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Релігійна ситуація на Донеччині 

(замість передмови)

Ідея написання довідника релігійних організацій Донеччини виникла вже давно, але робота над текстом розпочалася активно за ініціативи молодіжної секції Донецького обласного відділення Української асоціації релігієзнавців, яка водночас є складовою частиною Центру релігієзнавчих досліджень та міжнародних духовних стосунків Донецького державного інституту штучного інтелекту.

Донецька область – це надзвичайно цікавий регіон, де не тільки співіснують, але і співпрацюють різні релігійні течії з своєю історією, особливостями віросповідання, соціальною позицією і відповідною психологією. Все це потребує постійного аналізу за тими процесами, які відбуваються на теренах нашої області. Тому ініціативна група, яка започаткувала цей процес, вважає, що довідник повинен бути відкритим і постійно поповнюватися новою інформацією щорічно. Тому, по-перше, незважаючи на цілий ряд недоліків цього першого видання, ми сподіваємося на те, що наступні випуски будуть більш коректними з точки зору наукової і літературної редакції. І, по-друге, ми залишили за кожним автором статей право на неповторність стилю і мову написання.

На території Донецької області станом на 1 січня 2005 року з правом юридичної особи діє 1324 релігійні організації, а саме: 1265 релігійних громад, 18 релігійних центрів і управлінь, 9 монастирів, 1 лавра,  20 місій, 1 братство, 10 вищих духовних навчальних закладів. У 2004 році зростання релігійної мережі  відбулося на 43 юридичні особи. Це значно менше  в порівнянні з останніми роками ( у 2003 році зареєстровано – 63 юридичні особи, у 2002 році – 86, у  2001 році – 120  юридичних осіб). Пік  зростання  був у 2000 році (162 юридичних осіб). При цьому  ускладнення релігійної мережі на Донеччині продовжується і зараз в регіоні нараховується 49 конфесійних напрямків.
            95,7% всіх релігійних організацій області складають християнські конфесії. В області також діють 17 мусульманських, 18 іудейських, 10 буддійських релігійних організацій, 5 релігійних громад  міжнародного товариства свідомості Крішни,  4 релігійні громади Всесвітньої чистої релігії, 2 релігійні громади «Наука Розуму» та по однієї  релігійній громаді РУНВіри,  Церкви Нового Єрусалиму та індуістського тантризму.

         Свою діяльність на Донеччині продовжують  послідовники бахаїзму, Церкви Об’єднання (муністи), церква Останнього Заповіту (віссаріонівці),   Саї-Баби, Трансцедентальної Медитації (ТМ), Фалунь-Гунь тощо, які  поки що не вирішили питання набуття прав юридичної особи. 
         Картина  зростання релігійної мережі Донецької області  має такий вигляд:  у 1991 році діяло 216 релігійних громад,  у 1992 році було зареєстровано 49 рел. громад, у 1993р. – 40 рел. громад, у   1994 р. – 59 рел.громад; у 1995 р. – 59 рел.громад; у 1996 р. – 86 рел.громад; у 1997 р. – 96 рел.громад; у 1998 р. – 85 рел.громад; у1999 р. – 120 рел. громад, у 2000 р. – 160 релігійних громад, у 2001р. – 115 релігійних громад, у 2002 р. – 79 релігійних громад, у 2003 – 61 релігійна громада, у 2004 – 43 релігійних громад.
         Найбільш строкатою щодо конфесійних напрямків є картина у таких містах як Артемівськ, Горлівка, Донецьк, Костянтинівка, Краматорськ, Макіївка, Маріуполь, Слов’янськ, у Волноваському, Мар’їнському та Старобешівському районах.
        Сучасна релігійна ситуація на Донеччині має певні загальноукраїнські риси, а саме: 

· продовжується процес суспільної реабілітації релігій;

· посилюється роль релігій та церкви в усіх сферах суспільного буття;

· формується у громадській думці позитивне ставлення до релігійного феномена як важливої складової духовної культури;

· певна поляризація суспільства за конфесійною приналежністю;

· спалахи межконфесійного протистояння та прояви нетерпимості на релігійному ґрунті.

Сучасний етап українського державотворення вимагає від нас особливо вдумливого і ґрунтовного аналізу процесу відтворення релігійних цінностей, визначення і осмислення релігійного компонента в глобальній стратегії національної безпеки для подальшої розбудови справді незалежної України. 

