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Взаимоотношения государства и Церкви – традиционно непростая тема для ис​следования. Как правило, государство имеет красивый фасад, представленный образцово написанной Конституцией, провозглашающей широкие права граждан, защиту их безопасности, права на труд, образование, медицинское обслуживание и т.п. Однако цена подобных преимуществ общественной жизни для христиан всегда была высока. На протяжении столетий интересы и ценности Царства Божьего и царства кесарева сталкивались слишком часто. Уже апостольская Церковь была преследуема римской властью, помимо прочих причин, из-за своей нелояльности к государственной языческой религии. «Симфония», впервые достигнутая между Константином Великим, первым цезарем «христианской империи», и Церковью, никогда не могла вполне удовлетворить ревностных христиан в связи с очевидными недостатками подобного союза. Известного рода «государственные интересы», даже в наиболее демократически развитых обществах, разнообразно и безжалостно оказывают давление на христианскую совесть. Действительно, каждой державе всегда необходимы люди, которые с лёгкостью нарушат все заповеди во имя «высшей государственной целесообразности». Например, власть нуждается в доносчиках и тайной полиции, обычно применяющей сомнительные методы дознания в отношении инакомыслящих внутри страны; в шпионах и дипломатах, работающих рука об руку за границей, убийцах и палачах (для уничтожения, например, террористов); в неверных жёнах и женщинах лёгкого поведения (для выведывания, при удобном случае, иностранных государственных секретов); в солдатах и генералах, всегда готовых без рассуждения в массовом порядке убивать своих «ближних», и т.п. Иуда Искариот мгновенно оказался востребованным подобной государственной машиной в Иудее. Кровавая средневековая инквизиция в Европе также являет собой примечательный образец тесного сотрудничества Церкви и светской власти. Такова изнанка любой государственности.    
По этой самой причине, начиная с древних времён, многие христианские мыслители отстаивали благочестивую идею строгого отделения и независимости Церкви от государства. Но, к сожалению, данный принцип оказалось легче провозгласить, чем осуществить. Даже радикально настроенные группы сепаратистов, отколовшиеся от официальной Церкви (как Римско-католической, так и Православной) и бежавшие в пустынные места в надежде обрести подлинную духовную свободу, вскоре неожиданно для себя неизбежно начинали строить какой-либо вариант всё той же «государственной религии», только в отдельно взятом селе или колонии, жестокостью своего диктата временами превосходя даже те реалии на родине, от которых они некогда бежали. Таковы были многочисленные общины монтанистов, новациан и донатистов в древней Церкви, некоторые анабаптистские группы в Германии, ряд менонитских колоний в царской России, старообрядческие поселения в глухих уголках Сибири… В подобных случаях «братья» были вскоре вынуждены взвалить «мирские» обязанности на свои плечи, те самые обязанности, от которых они бежали как от чего-то сатанинского в своих странах. Так среди самых ревностных верующих людей появлялись свои «цари», «чиновники», «полицейские», а порою даже палачи и наложницы … Таким образом, исторический опыт свидетельствует, что сколько-нибудь крупной группе людей едва ли возможно избежать традиционного «зла государственности», даже если эти люди – искренние христиане. 

Советский Союз в недалёком прошлом также демонстрировал все упомянутые проблемы во взаимоотношениях Церкви и существовавшей тогда общественной системы. Специфика советского опыта заключается лишь в том, что государственные интересы СССР тесно переплетались с мировоззрением воинствующего атеизма и верой в коммунизм, которые, учитывая неумеренную ревность и фанатизм своих приверженцев, порою рассматривают скорее как мощную соперничающую религию, чем собственно атеизм. Главной темой настоящего исследования будут баптистские общины в 60-е и 70-е годы. В начале данного периода, когда усилился нажим советского государства на все религиозные объединения в стране, баптисты неожиданно оказали столь серьёзное сопротивление властям, что очень быстро стали общепризнанным лидером религиозного диссидентства в СССР. Подобное положение имело известные преимущества и недостатки. Для того, чтобы проанализировать сложившуюся ситуацию, будет необходимо вспомнить основные черты политической обстановки того времени и разобрать причины новой волны преследований верующих. Полезно также будет оценить позицию ВСЕХБ, как официального центра зарегистрированных баптистских церквей, и положение общин, не имевших государственной регистрации. В этом контексте следует рассмотреть и случившееся болезненное разделение в баптистском братстве. Мы попытаемся сопоставить различные точки зрения на события, представленные: атеистическими источниками, официальными и оппозиционными баптистскими изданиями, западными и отечественными историками. Некоторые важные малоизвестные документы из архива ВСЕХБ в Москве и любопытные среднеазиатские источники помогут нам лучше понять обстановку тех лет и причины радикализма части советских баптистов. Способы выживания евангельских общин в атеистическом окружении могут послужить хорошим уроком и для современных наших церквей.
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После почти полного уничтожения всех религиозных конфессий в СССР в 1918-1938 годы (в логическом соответствии с присущим коммунистической идеологии воинствующим безбожием) загадочное возрождение церквей И.В. Сталиным, начавшееся в 1943-м
 и продолжавшееся до смерти вождя в 1953 году, привело к необыкновенному росту численности православных христиан и протестантов в стране. Например, евангельские христиане и баптисты, обладавшие после великого террора лишь четырьмя (!) официально зарегистрированными церквами,
 к 1948 году уже имели около четырёх тысяч общин с приблизительно 400 000 членов,
 а к середине 50-х – порядка 5 400 общин с более чем полумиллионом людей, крещённых по вере (разумеется, далеко не все эти церкви и группы были зарегистрированы).
 Большинство историков связывает религиозное возрождение в СССР с общими трудностями военной поры и патриотической поддержкой верующими советского правительства в тот период.
 Вместе с тем, у этой достойной похвалы государственной политики веротерпимости существовал и серьёзный изъян: дарованная относительная религиозная свобода не подкреплялась ни единым законодательным актом, а основывалась исключительно на единоличном решении великого «защитника веры» Иосифа Виссарионовича Сталина. Все же прочие лидеры партии и правительства (В.М. Молотов, Г.М. Маленков, К.Е. Ворошилов, Л.П. Берия, Н.С. Хрущёв и др.) были в большинстве своём несгибаемыми атеистами, подозрительно и враждебно наблюдавшими за обновлением церковной жизни в Советском Союзе. А потому стремительное изменение религиозной политики вскоре после смерти Сталина не могло быть неожиданностью для внимательного наблюдателя, знакомого с советской общественной системой. Для поворота на куда более жёсткий курс в отношении Церкви не понадобились даже никакие новые дополнительные законы. Постановления ВЦИК и Совнаркома РСФСР от 8 апреля 1929 «О религиозных объединениях» было вполне достаточно для решения «церковного вопроса».

Первая половина периода руководства страной Н.С. Хрущёвым прошла под знаком разоблачения культа личности Сталина (начиная с XX съезда КПСС в 1956 году) и общей либерализации советского общества. К сожалению, смелая критика Хрущёвым сталинских ошибок и преступлений распространилась и на сферу религиозной жизни граждан СССР при «отце всех народов».
 Широкая популярность хрущёвских реформ в то время (знаменитая «оттепель») как внутри страны, так и за рубежом препятствовала объективной оценке начавшихся жестоких преследований верующих людей в Советском Союзе (новых «заморозков»).
 
Первые признаки изменения официального курса в отношении религии в СССР ясно обозначились уже в 1954 году, когда появились сразу два постановления ЦК КПСС по данному вопросу. Уже сами названия принятых партийных документов настораживали: «О крупных недостатках в научно-атеистической пропаганде и мерах её улучшения» (от 7 июля); «Об ошибках в проведении научно-атеистической пропаганды среди населения»  (от 10 ноября). «Я хорошо помню, – пишет Л. Митрохин, один из бывших советских критиков баптизма, – как встрепенулись закалённые богоборцы, словно армейские кони, заслышавшие звуки боевой трубы. На них снова появился спрос… Постановление предписывало вести борьбу против религии как борьбу научно-материалистического мировоззрения против антинаучных религиозных представлений. И любопытно было наблюдать, как бывшие следователи и "красные профессоры" осваивали деликатный жанр распространителей всяческих знаний».
 Первое из упомянутых постановлений ЦК так же настойчиво рекомендовало всем парторганизациям максимально увеличить численно и улучшить качественно чтение атеистических лекций, написание книг и статей, производство кинофильмов, радиопрограмм и т.д.
 Второе постановление сообщало о некоторых «перегибах» в антирелигиозном наступлении в стране
 и, в частности, провозглашало примечательную трактовку принципа отделения Церкви от государства:  

Если по отношению к государству религия является частным делом и поэтому церковь отделена от государства, то Коммунистическая партия, опирающаяся на единственно верное научное мировоззрение – марксизм-ленинизм и его теоретическую основу – диалектический материализм, – не может безучастно, нейтрально относиться к религии, как к идеологии, ничего общего не имеющей с наукой… Партия считает необходимым проведение глубокой систематической научно-атеистической пропаганды, не допуская при этом, однако, оскорбления религиозных чувств верующих, а также служителей культа.

Поскольку искать границы между сферами действия государства и коммунистической партии в СССР было бы задачей неблагодарной, немного позднее генеральный секретарь ВСЕХБ А. Карев даст следующее определение подобной ситуации в стране: «Церковь в СССР отделена от государства, но не государство от Церкви!»
 А как рядовые атеисты Советского Союза поддержали официальный партийный призыв «не оскорблять религиозные чувства верующих» мы ещё увидим. Теперь же обратимся к главной причине ужесточения отношения к верующим всех конфессий в стране с конца 1950-х годов. 
Второй период руководства страной Н.С. Хрущёвым ознаменовался провозглашением курса на скорейшее построение коммунистического общества в СССР. В январе 1959 года XXI съезд КПСС торжественно заявил: «Советский народ под руководством партии… осуществил такие грандиозные преобразования во всех областях экономической и общественно-политической жизни, которые дают возможность нашей стране вступить теперь в новый важнейший период своего развития – период развёрнутого строительства коммунистического общества».
 Весь мир разделился на две мировые общественные системы: «отживающий свой век» капитализм и «полный растущих жизненных сил» социализм.
 Довольно высокие показатели экономического роста в СССР в тот период внушили надежды правительству Хрущёва на возможность осуществления следующих утопических планов: через семь лет «страны мировой социалистической системы будут производить более половины мировой промышленной продукции»,
 Советский Союз «догонит и перегонит» Америку, «оставит её на этом разъезде, а сам двинется вперёд. (Бурные аплодисменты)».
 XXII съезд КПСС в 1961 году продолжил и ещё более усилил данную политическую линию: «Мы руководствуемся строго научными расчётами… расчёты показывают, что за 20 лет мы построим в основном коммунистическое общество»;
 «партия торжественно провозглашает: нынешнее поколение советских людей будет жить при коммунизме!»

Помимо политической и экономической составляющих данного магистрального пути развития советского общества, существовал, разумеется, ещё и моральный аспект вопроса, именуемый «воспитанием нового человека», призванного стать «активным строителем коммунизма».
  Данная цель в определённом смысле была религиозной, напоминая собой христианскую доктрину о «рождении свыше». Действительно, многие страницы материалов упомянутых нами коммунистических съездов стилистически носят характер проповеди или религиозного наставления. Скажем, знаменитый «Моральный кодекс строителя коммунизма», ставший составной частью Программы КПСС, принятой на XXII съезде (отдельные слова кодекса выделены мной. – К.П.): 
· преданность делу коммунизма, любовь к социалистической Родине, к странам социализма;

· добросовестный труд на благо общества: кто не работает, тот не ест;

· забота каждого о сохранении и умножении общественного достояния;

· высокое сознание общественного долга, нетерпимость к нарушениям общественных интересов;

· коллективизм и товарищеская взаимопомощь: каждый за всех, все за одного;

· гуманные отношения и взаимное уважение между людьми: человек человеку – друг, товарищ и брат;

· честность и правдивость, нравственная чистота, простота и скромность в общественной и личной жизни;

· взаимное уважение в семье, забота о воспитании детей;

· непримиримость к несправедливости, тунеядству, нечестности, карьеризму, стяжательству;

· дружба и братство всех народов СССР, нетерпимость к национальной и расовой неприязни;

· непримиримость к врагам коммунизма, дела мира и свободы народов;

· братская солидарность с трудящимися всех стран, со всеми народами.

Хотя эти двенадцать заповедей «большевистского рая» и напоминают собой десять заповедей Господних,
 никто из верующих в Советском Союзе не был вполне «благонадёжен» (Лук. 9.62) для коммунистического царства.
 Даже бесчисленное множество отечественных преступников и заключённых в лагерях, которые традиционно, со сталинских времён, составляли другую значительную часть общества с сомнительными шансами успешного исправления и превращения в новых людей «светлого будущего», не столь сильно беспокоило руководство страны.  

…Фактов нарушений общественного порядка у нас ещё немало, и с ними надо вести решительную борьбу. Разве советская общественность не может справиться с нарушителями социалистического правопорядка? Конечно, может.

На современном этапе коммунистического строительства необходимо вести ещё более решительную борьбу против таких пережитков капитализма, как лодырничество и тунеядство, пьянство и хулиганство, жульничество и стяжательство… Этим сорнякам не должно быть места в нашей жизни.

Примечательно, что вера в Бога в СССР в то время также рассматривалась как «пережиток капитализма». Люди с религиозными убеждениями обычно упоминались в одном ряду с преступниками-рецидивистами, отличие было лишь в том, что верующие вызывали даже большее чувство озабоченности у коммунистических лидеров. 

Некоторые работники недооценивают вред буржуазных влияний… Мы обязаны вести борьбу… против проникновения в среду советских людей и особенно в среду молодёжи чуждых взглядов и нравов.

Религиозные предрассудки и суеверия живучи и всё ещё имеют распространение среди некоторой части населения. Кто, как не коммунист, обязан разъяснять антинаучный характер религиозных представлений.

Необходимо систематически вести широкую научно-атеистическую пропаганду, терпеливо разъяснять несостоятельность религиозных верований, возникших в прошлом на почве придавленности людей стихийными силами природы и социальным гнётом, из-за незнания истинных причин природных и общественных явлений.

Традиционно коммунисты расправлялись со своими внешними врагами, внутренней оппозицией, инакомыслящими, а также союзниками и соратниками по борьбе при помощи отточенного «пролетарского» меча. Однако писать о подобных вещах в официальных документах, тем более после публичного осуждения сталинского террора, было не принято. Поэтому материалы съездов сообщали больше об идеологической борьбе с религией и соответствующих задачах советской системы образования. 

Особое место в коммунистическом воспитании подрастающего поколения принадлежит школе.

Воспитание нового человека – сложный и длительный процесс. Невозможно механически переселить людей из царства капитализма в царство коммунизма. Нельзя брать в коммунизм человека, обросшего мхом капиталистических предрассудков. Надо прежде позаботиться о том, чтобы освободить его от груза прошлого… Коммунистическое воспитание предполагает освобождение сознания от религиозных предрассудков и суеверий… Нужна продуманная и стройная система научно-атеистического воспитания, которая охватывала бы все слои и группы населения, предотвращала распространение религиозных воззрений, особенно среди детей и подростков.

