непоминающих" была запрещена властями. 
Но окончательно уничтожить оппозицию не удалось, так как наиболее стойкая часть клириков, сторонников митрополита Иосифа, избрала катакомбный путь служения, продолжая проводить нелегальные службы, тайные рукоположения в священство и пострижения в монашество. В последующие два года, в период 1935-1936 годов, «вскрытие и ликвидация контрреволюционных монархических организаций церковников» продолжались, но обвинения, которые теперь предъявлялись руководителям "организаций" отличались от прежних, теперь их обвиняли «в шпионаже» и «террористической деятельности». Особенностью групповых процессов в этот период является наличие «доказательств» вины арестованных в виде агентурных сообщений либо более основательных "Меморандумов", представляющих собой обзор доносов за определенный период времени. На основании этих агентурных данных производился арест и затем осуждение обвиняемого
. Число арестованных священнослужителей за два года, с 1934 по 1935 год, составило не более 5300 человек, что в 1,6 раз было меньше, чем за один, 1933 год. Можно предположить, что процент истинно-православных клириков среди арестованных в эти годы сокращался, так как большинство из них находилось на нелегальном положении, о чем постоянно доносили "добровольные помощники" чекистов. Но теперь чекистами уже не делались различия, к какому течению примыкал обвиняемый: к "сергиевцам", "иосифлянам", "непоминающим" или "обновленцам". Теперь и лояльному к властям духовенству стало ясно, что надежды митрополита Сергия и его последователей спасти РПЦ от уничтожения были тщетны. 

Когда же началась вакханалия массовых арестов и расстрелов в период 1937-1938 годов, то "доказательства" вины обвиняемых уже не требовалось. Следствие велось ударными темпами, так как соответствовало указанию заместителя наркома НКВД Заковского: «Бить морды при первом допросе, брать короткие показания на пару страниц от "участника организации" о новых людях». Избиения заключенных в Таганской тюрьме самим Заковским, показавшем на личном примере, как нужно допрашивать, «вызвали массовые, почти поголовное избиение арестованных и вынужденные, клеветнические показания арестованных не только на себя, но и на своих знакомых, близких сослуживцев и даже родственников, а также на лиц, которых они никогда не знали»
. Деятельность Особой Тройки НКВД СССР, определяющей окончательный приговор обвиняемым, также основывалась на указании Заковского — «судить только по I-ой категории
 и только в исключительных случаях небольшое количество дел осуждать по II-ой категории»
. О скорости, с которой вершился приговор, показал позднее на допросе М. И. Семенов, с декабря 1937 по июль 1938 года бывший председателем Особой Тройки НКВД по Москве и области: «За один вечер мы пропускали по 500 дел и судили людей по несколько человек в минуту, приговаривая к расстрелу при рассмотрении дел "альбомным" порядком». Трудно представить душевное состояние пастыря, обреченного ради сохранения прихода на многолетнее унизительное моление на богослужениях за "успехи и радости" богоборческой власти, а порой даже на сотрудничество с ее карательными органами, и в результате — этой же властью арестованного «за контрреволюционную деятельность» и приговоренного к расстрелу! 
* * *

Активная антирелигиозная политика государственных органов ярко продемонстрировала неприемлемость и даже провокационность компромиссной политики митрополита Сергия и его последователей с властью, провозгласившей воинственное и нетерпимое отношение к Церкви. Но была ли альтернатива "сергиевскому" направлению в Патриаршей Церкви? Ведь оппозиционное митрополиту Сергию духовенство предлагало с самого начала другой путь: во времена гонений разумнее было бы вместо административного централизованного единства Патриаршей Церкви перейти на самоуправление епархий и приходов, а в случае закрытия церквей — на создание нелегальных общин и проведение тайных богослужений, посвящений и пострижений. Именно такой путь, по их убеждению, сохранил бы «глубочайшие основы строя церковной жизни», «чистоту и внутренний свет истинного Православия». 