Проблема релігійної толерантності в регіоні, питання миру і злагоди та об’єднання зусиль представників різних конфесій для подальшого розгортання соціально-значущої діяльності  стали предметом постійного діалогу керівників і активних віруючих більшості церков та релігійних організацій Донецької області. За ініціативою Єпископа Донецького і Маріупольського УПЦ-КП Юрія (Юрчика Ю.Ю.), протопресвітера Донецького і Луганського  УГКЦ о. Василя (Пантелюк В.), заступника Донецького обласного об’єднання ХВЄП Дорохова М.П. та керівника Центру релігієзнавчих досліджень та міжнародних духовних стосунків ДонДІШІ Козловського І.А. з травня 2003 року в регіоні функціонує консультативно неформалізована Рада церков та релігійних  організацій Донеччини (координатор Ради – Козловський І.А.), в якій приймають постійну участь представники УПЦ-КП, УГКЦ, ЄХБ, ХВЄ, ХЄВ, Церков Повного Євангелія („Нове покоління”, „Посольство Боже”, Українська Християнська Євангельська Церква тощо), Церкви Христової, Церкви Божої, Божої Церкви в Україні, Церкви Ісуса Христа Святих Останніх днів та інших релігійних організацій, що стоять на соціально-конструктивних позиціях міжконфесійного діалогу. За цей період проведено  спільними зусиллями членів Ради церков велика кількість заходів (концерти, „круглі столи”, конференції, „тижні сім’ї”, Свято жнив тощо). Рада прийняла активну участь в проекті „Утвердження толерантності в українському суспільстві шляхом кросс-регіональних і багатовимірних моніторингів релігійних процесів”, який підтримано міжнародним фондом „Відродження” і в його рамках зініціювала і провела спільно з Донецьким державним інститутом штучного інтелекту, Центром релігієзнавства ДонДІШІ та Донецьким відділенням Української асоціації релігієзнавців І Міжнародну науково-практичну конференцію (12 березня 2004 року) „Духовна і соціально-значуща роль церков та релігійних організацій у світі і в Україні”. Рада церков здійснює і певні кроки у поглибленні процесу спілкування й обміну ідеями, думками і проектами між владою і  релігійними організаціями, але з тим, щоб процес цей був більш прозорим і динамічним. У релігійних діячів різних конфесій є бажання створення нових форм діалогу, що відповідало б сучасним умовам України і не було простим калькуванням колишніх форм  діалогу влади і суспільства. Виходячи з  логічного усвідомлення проблеми необхідно визначити засади для такої консолідації конфесійних сил регіону і України, єдині правила для розвитку процесу і можливі форми взаємодії.

Але, нажаль, держава на регіональному рівні не завжди проводить в життя  конституційні принципи рівності всіх релігійних  організацій перед законом і створює певні переваги однієї церкви (а на Сході України це УПЦ Московського патріархату) перед іншими. 

Це не закріплене законодавчо нерівноправ'я  має місце в реальній політичній практиці на місцях. Подібна фаворитизація однієї церкви порушує не тільки основні принципи демократії і справедливості, але і виховує серед віруючих інших конфесій загрозливу недовіру до органів влади і до політики держави стосовно релігії і церкви.

Дослідження стану релігійної толерантності, які проводилися Центром релігієзнавчих досліджень та міжнародних духовних стосунків ДонДІШІ в рамках вищеозначенного проекту на Сході України, виявили наступну картину. Було опитано 857 респондентів з числа експертів, релігійних лідерів, активних членів церков та простих громадян (віруючих і невіруючих). І більшість з них – 85%,  визначили наявність релігійної дискримінації, а 65% заявили про своє знання протегування з боку влади одній церкві – УПЦ МП. 43% респондентів на Сході України визнають сучасний стан релігійної свободи в Україні як проблемний. І до причин такого стану речей віднесли: домінування віруючих та ієрархів УПЦ МП та їх активне лобіювання своїх інтересів через ЗМІ, органи влади та масову свідомість; небажання або невірна політика стосовно надання ефірного часу для релігійних організацій за винятком УПЦ МП; слабка інформованість населення щодо  стану релігійної свободи; політизованість релігійних  відносин; протегування з боку держави лише одній церкві – УПЦ МП; криза українського православ'я; брак взаєморозуміння і любові тощо.
Сучасний світ, витканий з протиріч, штучних і природних поділів за етнічними, релігійними, мовними та іншими  ознаками, проте, під впливом глобальних змін прагне до об'єднання на стабільних правових, демократичних, історично перевірених основах. Світ шукає нові форми забезпечення стабільності і єднання. Не обходить і Україну подібна ситуація, яка в умовах нашої країни  посилюється проблемами економічного характеру, політичною неструктурованістю і невисоким рівнем культури громадян. Для того, щоб не допустити подальшого міжрелігійного і державно-церковного непорозуміння, та позитивно впливати на процес забезпечення стабільності всіх компонентів політичного, економічного і духовного життя в Україні необхідно:

1. Об'єднати зусилля позитивно-здорових сил різних релігійних конфесій. Ідея духовного єднання, взаєморозуміння та толерантності в суспільстві має шанс на існування в тому випадку, якщо в її основу покласти тверде правове підґрунтя, враховуючи всі етнічні, духовні і ментальні особливості того чи іншого регіону країни.