Особенностью антирелигиозной кампании во времена Н.С. Хрущёва и позднее, при руководстве страной Л. И. Брежневым, следует назвать более или менее успешное комбинирование двух основных коммунистических приёмов борьбы с религией в СССР: уголовного наказания (или дискриминации) в отношении взрослых верующих людей и обязательного атеистического воспитания их детей в советской школе. Целью подобной политики было «постепенное отмирание религии», нравственное разделение детей и родителей в религиозных семьях, подготовка своего рода атеистических янычаров, которые должны были воевать с самыми близкими и родными людьми, попирая пятую заповедь Господню. Примечательно, что даже великий террор 1930-х годов не был слишком успешен в отношении советских верующих. Известно, например, приблизительное равенство между погибшими в ГУЛАГе баптистами (и евангельскими христианами) и пришедшими им на смену новообращёнными к середине 1950-х годов (некоторые статистические данные, позволяющие это утверждать, мы уже привели выше). Однако применение второго коммунистического метода в последующие годы – атеистическое воспитание детей в школе – оказалось значительно эффективнее. Даже у многих известных христианских служителей того времени некоторые из детей выросли неверующими.
 В 1960-е и 1970-е годы в СССР существовала устойчивая тенденция «старения религиозных общин» и определённого сокращения их численности. Более подробную информацию об этом мы ещё проанализируем.
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После значительного пробуждения в поздний сталинский период, в евангельском движении второй половины 1950-х годов обозначились несомненные кризисные явления. В официальной «Истории евангельских христиан-баптистов в СССР» (1989) перечислены следующие признаки этого кризиса: острая нехватка служителей, молитвенных домов и духовной литературы; деятельность подпольного движения «чистых баптистов»;
 существование большого числа нелегальных братских общин, которым власти отказали в официальной регистрации; диктаторство ряда региональных старших пресвитеров (которые даже не были избраны на служение общинами), их частое давление на местные церкви; падение авторитета ВСЕХБ вследствие утверждения и всемерной поддержки деятельности (более даже бюрократической, чем духовной) таковых «старших братьев»; множество разделений в церквах, произведённых несогласными с решениями старших пресвитеров (часто поставлявших пасторов, игнорируя баптистскую традицию избрания на служение общиной).
 Таким образом, вместо исторически сложившегося конгрегационализма баптистских церквей, ВСЕХБ, будучи под давлением государства в лице Совета по делам религиозных культов (СДРК), насаждал более удобную с точки зрения контроля епископальную систему управления общинами. Подобное положение дел усугублялось и всё более нетерпимой к религии советской пропагандой в печати и внутри трудовых коллективов. Неудовлетворённость многих членов баптистских общин возрастала. 

К тому же, сталинские времена уже миновали. Люди (и особенно люди молодые) перестали бояться властей. После разоблачения культа личности Сталина в советском обществе широко распространилась идея необходимости «возвращения к ленинской социалистической законности». Подобных иллюзий («Ленин был добрый и мудрый, а злой и жестокий Сталин вёл нас не туда»), разумеется, не могли избежать и баптисты. У них было даже больше причин доверять этому мифу, чем обычным советским гражданам. Ещё были живы братья и сёстры, помнившие «благословенные двадцатые» годы, когда евангельские церкви росли необыкновенно быстро. «При Ленине жилось лучше, – учил один сельский баптистский проповедник в Новосибирской области. – Ленин был хорош, а ленинята не особенно хороши, среди них имеются пьяницы; другое дело – баптисты, они не курят, не пьют и везде честно трудятся».
 Другой проповедник из Казахстана сравнивал Ленина с Моисеем, который «вывел народы нашей страны из рабства и угнетения в царство справедливости и счастья».
 Журнал «Братский вестник» к столетию со дня рождения Ленина писал: «…Как Эверест среди всех горных вершин мира, выделялся наш величайший социолог-гуманист Владимир Ильич Ленин… В Советском государстве, созданном гениальным Лениным, нет эксплуатации…»
 Даже во время судебных процессов над баптистами в СССР эта мысль у подсудимых постоянно использовалась для самозащиты: «При Ленине был закон о свободе совести для верующих…»
 Горькую иронию чувствуешь, читая сегодня эти слова, напоминающие старую притчу о добром барине и его злых псах.

Неверно думать, что печально известные документы ВСЕХБ – «Положение о Союзе ЕХБ в СССР» и «Инструктивное письмо старшим пресвитерам» (декабрь 1959 г.), – ставшие формальной, видимой причиной масштабного разделения среди баптистов в СССР, в действительности содержали в себе нечто доселе невиданное и неслыханное. Государственная политика в отношении религии в Советском Союзе, не исключая относительно благополучного послевоенного периода, всегда влекла за собой множество ограничений в церковной деятельности. Например, содержание следующего малоизвестного послания от 1950-го года (когда евангельские церкви ещё бурно росли!), одного из рядовых «инструктивных писем» старшим пресвитерам от имени ВСЕХБ, тесно переплетается с вышеупомянутыми «знаменитыми» документами. 

…Особое внимание обратите на то, чтобы во всех общинах вашей области проповедовали только лица, на это служение выделенные. Ни в одной общине не должны допускаться к проповедованию лица, приезжающие из других мест и не являющиеся постоянными членами данной общины. Обратите внимание на то, чтобы ни в одной общине вашей области не практиковалось чтение стихотворений, исполнение сольных и других песнопений, за исключением пения общего и хорового. Ещё раз напоминаем, что в хорах должны участвовать только члены общины, и при этом не учащиеся… Ни в одной общине Праздник Жатвы не должен сопровождаться трапезами, а также съездом гостей из других общин… Наш совет – свести крещаемую молодёжь, то есть лиц от 18 до 25 лет, до самого малого количества… Учащаяся молодёжь вообще не должна допускаться к крещению… P.S. Это письмо предназначено только для Вас лично, а не для рассылки по общинам.

Разумеется, нетрудно обвинить ВСЕХБ в раболепстве перед властями, «дружбе с миром» и т.п. Понятны и причины непопулярности института старших пресвитеров, обязанных соотносить свою деятельность с подобными, почти секретными инструкциями из центра. Однако все критики не должны забывать о суровых политических реалиях того времени, а также о том, что евангельские общины, несмотря на оказываемое со всех сторон давление, оставались жизнеспособными, численно росли, ежегодно приобретая тысячи новых душ. И это было превыше всего. Ради этого можно было принести в жертву и некоторые добрые традиции баптистского богослужения. Во всяком случае, позиция «всё или ничего» никогда не отличалась особой мудростью. С такой точки зрения мы приглашаем взглянуть и на другой примечательный документ «умеренной» позиции ВСЕХБ незадолго до «революционных событий» начала 1960-х годов.

Старшему пресвитеру… Нами получены сведения, что в ряде общин Вашей местности на богослужениях допускаются струнные оркестры, пение соло, дуэтов, а также допускается и неограниченное число проповедников, часто непроверенных, приезжающих из других общин. Просим Вас, дорогой брат, проверить, насколько достоверны поступившие к нам сведения… Мы понимаем, что в некоторых местах найдутся работники, которые не вполне согласны с утверждённым Положением общин ЕХБ; им надо будет… уделить особое внимание, воспитывая их с терпением поступать так, как должно, так как вышеуказанное нарушение может послужить им не на пользу. Молим Господа, чтобы Он Вам помог в деле благоустройства Ваших общин. С братским приветом, ваши братья: Я. Жидков, А. Карев (март 1957 г.).

Подобные документы радикальному крылу отечественных баптистов даже сегодня представляются чем-то преступным. Однако официальные письма (с обязательными копиями в СДРК) и не могли быть в то время иными. Непредвзятый анализ текста показывает скорее «мудрость старцев» (как известно, многим братьям из президиума ВСЕХБ было тогда «крепко за шестьдесят», большинство из них в сталинские времена побывали в заключении за веру
), чем «справедливость молодых» (средний возраст лидеров оппозиционного движения в баптистском братстве в то время немногим превышал тридцать лет,
 т.е. о себе заявило уже поколение «хрущёвской оттепели»). Да, братья, вошедшие в Инициативную группу, были, несомненно, мужественны, осмелившись решительно выступить за чистоту отечественного баптизма в год XXII съезда КПСС (1961 г.), когда на официальном уровне провозглашалась необыкновенная близость коммунистического общества
, и «последний советский поп», как нечто диковинное, должен был вскоре предстать на всеобщее обозрение по центральному телевидению (обещание Н.С. Хрущёва).
 Столь безоглядная ревность братьев и их готовность пострадать не могут не вызывать уважения. Вместе с тем, осторожная позиция ВСЕХБ была тогда не менее важна для посредничества между государственной властью и тысячами евангельских церквей, для регулярного ходатайства о нуждах верующих. Любопытно, что обе линии поведения сосуществуют в Священном Писании. В нём описываются как Божьи мужи, сокрушающие идолов и прочие языческие «святыни», смело обличающие царей, так и рабы Господние, которые терпеливо молятся и смиренно просят ужасных тиранов-язычников о защите и помощи своему народу. Каждое крыло отечественного баптизма ссылалось на соответствующие их духу библейские тексты. Чьи действия были более угодны Богу или просто адекватны в сложившейся к началу 1960-х годов ситуации? Этот вопрос беспокоил многих братьев.

Когда в конце 1961 года состоялась встреча братьев в Москве, – в которой от ВСЕХБ участвовали: Я. Жидков, А. Карев, И. Иванов и др., и от Инициативной группы: Г. Крючков, С. Евлаков, Самсаков и др., – среди многих произнесённых слов, отражавших различие позиций, прозвучали две короткие фразы, которые, по-видимому, прекрасно выразили суть мотивов каждой из сторон. Крючков спросил: «Как вы понимаете: что лежит в основе наших посланий?
 Угодны ли наши стремления Господу?» Карев тогда ответил: «Угодны, брат, угодны, но если Господу угодно нам дать свободу, Он даст её без борьбы Церкви».
 Большинство отечественных баптистов последовало курсу ВСЕХБ, отвергая революционную «борьбу». Это не означало, впрочем, что вообще никакой борьбы ими не велось. Для всех верующих людей того времени было характерно нравственное сопротивление государственному воинствующему атеизму. И «умеренные» баптисты также учили своих детей молиться Богу, читать Евангелие, но не поощряли их, например, в том, чтобы рвать пионерские галстуки, обязательные тогда для ношения в школе;
 поскольку проповедовать приезжим братьям запрещалось, они просто «передавали приветы», которые нередко затягивались на 15-20 минут и вполне назидали общины; члены зарегистрированных церквей также свидетельствовали о Боге неверующим людям, но делали это обычно в тихих частных беседах, а не громогласно в многолюдных местах (парках, улицах, поездах, автобусах), как это порою практиковали радикалы, подчёркнуто нарушая действующее тогда законодательство и даже оказывая сопротивление милиции.
 Один пожилой брат из нашей поместной церкви, в своё время противоставший подобным веяниям, говорил: «У меня военных заводов нет, чтобы воевать с государством… В Писании же сказано: "Царский гнев – вестник смерти; но мудрый человек умилостивит его" (Прит. 16.14)». 
Между тем, государственная политика давления на церкви в СССР усиливалась. В декабре 1959 года пленум
 ВСЕХБ был вынужден одобрить вышеупомянутые новое «Положение о Союзе ЕХБ в СССР» и «Инструктивное письмо старшим пресвитерам ВСЕХБ», которые были разосланы на места в начале 1960 года. Представляя эти документы на пленуме, А. Карев сказал: 
Наше движение имело различные периоды: надземные и подземные. Положение в настоящее время можно назвать и «надземным», и «подземным»… За последнее время мы пережили некоторый разлив. Люди другой идеологии не могут спокойно относиться к этому… Совет по делам религиозных культов даёт нам понять, чтобы мы вошли в берега… Вот два документа, указывающие на берега. Эти документы рождаются в муках… Мы несём ответственность перед церквами, мы можем потерять авторитет, но мы также ответственны перед органами власти. Мы можем внести разумные предложения…

Сотрудник архива Российского Союза ЕХБ в Москве А. Синичкин поделился любопытной информацией об оригинале «Положения о Союзе ЕХБ в СССР» (от 1960 г.): «На экземпляре этого документа, который хранится в архиве ВСЕХБ, кто-то ручкой написал – Еккл. 8.5. В книге Экклезиаста, 8-й главе, 5-м стихе говорится: "Соблюдающий заповедь не испытает никакого зла: сердце мудрого знает и время и устав."
 Видимо, авторы этого документа рассчитывали на то, что исполнять его будут мудро».

Наиболее сомнительными параграфами нового «Положения» были следующие (их интересно сравнить с альтернативными пунктами «Положения о Союзе ЕХБ», разработанного Инициативной группой и подписанного А. Прокофьевым и Г. Крючковым, – приводятся в скобках): 

12. Члены ВСЕХБ… и назначаемые им старшие пресвитеры не принимают участия в исполнении духовных треб, а являются лишь старшими духовными наблюдателями за соблюдением установленного порядка в общинах, согласно установлениям ВСЕХБ и советского законодательства о культах.
 (Члены ВСЕХБ… и подотчётные им ст. пресвитеры являются лишь старшими духовными наблюдателями за соблюдением установлений Слова Божьего (1 Пет. 5.1-3). Все указания, решения и документы вышестоящих служителей, включая служителей ВСЕХБ, принимаются Церковью лишь в том случае, если они не противоречат Священному Писанию (Гал.1.8-9)).

18. Члены ВСЕХБ избираются на особых совещаниях ответственных представителей Союза простым большинством голосов.
 (Члены ВСЕХБ избираются на Всесоюзном съезде простым большинством голосов).

26. Членами общин евангельских христиан-баптистов могут быть исключительно лица, достигшие совершеннолетия и прошедшие испытательный срок не менее двух-трёх лет.
 (Членами общины ЕХБ могут быть лица, принявшие водное крещение по вере и принятые Церковью (Деян. 8.12)).

34. В проповеди в богослужебных собраниях общины участвуют только лица, входящие в исполнительный орган. Никакие другие лица, как из общины, так и прибывшие из других мест, в проповеди участвовать не должны.
 (В проповеди в богослужебных собраниях участвуют члены Церкви по усмотрению общины).

Второй документ, «Инструктивное письмо старшим пресвитерам ВСЕХБ», внёс ещё несколько строгих дополнительных ограничений в богослужебную практику баптистских церквей:

I.3. …Главной задачей богослужений в настоящее время является не привлечение новых членов, но удовлетворение необходимых духовных потребностей верующих. 

I.4. На обязанности старшего пресвитера лежит сдерживание нездоровых миссионерских проявлений… 

VII.3. …Свести крещение молодёжи в возрасте от 18 до 30 лет к самому минимальному количеству… От лиц учащихся или находящихся на военной службе не должны вообще приниматься заявления о вступлении в члены общины…

VIII.6. Дети дошкольного и школьного возраста, как правило, на богослужебные собрания допускаться не должны. 