Ведь и патриарх Тихон видел, что единственно возможный способ существования Церкви в советском государстве, очевидно, катакомбный, к чему он уже склонялся. И, находясь под домашним арестом в Донском монастыре, с террасы своей кельи он кричал епископу Андрею (Ухтомскому: «Владыко, посвящай больше архиереев!» Позднее приходящим к нему епископам он не раз говорил: «Большевики хотят всех архиереев и священников перестрелять. Чтобы Церковь не осталась без епископата, а также без архиереев
, необходимо посвящать в священство и постригать в монашество как можно больше». Об этом же позднее свидетельствовал и М. А. Жижиленко: «В одной из бесед святейший патриарх Тихон высказал владыке Максиму (тогда еще просто доктору) свои мучительные сомнения в пользе дальнейших уступок советской власти. Делая эти уступки, он все более и более с ужасом убеждался, что предел "политическим" требованиям советской власти лежит за пределами верности Христу и Церкви. Незадолго же до своей кончины Святейший патриарх высказал мысль о том, что, по-видимому, единственным выходом для Русской Православной Церкви сохранить свою верность Христу — будет в ближайшем будущем уход в катакомбы»
.

Но в то время многим архиереям Церкви уход в "катакомбы" представлялся тупиковым, по их убеждению, миллионы верующих лишились бы тогда возможности принимать участие в открытых богослужениях и приобщаться Святых Таинств. Хотя были ли на самом деле эти миллионы верующих после массовых арестов и высылок духовенства и мирян в 1920-е — середины 1930-х годов? Да, во время переписи населения они заявили о себе, особенно в сельских районах страны
. Но в городах, как правило, большая часть открыто боялась признавать себя верующими: они посещали богослужения в храме и крестили своих детей тайно, опасаясь быть уволенными с работы или не принятыми в учебные заведения. Только старому поколению верующих аресты не грозили, хотя и об этом надо говорить с большими оговорками, ведь их активность могла повредить родным. Так или иначе, но многим верующим, причисляющим себя к официальной Церкви, приходилось исповедовать веру тайно и молиться по домам, часто скрывая это от атеистически настроенных родных и соседей.

* * *

К 1939 году Русская Православная Церковь как централизованная структура была практически разгромлена, на свободе осталось лишь четыре правящих архиерея РПЦ и около десяти архиереев находились на покое или совершали богослужения как настоятели храмов. В стране действовали лишь около сотни храмов, епархии, как административные единицы, уже почти не существовали, лишь отдельные приходы рисковали поддерживать нерегулярную связь с Патриархией, так как общение с «церковниками» считалось признаком неблагонадежности. Патриархия в значительной степени была отрезана от своей паствы, и по своему фактическому положению официально не запрещенная Церковь стала как бы нелегальной организацией. Ситуация изменилась к концу 1939 года, когда начались групповые процессы над следователями-"ежовцами". Смена руководства НКВД, пересмотр небольшой части групповых дел, последующие осуждения особо ретивых "виновников" фальсификаций — все это вызвало, очевидно, новые установки для следователей. Вновь в материалах групповых дел появляются "доказательства" вины арестованных в виде "агентурных сообщений" или в форме "Меморандумов". И в рамках общего пересмотра части следственных дел, были освобождены и сотни священнослужителей, в их числе было и несколько архиереев.
На этом фоне в секретных отчетах органов госбезопасности не раз упоминалось о деятельности катакомбных пастырей, отмечалось, что «новая форма борьбы с соввластью — институт тайного священства и монашества — распространилась по всему Союзу и, невзирая на почти полную ликвидацию очагов "истинного православия", продолжает существовать и проводить свою контрреволюционную работу». Руководители "Союза воинствующих безбожников" в своих выступлениях призывали активизировать борьбу с религией и церковниками, с возмущением упоминая о переезжающих с места на место "бродячих попах-передвижках", которые в местах, где нет уже ни религиозных общин, ни церквей, продолжают свою тайную «антисоветскую деятельность». Даже в партийной прессе отмечалось, что закрытие церквей ведет к увеличению нелегальных религиозных организаций. Хотя до осени 1939 года серьезных перемен в отношении Церкви не произошло, «третья безбожная пятилетка» для окончательного преодоления «религиозных пережитков» так и не была провозглашена. Очевидно, присоединение Западной Украины и Западной Белоруссии, а позднее Прибалтики, Бессарабии и Северной Буковины к СССР с гораздо более сильным влиянием Церкви на население вынудило власти проводить более осмотрительную религиозную политику. 