2. Налагодження взаємовідносин між конфесіями має відбуватися на рівних правах, згідно чинного законодавства, щоб ні в якому разі не порушувати права жодної зі сторін та не нав’язувати своїх  поглядів.

3. Має бути відсутній політичний фактор, а за основу покладений принцип дружнього співіснування і співпраці заради духовного та соціального блага всіх.

4. Держава повинна відмовитись від протегування жодної з релігійних організацій і активно розвивати конструктивний і плідний діалог з усіма суб’єктами релігійного життя країни.                                  
Ініціативна група з написання довідника висловлює щиру подяку Голові Всеукраїнської партії духовності і патріотизму, ректору ДонДІШІ, д.т.н., доктору богослов’я, професору Анатолію Івановичу Шевченко за участь в науковому редагуванні тексту і всебічну підтримку проекту.

Керівник авторського колективу                                                            І.А. Козловський
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Православные церкви

Папаяни И.В.
Общая история православных церквей

Автокефальные православные церкви
В настоящее время православие в организационном отношении раз​делено на ряд самостоятельных (автокефальных) церквей. Их канониче​ское достоинство отражено в официальном перечне предстоятелей православных церквей – «диптихе чести». Согласно этому списку церкви располагаются следующим образом — Константинопольская, Алексан​дрийская, Антиохийская, Иерусалимская, Русская, Грузинская, Серб​ская, Румынская, Болгарская, Кипрская. Элладская (греческая), Албан​ская, Польская, Церковь Чешских земель и Словакии, Американская.
Православные поместные церкви объединены общностью вероуче​ния, культа, канонических правил, но отличаются друг от друга своими социальными концепциями, политической ориентацией духовенства.
Константинопольская православная церковь. Являясь одной из старейших, она считается первенствующей: имеет другое назва​ние — Вселенская церковь или Вселенская патриархия.
В восточных областях Римской империи в первые века нашей эры преобладала греческая культура. Развитие церкви на раннем этапе, на​чавшееся с миссионерской деятельности, привело к христианизации греческой цивилизации. Вначале византийский епископ находился в подчинении митрополита г. Гераклея. Но влияние его особенно возрос​ло после того, как император Константин в 324 г. перенес столицу из Рима в маленький греческий город Византии, переименованный затем в Константинополь. Согласно канону I Константинопольского собора 381 г., епископ этого города «занимает место по чести непосредственно за епископом Рима, потому что Константинополь — это Новый Рим». После получения Константинополем более высокого статуса он начал распространять свое влияние и на другие церкви.
В 451 г. на Халкидонском соборе Константинопольская церковь вместе с другими восточными церквями (Александрийской, Антиохийской, Иерусалимской) получила статус патриархата, а ее глава был фор​мально приравнен к папе римскому. В 588 г. Константинопольский пат​риарх получил титул архиепископа Константинополя — Нового Рима и вселенского патриарха Востока. После раскола в христианстве на пра​вославие и католицизм константинопольский патриарх стал «первым среди равных». В 1204 г., когда во время Четвертого крестового похода Константинополь был разорен и разграблен, а византийское правитель​ство было вынуждено уйти в изгнание, в городе был создан католиче​ский Константинопольский патриархат, управлявший церковью вплоть до освобождения города греками в 1261 г. В 1453 г. Константинополь захватили турки-османы, и Византийская империя пала. В условиях ту​рецкого господства многие православные храмы превратились в мечети. Хотя турки наложили на христиан много запретов, но в некотором роде они усилили власть патриарха, сделав его гражданским лидером многонационального общества внутри Империи, и он сохранил свой статус главного православного патриарха, но был вынужден перенести свою резиденцию в г. Фанар, ставший греческим кварталом Стамбула (новое турецкое название Константинополя).
Вплоть до 1922 г. Вселенский патриарх являлся не только духовным, но и политическим главой живших в Турции греков. После 1922 г. ту​рецкое руководство потребовало, чтобы кандидатура патриарха получа​ла одобрение турецкого правительства, которое в 1923 г. хотело удалить патриарха с Фанара, но, благодаря помощи различных международных организаций, это не удалось. В 1924 г. Константинопольская церковь перешла с юлианского календаря на григорианский.