Обобщение заключительной части письма: Необходимо подчинить церковную жизнь советскому законодательству о религиозных культах и отказаться от следующих «нарушений»: разнообразия музыкальных инструментов, крещения молодёжи, материальной поддержки членов церкви, любых собраний не богослужебного характера, христианского образования, миссионерской деятельности…

Инициативная группа предала гласности эти документы в 1961 году и осудила руководство ВСЕХБ за «тщательно разработанную и старательно проводимую в жизнь программу низвержения церкви через церковь» ("Первое послание ко всей Церкви ЕХБ").
 Разумеется, такой взгляд имел под собой определённые основания и право на существование в то время. Но всё же это была весьма близорукая позиция. Радикалы хорошо видели только слабость и уступчивость ВСЕХБ, но закрывали глаза на глубинные подлинные причины сложившейся ситуации – государственную политику жёсткого давления на все религиозные объединения в стране в преддверии окончания строительства коммунистического общества. Инициативная группа даже питала иллюзии о возможности проведения свободного и легального съезда ЕХБ в то время!
 К сожалению, в баптистском братстве тогда были представлены лишь две крайние позиции, без сколько-нибудь влиятельного центра. Руководство ВСЕХБ, разумеется, само страдало от новых ограничений деятельности Церкви и закрытий молитвенных домов в регионах.
 И если позиция «умеренных», возможно, порою вела к заискиванию перед властями (как сегодня считают многие), то деятельность баптистов-радикалов часто граничила с дерзостью и даже «христианским экстремизмом».   
Поскольку Русская православная Церковь в те годы была в аналогичной ситуации и переживала схожие трудности,
 будет не бесполезным сравнить их понимание проблемы с дискуссиями в баптистском братстве. Самый разгар православных разномыслий на данную тему, очевидно, приходится на начало 1970-х годов, т.е. почти на десять лет позже пика аналогичных дебатов среди баптистов.
 В 1972 году писатель-диссидент и православный христианин А.И. Солженицын написал своё известное «Великопостное письмо» патриарху Пимену (которое тут же было опубликовано на Западе, а в СССР распространялось в самиздате). Это обращение стало выдающимся образцом православного радикализма. Следующие несколько цитат достаточно полно передают дух автора письма и его единомышленников.

Почему, придя в церковь крестить сына, я должен предъявить паспорт? Для каких канонических надобностей нуждается Московская Патриархия в регистрации крестящихся душ? ...

Церковь, диктаторски руководимая атеистами, – зрелище, невиданное за два тысячелетия! …

Какими доводами можно убедить себя, что планомерное разрушение духа и тела Церкви под руководством атеистов – есть наилучшее сохранение ее? Сохранение – для кого? Ведь уже не для Христа. Сохранение – чем? Ложью? Но после лжи – какими руками совершать евхаристию? …

Не легче было и при зарождении христианства, однако оно выстояло и расцвело. И указало путь – жертву… И такое же мученичество, достойное первых веков, приняли многие наши священники и единоверцы на нашей живой памяти. Но тогда – бросали львам, сегодня же можно потерять только благополучие…
 

Среди многих откликов на данное письмо Солженицына, «Пасхальное послание» (1972 г.) отца Сергия (Желудкова), очевидно, оказалось наиболее взвешенным. Его аргументы выражали позицию умеренного крыла отечественного православия. Отец Сергий укорил Солженицына, что тот выступил с публичным обвинением, разошедшимся по всему миру, против человека, который заведомо не сможет ответить. Взгляд, выраженный в «Великопостном письме» патриарху, представляет собой полуправду. Положение верующих действительно тяжёлое, но Церковь не может быть островом свободы посреди несвободного советского общества, и в этом – полная правда, которую не следует упускать из виду. В стране запрещено религиозное обучение детей и взрослых, и многое ещё запрещено из того, что необходимо для нормальной жизни Церкви. Разрешено же, по сути, только одно – совершать богослужения в храмах. Как быть в сложившейся ситуации? Попытаться всей Церковью уйти в «катакомбы» – немыслимое дело. Остаётся лишь использовать имеющуюся возможность совершать разрешённые богослужения. Что патриарх должен был сделать в ответ на обличение Солженицына? Разве только оставить свой пост? Но кто лучший займёт его место? В любом случае, один человек ничего не изменит, и всё останется по-прежнему.
 У тех же, кто не понимает полной правды о положении дел в Церкви, письмо Солженицына вызовет лишь ещё большее раздражение против священнослужителей и послужит их дискредитации.
 
Осмысление данной позиции показывает, что традиционные обвинения умеренных лидеров радикалами (как из числа баптистов, так и православных) бьют мимо цели. Государство, а не братья по вере, должно было осознаваться настоящим противником. Подобно православному патриарху, руководители ВСЕХБ не могли в то время ответить на вызов публично и объяснить тысячам общин «всю правду» о положении в братстве. Но они имели смелость, по крайней мере, говорить об этом на закрытых встречах с братьями из Совета Церквей.
 Например, в марте 1966 года во время одной из таких встреч в Москве А.В. Карев причиной разделения общин прямо назвал советскую власть, а также сказал о том, что атеистам на руку ссоры между братьями, «они хотят вас и нас очернить». Те же мысли на встрече высказывал и В.М. Ковальков.
 Однако противоположная сторона не желала видеть различий между государством и официальным баптистским Союзом. «Сотрудничать со ВСЕХБ – значит, сотрудничать с атеистами», – например, заявлял Г.К. Крючков.
 Разделение отечественных баптистов сделалось необратимым после серии взаимных отлучений.
 В 1961-62 гг. ВСЕХБ оказывал давление на подчинённые ему церкви, в которых активные сторонники Инициативной группы состояли в членстве, с целью отлучения последних.
 В июне 1962 года Оргкомитет объявил об отлучении – от так называемой (епископальной?) «Церкви ЕХБ» – всего руководства ВСЕХБ и многих региональных старших пресвитеров (первоначально 27 человек) и согласился «впредь до съезда принять на себя руководство церковью ЕХБ в СССР»…
 После подобных недружественных действий даже отмена обоих скомпрометировавших себя документов ВСЕХБ на съезде братства в 1963 г. не могла серьёзно изменить ситуацию.
 
Церковь Христова претерпела множество преследований на протяжении своей многовековой истории. И никогда в сложных обстоятельствах среди христиан не существовало некой единой линии поведения. Уже в период первых гонений на апостольскую Церковь со стороны иудейских и римских властей в среде верующих появляются следующие различные группы христиан: истинные мученики и исповедники – те, кто не искал смерти и не провоцировал государственные органы власти, однако, оказавшись под стражей, проявлял стойкость до конца; лжемученики – неуравновешенные личности, желавшие пострадать за Господа (в то время как их никто не трогал) и потому публично осквернявшие римские святыни с фанатичными криками о своей вере;
 отпавшие и предатели – люди, публично отрекшиеся от Господа и христианской веры или выдавшие (на сожжение) Священное Писание гонителям; терпеливые и покорные – большинство христиан, определяющие устойчивость своих общин уже простым регулярным посещением церкви и молениями за всех (Деян. 12.5).
 

«Мягкое сопротивление» гонителям со стороны последней группы верующих как раз и стало, несомненно, основной причиной выживания христианской веры на протяжении многих веков преследований, не исключая и коммунистические времёна. Умеренное большинство время от времени выдвигало из своих рядов небольшие группы радикалов (как истинных, так и лже- мучеников). Это было, по-видимому, реакцией самосохранения, или отчаяния, или попыткой отвлечь внимание гонителей от самого важного – сохранения общин и богослужения, с тем, чтобы продолжалось приобщение к Богу многих душ. В таком контексте – но едва ли сами по себе – радикалы могут быть достойны похвалы и рассматриваться как важная составная часть единого Тела Церкви. С точки зрения вечности, их можно соединить и примирить с умеренными братьями, даже если они никогда в реальной жизни не имели согласия. В 1246 году, когда Русь была под игом язычников-татар, черниговский князь Михаил и его боярин Феодор стали православными мучениками (и святыми) из-за отказа поклониться идолам в Орде.
 С другой стороны, выдающиеся православные архиереи в XIV столетии (когда татарское господство усугубилось обращением этих язычников в ислам) митрополиты Пётр и Алексий многократно ездили в Орду, где смиренно ходатайствовали перед властолюбивыми ханами за русскую Церковь. Их служение оказалось настолько благословенным, что оба архиерея впоследствии так же были канонизированы.
 Это замечательный пример церковной истории, приоткрывающий тайну гармонии между внешне различными частями в едином Теле.   

С подобной точки зрения, обе основные группы баптистов в СССР тоже, по-видимому, параллельно играли свои таинственные роли в пьесе Провидения – труднообъяснимом выживании Церкви при коммунистическом режиме. Баптисты-радикалы своими многочисленными акциями протеста не позволили властям закрыть основную массу зарегистрированных церквей, ясно показав, что «катакомбные» общины, руководимые неподконтрольными и враждебными по отношению к правительству людьми, будут намного опаснее для советской идеологической системы.
 Умеренные баптисты, претерпевая множество унижений от Советской власти, тем не менее, сохраняли общины и не давали им рассеяться или разбиться на малые, никому не подчиняющиеся группы и толки, что в условиях тоталитарного общества легко приводит к вырождению и сектантству (поскольку малые группы, как правило, не обладают способностью к сопротивлению проникающим в их среду самозваным диктаторам и всевозможным лжеучениям).
     

4         
Призыв коммунистической партии к решительной борьбе с религией в СССР, разумеется, получил множество откликов в советском обществе. Прежде всего, это выразилось в «совершенствовании» судебного законодательства и усилении атеистической пропаганды в стране. Хотя сталинские времена миновали, советское правительство традиционно продолжало демонстрировать силу как внутри страны,
 так и в соседних государствах.
  

В добавление к 70-й статье УК РСФСР («антисоветская агитация и пропаганда»), ставшей преемницей кровавой сталинской 58-й статьи, традиционно применяемой к активным религиозным деятелям,
 были изобретены: в 1960 г. – ст. 142 («Нарушение законов об отделении церкви от государства и школы от церкви», с лишением свободы до трёх лет) и в 1962 г. – ст. 227 («Посягательство на личность и права граждан под видом исполнения религиозных обрядов», до пяти лет лагерей).
 Все вышеупомянутые статьи уголовного кодекса РСФСР имели свои аналоги и в других союзных республиках. Например, калька российской 142-й статьи в УК Азербайджанской ССР помещалась под номером 141, Белорусской ССР – 139, Грузинской ССР – 148, Казахской ССР – 130, Киргизской ССР – 141, Латвийской ССР – 137, Литовской ССР – 143, Молдавской ССР – 142, Таджикской ССР – 151, Туркменской ССР – 153, Узбекской ССР – 145, Украинской ССР – 138, Эстонской ССР – 137.
 Свои собственные номера одной и той же уголовной статьи в республиканских законодательствах (в нашем случае – лишь с несколькими досадными повторениями этих номеров), по-видимому, должны были свидетельствовать несведущим людям о «независимости» советских судов на местах. 

В среднеазиатских советских республиках дополнительно существовал ещё закон, наказывающий лишением свободы сроком до трёх лет за «возбуждение» и «использование религиозных суеверий»: ст. 143 УК Киргизской ССР, Таджикской ССР – 153, Туркменской ССР – 262, Узбекской ССР – 147.
 Вероятно, в других республиках СССР с «религиозными суевериями» всё обстояло благополучно.

Наконец, была ещё в УК РСФСР статья 143 с предусмотренным наказанием до шести месяцев исправительных работ (или общественным порицанием) за «воспрепятствование совершению религиозных обрядов», когда те совершались в законном порядке.
 Наказание, по советским меркам, никак нельзя назвать тяжким, да и к тому же случаев применения этого закона на практике нам неизвестно. Хотя аналогичные статьи были и в уголовных кодексах всех других советских республик, они, вероятно, так же все дружно не работали. Это был один из так называемых «мёртворождённых» советских законов. Слишком многие верующие хрущёвских и брежневских времён свидетельствуют о преступлениях и правонарушениях, оставшихся безнаказанными: запугиваниях служителей церкви, избиениях проповедников и певчих хора, швырянии камней в окна молитвенных домов…

С начала 1960-х годов антирелигиозная пропаганда стала весьма агрессивной. В одном только 1963 году лекторы общества «Знание» прочли гражданам СССР 660 000 атеистических лекций. Если в 1957 г. в стране были изданы 102 новые атеистические книги, то в 1958 г. – их уже было 264, а в 1962 г. – 336, с суммарным тиражом (только в последнем из упомянутых годов) – 5845000 экземпляров.
 Причём, всё это преподносилось, разумеется, как насущная нужда и желание самого советского народа. Показательным в этом смысле был рисунок в журнале «Крокодил» в 1960 г.: несколько верующих людей (по-видимому, желающих порвать с религией), стоя на коленях, взывают к небесам, чтобы Господь направил к ним хотя бы одного лектора-атеиста…
 В то время в одной лишь Москве развернули свою кипучую деятельность многочисленные сотрудники и студенты следующих учреждений:  

· атеистический отдел Университета марксизма-ленинизма (как одна из форм партийного обучения);

· отдел научного атеизма Института философии АН СССР;

· Дом научного атеизма;
· кафедра научного атеизма при философском факультете МГУ (и других многочисленных вузах);

· отдел атеистической литературы при «Политиздате»;

· отдел научного атеизма при Всесоюзном обществе «Знание»;

· редакция журнала «Наука и религия»;

· секция истории религии и атеизма при отделении истории Академии наук СССР;

· секция научного атеизма при московском планетарии; и проч.

И вся эта государственная мощь обрушилась на головы простых верующих людей, и не в последнюю очередь – на баптистов. Вот лишь некоторые названия популярных анти-сектантских книг, передающие дух того времени: “Мы были баптистами»,
 «Сектанты и что они проповедуют»,
 «Мракобесы без маски»,
 «Под маской святости»,
 «Правда о сектантстве»,
 «У сектантов»,
 «Секты, их вера и дела», 
 «Реакционность мистических идей современного христианского сектантства»,
 «Мнимое братство»,
 «Сектантство и семья»,
 «Баптизм и гуманизм»,
 «Религиозные иллюзии на пороге жизни»…
   
Большинство подобных книг, не рискуя выйти за рамки традиционных языческих стереотипов о христианах, представляли отечественных баптистов ужасными фанатиками.

…Когда на трибуну (т.е. кафедру в молитвенном доме ЕХБ – К. П.) поднимается молодая, красивая… женщина и поднимает кверху руку с обожжёнными пальцами, я замираю. Кто эта женщина? Быть может, литейщица? Несомненно, работница!.. Она не сможет сказать ничего другого, кроме слова "товарищи"… "Братья и сёстры! – восклицает женщина. – возблагодарим Бога за всё, что Он по великой милости Своей дал нам!" …Быть может, я просто вижу дурной сон?.. Неужели вот эти триста человек – старых, молодых, среднего возраста, мужчин, женщин, ребят, девушек – действительно могут всерьёз верить в какого-то бога? Библейского ли старика в белой длинной рубахе, курносого и подслеповатого, или какую другую его разновидность… Неужели они по-настоящему убеждены, что на самом деле всё, что они имеют, им дал бог, а не сами они заработали своими руками? Бред какой-то!