В 1940 году положение РПЦ немного улучшилось: угроза ее ликвидации была снята, митрополит Сергий вновь стал совершать хиротонии архиереев, стали замещаться пустующие кафедры. Весной Патриархия приступила к «устройству церковных дел» в присоединенных областях. В основном воссоединение местного духовенства с Московской Патриархией проходило добровольно, а тех иерархов, кто пытался отстоять принципы автокефалии, власти высылали в Сибирь. Деятельность Церкви активизировалась и на остальной территории страны, ощущение приближающейся войны, страх за родных и близких, за свою судьбу — все это усиливало религиозные настроения в предвоенный год. В середине 1940 года в ЦК ВКП (б) стали поступать докладные властям о тревожной ситуации на «церковном фронте». Реакция властей последовала незамедлительно, вновь начала ужесточаться религиозная политика государства. Закрытие и ликвидация храмов Православной Церкви продолжились, к началу войны на основной территории СССР количество уцелевших храмов и священнослужителей составляло менее 5% от уровня конца 20-х годов, при этом вновь начались аресты духовенства и мирян.
В первые дни войны митрополит Сергий обратился с "Посланием пастырям и пасомым Христовой Православной Церкви", благословившим "всех православных на защиту священных границ нашей Родины". 26 июня в Богоявленском соборе он отслужил молебен "о даровании победы", — таким образом, началось активное участие РПЦ в патриотической борьбе
. Но, судя по отчетам органов госбезопасности, репрессии против духовенства усилились, особенно, против иерархов и мирян Истинно-Православной (Катакомбной) Церкви. Во-первых, при стремительном наступлении немецких войск прошли массовые расстрелы заключенных в тех районах, куда приближалась линия фронта, в их числе были и священнослужители. Во-вторых, по законам военного времени, расстреливались верующие, призванные в армию, но отказавшиеся от присяги по религиозным убеждениям. В-третьих, арестовывались клирики и активные миряне из общин ИПЦ, обнаруженные по доносам в тылу, их отправляли либо на фронт, либо в лагеря с огромными сроками. В-четвертых, в лагерях по законам военного времени расстреливались заключенные, отказывающиеся от работы в воскресные и праздничные дни по религиозным убеждениям. 