По мере образования новых автокефальных церквей территория, на которую распространялась юрисдикция Константинопольской церкви, уменьшилась. В настоящее время под юрисдикцией этой церкви в Турции есть I архиепископия, Константинопольская, и 4 епархии: Халкидона, Имроза и Тенедоса, Деркоса, Принкипоса. За рубежом Константино​польской церкви подчинены архиепархии: Северной и Южной Амери​ки, которая в 1996 г. разделена на 4 отдельные митрополии: Америка (Соединенные Штаты); Торонто и вся Канада; Буэнос-Айрес и Южная Америка; Панама и Центральная Америка. Кроме того, в юрисдикции этой церкви находятся епархии: Австралии; Фиатейрии и Великобрита​нии; а также 6 других епархий: Галлии (во Франции); Германии; Авст​рии, Бельгии, Нидерландов и Люксембурга; Швеции и всей Скандина​вии; Новой Зеландии. Элладская церковь согласилась оставить под юрисдикцией Константинопольской церкви острова Крит и Южные Спорады. В юрисдикции этой церкви находятся Финляндская автоном​ная и Критская полуавтономная церкви, а также монашеский комплекс на св. горе Афон в Греции, включающий 20 монастырей. Глава Кон​стантинопольской церкви, патриарх Варфоломей I, имеет титул Архие​пископа Константинополя — Нового Рима и Вселенского Патриарха, с ре​зиденцией в Стамбуле (Турция), стоит во главе Священного Синода, состоящего из 12 действующих митрополитов, епархии кото​рых находятся в Турции.
Патриархия управляет несколькими богословскими учреждениями в Греции, среди которых школа монастыря Иоанна Богослова на острове Патмос, Патриарший институт религиозных исследований в Салониках и Критская православная академия. Помимо этого в 1933 г. Священный Синод Вселенской патриархии дал статус официального патриаршего института Православному патриаршему институту им. Афинагора при Высшем богословском союзе в Беркли (Калифорния). Патриархия также содержит Православный центр в Шамбсзи (Швейцария). В конце 1997 г. в Шамбсзи открылся новый Институт православного богосло​вия.
Последователи Константинопольской православной церкви имеются в США, Канаде, Аргентине, Чили, Уругвае, Австралии, Новой Зелан​дии, Германии, Великобритании, Франции, Бельгии, Швеции, Австрии и других странах.
Александрийская православная церковь. Это одна из древней​ших поместных церквей, имеющая также название Греко-православ​ный патриархат Александрии. Ее основателем считается апостол Марк. Она возникла в 30-е гг. I века н. э., а во ІІ в. в Александрии уже имелась епископская кафедра, позднее оформившаяся в самостоятельную цер​ковь. Статус патриархата Александрийская церковь получила на Халкидонском соборе 451 г. вместе с другими древними церквями. Пользуясь уважением поместных православных церквей, она занимает в «диптихе чести» второе место после Вселенской патриархии.
В V в. в церкви произошел раскол, в результате которого большин​ство египетских христиан стали монофизитами, образовав Коптскую церковь.
В начале XVI в. после завоевания Египта турками-османами цер​ковь пришла в упадок и попала в подчинение Константинопольского патриархата. Только в 1846 г. с избранием патриарха Ерофея I патриар​хи снова стали постоянно жить в Александрии. Участие Вселенской патриархии в руководстве Александрийской церковью закончилось со смертью Ерофея I в  1858 г.
Патриарх Мелитиос II (1926—1935) разработал правовые каноны патриархии и представил их египетским властям. По этим законам пат​риархия оставалась независимой и пользовалась защитой государства. Мелитиос также основал семинарию Св. Афанасия, упорядочил систе​му церковных судов, распространил юрисдикцию патриархии на всю Африку. Богослужения в Александрийской церкви совершаются на гре​ческом и арабском языках. С 1928 г. принят григорианский календарь.
В начале XX в. значительная иммиграция греков и православных арабов в Египет и другие части Африки увеличила число прихожан пат​риархии. В 30-х гг. стихийное сближение африканских туземцев с пра​вославной церковью началось в Уганде под руководством бывшего анг​лийского священника Рубена Спартаса. Он получил полное приобще​ние к Александрийской патриархии в 1946 г., и в 1958 г. православные общины Восточной Африки под его руководством были организованы в Иринопольскую архиепископию со штаб-квартирой в Найроби. В нояб​ре 1994 г. Священный Синод патриархии создал отдельную епархию для Уганды и избрал первого черного епископа Иринопольского Теодора Нагиаму. Папа Парфений III, занимавший эту должность с 1986 по 1996 г., был ярким представителем экуменического движения и одним из президентов Всемирного совета церквей.
Глава Александрийской церкви, папа Петр VII, имеет титул: Папа и Патриарх Александрии и всей Африки, с резиденцией в Александрии. Патриарх возглавляет Священный Синод, состоящий из всех действую​щих архиереев, и избирается совместно духовенством и мирянами.
Благодаря усилиям архиепископа Кипра Макариоса III в 1981 г. в Найроби открылась семинария. Имеется Институт восточных исследо​ваний, издающий историко-богословский сборник «Аналекта».