Одна из сектанток… однажды чуть не зарубила топором собственных детей "по велению господа бога"… Только пробуждение одной из дочерей спасло детей от смерти. Принесение в жертву богу детей… случай не единичный.

Дети, воспитанные в вечном страхе перед всевидящим богом, который может в любую минуту покарать их за… ничтожную провинность, живут в нервном напряжении, постоянно запуганы. Сектантская «педагогика»…

[Из диалога зрелого атеиста с семнадцатилетней девушкой-баптисткой]. "О космических полётах ты слышала?.." – "Неправда всё это!" – "А что самолёты летают – это правда?" – "…Это правда. Но мы на них не летаем. Это от сатаны…" – "Ты сюда на автобусе приехала. Он тоже от сатаны?" Молчит. Предлагаем ей прочесть художественную книгу. Она отмахивается: "…Не надо! У меня есть свои. И ничего мирского читать не буду – обман". – "А ведь в школе читала?" – "Читала. Вот Пушкина. Ну и что? А как к вере пришла, больше читать не буду".

В вероучении сект до своего логического конца доведены христианские идеи самоуничижения, отказа от человеческой цивилизации, ухода от общества, за что Ленин… метко называл религию "идейным труположеством".

По результатам исследований, проведённых отделом научного атеизма Института философии АН УССР, из общего числа опрошенных членов сектантских общин фанатики составляют: из 168 евангельских христиан-баптистов – 10… Убеждённых верующих выявлено… 113 человек…
  (Эти категории христиан у атеистов обычно выступали едва ли не синонимами. – К. П.)   

В целом же, в рассматриваемый период об отечественных баптистах были распространены, по меньшей мере, следующие стереотипы, которые у коммунистов почему-то удивительным образом повторяли ещё древнеримские обвинения против христиан.
  

1. Аморальность. Поводом для таких обвинений послужили: полузакрытый характер христианских богослужений (особенно в период гонений), а также грязные сплетни о «вечерях любви» и «святом целовании» верующих.
 

2. Жертвоприношение детей и каннибализм. Причинами подобных слухов стали: превратно истолкованная библейская история об Аврааме, едва не принесшем в жертву Исаака, и полуправдивые сведения о вкушении некоего Тела и Крови во время христианских богослужений.

3. Нелояльность по отношению к государству. Христиане часто рассматривались как недостаточно надёжные граждане своего отечества, а их общины – как «государство в государстве», с сомнительными законами и традициями. Ситуация усугублялась также идеями пацифизма и космополитизма, которые разделяли некоторые верующие.
   

4. Неверие в общепринятые «духовные» ценности. Языческая государственная религия всегда воспринималась христианами весьма неоднозначно. Коммунистическая «троица» (Маркс, Энгельс, Ленин), их иконы (портреты), статуи (памятники), мощи (тело Ленина в мавзолее), эсхатологическое учение о конечном счастье трудящихся и неизбежной победе коммунизма во всём мире – всё это выходило далеко за пределы допустимого настоящей христианской верой.
  

5. Сектантство. Подобно тому, как движение первых христиан поначалу именовалось лишь сектой внутри иудаизма, отечественных баптистов также презрительно именовали сектантами – как православное духовенство (начиная с XIX века), так и воинствующие советские атеисты (хотя боровшиеся и с православием, но временами охотно использовавшие его терминологию). Примечательно также, что сами большевики в русском социал-демократическом движении всегда рассматривались как сектанты.
 

6. Необразованность. Действительно, баптисты в СССР часто выглядели людьми «некнижными», простыми «рыбарями», но подобная ситуация сложилась преимущественно из-за того, что не членам ВЛКСМ (или КПСС) путь в советские вузы, за редким исключением, был закрыт.
  

7. Фанатизм. Чем яростнее атеисты боролись с религией в стране Советов, тем сильнее верующие оказывали им сопротивление. Кто при этом был б'ольшим фанатиком – это ещё вопрос.
 

     Принимая во внимание перечисленные стереотипы, которые были растиражированы миллионами экземпляров советской печатной продукции, становится понятной нелюбовь простых граждан к баптистам. Некоторые советские люди даже выражали недоумение, почему такие отвратительные «мракобесы» всё ещё располагают молитвенными домами во многих городах и сёлах СССР. «Наше правительство слишком доброе и терпимое», – полагали они.
 Любопытным исключением из сложившихся тогда обыкновений рассуждать о сектантах стал довольно положительный образ баптиста Алёшки из знаменитой повести А. И. Солженицына «Один день Ивана Денисовича», опубликованной в 1962 году в «Новом мире».
 По-видимому, подобный прокол стал результатом столкновения двух важных идеологических тенденций начала 60-х: открывать людям некоторую правду о сталинских репрессиях (в прошлом) и бороться с религией (в настоящем). Заслуга Солженицына заключалась в том, что он не захотел сколько-нибудь серьёзно редактировать свой правдивый рассказ. 

Среди других пропагандистских приёмов, получивших широкое распространение в рассматриваемый период, следует вспомнить и публичные «покаяния» бывших священников и активистов религиозных общин, которые под давлением государственной атеистической политики отреклись от веры. К середине 1960-х годов около двухсот православных священников отказались от сана.
 Многие из них написали антирелигиозные книги и статьи, живописуя, как они «обманывали простых людей» в прошлом. Подобное вероотступничество, разумеется, имело место и среди отечественных протестантов, и баптистов, в частности, которые тоже оставили на память о себе некоторые взволнованные атеистические строки.  

Я навсегда убедился, что всё то, что проповедуется евангелием, является мифом и грубым вымыслом с самого начала до конца… Не верьте в евангельские обещания – я на собственном опыте убедился в их лживости. Настоящая человеческая жизнь создаётся для нас сегодня в колхозе, в советском государстве. (Бывший пресвитер ЕХБ).
 

Меня мучает совесть, когда я думаю о юношах и девушках, которых сам вовлёк в секту. Где вы теперь… по-прежнему поёте псалмы… или уже проснулись от тяжёлого сна и весело трудитесь на новостройках Сибири и целинных землях Казахстана? Мне стыдно, друзья… (Бывший проповедник).

Внимательный читатель в подобных строках может разглядеть достаточно признаков обращения авторов в новую веру. В них чувствуется не столько грусть или разочарование в самой религии, сколько радость своего посвящения религии лучшей. «Мой атеизм – свет жизни моей, – писал другой вероотступник, – я буду верен ему, пока открыты глаза, пока дышит грудь…»
 Где-то у Ф.М. Достоевского есть великолепное замечание о том, что русскому человеку очень легко стать атеистом, потому что он непременно уверует в этот самый атеизм… С ревностью новообращённых, бывшие христиане помогали новой религии победить старую, разоблачая, например, некоторые секреты выживания последней. Так, один бывший баптист из Казахстана написал книжку, в которой давал советы по атеистическому воспитанию детей из верующих семей, информируя советских учителей о «баптистской хитрости»: слушать учителей, читать учебники – но всё лишь для того, чтобы получить оценку, не доверяя при этом самим знаниям.
 Другой бывший проповедник в своей книге с возмущением писал о братьях, которые нелегально путешествуют по стране, повсюду проповедуя и ободряя общины.
 Разумеется, доносчиков никто не любил. Русские баптисты в то время даже придумали любопытное «слоговое» произношение одного общеизвестного среди верующих людей библейского имени: На-вухо-доносор.
  

Вместе с тем, далеко не все вероотступники превращались в иуд, были среди них и те, кто оказался, скорее, в положении отрекшегося Петра. Мне известна, например, история верующей семьи, на которую было оказано сильнейшее давление местными правоохранительными органами. В результате, глава семейства отрёкся от веры в Христа, его же сноха, жившая одна с двумя детьми, проявила мужество, исповедала свою веру перед гонителями и попала в заключение. И тогда отец («вероотступник») взял к себе и вырастил её детей…
 Так, опять же, герои веры и обыкновенные люди нередко дополняли друг друга в реальной жизни. 

Следовательно, было бы неверно переоценивать возможности атеистической пропаганды в СССР. Она была, действительно, сильной, но не сказать, чтобы слишком действенной. Я вспоминаю характерное высказывание одного из своих преподавателей по максистско-ленинской философии: «Чем больше я занимаюсь атеизмом, тем больше я начинаю верить в Бога».
 Коммунистические идеи и христианская вера парадоксальным образом переплетались в советском мышлении. «Мама, я вступил в партию… помолись за меня Богу», – написал один советский солдат с фронта в годы Великой Отечественной войны.
 Подобные мотивы всегда присутствовали в обществе и в хрущевские, и в брежневские времена. Это проявлялось и в крещениях детей коммунистами,
 в распространении христианского самиздата, как среди интеллигенции, так и простых людей,
 «богоискательской» тематике части произведений лучших советских писателей и поэтов.
 Ю. Алешковский в песне «Советская пасхальная» (1960 г.) так выразил своё настроение:

…Я этот день люблю, как День шахтёра

и праздник наших Вооружённых Сил.

Сегодня яйца с треском разбиваются,

И душу радуют колокола.

И пролетарии всех стран соединяются

вокруг пасхального стола.

Возвращаясь к теме атеистической пропаганды, важно добавить, что и в те годы существовали некоторые серьёзные и научные советские исследования об отечественных баптистах. Здесь следует вспомнить книги А. Клибанова,
 Л. Митрохина,
 Г. Лялиной,
 которые смотрели на баптистов больше как учёные, чем партийные пропагандисты. Они провели в баптистских общинах некоторые важные социологические исследования, которые, по понятным причинам, сами верующие не смогли бы тогда сделать. 

В общинах баптистов, последователей ВСЕХБ, в 49 областях страны в 1965-1966 годах мужчины составляли – 20,8% , а женщины, соответственно, 79,2%. По возрастам верующие распределились следующим образом: до 30 лет – 3%, от 31-40 – 10%, от 41-50 – 11%, от 51-60 – 16%, старше 60 лет – 60%. Лица, занятые разными видами общественно-производственной деятельности, составляли в баптизме группу в 37%; пенсионеры – 29%, а домохозяйки – 32% (остальные – иждивенцы и инвалиды). С точки зрения образовательного уровня: …с высшим образованием – 0,5%, средним – 2,3%, неполным средним – 12,1%, начальным – 43,1%, малограмотные – 42%.
 

Разумеется, к подобным цифрам следует подходить осторожно. Уж слишком в неблагоприятные времена для честной статистики проводились эти исследования. На первый взгляд, представленные данные производят удручающее впечатление. Однако это не означает, что цифры неверны. Здесь важно учесть, что дети и подростки из баптистских семей не могли попасть в эту сводку, поскольку не были членами церкви. Данный простой факт превращает приведённые сведения лишь в полуправду. Но всё равно, это важная информация по истории баптистского братства, тем более что тенденция старения евангельских общин, находившихся под тяжелым прессом государства, отмечена здесь, несомненно, верно. Вместе с тем, в общинах оппозиционного союза (Совета Церквей ЕХБ) молодёжи было заметно больше, чем в среднем по официальным баптистским общинам, что, по-видимому, достаточно просто объясняется возрастным радикализмом «детей» в сравнении с их «отцами».
  

Причины недостаточной образованности баптистов в СССР уже были указаны. С этим связано и то, что верующие люди обычно не могли получить хорошей (престижной или руководящей) работы. Из-за своих убеждений отечественные баптисты нередко были увольняемы с работы, после чего некоторые из них не могли больше нигде трудоустроиться (и это в то время как в СССР обычно ощущалась нехватка рабочих рук!).
 
Следует отметить также, что соотношение женщин и мужчин как 4 к 1 всё же близко к норме, которая исторически сложилась в отечественных евангельских общинах (в православных приходах, кстати, наблюдается схожая картина
) и которая существует по сей день. Похоже, что религиозность изначально присуща женской природе в большей степени, нежели мужской, хотя только братья были всегда духовными руководителями и служителями в русских церквах. Г. К. Крючков, признанный лидер баптистов-радикалов так отзывался о демографической ситуации в братстве ЕХБ в начале 1960-х: 

Наше братство старилось и вымирало. Посмотрите на прежний состав наших общин. Там нередко было 80 процентов сестер и зачастую стариц… церковь в седине и морщинах. Нас скорее можно было назвать сестричеством, нежели братством…
  

Это интересное независимое подтверждение части приведённых выше результатов исследований советских учёных. Г. К. Крючков – человек слишком крайних убеждений для того, чтобы ссылаться на какие-либо «мирские» или «советские» источники. Он достаточно хорошо знал ситуацию в баптистских общинах, чтобы самостоятельно обобщить её и сделать точное заключение. Примечательно, кстати, что Крючков тоже не упоминает – по-видимому, чтобы усилить огонь своей критики, направленной против ВСЕХБ – некрещеную христианскую молодёжь в общинах. Однако хорошо известно, что в среднем в баптистской семье того времени было четверо-пятеро детей. Даже учитывая атеистическое влияние советской школы и известные ограничения на посещение собраний, молодёжь в церквах составляла тогда значительно больше выделяемой ей (светскими исследователями) «квоты» в три процента от общего числа членов общины.
 К сказанному остаётся добавить, что соотношение полов в современных общинах Совета Церквей едва ли заметно отличается от традиционной вышеупомянутой Г. К. Крючковым пропорции («сестричество»).    

Сам руководитель Совета Церквей ЕХБ – личность, несомненно, выдающаяся и загадочная. Оглядываясь на многовековую русскую историю, можно отметить ряд любопытных параллелей между Г.К. Крючковым и знаменитым протопопом Аввакумом, который отверг церковную реформу Никона и стал главой Русской православной старообрядческой Церкви в XVII веке. Аввакум, как известно, противостоял как официальной Церкви, в лице патриарха Никона и его окружения, так и государственной власти, в лице царя Алексея Михайловича, совместно насаждавших новые (исправленные) богослужебные книги в России, начиная с 1652 года.
 В начале 1960-х годов в отечественном баптистском братстве мы видим аналогичную попытку государства и руководства ВСЕХБ навязать общинам новые непопулярные ограничения церковной деятельности («Положение» и «Инструктивное письмо»), которые, однако, также преимущественно касались «литургической» стороны баптистских собраний, а не христианской веры как таковой. Ниже приведены несколько параллельных цитат из трудов Аввакума и Г.К. Крючкова. Вот, например, как Аввакум и его единомышленники в Москве восприняли богослужебные книги Никона: 

Мы, сошедшись с отцами, задумались; видим, словно зима надвигается: сердце озябло, и ноги задрожали. …От образа глас был во время молитвы: "Время пришло страдания, подобает вам неослабно страдать!" Он же мне плача сказал… Мы… из [старых] книг написав выписки… подали государю. Много писано было, он же не знаем, где скрыл их…
 

А вот реакция Крючкова и его сторонников в Тульской области на новые документы ВСЕХБ:

Совместно с… братьями… мы стали рассуждать со всей церковью: "Что будем делать? В округе все общины закрыты… Давайте будем, в первую очередь, каяться сами и молиться… Церковь вся в слезах… Господь… видя наше покаяние… сказал: "Теперь Я с вами!"…Написали мы обращение к руководству ВСЕХБ… Убеждали, что нужно менять своё отношение к Богу. ВСЕХБ не дал нам никакого ответа.