В изменении политики государства в отношении к Церкви следует также учесть и тот факт, что на оккупированных территориях произошло массовое и стихийное пробуждение религиозной жизни: воздвигались разрушенные храмы, приносилась тайно оберегаемая церковная утварь и иконы, приглашались чудом выжившие священники, храмы освещались ими и проводились открытые богослужения. Сначала это поддерживалось оккупационными властями, как враждебное большевикам, — «даровать верующим религиозную свободу», умиротворяя местное население. Причем, Православная Церковь, в отличие от Католической, пользовалась явным покровительством немецких властей
. Например, в Центрально-Черноземной области, особенно в Брянской, Воронежской, Орловской и других областях открылись многие храмы;  там, где сохранились колокола, немцев встречали колокольным звоном, как освободителей. По рассказам очевидцев, к православным клирикам отношение офицеров и солдат было хорошее; оккупационные власти считали для себя даже обязательным посетить местный храм; значительно хуже было отношение эсесовцев, хотя при этом к клирикам ИПХ последние относились достаточно благосклонно. Но позднее были приняты меры к ограничению деятельности больших религиозных объединений, к разделению их по национальному и территориальному принципу. Не вызывает сомнения, что в случае победы гитлеровской Германии РПЦ была бы уничтожена как носитель враждебной немцам русской национальной идеи. Это подтвердили действия оккупационной армии при отступлении: массовое разграбление и сжигание храмов, депортация и убийства священнослужителей и мирян.
Несомненно, трагические события первых месяцев войны вынудили власти изменить отношение к гонимой ранее Церкви и пойти ей на уступки, но при условии абсолютной лояльности. Уже к осени 1941 года аресты клириков РПЦ прекратились, хотя это не коснулось священников-нелегалов ИПЦ. В сентябре 1943 года, в связи с изменением хода войны после победы под Сталинградом, митрополит Сергий с двумя архиереями был принят Сталиным в Кремле. Сразу же после этого приема большая группа иерархов, оставшаяся в живых в лагерях, была срочно привезена самолетами в Москву и приняла участие в архиерейском Соборе. 8 сентября митрополит Сергий был провозглашен Патриархом Московским и всея Руси, часть ограничений на церковную деятельность была снята, возобновилась деятельность духовной семинарии и академии. Инициированы они были лично Сталиным с определенными политическими целями, после их провала власти вновь вернулись к прежней политике ограничений свободы Церкви и гонений духовенства и мирян.
Уже с конца 1942 года в отчетах органов госбезопасности появились сообщения о появлении массы "бродячих" священников и монашества, агитирующих верующих на подачу ходатайств об открытии храмов и организующих религиозные шествия женщин. Оживление религиозной жизни в стране породило множество различных слухов, встревоживших власти, так что был предпринят ряд мер по ограничению их влияния на население. Особенно показательно это было в отношении истинно-православных христиан, в конце войны органы госбезопасности взялись за их окончательную ликвидацию. 4 июля 1944 года Сталину было передано секретное письмо Берии: в нем говорилось, что «выявлена антисоветская сектантская организация "Истинно-православных христиан", состоящая в основном из бывших кулаков и ранее судимых за антисоветскую деятельность», и группы этой организации имеются в Воронежской, Рязанской и Орловской областях, но что «аресты активных участников не оказали должного воздействия на членов организации, в силу существующего у них поверия: "Кто арестован и сидит в тюрьме, тот избран Богом, находится на кресте, и ему обеспечено царство небесное». Предложение Берии сводились к тому, чтобы всех участников ИПЦ вместе с членами их семей переселить в Омскую, Новосибирскую области, Алтайский и Красноярский край, рассредоточив их в нескольких спецпоселениях, где они будут находиться под наблюдением. Переселение истинно-православных христиан из 87 населенных пунктов и 538 хозяйств предлагалось провести ударными темпами — в течение одного дня, 15 июля 1944 года, при этом общее число высылаемых составило 1673 человека. Предлагаемая акция МГБ получила одобрение, летом-осенью 1944 года во многих регионах страны прошли массовые аресты и выселения, при этом обнаруженные священнослужители и миряне-активисты были частично расстреляны, частично приговорены к 10-25 годам ИТЛ. 
Все военные годы аресты священнослужителей и особо активных мирян ИПЦ не прекращались, и согласно отчетам, за пять лет войны, с 1941 по 1945 год, число вновь арестованных священнослужителей составило около 7500 человек. При этом следует учесть, что начиная с 1944 года в сводных отчетах, кроме итоговой цифры арестованных священнослужителей, стали приводиться цифры арестованных по следующим категориям: «православные и сектанты, католики, униаты, лютеране, мусульмане, буддисты, раввины». За два года войны (1944-1945) из общего числа осужденного духовенства католики и униаты составляли не более 10 %, а мусульмане — 5 %. Кроме того, монашествующие ИПХ при аресте обычно называли лишь свое монашеское имя, поэтому в отчетах их приписывали к сектантам. Так что приведенная цифра арестованного духовенства за пять лет войны — 7500 человек, при учете других конфессий и части сектантов, для православного духовенства должна составлять примерно 6000 человек (что в полтора раза меньше осужденных лишь за 1930 год). Как правило, это были священнослужители-нелегалы, что для ИПЦ, практически уже разгромленной, являлось серьезным ударом.