Юрисдикция Александрийской церкви распространяется на всю Африку. Церковь имеет одну Александрийскую архиепископию, управ​ляемую самим патриархом, три епархии в Египте и других странах Аф​рики. В 1956 г. в Одессе открыто подворье Александрийской православ​ной церкви.
Антиохийская православная церковь. Она является одной из ста​рейших автокефальных православных церквей. Большинство ее паствы составляют христиане арабского происхождения. Церковь основана в З0-е гг. I в. н. э. в Антиохии, третьем по величине городе Римской им​перии после Рима и Александрии. По богословской версии, история этой церкви связана с деятельностью апостола Павла, а также с тем, что ученики Христа впервые на сирийской земле были названы христиана​ми. Кроме того, здесь родился и получил образование Иоанн Златоуст.
После разрушения Иерусалима Антиохия стала административным центром диоцеза, объединявшего всех христиан огромной восточной провинции Римской империи и прилегающих территорий. I Никейский собор 325 г. подтвердил древнюю традицию, в соответствии с которой епископ Антиохийский, наряду с епископами Константинопольским и Александрийским, провозглашались главенствующими епископами сво​его округа. После Эфесского собора 431 г. от Антиохийской церкви от​кололись все восточные епархии, принявшие несторианство. На Халкидонском соборе 451 г. Антиохийская церковь получила статус патриар​хата, а ее глава — третье место в «диптихе чести».
В VI в. в церкви произошел раскол и разделение ее на сохранивших верность православию (мелькитов) и принявших монофизитство (яковитов). В 550 г. в Антиохии совершилось официальное разделение на православную и яковитскую церкви.
В VII в., несмотря на арабское вторжение, церкви удалось сохра​нить свой статус. В VII — первой половине VIII вв. патриарший трон часто пустовал, чем воспользовались монахи и создали свой собствен​ный маронитский патриархат. В 960 г. Сирию снова завоевала Византия, и до 1085 г., когда Антиохией завладели турки-сельджуки, Антиохийская церковь была зависима от греческой патриархии.
В 1098 г. Антиохию захватили крестоносцы, основав в Сирии Латинское королевство, просуществовавшее почти два века. Был утверж​ден латинский патриарх Антиохии, в то время как греческие патриархи сменяли друг друга в изгнании. После ликвидации в 1268 г. Антиохийского королевства крестоносцев, завоеванного мамлюками, удалось вос​становить мелькитский патриархат. Но ввиду того, что Антиохия была сильно разрушена и превратилась в маленький городок, в 1366 г. патри​арший престол был перенесен в Дамаск. В 1517 г. эта территория была отвоевана у мамлюков турками-османами и осталась под турецким правлением до конца первой мировой войны. С 1724 по 1899 г. высшее духовенство избиралось из греков, но впоследствии высший духовный сан стали получать и арабы. Богослужение ведется на арабском и грече​ском языках.
Нынешний глава Антиохийской церкви, патриарх Игнатий IV, носит титул: Патриарх Антиохии и всего Востока, с резиденцией в Дамаске. Он принимает активное участие в экуменическом движении и прилага​ет усилия для объединения людей, корни которых связаны с древней неразделенной Антиохийской патриархией.
Высшим духовным и административным органом является Священ​ный Синод, состоящий из патриарха и всех правящих архиереев, соби​рающийся один раз в год. В дополнение к нему существует Объедини​тельный совет, состоящий из членов Священного Синода и представи​телей мирян, в функции которого входят финансовая, образовательная, правовая и управленческая деятельность.
Кадры священнослужителей и богословов готовятся в Бельментской духовной академии (близ Триполи), в семинарии и на богословских фа​культетах университетов.
В юрисдикции Антиохийской церкви находится 18 епархий: 6 из них — в Сирии, 6 — в Ливане, остальные — в Турции, Иране, Ираке, Кувейте, странах Аравийского полуострова, в Северной и Южной Аме​рике, Новой Зеландии. Последние годы отмечены мощной эмиграцией в Новый Свет, поэтому были основаны епархии в Северной Америке, Аргентине, Бразилии и Австралии.
В 1948 г. в Москве открыто подворье Антиохийской православной церкви. При Московском патриархе пребывает представитель антиохийского патриарха.
Иерусалимская православная церковь. Это одна из древнейших поместных автокефальных церквей; имеет и другое название — Гре​ко-православный патриархат Иерусалима. Ее паствой являются боль​шей частью арабы, а также греки.