Некоторые памятные высказывания протопопа Аввакума и Г.К. Крючкова о «новой вере», страдании и роли государства в церковном конфликте:

…Никонианская вера и устав не от Бога, но от человека.
 (Аввакум)

ВСЕХБ… не имеет божественного происхождения.
 (Крючков) 

…Перед вселенских привели меня патриархов…
 Много от Писания говорил с патриархами: Бог отверз уста мои грешные, и посрамил их Христос устами моими… Побранил их и… рёк слово… по писанному: "Лучше один, творящий волю Божию, нежели тьмы беззаконных!"…Они смеются: дурак-де протопоп: и патриархов не почитает". А я говорю: "Мы уроды Христа ради! Вы славны, мы же в бесчестии! Вы сильны, мы же немощны"…
 (Аввакум) 

…Мы с вами не приветствовались…
 Мы… братьями вас не считаем… Мы верили, что Богу всё возможно, несмотря на то, что вы иронически высказывались о нашей вере… Мы знаем, что вы с ещё большим ожесточением можете выступить против дела Божьего… но знайте, что… не будет такого средства… которое способно было бы низложить Церковь Христову. "Я создам Церковь Мою, и врата ада не одолеют её"… Это проявление вашей крайней неверности Богу и Церкви, а Слово Божье призывает верующих быть верными, ибо только они получат "венец жизни" (Отк. 2.10)…
 (Крючков)

Перестань, государь,
 проливать кровь неповинных; пролей в то место слёзы… Перестань ты нас мучить тово! Возьми еретиков тех, погубивших душу твою, и пережги их, скверных собак… а нас распусти, природных своих. Право, будет хорошо.
 А что, государь-царь,
 как бы ты мне дал волю, я бы их (т.е. "еретиков" – К.П.), что Илия-пророк, всех перепластал во един час… Первым бы Никона… а потом бы и никониан… Бог судит между мною и царём Алексеем. В муках он сидит, слышал я от Спаса…
 (Аввакум)

…Не будь в этом вопросе вмешательства в церковь органов государственной власти,
 не выступи они войной новых репрессий против церкви… она без болезней и осложнений в короткое время восстановила бы должный порядок, удалив нераскаявшихся служителей-изменников (т.е. руководителей ВСЕХБ – К.П.)… не касаясь на съезде [ЕХБ] ни словом государства. Съездом это можно было сделать безболезненно… Мы, как свидетели Божьи, ещё раз хотим напомнить, что суд Божий ожидает всех делающих беззакония, главная ответственность за которые ложится на Вас, как на главу Советского правительства… Бог же свидетель между нами и вами…
 (Г. Крючков, А. Шалашов)  

Аввакум и Крючков – отечественное религиозное явление с древними национальными корнями. Было бы совсем нетрудно присовокупить к ним и ряд других лиц и параллелей из русской истории. Возможно, Аввакум на первый взгляд кажется б'ольшим радикалом, чем Крючков. Во всяком случае, глава староверов мечтал физически расправиться со своими врагами и вдохновлял последователей на страдание за «старую веру» вплоть до самосожжения и голодной смерти: «Те, кто сами себя сжигают, храня в целости благочестие… и, постясь, умирают, – доброе творят».
 Однако множество конфликтов между Советом Церквей ЕХБ и государством во второй половине 60-х и в 70-х годов ясно показывают, что это был всё тот же «христианский» экстремизм.  
После смещения Н.С. Хрущева в конце 1964 года новое руководство страны во главе с Л.И. Брежневым начало проводить более осторожную политику в отношении религиозных объединений в СССР. Например, многие осуждённые в хрущёвские времена баптисты были освобождены и даже реабилитированы в 1965 году.
 Несмотря на некоторые продолжающиеся притеснения христиан на местах, центральная власть всё же ясно дала понять верующим, что она готова к новому этапу отношений между государством и Церковью. Однако баптисты-радикалы не были удовлетворены. Около пятидесяти братьев и сестёр всё ещё оставались в заключении.
 Лидеры Совета Церквей желали добиться б'ольших уступок от правительства, то есть следовали своему излюбленному принципу: «всё или ничего»… В связи с этим, 16-17 мая 1966 года они организовали знаменитую демонстрацию протеста вблизи Кремля в Москве, в которой приняли участие от 400 до 500 человек.
 Во время этих событий доходило до того, что руководители демонстрантов, ведя переговоры с высшими чинами КГБ, громко обращались к массе верующих с вопросом: «Братья и сёстры! Уйдём отсюда или умрём?» – и все дружно кричали: «Умрём!»
 Затем демонстранты активно сопротивлялись чекистам, избивавшим и арестовывавшим их. Один из участников этой акции протеста, бывший ответственный служитель Совета Церквей ЕХБ по Средней Азии Ю.Ф. Куксенко
 так прокомментировал события: «Это [была] не делегация, а демонстрация силы… Верующих людей не трудно заставить кричать хором: "Умрём!"…Как те…что обливали себя бензином и сгорали… в знак протеста против войны во Вьетнаме. Я думаю, что и наши некоторые демонстранты пошли бы на это. Была бы команда».
 
Постничество, граничащее с голодной смертью, также было в чести среди сторонников Совета Церквей. Две сестры из Узловской общины («материнской» церкви Инициативной группы) однажды постились, или, лучше сказать, держали голодовку в течение 24-х дней (!) в знак протеста против преследований властями их общины.
 Простые члены церкви так поступали, поскольку их служители подавали подобный пример. Г. Винс, один из весьма уважаемых и далеко не самых крайних представителей движения, тем не менее, писал: «Тогда в Лефортово содержались около тридцати верующих, братьев и сестёр. Многие из них отказывались принимать пищу, ходатайствуя о разрешении иметь Библию. Я тоже шесть дней не принимал пищу, молясь о Библии. Библии мы получили, хотя, думаю, что не все».
 Ещё один из руководителей Совета Церквей Н. Батурин рассказывал о себе: «За год скитаний по тюрьмам и этапам я провёл в постах примерно полгода… Трое суток не ел, не пил – молился, чтобы не отняли Библию и тетради. Господь услышал – всё осталось при мне…»
 Сам Г. Крючков и его помощник П. Петерс не раз в тюрьме «постились» по 10-20 дней, чтобы добиться права иметь Библию или получить свидание с родными.
 Обращает на себя внимание тот факт, что в брежневские времена братья уже вполне могли давить на власти. И они получали свои Библии, рукописи, другие вещи… Это часто расценивалось ими как слабость властей, и требования радикалов всё увеличивались.  
Вот ещё некоторые примеры «баптистского экстремизма» в 1960-е и 70-е годы.

В 1963 г. в Прокопьевске проходило совещание служителей Оргкомитета. Дом, в котором они находились, был оцеплен милицией и сотрудниками КГБ. Братья решили целую ночь проводить молитвенное служение. Это не помешало им, однако, оказать сопротивление милиции, когда та попыталась арестовать одного из присутствовавших на совещании: «окружив плотным кольцом дорогого служителя, не дали его увести». Тогда милиция решила арестовать братьев на улице, когда они начнут расходиться. Однако кто-то из местных верующих загадочным образом помог лидерам Оргкомитета бежать «через горы и лес» в другой город.

В 1965 г. группа радикалов из Новосибирской баптистской общины потребовала от горисполкома предоставить ей общественное здание для проведения «дня узника» (в честь вышедших из заключения баптистов, узников периода хрущёвских гонений), в случае же отказа, они угрожали провести это мероприятие прямо на улицах Новосибирска. Городские власти были возмущены подобным ультиматумом и предупредили беспокойных баптистов об уголовной ответственности за нарушение общественного порядка. Дело кончилось тем, что «день узника» провели где-то в лесу.

В 1970-е годы милиция однажды арестовала баптистского пресвитера во Фрунзе. Около двадцати молодых верующих направились к прокурору города, вошли к нему в кабинет и потребовали выпустить на свободу их пастыря. Прокурор ответил, что ему нужно разобраться в этом деле, а потом уже принимать решение. Однако молодые христиане настаивали, чтобы прокурор немедленно распорядился об освобождении, и начали петь псалмы в его кабинете. Встревоженный прокурор попытался выйти из кабинета, но его повалили на пол. Он закричал, прибежала охрана и арестовала всю делегацию. Один из братьев был осуждён по статье о злостном хулиганстве.
 
В первой половине 1970-х годов группы баптистов из Барнаула и Джамбула в знак протеста против преследований верующих отказались от советского гражданства и выслали свои паспорта в правительственные органы.
 То же самое сделали и члены Иссыкской баптистской общины, однако вскоре обнаружили, что без паспортов они не могут ни устроиться на работу, ни совершать дальние поездки. Пришлось им идти в милицию и просить, чтобы паспорта возвратили.

В 1976 году состоялся судебный процесс над тремя баптистами в Джамбуле. Один брат, находившийся среди слушателей, попытался стенографировать ход допроса подсудимых. Заметив это, сотрудники КГБ арестовали его и вывели из зала суда. Я. Скорняков продолжает: «Молодые братья, среди них был и я, горя духом, решили освободить брата. Конечно, это было по-мальчишески, но у нас получилось: брат ушёл…»
  

В 1977 году состоялся многочисленный (разумеется, нелегальный) слёт молодёжи Совета Церквей в Ростове-на-Дону. Около двух тысяч юных христиан собрались на окраине города и начали своё служение. Местные власти были в ужасе от подобных неожиданных гостей и попытались вытеснить их за пределы города. Но результат оказался прямо противоположным: по призыву служителей, молодёжь двинулась в самый центр. Все попытки милиции воспрепятствовать движению колонны, даже используя поставленные поперёк улиц ряды машин, были тщетны. Г. Никита пишет об этом: 

[Начальство]… возмущалось друг другом: "Я тебе говорил: оставь их молиться здесь! Они бы допели своё и ушли… Попробуй теперь останови их!" …Братья решили остановиться здесь. Обстановка способствовала этому: высокие жилые здания, на улице – большое скопление пешеходов… Из камней быстро сложили возвышение-помост, и началось служение… Трамваи и троллейбусы останавливались, и толпа слушателей увеличивалась с каждой минутой. Служители Совета церквей и братья из Ростовской общины говорили проповеди, молодёжь рассказывала стихотворения, хор…пел… Прибыло высокое городское начальство…Их предложение было приемлемым: вернуться на прежнее место и "молитесь, сколько хотите! Мы даём гарантии, что вас никто не тронет, только уйдите, пожалуйста, с площади!"…Все двинулись на старое место… Два дня звучали призывные проповеди, пение, декламации… Такие общения не забываются.

В 1978 году несколько членов Джетысайской незарегистрированной баптистской общины взялись исцелять тяжелобольного мальчика, но он тут же умер. Тогда исцелители пообещали родителям… вернуть жизнь их ребёнку! Был объявлен трёхдневный пост и моления о воскрешении из мёртвых. Весть об этом облетела город. Многие собрались посмотреть на чудо. Но это был, как нетрудно догадаться, час позора для чудотворцев. Вдобавок, их арестовали. Местные власти устроили публичный процесс, на котором баптисты в целом были представлены в весьма неблагоприятном свете.
 (Здесь приходится признать, что упомянутые выше коммунистические стереотипы о баптистах могли отчасти основываться и на подобных диких случаях, которые косвенно даже вредили и другим христианским деноминациям в СССР).        
Разумеется, не все члены Совета Церквей одобрили бы такие «подвиги веры», однако руководство этого союза было и остаётся стабильно радикальным. Причём, не только во «внутренней», но и во «внешней» политике. Когда Г.П. Винс был выслан из СССР в 1979 году
 и начал на Западе свою печатную кампанию против преследований верующих в Советском Союзе, Г.К. Крючков, узнав о посещении им президента Соединённых Штатов, сделал своему помощнику выговор. Г. Винс сам так вспоминал об этом: «Когда Г.К. Крючков… сказал, что это – "политика, перестань ходить к президентам", я больше не пошёл, хотя у меня было другое мнение, и я мог свободно пойти. Я был у Рейгана в 1982 году, а потом меня Рейган ещё несколько раз приглашал, и Буш приглашал, но я больше не пошёл…»
 
Вдобавок к подобным экстремистским и крайне невежливым поступкам, братья из Совета Церквей часто публично осуждали и, увы, всё ещё осуждают тех, кто не действовал в коммунистические времена так, как они, – прежде всего, «умеренных» руководителей официального баптистского союза. Подобно Аввакуму, выносятся приговоры служителям, уже перешедшим в вечность: «Те люди, которые были в правлении ВСЕХБ в 1961 году, уже в аду».
 (Вспомним знакомые ноты: «Бог судит между мною и царём Алексеем. В муках он сидит, слышал я от Спаса…») 

Принимая во внимание упомянутые выше действия радикалов, современному историку не так-то просто теперь однозначно судить о «жестокости коммунистов» по отношению к тем же баптистам, во всяком случае, в брежневские времена. Сам Л.И. Брежнев отнюдь не был жестоким человеком. Сколько-нибудь непредвзятые личностные оценки, сделанные знавшими его людьми, имеют следующее направление: «Ему не хватало образования, культуры, интеллигентности, в общем. В тургеневские времена он был бы хорошим помещиком с большим хлебосольным домом… Помню такой случай… в Ульяновске… За накрытым столом сидело местное начальство. Брежнев говорит: "Я сейчас вроде как царь. Только вот царь мог деревеньку пожаловать, а я… не могу, но зато орден могу дать"».
 Вместе с тем, «классовое сознание» неизбежно толкало советских руководителей на ограничение прав и свобод своих граждан. Вот как Л.И. Брежнев, скажем, толковал на XXV съезде КПСС, что такое демократия:
Можно напомнить ленинские слова о том, что нравственно в нашем обществе всё, что служит интересам строительства коммунизма. Точно так же мы можем сказать: демократично для нас то, что служит интересам народа, интересам коммунистического строительства. То, что противоречит этим интересам, мы отвергаем, и никто не убедит нас в том, что это неправильный подход.

При такой политике, определённая жестокость к инакомыслящим была запрограммирована. Но справедливо ли было бы ожидать от «безбожной» советской власти большего смирения, чем от христиан? По-видимому, только крайний антикоммунизм способен оправдать в полной мере экстремистские акции «христианских» революционеров из СЦ ЕХБ (да и некоторых братьев из «регистрированных» общин). Около 2000 баптистов, преимущественно из Совета Церквей, побывали в заключении в период руководства страной Н.С. Хрущёвым и Л.И. Брежневым.
 Несколько десятков из них были убиты или умерли в лагерях (Н. Хмара, И. Моисеев, Н. Кучеренко и др.).
 Мы ни в коей мере не должны забывать об этих преступлениях коммунизма против христиан в СССР. Вместе с тем, мы не должны забывать и о горьких уроках баптистского радикализма, имевшего весьма отдалённое отношение к Евангелию, и зачастую провоцировавшего власти на чрезмерное применение силы. 