Подводя итоги взаимоотношений Церкви с властями, следует отметить, что изменения в государственной религиозной политике, произошедшие с началом войны, оказались небольшими. А в 1947 году появились первые признаки охлаждения государственно-церковных отношений, когда стали ясны ограниченные возможности использования Патриархии на международной арене. Количество официально открытых храмов снизилось вдвое по сравнению с 1946 годом; сборы Церкви на патриотические цели, поднимающие ее авторитет, были официально прекращены; суммы налогов и обязательной подписки духовенства и прихожан на займы для восстановления народного хозяйства резко увеличены. Летом 1948 года последовали первые существенные ограничения деятельности официальной Церкви: запрещены крестные ходы и духовные концерты в храмах вне богослужений, ограничены разъезды иерархов по районам, насильственно закрыт ряд только что открытых церквей с переоборудованием их под клубы, значительно увеличились налоги. Судя по отчетам органов госбезопасности, за три года — с 1946 по 1948 год — в стране было арестовано еще около 3500 священнослужителей
, и несомненно, большая часть арестованных были тайными клириками ИПЦ, выявленными по доносам "добровольных помощников" чекистов, а также "повторники", то есть пастыри, недавно освободившиеся из лагерей и появившиеся на родине. Согласно сводному отчету ГУЛАГа, на 1 октября 1949 года в лагерях страны находилось 3523 священнослужителя, из которых — 1876 человек (около 50%) было в Унжлаге, 521 человек — в Дубравлаге (Особлаг № 3), 266 человек — в Минлаге (Особлаг № 1), 140 человек — в Степном и Озерном лагерях (Особлаги № 4 и № 7). Все перечисленные Особые лагеря принадлежали к лагерям каторжного режима.
В начале 1950-х годов была взята на вооружение тактика повсеместного ограничения влияния Церкви при сохранении внешне ровных отношений: значительно участились случаи арестов наиболее активных священников и архиереев; стали активно преследоваться коммунисты и комсомольцы, совершавшие религиозные обряды. Но развернувшаяся к концу 40-х годов антирелигиозная пропаганда была вновь свернута.
* * *
Смерть Сталина вызвала глубокие перемены в жизни страны, не обошли они стороной и РПЦ. С одной стороны, проснулись надежды на будущее религиозное возрождение, с другой — возникли опасения ужесточения государственной политики, которые вскоре подтвердились. 7 июля 1954 года вышло первое Постановление
: довоенная политика «наступления на религиозные пережитки» возвращалась. Это вызвало сильнейшую негативную реакцию духовенства и мирян, уже в сентябре Хрущев со своими сторонниками вынужден был отступить. А весной 1956 года началось массовое освобождение духовенства из лагерей, сначала по амнистии, позднее — по реабилитации. 
Но из священнослужителей ИПЦ освобождение коснулось сначала лишь тех немногих из них, кто был осужден до войны и чудом выжил в лагере; арестованные же после войны на временно оккупированных территориях и приговоренные к 15-25 годам амнистии не подлежали. Освобождению не подлежали также и истинно-православные христиане из общин, высланных из областей Черноземья в конце войны в Сибирь; немногим из них удалось вернуться на родину в 1960-е годы, после многочисленных проверок и при гарантии в их лояльности властям. При этом каждый истинно-православный христианин, освобожденный после заключения и вернувшийся на родину, должен был решить для себя — как жить дальше? Духовно и религиозно они определились давно — для них официальная Церковь и открытые храмы были "обновленческими", пастыри, активно сотрудничавшие с богоборческой властью, были "обновленцами", допускавшими даже при богослужениях ряд канонических отклонений, а постоянное восхваление в конце их богослужений руководителей государства приравнивалось к служению сатане. В свою очередь, духовенство РПЦ называла их раскольниками и предала анафеме, а официальные власти фактически объявили вне закона, как «сектантов, изуверов и фанатиков». 

Для официальной Церкви 1955-1957 годы стали самыми благоприятными: возобновились богослужения в закрытых ранее храмах, возросло число молящихся в церквях, продолжились хиротонии новых епископов, увеличилось число священнослужителей, увеличился прием в духовных учебных заведениях, в монастыри поступило много молодежи. Происходящие события вселили надежду на нормализацию отношений между Церковью и государством, хотя в свете неоднократных обвинений Хрущевым в частных беседах высших иерархов в "низкопоклонстве" перед Сталиным, у них были опасения, что избавление страны от сталинизма может вызвать наступление на религию. Так что относительное благополучие РПЦ было непрочным, постоянно предпринимались попытки ужесточить курс религиозной политики в стране, вызванные возрастающей тревогой руководства страны, в связи с активизацией широких слоев традиционно верующих при изживании страхов сталинской эпохи. 

К началу 1958 года государственно-церковные отношения стали обостряться. 4 октября началась первая атака на религию. Секретным постановлением всем партийным, общественным организациям и государственным органам предписывалось развернуть широкое наступление на "религиозные пережитки". Затем с принятием следующих постановлений против монастырей начались масштабные антицерковные акции, связанные с экономическим ограблением Церкви. При этом запрещалось применять в монастырях наемный труд, было сокращено количество насельников, значительно уменьшались земельные наделы; вновь вводился налог со строений и земельная рента, повышены ставки налога с земельных участков. Гонения на монастыри были не случайны, так как их духовная роль всегда была важной в России и сохранила свое значение к этому времени. Поход на монастыри набирал темпы, с января 1959 года монашество стало просто выселяться из обителей. 