В 451 г. Халкидонский собор решил возвысить Иерусалимскую цер​ковь, придав ей статус патриархии и автокефальности. Эта церковь за​няла четвертое место по преимуществу чести в перечне предстоятелей православных церквей. С получением независимости к Иерусалимской церкви присоединилось около 60 епархий, ранее находившихся в веде​нии Антиохийской православной церкви. Под греко-византийским правлением Иерусалим продолжал процветать как место паломничества многочисленных христиан-пилигримов. Но вторжения в VII в. персов и арабов положили конец этому процветанию. Многие христианские хра​мы и монастыри были разрушены, и значительная часть населения об​ращена в исламскую веру.
В 1099 г. крестоносцы захватили Иерусалим и основали Латинское королевство. В этот период Рим создал Латинскую Иерусалимскую пат​риархию. Греческие патриархи жили в изгнании, и только после паде​ния королевства крестоносцев они вернулись домой.
В 1187 г. Иерусалим был захвачен турками-сельджуками, а вскоре египетскими мамлюками. В 1516 г. город завоевали турки-османы. В те​чение 400 лет османского правления между различными христианскими группами часто возникала борьба за святые места. В середине XIX в. турки содействовали установлению соглашения между группами. Это соглашение продолжало действовать во времена Британского правле​ния, начавшегося в 1917 г., и в дальнейшем при иорданском и израиль​ском правлениях.
Иерусалимская патриархия заняла довольно негативную позицию в отношении экуменического движения: в 1989 г. она отозвала своих де​легатов со всех двусторонних богословских диалогов, в которых участ​вует православная церковь. Патриарх заявил, что другие христиане ис​пользуют эти диалоги как средство прозелитизма, а поскольку право​славная церковь уже обладает христианской истиной во всей полноте, то нет необходимости участвовать в таких: дискуссиях. Однако Иеруса​лимская патриархия продолжает принимать участие в деятельности Всемирного и Ближневосточного Советов церквей, и патриарх Диодор охотно подписывает совместные заявления, особенно связанные с поло​жением христиан на Святой земле. Эти местные церковные инициативы подготовили почву для составления общего меморандума под названи​ем «Значение Иерусалима для христиан», подписанного в ноябре 1994 г. патриархами и руководителями всех традиционных церквей, представленных в Иерусалиме, включая главу францисканцев Святой земли.
Глава Иерусалимской церкви, патриарх Диодор I, носит титул: Гре​ческий Православный Патриарх Иерусалима, с резиденцией в Иеруса​лиме. Патриархия управляется Священным Синодом, возглавляемым патриархом. Его члены, число которых не может превышать 18, принад​лежат духовенству и назначаются патриархом. Помимо этого есть Сме​шанный совет, который обеспечивает участие мирян в принятии реше​ний. С 1534 г. все иерусалимские патриархи были этническими грека​ми. Все женатые священники принадлежат к местному арабскому насе​лению. Этим объясняется тот факт, что византийское богослужение со​вершается в монастырях на греческом языке, а в приходах — на араб​ском. В Назарете богослужение совершается по-славянски. В Иеруса​лимской церкви принят юлианский календарь.
Одной из главных функций церкви является сохранение святых мест. Ее выполняет входящее в структуру Иерусалимской церкви Святогробское братство, объединяющее всех архиереев, архимандритов, иеромонахов, диаконов, монахов и послушников. Братство имеет в сво​ем ведении начальные школы и гимназии.
Патриархат в пределах Израиля имеет 1 архиепископию и 2 митро​полии. Иерусалимская церковь распространяет свою юрисдикцию на Иорданию и области, контролируемые палестинскими властями. После​дователи Иерусалимской церкви есть в Иордании, Израиле, Палестине, на Синайском полуострове (АРЕ), где действует Синайская православ​ная церковь, находящаяся под юрисдикцией Иерусалимской церкви и обладающая статусом автономной церковной организации.
Грузинская православная церковь — в «диптихе чести» занимает шестое место после Русской православной церкви. На территории Гру​зии христианство начало распространяться в первые века нашей эры. В значительной мере благодаря миссионерской деятельности св. Нины, рабыни из Каппадокии, царство Иверия (Восточная Грузия) приняло христианство в качестве государственной религии в 337 г. Западная Грузия, тогда входившая в состав Римской империи, стала христиан​ской в ходе постепенного процесса, завершившегося в V в. Около 400 г. впервые были переведены на грузинский язык книги Священного Писа​ния Нового Завета, целиком же Библия впервые была напечатана на грузинском языке только в 1743 г.
Грузинская церковь, находящаяся в зависимости от Антиохийской патриархии, получила автокефалию в VIII в. С XI в. глава этой церкви стал носить титул «Католикос-Патриарх». В 1811 г., когда Грузия стала частью Российской империи, Грузинская церковь вошла в состав Рус​ской православной церкви на правах экзархата. 12 марта 1917 г. на съез​де грузинских епископов, священников и мирян было объявлено о вос​становлении автокефалии, которая сохранилась и после установления в Грузии советской власти. Однако Московская патриархия признала ав​токефалию только в 1943 г.