Советское государство устраивало судебные процессы над баптистами: как наступая на последних, так и защищаясь от их атак. На многих из этих судов лежал характерный отпечаток традиционного непонимания друг друга людьми верующими и неверующими, обозначился различный подход к исполнению гражданских обязанностей, был проявлен немалый пафос, сарказм, ирония, – причём, с обеих сторон.  

[Из допроса нескольких баптистов (Б.) общественным обвинителем (О.) в Фергане в 1971 г.] О.: «В одном из ваших стихотворений есть такие строки: "Стоит трудиться, стоит бороться"… Скажите, с кем трудиться, с кем бороться?..» Б.: «Наша брань не против плоти и крови, а против злобы духов поднебесных»… О.: «У вас должна быть справка, документ, свидетельствующий о том, что вы официально являетесь пресвитером». Б.: «Пресвитер должен действовать не по справке, а по вдохновению»… О.: «Где издаётся ваша литература: "Вестник спасения", "Братский листок"?» Б.: «Не знаю»… О.: «Почему её нелегально доставляют? Почему её нет в наших киосках?»… Б.: «А Библия легальная?» О.: «Библия разрешена. Её печатали даже в наших типографиях». Б.: «Так почему же её нельзя купить в киосках, книжных магазинах?»… О.: «Что вы знаете о подсудимых?» Б.: «Что их есть Царство небесное и велика их награда на небесах»… [Из обвинительной речи] «Баптизм стоит на буржуазных позициях… Американские баптисты бросили бомбу на Хиросиму и Нагасаки. Рокфеллеры захватили весь капитал… [Отечественные] баптисты занимаются большой пропагандистской деятельностью… "Хоть одну хотел бы душу к Иисусу привести", – поют баптисты».
 
В 1967 году судили одну молодую баптистку в Новосибирске. В её квартире нашли множество литературы Совета церквей, а также приспособления для домашнего копирования. Когда подсудимую спросили, кто ею руководил или был организатором размножения нелегальной литературы, она ответила просто: «Христос». И больше от неё не добились ничего.
 Н. Струве описывает подобный случай, произошедший с каким-то советским «сектантом». Он отказался идти в армию, сжёг свой паспорт, мотивируя это тем, что «никогда не примет никакие документы от дьявола». Когда на суде спросили его имя, он ответил: «Бог знает его». На вопрос, кто он такой, подсудимый ответил: «Раб Божий». Призыв к общественной сознательности тоже оказался бесполезен: «Но ведь вы гражданин СССР?» – «У христиан – небесное гражданство».
  

Одна юная баптистка, доставленная в отделение милиции вместе с несколькими единоверцами в 1960-е годы, протестовала против запрета на частные молитвенные собрания замечательными словами: «Если бы на столе перед нами стояла водка, а в руках наших вместо Библии были стаканы с вином, то нас бы не тронули… Вы имеете многотысячную армию пропагандистов и агитаторов, печатаете миллионными тиражами антирелигиозную литературу, и в то же время вы боитесь, когда несколько верующих в Бога граждан соберутся помолиться, почитать Евангелие…»
 

Это, действительно, была серьёзная проблема в стране, строившей коммунизм. Баптисты, также как и другие верующие люди в СССР, просто собирались вместе, чтобы молиться и читать Писание, но для летящего советского локомотива такие действия представляли реальную угрозу, служа тревожным сигналом того, что вполне можно и не достичь вожделенной конечной станции. «Наш паровоз вперёд летит, в коммуне остановка», – пелось в популярной советской песне. Иосиф Бродский, в 1972 году высланный из СССР, в 1977 г. вспоминал своё отечество такими меланхолическими строками: 


Там лужа во дворе, как площадь двух Америк…


Там, наливая чай, ломают зуб о пряник…


Уйдя из точки «А», там поезд на равнине


Стремится в точку «Б». Которой нет в помине…
  

Другой русский классик, А.П. Чехов, в рассказе «Злоумышленник» (1885) описывает ситуацию, которая могла бы хорошо прояснить некоторые немаловажные психологические нюансы будущих советских судов над баптистами: вопреки распространённому на Западе ошибочному представлению о наших радикалах как неких антикоммунистах,
 они обычно были безразличны к политике. Эта чеховская история тоже, как известно, на железнодорожную тему. Итак, крестьянин Денис Григорьев был задержан, когда отвинчивал гайку от рельсов. Следователь спросил его о цели столь небезопасного занятия. «Коли б не нужна была, не отвинчивал бы, – хрипит Денис, косясь в потолок, – …мы из гаек грузила делаем… Ежели ты живца… на крючок сажаешь, то нешто он пойдёт ко дну без грузила?» Следователь был шокирован ответом и спросил "злоумышленника", понимает ли он, что могло произойти крушение поезда со многими жертвами. «…Денис усмехается и недоверчиво щурит на следователя глаза. "Ну! Уж сколько лет всей деревней гайки отвинчиваем, и хранил Господь, а тут крушение… людей убил… Ежели б я рельсу унёс или, положим, бревно поперёк ейного пути положил, ну, тогда, пожалуй, своротило бы поезд, а то… тьфу! гайка!»

Обвинения отечественных баптистов, даже самых радикальных из них, в «антисоветской деятельности» или «антикоммунистической пропаганде», опасных для государственного строя, очень похожи на обвинения чеховского Дениса Григорьева и его односельчан в подготовке террористического акта. Они собирали гайки для грузил, и ничего больше. Они не могли себе даже представить, что огромный поезд может потерпеть крушение из-за такой мелочи. Подобным образом, и советские баптисты собирались вместе лишь для молитв (включая моления и за существующую власть, как от Бога установленную – Рим. 13.1) и мирной евангельской проповеди. Они не могли знать, что весь гигантский советский «паровоз» – казалось, уже подходивший цели – летит под откос из-за их (и многих других) неверия в пресловутый пункт «Б»… Это было не баптистского ума дело, но уже после великого крушения оказалось, что и они были не последними участниками этого сюрреалистического действия. 
В 1974 году некий сотрудник КГБ расспрашивал Г.П. Винса о перспективах урегулирования отношений между Советом Церквей и государством. И тогда Винс следующим образом сформулировал требования «отделённого» братства:  
«Отмена законодательства 1929 года, свобода проповеди Евангелия в стране, освобождение из тюрем, лагерей и ссылок
 всех узников-христиан, осуждённых за религиозную активность, возвращение верующим всех отобранных молитвенных домов, …конфискованной литературы, …возвращение родителям детей, отобранных атеистическим государством
 за христианское воспитание». – «Это невозможно! Это – ультиматум!» [сказал представитель КГБ] – «Нет, …это не ультиматум, …а единственно возможный разумный путь… Я говорю о минимальных условиях, выполнение которых даст возможность восстановить доверие в сердцах верующих к …органам власти. Других путей нет!»
 

Очевидно, что подобные предложения в то время нельзя было назвать конструктивными. В них чувствовался почерк главы радикалов Г.К. Крючкова. Но, с другой стороны, советское государство, начиная с 1917 года, уже много раз пыталось избавиться от «религиозных предрассудков» в СССР и – безрезультатно. Поэтому власти искали приемлемый для себя компромиссный вариант. Вдобавок к непрерывному религиозному сопротивлению внутри страны, на советское руководство немалое давление оказывало и мировое сообщество, регулярно обвинявшее СССР в нарушении прав человека в целом и свободы совести в частности, а также – в несоблюдении многих международных обязательств в гуманитарной сфере.
 Учитывая сложившуюся ситуацию, советское правительство в 1975 году приняло несколько важных решений: в закон «О религиозных объединениях» от 1929 года были внесены заметные изменения; СССР подписал Заключительный акт Совещания по безопасности и сотрудничеству в Европе (Хельсинкские соглашения); Совет по делам религий выпустил примечательное постановление о религиозных объединениях, состоящих из граждан немецкой национальности, и т.д.       
В июне 1975 года старый закон «О религиозных объединениях» вышел в новой, смягчённой редакции. Некоторые его статьи были отменены. Религиозные общины фактически приобретали необходимый им статус юридического лица (утраченный ещё в 1918 году по ленинскому декрету «Об отделении церкви от государства и школы от церкви»
). Статья 3, в старой редакции, в частности, гласившая: «Религиозные общества и группы верующих не пользуются правом юридического лица»,
 – теперь утверждала: «Религиозные общества имеют право приобретения церковной утвари, предметов религиозного культа, транспортных средств, аренды, строительства и покупки строений для своих нужд в установленном законом порядке».
 В то же время, в законе сохранялись многие ограничения религиозной деятельности общин (особенно: статьи 17-20).
 

В августе 1975 года Советский Союз, следуя примеру демократических стран, присоединился к Хельсинкским соглашениям, уделявшим значительное место правам человека.
 Атмосфера советского общества постепенно менялась в сторону всё большей либерализации. Согласно принятым договорённостям, во многих странах образовывались независимые комитеты, призванные наблюдать за реализацией прав граждан. Подобные комитеты возникли и в СССР, но вскоре были разогнаны, а некоторые их активисты даже отправлены за решётку,
 однако ожидать чего-то большего от советской власти в то время, вероятно, было бы слишком большим оптимизмом. Прогресс и так был велик (особенно, если сравнивать с периодом сталинского террора). 1970-е годы – это время «разрядки», когда СССР и США договорились о серьёзных ограничениях в производстве оружия массового уничтожения, послевоенные границы Европы были признаны неприкосновенными, значительно увеличилось торговое сотрудничество между «капиталистическим Западом» и «социалистическим Востоком».

Совет по делам религий при Совете министров СССР в августе 1975 г. выпустил постановление «О мерах по упорядочению сети религиозных объединений, состоящих из граждан немецкой национальности и усилению контроля за их деятельностью». В результате, множество нелегальных лютеранских, католических, менонитских и баптистских общин немцев в Советском Союзе были зарегистрированы и получили официальное право на существование.
 Однако подобная нормализация отношений между государством и религиозными общинами советских немцев к тому времени уже несколько запоздала: некоторые из них, в том числе баптисты, в первой половине 1970-х годов стали протестовать против дискриминации немцев в СССР (вспоминая свои обиды, начиная со сталинских времён) и ходатайствовать перед властями о разрешении на эмиграцию. Во второй половине семидесятых требования об эмиграции стали весьма распространёнными: немцы-баптисты просили отпустить их из страны победившего социализма в ФРГ,
 русские баптисты – в США,
 украинские баптисты – в Канаду,
 а порою многонациональные группы советских баптистов просили выпустить их даже «в любую страну, за пределы СССР».
  
Социологические опросы населения в 1970-е годы показывали серьёзный рост религиозных настроений в обществе. Так, ленинградские рабочие (можно сказать, образцовый пролетариат из «колыбели революции») в 1970 г. относились к религии следующим образом: отрицательно – 44%, положительно – 11%, колеблющиеся – 7,4% (остальные не пожелали ответить). К 1979 году ответы тех же рабочих заметно меняются: отрицательно о религии отзывались только 14%, положительно – 19%, колеблющиеся – 8,8% (остальные не пожелали ответить).
 Такое большое количество людей «воздержавшихся» в условиях советской действительности также отнюдь не свидетельствовало в пользу атеизма. Возможно, высшей точкой либерализации отечественной религиозной жизни в период «разрядки» – до начала советской интервенции в Афганистан в 1979 г. и связанными с этим событием общими изменениями политической ситуации в стране и мире – стала новая Конституция СССР 1977 года, 52-ая статья которой гарантировала «свободу совести» всем гражданам. В советском понимании это означало: «право исповедовать любую религию или не исповедовать никакой, отправлять религиозные культы или вести атеистическую пропаганду».
 Конечно, это ещё не было реальным равноправием верующих людей и атеистов, – ведь религиозная «пропаганда» в стране не разрешалась, – но отечественные христиане радовались и такому официальному подтверждению их права на существование в СССР.    
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О радикалах было сказано уже достаточно, теперь следует больше внимания уделить умеренному большинству отечественных баптистов. Мы уже упоминали о том, что именно их «мягкое сопротивление» стало основой выживания общин в советское время. Чтобы лучше познакомиться с данной темой, мы беседовали со многими старыми членами церкви и пресвитерами из разных городов.
 Суммируя сказанное свидетелями той эпохи, можно выделить следующие пункты или способы выживания баптистов в атеистическом окружении: 

1. Божья помощь и водительство (Мф. 16.18), личное общение христианина с Господом и постоянное чтение Его Слова.  

2. Регулярные съезды братства, начиная с 1963 года, официальное открытие Библейских курсов в Москве в 1968 г. и множество подпольных библейских курсов в церквах на местах. 

3. Традиционно строгая дисциплина баптистских общин, мотивы избранности детей Божьих и ожидания пришествия Христова в многочисленных проповедях и духовных беседах.   

4. Регулярное христианское общение (детские, молодёжные, семейные вечера по домам). Баптистская семья как «домашняя церковь» (семейные богослужения, христианское воспитание детей, браки исключительно между верующими людьми). 

5. Каждодневная конкуренция христианского образа жизни с коммунистическим (трудолюбие и честность; развитие баптистской апологетики, поэзии и гимнографии).  