Тяжелый удар был нанесен и по материальной базе Патриархии, повышение налога на доход свечных мастерских коснулось каждого прихода, резко уменьшились доходы священства, оно стало буквально разоряться. Новым ударом наступления на Церковь стала широкая кампания закрытия церквей по всей стране и немногих духовных семинарий; чистка всех церковных библиотек, ограничения поступлений новых изданий; прекращение паломничества к "святым местам". Газеты и журналы заполонили антирелигиозные статьи, давление на Церковь все усиливалось. В 1959 году наступление на Церковь продолжилось: летом прекратилась благотворительная деятельность религиозных организаций; приняты меры об окончательном прекращении ходатайств об открытии новых храмов; к ноябрю закрыты тринадцать монастырей и намечена ликвидация еще семнадцати. Резко усилилась деятельность и органов госбезопасности по сбору данных о "подрывных актах церковников". 

В январе 1960 года были приняты новые партийные постановления
, активизирующие антирелигиозную войну на новом уровне. Далее уже местным властям предлагалось перейти к плановому сокращению церквей, монастырей, духовных учебных заведений, епархий и епархиальных центров, а также самого духовенства. В 1961 году наступление на Церковь продолжалось. 16 марта было принято новое постановление, которое передавало "контролировать" деятельность религиозных организаций особым комиссиям, созданным при местных органах власти, — это позволило им активно вмешиваться во внутрицерковную жизнь. С явным попустительством властей хулиганствующая молодежь стала врываться в кафедральные соборы, стрелять в окна из ружей, разбивать окна камнями, проводить в религиозные праздники безобразные антирелигиозные демонстрации. В марте же руководству Патриархии была предложена "церковная реформа", суть которой заключалась в отстранении священников от руководства приходом. Роль главы общины переходила от настоятеля к приходскому совету, ему же передавалась и финансово-хозяйственная деятельность. Фактическим руководителем общины становился староста, назначаемый райисполкомом из людей, часто не церковных, а иногда и неверующих. 
Продолжилась ликвидация монастырей, силой выдворялось оттуда монашество; закрывались духовные учебные заведения, принудительно сокращалось число учащихся в них. Начались отстранения от службы неугодных иерархов, отправка их в бессрочные "отпуска", перемещения на другие кафедры, аресты и осуждения самых активных. В апреле 1962 года было принято постановление, позволяющее на законном основании лишать родителей прав на ребенка, если он посещает храм, при этом ребенок принудительно передавался в интернат. К осени столкновения местных властей с духовенством и мирянами достигло особенного ожесточения — дошло до "боевых действий", потребовавших даже вызова воинских частей, вооруженных автоматами. Тяжелым ударом для Церкви стало и прекращение богослужений в Киево-Печерской лавре, ее монашество вынуждено было оставить ее. 
В апреле 1962 года было принято постановление, позволяющее на законном основании лишать родителей прав на ребенка, если он посещает храм, при этом ребенок принудительно передавался в интернат, причем, в большей степени это коснулось общин истинно-православных христиан. В период с 1958 по 1962 год по групповым процессам «участников антисоветского подполья так называемой Истинно-Православной Церкви "тихоновской" ориентации» были арестованы и отправлены в лагеря и ссылки священнослужители и истинно-православные христиане во многих регионах страны. При этом обычно осуждались оба родителя, а их дети, как дети "сектантов", по суду отправлялись в интернаты. И в последующие годы гонения как на РПЦ, так и на ИПЦ продолжались, согласно отчетам, за следующие четыре года, с 1961 по 1964 год, было арестовано 1234 священнослужителя.
К середине 1964 года антирелигиозная истерия захлестнула страну, и это всколыхнуло и западную общественность. Период с 1958 по 1964 год стал для Православной Церкви самым тяжелым. Осенью 1964 года, после снятия Хрущева, напряженность вокруг религиозной проблемы было смягчено рядом мер. Новое руководство страны было вынуждено признать свое поражение. Откровенные гонения на Церковь не принесли желаемых результатов, "хрущевская" кампания явно провалилась: вместо того, чтобы обратить верующих в атеистов, она загнала религиозную жизнь в подполье, привлекла симпатии безразличных людей к страданиям верующих, пробудило их интерес к ним и религии. С этого времени власти перешли к более умеренной тактике постепенного вытеснения религиозных организаций из общественной жизни страны. 
В 1965 году были освобождены из лагерей и ссылок многие священники официальной Церкви, но это не коснулось клириков и мирян ИПЦ. На них гонения продолжались с прежней жесткостью, при этом им инкриминировалось несоблюдение законодательных актов, принятых в эти годы против ИПЦ, ведь она была включена в список запрещенных религиозных организаций. Священнослужителей и мирян ИПЦ арестовывали и приговаривали к большим срокам заключения за участие в тайных богослужениях, за отсутствие у них паспортов, обвиняли их в "бродяжничестве"
 и "тунеядстве"
. И все-таки тайные богослужения истинно-православных христиан, пострижения и посвящения в иереи ИПЦ продолжались по многим регионам страны. 