Положение церкви при советской власти было сходным с положени​ем Русской православной церкви: если в 1917 г. в Грузии действовало 2455 церквей, то к середине 80-х гг. их число уменьшилось до 80. Про​цесс перестройки в Советском Союзе коснулся и Грузии. Многие церк​ви возрождались заново, в 1988 г. в Тбилиси была открыта Грузинская православная академия богословия. Сейчас в Гелати работает вторая богословская академия, имеются шесть семинарий, включая старейшую — Мцхетскую духовную семинарию, а также церковная школа для мирян.
4 марта 1990 г. Константинопольская патриархия дала автокефаль​ный статус Грузинской церкви и подтвердила ее статус патриархии. Процесс возрождения усилился после того, как Грузия в 1991 г. стала независимой республикой: увеличилось количество священников, ожи​вилась монастырская жизнь, открылись новые церкви. В 1994 г. между православной церковью и правительством Грузии было заключено со​глашение по поводу религиозного обучения в государственных школах. В сентябре 1995 г. состоялся Собор Грузинской православной церкви, на котором были приняты решения о стимулировании духовного воз​рождения церкви. При участии правительства в Тбилиси строилась но​вая кафедральная церковь Св. Троицы, первый камень которой был за​ложен патриархом Илией в марте 1996 г.
В 1997 г. в Грузии усилились антиэкуменические настроения. В от​крытом письме от 17 мая 1997 г. настоятели пяти монастырей пригрози​ли отлучением патриарху Илие из-за его экуменической деятельности. Напряженность возрастала, и во избежание возможного раскола Свя​щенный Синод проголосовал за выход из Всемирного и Европейского советов церквей. Однако это не привело к полному разрешению пробле​мы. Несмотря на то что экуменизм — болезненная тема в церкви, папа Иоанн Павел II смог посетить Грузию 8—9 ноября 1999 г., возвращаясь в Рим из Индии.
Глава Грузинской церкви, католикос Илия, носит титул: Католи​кос-Патриарх всея Грузии, архиепископ Мцхетский и Тбилисский, с ре​зиденцией в Тбилиси. По данным 1999 г., в стране имеется 27 епархий и 512 храмов Грузинской православной церкви. Предстоятель церкви избирается Собором посредством тайного голосования. Священный Си​нод состоит из всех правящих архиереев и викария католикоса.
Сербская православная церковь. Нынешняя Сербская православ​ная церковь сложилась из ее трех исторических ветвей: церкви в коро​левстве Сербском, патриархата в Австро-Венгрии и Черногорской мит​рополии. Часть сербов приняла христианство в западной форме в VII в. Некоторое время Сербская церковь колебалась между Римом и Кон​стантинополем,  выбрав  в итоге христианство восточного обряда.  В IX в. сербы были крещены византийскими священниками при подчинении Константинопольскому патриарху. В 1219 г. патриарх Константинопольский Мануил I, проживавший тогда в Никее, рукоположил св. Сав-ву в сан первого архиепископа, признав одновременно Сербскую церковь автокефальной.
Сербское царство достигло своего расцвета при правлении Стефана Душана, создавшего в 1346 г. в Скопье церковный собор, на котором Сербская церковь была возведена в ранг патриархии. Первым сербским патриархом был Иоанникий II, резиденция которого находилась в г. Печи. Константинопольский патриарх Каллист не только не признал Сербскую патриархию, но в  1352 г. наложил на нее анафему, признав ее лишь в 1375 г. В 1459 г. Сербия пала под ударами турок и постепенно стала интегрироваться в Османскую (Оттоманскую) империю. В связи с потерей политической самостоятельности прекратила свое существование и Псчская патриархия. Она была восстановлена в 1557 г. и включи​ла всю территорию сербского расселения. Однако в 1766 г. Печская патриархия вновь была подчинена Константинополю с низведением ее в ранг митрополий, все сербские епископы были заменены греками.
Завоевание Сербией в 1830 г. политической автономии привело к получению в 1831 г. церковной автономии с титулом православной мит​рополии со штаб-квартирой в Белграде. В 1878 г. по Берлинскому дого​вору Сербия получила международное признание в качестве независи​мой страны, а в 1879 г. Константинопольская патриархия признала Сер​бскую церковь автокефальной.
В 1918 г. образовалось многонациональное государство Югославия, что создало возможность объединения различных сербских епархий в единую Сербскую православную церковь. В 1920 г. в городе  Сремски Карловцы состоялся архиерейский собор, который восстановил в Сербской церкви патриаршество. В XX в. к ней присоединились православные епархии Черногорской и автономной Македонской церквей. Но Маке​донская церковь в 1967 г. разорвала каноническое единство с Сербской церко​вью, заявляя о своей автокефальности, которая не признана ни одной автокефальной православной церковью.