Божья защита, молитвы, чтение Писания. Характерный факт: абсолютное большинство «умеренных» членов баптистских церквей коммунистических времен, прежде всего, отмечают Божью помощь в выживании под прессом советского атеизма. Это свидетельствует о смирении пожилых братьев и сестёр, едином учении, твёрдом основании веры, а также неисчерпаемом источнике утешения в период страданий. Отличительной чертой баптистских «староверов» также является привычка много молиться и поститься (обычно в течение суток, или не более трёх дней подряд). Их легко объяснимый недостаток богословских знаний часто в значительной мере компенсировался непрестанным чтением Библии. При этом замечался любопытный парадокс: чем меньшее количество Библий было в обращении среди баптистов в СССР, тем часто лучшее её знание демонстрировали верующие. Обычным явлением в то время было переписывание от руки целых библейских книг, заучивание наизусть длинных отрывков и глав из Писания. В этой связи, как отголосок подобной благочестивой практики, вспоминается занятный случай, однажды имевший место в Одесской богословской семинарии ЕХБ (первой на территории бывшего СССР высшей школе баптистского братства, в которой и автор настоящей работы имел честь в своё время учиться). В начале 1990-х годов один из западных преподавателей, специалист по посланиям апостола Павла, неосторожно объявил студенческой группе о своём намерении подарить сто американских долларов тому, кто в течение двух недель сможет выучить наизусть послание к Галатам. Каково же было его удивление, когда один из студентов оказался готов рассказать это послание тут же, а ещё несколько братьев сказали, что смогут это сделать через один-два дня… Такова была добрая традиция ежедневного чтения и заучивания Священного Писания среди отечественных баптистов.   
Всесоюзные съезды братства ЕХБ и Библейские курсы. Некоторые (преимущественно, «официальные») баптистские авторы иногда поддаются соблазну описывать историю братства с 1963 года как своего рода хронику сменяющих друг друга всесоюзных съездов. Другой крайностью является тенденция авторов из Совета Церквей пренебрежительно отзываться о братских съездах советского периода как «контролируемых товарищами извне» и потому событиях не столь важных. Разумеется, было бы предпочтительнее между этими полюсами поискать золотую середину. В рассматриваемый нами период имели место пять всесоюзных съездов ЕХБ: в 1963, 1966, 1969, 1974 и 1979 гг.
 Все они проходили в Москве. В среднем в работе каждого съезда принимали участие около 500 делегатов. В повестке дня всегда значился вопрос о путях преодоления разделения в братстве. Примечательно, что съезды 1960-х годов посвятили данной проблеме намного больше времени, чем съезды 1970-х, когда Совет Церквей уже не был столь популярен среди отечественных баптистов (около 18 000 членов на 01.01.1972
).  Съезд 1963 г. принял новый Устав ЕХБ (вместо получивших осуждение документов 1960 г.), который затем ещё многократно изменялся и дополнялся на съездах 1966, 1969 и 1979 гг.
 Съезд 1966 г. начал работу над современным вероучением ЕХБ, которое было завершёно уже только в годы перестройки.
 Съезды также предприняли попытку изменить структуру ВСЕХБ, сделав её более демократичной. Все должности в союзе стали выборными, и общее количество руководителей увеличилось: вместо прежних десяти человек, в 1963 г. были избраны пятнадцать служителей, в 1966 г. – уже двадцать пять членов и восемь кандидатов в члены ВСЕХБ (и с тех пор такая практика стала нормой).
 На рубеже 1960-х и 1970-х годов произошла значительная «смена поколений» отечественных баптистских руководителей. Взамен ушедших в вечность старых служителей, в руководство союзом пришло много новых способных братьев: А.М. Бычков, А.Е. Клименко, В.Е. Логвиненко, Я.Э. Тервитс, Н.А. Колесников и др.
 Это стало важным фактором в деле обновления братства ЕХБ и продолжении диалога с Советом Церквей. 
Первые официальные (после 1920-х гг.) заочные Библейские курсы открылись в Москве в 1968 г. Разрешение для этого было получено от Совета по делам религий. Первая группа «курсантов» состояла из ста человек, приехавших из многих регионов страны. Преподаватели были в основном отечественные. Руководил курсами А.И. Мицкевич (также входивший в руководство ВСЕХБ).
 Первоначально студентами изучались следующие дисциплины: догматика, библиология, гомилетика, экзегетика, пастырское богословие, история христианства, история ЕХБ и Конституция СССР. Последний предмет, разумеется, тут же стал поводом для критики со стороны Совета Церквей.
 Однако московские Библейские курсы, в целом, были значительным событием в жизни баптистского братства. Хорошо известно, что большинство их выпускников стали затем учителями многих неофициальных школ для проповедников в своих регионах и местных церквах в 1970-е годы. Это было, несомненно, благословением и доброй помощью в духовном росте общин. И хотя богословский уровень курсов был относительно невысок, придерживаясь традиционной практической направленности, всё же это было именно то, в чём так остро нуждалось тогда братство. В 1979 году при московских Библейских курсах была организована также регентская группа, чьё значение в тот период также трудно переоценить.
   
Церковная дисциплина и традиционная баптистская проповедь. Как правило, пожилые верующие люди помнят христианские общины во времена атеизма более чистыми и ревностными в Божьем труде по сравнению с современными церквами. Причинами этого явления, по-видимому, следует назвать: естественное очищение христианских рядов под тяжёлым государственным прессом, когда случайных людей в церкви не могло быть слишком много; строгая дисциплина, благодаря которой баптисты обычно не допускали в своей среде распространённых в советском обществе вопиющих грехов (пьянства, воровства и т.д.); наконец, психологическая особенность старцев вспоминать юность как нечто несравненно лучшее «нынешних дней» (Ек. 7.10).   

Понятие «дисциплина» у отечественных баптистов исторически включало в себя следующие пункты: евангельскую веру в Господа; регулярное, обычно 2-3 раза в неделю, посещение церкви; изучение Священного Писания; супружескую верность; скромный внешний вид, выражавшийся в простой причёске, недорогой одежде, отсутствии украшений; полное воздержание от употребления алкоголя и табака (наркотики в прежние времена даже не упоминались, считаясь некоей западной, а не советской реальностью); активное участие в церковных нуждах и т.д. Любое серьёзное нарушение наказывалось на членском собрании церковным замечанием или отлучением. В обоих случаях виновный человек лишался права участвовать в вечери Господней. Подобная дисциплина в обстановке воинствующего атеизма, в основном, была оправданной. Вместе с тем, отлучения от церкви время от времени неизбежно являли собой не столько ревность о чистоте христианских рядов, сколько традиционное злоупотребление властью.
      

Среди многих привычных тем баптистских проповедей особенно важными в противостоянии мирским и коммунистическим ценностям были мотивы избранности детей Божьих и постоянного ожидания второго пришествия Христа. Первую из этих тем было бы неверно понимать в смысле кальвинистского «безусловного избрания». Большинство русских баптистов всегда были «арминианами» (по западной классификации), или, скорее, находились под влиянием православной сотериологии. Свою «избранность» они, как правило, рассматривали с точки зрения тех многих духовных (библейских) преимуществ, которые даны христианам в сравнении с неверующими людьми. Баптистские проповедники часто подчёркивали, как ужасно «продать своё первородство» или снова уйти в мир «есть рожки со свиньями»… Близящееся пришествие Иисуса Христа было также любимой темой отечественных проповедников. Переживаемые в тот период христианами страдания исподволь связывались с муками Церкви последнего времени, когда с небес придёт Искупитель и «отрёт всякую слезу с очей их». Церковь же должна быть готова к встрече со своим Женихом. Невесте Христа надлежит быть в белоснежном платье без единого пятнышка (т.е. святой и безгрешной). Кто не будет готов в должной мере к этой встрече, останется на земле… Подобные мысли, регулярно повторяемые и всесторонне осмысляемые, в немалой степени способствовали укреплению решимости баптистских общин противостоять «искушениям атеизма» до конца. 

Христианское общение на дому, баптистская семья как «домашняя церковь». Мир сильно бил баптистов, и потому они особенно тянулись к христианскому общению, утешая и ободряя друг друга. Им было недостаточно одних лишь официальных богослужений в церкви. Старцы свидетельствуют, что в самые мрачные времена советской истории баптистские общины выживали благодаря существованию «домашних церквей», каковыми всегда были верующие семьи. Государственный контроль, к счастью, не мог распространиться на все христианские дома одновременно. К тому же, средняя баптистская община из 50-100 человек каждую неделю могла законно праздновать один-два дня рождения своих членов. Собираясь дома у очередного именинника, нужно было только иметь под рукой его паспорт (с датой дня рождения), чтобы, в случае милицейской проверки, подтвердить право множеству друзей быть вместе. В связи с подобной, весьма распространённой практикой, большие верующие семьи, или «кланы», где было много детей (прежде всего, семьи служителей, проповедников и певчих церковного хора) приобретали в общинах особенный авторитет и становились в некотором смысле самостоятельными «домашними церквами» (то, что сегодня зачем-то именуют в России иностранным термином «ячеечной церкви»).    
Именно в домашней обстановке происходило христианское обучение детей. Помимо передачи им основополагающих библейских знаний, детей обычно наставляли, как следует себя вести в советской школе: не отрицая своего отношения к баптистской церкви, в то же время не говорить там ни с кем о вере, ибо ни к чему доброму тогда это привести не могло. Так же, по домам, проходили многочисленные молодёжные вечера, спевки, декламации стихов, репетиции струнных оркестров, постановки разнообразных библейских сценок… Подобные домашние встречи, помимо всего прочего, были важны и для образования новых христианских семей. Юноши и девушки знали с малых лет, что угодными Господу браками считаются только те, которые заключаются между верующими сторонами. Такое твёрдое правило основывалось как на Священном Писании (преимущественно на 2 Кор. 6.14-18), так и на печальном опыте смешанных браков, результатом которых в СССР, увы, чаше был уход в мир верующей стороны, чем приход в церковь неверующих. Существовало множество «дидактических» стихов и рассказов на данную тему. Например, в одном из стихотворений говорилось о птичке с приятным голосом, которую поместили в клетку с уличными воробьями, чтобы выучить тех петь. Однако результат был прямо противоположным: вскоре певчая птичка зачирикала вместе с воробьями… 

В 1960-е и 1970-е годы многие баптистские семьи начали слушать религиозные русскоязычные передачи ряда западных радиостанций: «Би-Би-Си», «Голос Америки», «Свобода», «Немецкая волна», «Монте-Карло», «Голос Анд» и т.д. Образ отечественного баптиста с радиоприёмником в руках стал приметой своего времени. Впрочем, подобное занятие тогда было популярно среди всех категорий граждан страны Советов. Как кто-то точно подметил: «Есть привычка на Руси слушать ночью "Би-Би-Си"»… В некоторых старых верующих семьях это обыкновение настолько закрепилось, что они до сих пор регулярно слушают радио-проповеди и свидетельствуют об их важной роли в своём духовном развитии. 

Повседневное соперничество между христианским и коммунистическим мировоззрениями и образами жизни. Мы уже упоминали о том, что было бы неправильно относить русских баптистов к лагерю антикоммунистов. Поэтому рассматриваемое соперничество носило – во всяком случае, со стороны верующих – исключительно мирный характер. Братья разработали своего рода апологию отечественного баптизма со следующей примерно аргументацией: мы такие же советские граждане, любящие свою страну
 и честно трудящиеся на советских предприятиях;
 основателем христианской веры был Иисус Христос, который в Своей земной жизни происходил из бедной семьи плотника,
 Его ученики были тоже простыми рыбаками, и именно они впервые провозгласили известный социалистический лозунг: «Если кто не хочет трудиться, тот и не ешь»; наше учение схоже с «Моральным кодексом строителя коммунизма»,
 В.И. Ленин и Советская Конституция дали свободу всем религиям в нашем государстве
 и т.д. …поэтому мы имеем полное основание для спокойной жизни в СССР! Конечно, подобные речи помогали далеко не всегда, но это было всё же лучше, чем безвольно соглашаться с расхожими обвинениями в «мракобесии». 

Однако самыми лучшими аргументами отечественных баптистов были не слова (не многие из них обладали ораторскими способностями и могли соперничать с профессиональными партийными пропагандистами), а дела и их нередко добрая репутация в трудовых коллективах. Наблюдался занятный парадокс: многие начальники, будучи членами КПСС, де-юре выступали против религии, но де-факто уважительно относились к находившимся у них в подчинении баптистам и даже доверяли им немалые материальные ценности. Они знали по опыту, что эти верующие люди, как правило, надёжнее неверующих работников, включая коммунистов (особенно в отношении столь исторически трудной для исполнения в России заповеди как «не укради»)... По сей день эта тема постоянно присутствует в воспоминаниях старцев (своего рода consensus patrum – «согласие отцов» – в баптистских церквах). Вдобавок, некоторые бывшие коммунисты, ставшие баптистами в 1960-е и 1970-е годы,
 помогали взглянуть на данный вопрос глазами противоположной стороны, тем самым ещё более усиливая христианские позиции. Мне вспоминаются слова одного такого человека: «Когда, в прошлом, мне доводилось посещать какой-либо незнакомый город, я не мог даже и помыслить о том, чтобы пойти по соседним домам, расспрашивая, где здесь живут коммунисты, или чтобы попросить таковых: "Дорогие товарищи, пустите меня, пожалуйста, переночевать, я тоже член КПСС!" На меня бы посмотрели, как на сумасшедшего… Но теперь у меня действительно есть братья и сёстры практически в каждом городе нашей страны, и я могу рассчитывать на их гостеприимство, точно также, как они – на моё». 

Поскольку во времена Хрущёва и Брежнева существовало сильное «научное» давление на религиозное мировоззрение, отечественные баптисты старались как-то отреагировать и на основные достижения в данной сфере. Так, известные шутки советских космонавтов о том, что они не увидели в космосе ни райского сада, ни Господа Бога,
 были встречены словами твёрдой веры, подобными credo, quia absurdum Тертуллиана, только на сей раз исповеданными устами баптистских старцев: «Библия говорит о рае, расположенном на "третьем небе" (2 Кор. 12.2-4). Стало быть, космонавты ещё летали низко!» В целом же, свидетельства о Господе русские баптисты находили повсюду, даже в словах самих атеистов. Многие пожилые проповедники вспоминали, как они в своё время читали атеистические книги для того, чтобы больше узнать о богословии, ведь советским авторам было необходимо процитировать какие-нибудь христианские источники, прежде чем начать критиковать их… Некоторые сёстры умудрялись вырезать из антирелигиозной литературы процитированные там подлинные библейские отрывки и затем вклеивали их в свои заветные тетрадки со стихами и молитвами… Даже просто воскресный день для русских христиан был постоянным свидетельством о «воскресении» из мёртвых Иисуса Христа, о чём проповедники не уставали напоминать своим общинам. Любая дата, даже срок обещанного окончания строительства коммунизма в СССР в 1980-м году, обретали в устах баптистских проповедников трогательное толкование: «Что является исходной точкой этой даты? Лето Господне! Это подтверждение даже неверующими людьми, что наш Господь Иисус Христос действительно был на этой земле!»…  

Духовная поэзия и гимнография развивались в общинах братства, как в направлении самостоятельного творчества, так и в подражании классическим русским и даже советским образцам (с их христианским переосмыслением). Помимо небольшого числа настоящих христианских поэтов (В. Ожевская, М. Козубовский, Я. Бузинный, Л. Васенина и др.) и композиторов (Н. Высоцкий, В. Крейман, Л. Ткаченко, Е. Гончаренко и др.), в церквах всегда существовало великое множество непрофессиональных авторов и исполнителей, чьи безыскусные, но искренние произведения стали отличительной чертой богослужений евангельских христиан-баптистов. Лучшие отечественные духовные песнопения всегда имели глубокий смысл («проповеди в стихах»), побуждали думать, о чём поёшь, а их обычно минорное звучание отражало трудный исторический путь братства.

6 
Мы попытались рассмотреть некоторые аспекты истории взаимоотношений Советского государства и баптистских общин, начиная с послевоенного времени, и особенно в период руководства страной Н.С. Хрущёвым и Л.И. Брежневым. Правительство Хрущёва, взяв курс на скорейшее построение коммунистического общества, предприняло очередную попытку искоренить религиозные объединения в СССР. Отечественные баптисты, защищая веру и свои церкви, действовали как в рамках закона, так и нередко нарушая советское законодательство. Подобные обстоятельства поднимают довольно трудный вопрос: до какой степени христианин может подчиняться законам атеистического государства? По-видимому, оба направления баптистского сопротивления – умеренное и радикальное – были важны в начале 1960-х. После смещения Хрущёва в конце 1964 г. религиозная ситуация в стране заметно изменилась. Вышеупомянутое число (пятьдесят) братьев, находившихся в заключении к началу 1966 г., свидетельствовало о не столь уж плохом положение дел. Достаточно было только вспомнить общее количество (несколько сотен тысяч) баптистов в стране в то время и о масштабах бывшего прежде сталинского террора. Правительство Брежнева заняло более прагматичную позицию по отношению к религии в СССР. При новых обстоятельствах, радикализм (и даже экстремизм) части отечественных баптистов стал серьёзной преградой на пути благоразумного урегулирования отношений между государством и церковью. Если во время хрупкого перемирия с сильным противником группа солдат отказывается проявлять выдержку и, задираясь, провоцирует врага на продолжение конфликта, то таких военнослужащих обычно наказывают, а не объявляют героями, как бы смелы они при этом ни были. Религиозная ситуация в брежневский период советской истории была относительно благополучной, во всяком случае сравнить её неизбалованным отечественным баптистам можно только с 1920-ми годами, когда евангельские христиане имели даже большую свободу, чем в царской России.   