* * *
Сегодня, как и ранее, митрополиту Сергию ставится в заслугу та компромиссная политика лояльности к богоборческой власти, позволившая частично сохранить организационную структуру Церкви. Сейчас представляется более вероятным, что не политика Сергия, а начавшаяся Вторая мировая война, то есть внешняя причина, приостановила на время гонения на священнослужителей и мирян, что просто катастрофа первых месяцев войны вынудила власти обратиться за помощью к пастырям гонимой Церкви, пойдя на уступки, но при условии ее абсолютной лояльности, а точнее — зависимости. Но что могли дать верующим пастыри, чудом оставшиеся в живых после многих лет гонений или освобожденные из лагерей и ссылок? И на какое дальнейшее сотрудничество с властями должны они были пойти, дабы не быть вновь арестованными? Избрать назначенного богоборческой властью патриарха? Продолжать молиться за "успехи и радости" этой власти, поставившей главной своей целью уничтожение Православия? Благословлять свою паству к послушанию и призывать к бесконечному терпению? Сообщать в соответствующие органы о настроениях паствы, нарушая тайну исповеди? Выдавать властям своих верующих, просивших сохранить в тайне крещения и венчания родных? И с чем приходили в храм искренне верующие, часто подозревающие пастырей в сотрудничестве с карательными органами власти?
Скорее всего, как митрополит Сергий, так и последующие руководители Церкви, согласившись сотрудничать с богоборческой властью, пытались тем самым сохранять лишь организационную структуру Церкви. И действительно, ее сохранили... 
Но что важнее для Православия — сохранение церковной структуры и храмов, где воздаются почести богоборческой власти, или бескомпромиссная чистота веры в душе народа? И какая молитва более угодна Богу — в оскверненном храме или тайная, но с чистой совестью?..
� Это название связано с историческим названием Православной Церкви в России до и после революции, с избранием на Священном Соборе Православной Российской Церкви 1917-1918 годов патриарха Тихона как «Патриарха Московского и всея России» и с назначением Заместителей Патриаршего Местоблюстителя Российской Православной Церкви. 


� 21 марта 1924 года.


� Получившее в газетах название "Завещание".


� Правда, подлинность этого документа многими ставилась под сомнение.


� Вскоре были арестованы и осуждены митрополиты Петр (Полянский), Кирилл (Смирнов), Арсений (Стадницкий), архиепископы Иларион (Троицкий), Феодор (Поздеевский), Пахомий (Кедров), Гурий (Степанов), епископы Стефан (Бех), Арсений (Жадановский), Серафим (Звездинский), Виктор (Островидов), Агафангел (Преображенский), Варлаам  и  Герман (Ряшенцевы), Нектарий (Трезвинский), Вениамин (Троицкий), Иоасаф (Удалов), Дамаскин (Цедрик) и др.


� Например: "Шпионская организация церковников" во главе с митр. Петром (Полянским) и архиеп. Феодором (Поздеевским); "Гнездо" во главе с еп. Вениамином (Троицким); "Ревнители православия", руководимые М. А. Новоселовым; "Поповская Академия" с профессурой во главе; "Корреспонденты" с "тихоновцами", информирующие прессу за рубежом о гонениях на веру.


� Обратим внимание, что Послание (Декларация) Заместителя Патриаршего Местоблюстителя митрополита Нижегородского Сергия (Страгородского) и возглавляемого им Синода об отношении Православной Российской Церкви к существующей гражданской власти было обращено к «Преосвященным Архипастырям, боголюбивым пастырям, честному иночеству и всем верным чадам Святой Всероссийской Православной Церкви».


� «Нам нужно не на словах, а на деле показать, что верными гражданами Советского Союза, лояльными к Советской Власти могут быть не только равнодушные к православию люди, не только изменники ему, но и самые ревностные приверженцы его, для которых оно дорого, как истина и жизнь, со всеми его догматами и преданиями, со всем его каноническим и богослужебным укладом. Мы хотим быть Православными и в то же время сознавать Советский Союз нашей гражданской родиной, радости и успехи которой — наши радости и успехи, а неудачи — наши неудачи». Из Декларации митрополита Сергия от 16/29 июля 1927 года. Акты Святейшего Патриарха Тихона. М. 1994. С. 510.


� Из письма от 3 апреля 1928 года.


� И на вопрос прихожан —  «Можно ли молиться за врагов Божиих, а если можно, то, как молиться», — одноименное воззвание, распространявшееся по церквям, отвечало следующими цитатами Свящ. Писания: «И сказал мне Господь: ты не молись о народе сем во благо ему. Ты не проси за этот народ и не возноси за них молитвы и прошений; ибо Я не услышу, когда они будут взывать ко Мне в бедствии своем».


� "Непоминающие" — термин, обозначающий священнослужителей, не поминающих на службах советскую власть и митрополита Сергия.


� Отметим, что власти не верили в искренность намерений самого Сергия, и пресса вволю поиздевалась в фельетонах и статьях над его призывом лояльности. Позднее в материалах следственных дел об этом писалось так: «Составленная по соображениям приспособленчества к объективным условиям, эта Декларация являлась по сути одним из тактических приемов церковников в борьбе с Советской властью и ее мероприятиям на данном этапе». 


� "Осведом" — осведомитель.


� Из «Объяснительной записки к смете расходов на работу ГПУ среди религиозных группировок на первое полугодие 1928 года» // Архив ЦГАОО Украины.


� О масштабе завершившейся операции по ликвидации движения ИПЦ красноречиво говорят цифры — число арестованных священнослужителей за пять лет, с 1929 по 1933 год, — в семь раз превысило число осужденных иерархов за такой же период, с 1924 по 1928 год. К сожалению, о количестве мирян, осужденных в те же годы по групповым делам ИПЦ, сообщить точные цифры не представляется возможным, но даже предварительные расчеты, в зависимости от региона, дают 2-5 кратное превышение числа осужденных.


� Можно предположить, что такая предусмотрительность чекистов вызывалась групповыми процессами в отношении бывших сотрудников органов НКВД из команды Ягоды, обвиняемых, в числе прочего, и в фальсификации следственных дел. 


� Далее все документы приводятся из: Следственное дело М. И. СЕМЕНОВА // Центральный Архив ФСБ РФ.


� I-ая категория означала расстрел.


� II-ая категория означала 10 лет лагерей.


� Так в тексте. Очевидно, имелись в виду иереи.


� Польский М., протопресв. Новые мученики Российские. Ч. II. C. 21.


� Из 97 521 тысячи ответивших на вопрос о религии — 55 278 тысяч заявили о своей вере в Бога (56,7 %), хотя многие в обстановке террора уклонились от ответа.


� Всего за годы войны Патриарший Местоблюститель обращался к верующим с патриотическими посланиями 24 раза, поощряя к самоотверженному труду и мужественному участию в боевых операциях, поддерживая веру в победу над врагом. 


� Следует учитывать также наличие у Германии  православных союзников — Румынии и Болгарии.


� При этом в этой цифре учтены арестованные католики, униаты, лютеране, раввины, мусульмане и буддисты, составившие от общего количества лишь 20%.


� "О крупных недостатках  в научно-атеистической пропаганде и мерах ее улучшения".


� В них отмечалась пассивная позиция партийных организаций в отношении религиозной идеологии; говорилось о нарушениях духовенством советского законодательства о культах.


� Отсутствие паспорта и соответственно прописки в нем.


� Отказ от работы в государственных учреждениях или колхозах.