Оглядываясь на историю взаимоотношений Церкви и царств земных с апостольских времён, можно заключить, что государственная система – значительно меньшее зло, чем безвластие и анархия. Поэтому старая анабаптистская традиция (частично продолженная отечественными баптистами) полного отделения церкви от государства – не столь однозначно хороша и безобидна, как кажется на первый взгляд. Эта традиция уже не раз в истории открывала путь собственно сектантству и экстремизму. Не очень мудро отвергать с порога существующий положительный опыт многих поколений христиан по данному вопросу. Церкви вполне могут сотрудничать с властями по многим социальным и гуманитарным проблемам, а также должны непреложно учить свою паству быть лояльными гражданами той страны, где, по Божьему произволению, они родились и живут. Разумеется, при таком подходе существует опасность стать на путь полной «симфонии» с власть имущими, когда Церковь становится лишь неким придатком к государственной машине.
 Чтобы этого не допустить, Церкви необходимо постоянно придерживаться «умеренного» (относительно самостоятельного) курса между упомянутыми крайностями, что всегда и составляло оптимальную гражданскую позицию для христиан. Кто же утверждает, что это невозможно, и верующие люди должны непременно избрать для себя лишь одну из двух крайностей (полное отделение от государства или слияние с таковым), забывает, что абсолютной свободы на земле, увы, не бывает, она всегда ограничивается, по крайней мере, там, где начинается свобода нашего ближнего. И таким образом, жизнь любого человека, даже самого воинственного революционера, представляет собой лишь один из вариантов компромисса с окружающим миром (средой). Только чем дальше от крайностей будет этот компромисс, тем лучше для всех.      
Конечно, когда атеистическое государство бестактно вмешивается в дела Церкви, у многих братьев начинает закипать кровь,
 и не только у юных. В начале 1930-х годов известный служитель и богослов И.В. Каргель, которому в ту пору было больше 80-ти лет, в ответ на просьбу совета Ленинградской общины евангельских христиан заполнить анкету, требуемую властями, написал следующее:
  

Рассмотрим тщательно эту анкету… Она вся дышит духом нашего века… Если, случайно, отец твой был торговец или сам, уже твоё членство потеряло всякую цену… Ужас для тебя, сын, если твой отец был офицером в прошлых войсках, но, наоборот, блажен ты, если случись, что отец твой был в Красной Армии. Но ещё – горе бесконечное, если родители твои или ты сам были помещики. Это грех непростительный… Мне с ужасом представляется Ленинградская община, как пришедшая совершать преломление с членскими билетами, приобретёнными с подписью анкет.

Подобные чувства братьев вполне можно понять. Но вновь встаёт неизбежный вопрос: что было альтернативой унизительному подчинению властям в периоды гонений? Мученичество, разумеется. Однако все ли члены церкви могут быть мучениками, и может ли сколько-нибудь крупная церковь существовать в «катакомбах»? И если нет, означает ли это, что христиане, готовые к пыткам и смерти, должны немедленно отделиться от всех остальных? Такой вывод весьма сомнителен, поскольку большинство членов церкви остаётся христианами, даже если они ещё не готовы к физическому мученичеству. Периоды гонений приходят и уходят, но Церковь, по милости Божьей, продолжает жить. А значит, остаётся возможность покаяния и прощения для всех согрешивших: как недостаточно смелых, так и чересчур бравирующих своей смелостью…

Конфликт между советским государством и баптистами постоянно вращался вокруг проблемы соблюдения законодательства о религиозных культах. Эти законы, сами по себе, не были столь уж плохи, но, как часто бывает, возникали трудности с их истолкованием. Г.П. Винс однажды стал свидетелем такого невольного признания коммунистов: «Есть законы писаные и неписаные. Мы живём, в основном, по неписаным законам. Это законы коммунизма и материализма… Писаные законы… не для вас, баптистов, а для заграницы… Пусть читают нашу Конституцию и удивляются, какая у нас свобода совести!»
 Подобные мотивы постоянно присутствовали в отказе от государственной регистрации общин СЦ ЕХБ: «Нам нужна свобода проповеди Евангелия. Нужна независимость церквей».
 Это было практически невозможно в 1960-е и 1970-е годы, однако СЦ упорствовал, воюя одновременно и с государственным законодательством о культах, и со ВСЕХБ, как объединением, подчиняющимся этому законодательству: «"Должно повиноваться больше Богу, нежели человекам" (Деян. 5.29)… Ответ Петра синедриону должен быть положен в основу нашего отношения к властям… Так поступая, все верующие вообще и служители ВСЕХБ в частности, не оказались бы в таком печальном состоянии…»
 Защитники же ВСЕХБ на это возражали: «"Ропот ваш на Господа, а мы что?" (Исх. 16.8)… Если их (служителей ВСЕХБ. – К.П.) обвиняют и ропщут на них за законодательство о культах, то это ропот на Господа… Им не дано власти изменять законы страны. Они в законодательных комиссиях участия не принимали. Их совета не спрашивали…»

Абсолютное большинство отечественных баптистов поддержало умеренную линию ВСЕХБ. К 1970-му году уже более 10 000 братьев и сестёр оставили СЦ ЕХБ и вернулись в официальный союз баптистов.
 Некоторое улучшение отношений между государством и религиозными объединениями с 1965 г. способствовало этому процессу. Одновременно, мягкая политика ВСЕХБ по отношению к радикалам, признание всех их рукоположений на дьяконское и пресвитерское служение – подобно тому, как древняя Церковь поступала с донатистскими священниками
 – значительно облегчили переход в основной союз целых церквей и групп из СЦ ЕХБ.
 
К сожалению, в союзе радикалов, помимо неприятия законодательства о культах, довольно быстро оформился и ряд сомнительных догматических нововведений: 

1. Учение о противопоставлении «спасающих церквей» (незарегистрированных общин СЦ ЕХБ) «неспасающим» (зарегистрированным общинам ВСЕХБ), в то время как евангельское учение заключается в личном спасении через веру в Христа.

2. Сложившаяся на практике епископальная структура СЦ, подмявшая под себя традиционный баптистский «конгрегационализм» с его независимостью местных общин.
 
3. «Перфекционистское» учение о святости и практика «очищения и освящения», приводящая к массовым отлучениям нелояльных Совету Церквей христиан.

4. Связанное с предыдущим пунктом, близкое к православному, учение об исповеди, приводящее на практике к столпотворению, очередям «исповедников» к «духовнику», однако без строгого соблюдения обязательной в православии тайны исповеди.
 

К сожалению, подобные догматические разногласия скорее подталкивают отечественные баптистские союзы к образованию двух различных деноминаций, чем к вожделенному единству. В этом смысле баптисты проиграли коммунистам. 
Последняя волна репрессий против верующих советских граждан началась в 1979 году, когда вся система отношений «Восток – Запад» периода разрядки стала рушиться, и в апреле того года вышло знаменательное постановление ЦК КПСС «О дальнейшем улучшении идеологической, политико-воспитательной работы». Данный документ вновь, как в старые времена, обязал коммунистов и комсомольцев усилить борьбу с «религиозными предрассудками» в советском обществе.
 И как всегда, несколько сухих строк партийного указа в столице вылились в немалые беды на местах: несколько сотен религиозных активистов (включая баптистов) попали в заключение в последние годы жизни Л.И. Брежнева и в короткий период руководства страной Ю.В. Андроповым (1982-84) и К.У. Черненко (1984-85).
 
Репрессии против христиан прекратились в 1985-86 гг., когда новый партийный лидер М.С. Горбачёв начал проводить достопамятную политику гласности и перестройки. В 1988 году Советское руководство уже приветствовало пышные празднования тысячелетнего юбилея крещения Руси. Это событие, очевидно, и стало окончанием «семидесятилетнего пленения» христианства в СССР. 

2003 г.

�  В сентябре этого года Сталин неожиданно пригласил к себе митрополита Сергия (Страгородского), ознакомил его с планами новой религиозной политики в СССР и потребовал «проявить большевистские темпы» в созыве архиерейского Собора с целью скорейшей нормализации деятельности Церкви. Из госбюджета были выделены необходимые средства, а участников Собора было даже предложено доставить в Москву на военных самолётах. (Одинцов М. Путь длиною в семь десятилетий. – На пути к свободе совести. Сост. Д. Фурман. М., 1989, с. 60;  Поспеловский Д. Православная Церковь в истории Руси, России и СССР. М., 1996, с. 298).


�  См. Приложение #6 в: Савинский С. История евангельских христиан-баптистов Украины, России, Белоруссии, 1917-1967. Санкт-Петербург, 2001, с. 355.


�  S. Bolshakoff, Russian Nonconformity (Philadelphia: The Westminster Press, n.d.), p. 128. Разумеется, такой рост не мог появиться на пустом месте. До начала массового террора, в 1928 году, евангельские христиане и баптисты в СССР уже имели не менее 4 000 общин, в которые входило до 800 000 человек. (Заватски В. Евангелическое движение в СССР после второй мировой войны. М., 1995, с. 42; Савинский С. Указ. соч., с. 12). 


�  Савинский С. Указ. соч., с. 195.


�  Заватски В. Указ. соч., с. 50.


�  Данный закон запрещал религиозным общинам любого рода общественную, благотворительную, миссионерскую и образовательную деятельность. Местные власти имели право закрывать церкви и дома молитвы за малейшее нарушение. Достаточно сказать, что, используя данное постановление, в 1930-е годы были закрыты многие православные и практически все протестантские церкви в СССР. Скомпрометировавший себя закон был окончательно отменён лишь в 1990 году. (Николин А. Церковь и государство. М., 1997, с. 182, 382-93). 


�  Многие люди не были согласны с антирелигиозным курсом Хрущёва. Примечательно, что в 1962 г. дочь Сталина Светлана Аллилуева крестилась в одном из московских православных храмов. (Шкаровский М. Русская Православная Церковь при Сталине и Хрущёве. М., 1999, с. 268).  


�  Там же, с. 359-60, 389.


�  Митрохин Л. Баптизм: история и современность. СПб., 1997, с. 56.  


�  См. О религии и церкви (Сборник документов). М., 1965, с. 71-77. 


�  Несомненно, это была старая коммунистическая уловка: противопоставить мудрых и неторопливо действующих руководителей партии в центре «некоторым нетерпеливым работникам на местах», допускавшим традиционные «перегибы». На практике же, все ветви власти всегда работали в тесном взаимодействии. 


�  О религии и церкви, с. 80-81. 


�  См. Приложение # 6 в: Савинский С. Указ. соч., с. 356.


�  Материалы внеочередного XXI съезда КПСС. М., 1959, с. 11.


�  Там же, с. 97.


�  Там же, с. 59.


�  Там же, с. 87.


�  Материалы XXII съезда КПСС. М., 1961, с. 140.


�  Там же, с. 319, 428.


�  Там же, с. 86, 111.


�  Там же, с. 410-11.


�  Большинство советских лидеров того времени родились до Октябрьской революции 1917 года, и, разумеется, изучали обязательный в царской школе Закон Божий. Например, Н.С. Хрущёв, родившийся в 1894 году, любил вспоминать свою учёбу в церковно-приходской школе. (Медведев Р. Н.С. Хрущёв: политическая биография. М., 1990, с. 14-15). 


�  Всё-таки основания библейских и советских заповедей были совершенно разными: преданность единому Богу или коммунистической идее. Интересы соперничающих религий непримиримы.  


�  Материалы внеочередного XXI съезда КПСС, с. 94.


�  Материалы XXII съезда КПСС, с. 111. 


�  Материалы внеочередного XXI съезда КПСС, с. 49.


�  Материалы XXII съезда КПСС, с. 292.


�  Там же, с. 412.


�  Материалы внеочередного XXI съезда КПСС, с. 49.


�  Материалы XXII съезда КПСС, с. 111-12.


�  Винс Г. Евангелие в узах. Элкхарт, 1991, с. 48; Белов А. Лженаставники  молодёжи. О деятельности христианских сект. М., 1973, с. 96. 


�  «Чистые баптисты» стремились к отделению от евангельских христиан и пятидесятников, объединённых властями в единый союз (ВСЕХБ) с 1944-45 годов. (Решетников Ю., Санников С. Обзор истории евангельско-баптистского братства на Украине. Одесса, 2000, с. 190).  


�  История евангельских христиан-баптистов в СССР. М., 1989, с. 238-40.


�  Цит. по: Пакина А. Раскол евангельских христиан-баптистов 1961 г. и его влияние на общины Новосибирской области. Дипломная работа. Новосибирский госуниверситет. Новосибирск, 2000, с. 28.


�  Цит. по: Никифоров А., Сим Ф. Подряжаются войти сквозь тесные врата. Петропавловск, 1985, с. 27.


�  Братский вестник, № 2’ 1970, с. 6-7.


�  Вестник спасения, № 1’1973, с. 24-5. См. также: Бюллетень Совета родственников узников евангельских христиан-баптистов в СССР № 17. М., 1974, с. 4.


�  Как-то в неурожайный год голодные крестьяне осмелились попросить барина помочь им с зерном. «О, разумеется, мои дорогие! Приходите завтра с мешками», – ответил барин, ласково улыбаясь. На следующий день, когда крестьяне пришли к барскому амбару, хозяин велел спустить на них свирепых псов. Испуганные крестьяне разбежались, а впоследствии вспоминали: «Барин у нас очень добрый, только вот собаки у него злые…» 


�  Цит. по: Вестник Истины, № 3’ 2001, с. 2-3.


�  Архив Российского Союза ЕХБ. Архив ВСЕХБ, папка 1/1, документ 33.


�  Савинский С. Указ. соч., с. 154. 


�  Завацки В. Указ. соч., с. 186.


�  Для партийной номенклатуры, фактически, коммунизм в то время уже наступил. Отсюда и пафос. См. детальное исследование этого вопроса в книге: Восленский М. Номенклатура: господствующий класс Советского Союза. М., 1991. 


�  Шкаровский М. Указ. соч., с. 382. Среди евангельских церквей эти слова советского лидера получили распространение в варианте: «показать по телевидению последнего баптиста», что, впрочем, едва ли сильно расходилось с желаниями партийного руководства страны.


�  Первые послания Инициативной группы по созыву чрезвычайного Всесоюзного Съезда ЕХБ обличали ВСЕХБ и указывали на съезд как единственный выход в сложившихся обстоятельствах. 


�   По пути возрождения. Совет Церквей ЕХБ, 1989, с. 35. 
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