Сербская церковь активно поддерживала движение Сопротивления во время Второй мировой войны. С появлением в 1945 г. коммунистического югославского правительства церкви пришлось налаживать но​вые отношения с государством.
После распада Югославии участие церкви в политической жизни возросло. Она осуждала антирелигиозную политику прежних коммуни​стических режимов и в мае 1992 г. начала  дистанцироваться от правите​льства Милошевича. В 1994 г. сербские православные епископы на съезде в Баня-Лука, в контролируемой сербами части Боснии, заявили, что, поскольку многие сербы оказались за пределами Сербии в резуль​тате искусственного передела границ тоталитарными режимами в адми​нистративных целях, эти границы нельзя признать окончательными. Они отвергли как международные санкции против Югославии, так и санкции со стороны югославского правительства против сербов в Бос​нии. В 1996 г. сербские епископы призвали к моральному возрождению сербского народа, осудили «возвращение старых тоталитарных мето​дов» в обществе. В январе 1997 г. Священный Синод осудил попытки правительства Милошевича скрыть результаты местных выборов нояб​ря 1996 г. и призвал власти уважать демократические принципы. В се​редине 1997 г. съезд всех епископов призвал сербских беженцев из Хор​ватии и Боснии вернуться в свои дома  потребовал, чтобы правитель​ства этих стран гарантировали им безопасность.
Глава Сербской церкви, патриарх Павел, носит титул: Архиепи​скоп Печский, Митрополит Белградо-Карловацкий, Патриарх Сербский, с резиденцией в Белграде. Высшим законодательным органом является Святейшая ассамблея, состоящая из епархиальных архиереев. Постоян​ный действующий исполнительный орган — Святой Архиерейский Си​нод (Постоянный Священный Синод), состоящий из патриарха и четы​рех епархиальных архиереев. Существует православный богословский факультет Белградского университета, основанный в 1920 г., действуют четыре семинарии и монастырская школа. В настоящее время Сербская православная церковь имеет 28 епархий. Зарубежные сербские право​славные епархии имеются в Западной Европе, Северной Америке и Ав​стралии.
Румынская православная церковь. Христианство начало прони​кать в существующую Римскую провинцию Дакию во II—III вв. благо​даря торговцам, купцам, римским поселенцам. Его дальнейшее распро​странение связано с действием римских и византийских миссионеров. В IV в. румынский этнос был уже тесно связан с православным христи​анством.
В последующие века происходило развитие румынских богослов​ских традиций, несмотря на то что Валахия и Молдова с XVI по XIX в. подчинялись Османской империи. В 1859 г. эти два княжества объеди​нились в одно государство — Румынию. В 1865 г. была провозглашена автокефалия Румынской православной церкви без согласия Константи​нопольского патриарха, выступившего по этому поводу с резкими про​тестами. В 1878 г. Румыния обрела полную политическую независи​мость, а в 1885 г. Константинопольская патриархия, под юрисдикцией которой румыны находились до вхождения Румынии в Османскую им​перию, признала автокефальный статус Румынской церкви.
После Первой мировой войны в Румынскую церковь вошли две су​ществующие до того времени самостоятельные митрополии: Сибиуская и Буковинская. После присоединения Буковины к Австрии (конец XVIII — начало XIX вв.) многие румыны переселились в Молдавию, а в Буковину пришли украинцы из Галиции. В 1919 г. был созван церков​ный собор, на котором состоялось объединение епархий Румынии, Трансильвании и Буковины. Епископ Карасебешский Мирон был изб​ран митрополитом-примасом. (Этим титулом именовался румынский первоиерарх с 1875 по 1925 г.) Решением Священного Синода от 4 фев​раля 1925 г. Румынская православная церковь была провозглашена пат​риархатом.
После Второй мировой войны установление коммунистического правления в Румынии потребовало нового подхода к взаимоотношени​ям между церковью и государством. В целом Румынская православная церковь избрала политику тесного сотрудничества с правительством. Конец 50-х гг. отмечен сильным духовным возрождением: большое чис​ло церквей оставалось открытым, действовали многие монастыри, хотя вся церковная деятельность осуществлялась под строгим контролем го​сударства. Работали шесть семинарий, два богословских института (в Бухаресте и Сибиу), издавалась печатная продукция.
После падения режима Николае Чаушеску в декабре 1989 г. румын​ские церковные власти критиковались за сотрудничество с коммунисти​ческим режимом. В январе 1990 г. патриарх Феоктист ушел в отставку, но в апреле был восстановлен в должности Священным Синодом. С этого времени церковь упрочила свое положение и расширила свою де​ятельность. Отношения с правительством стали более конструктивны​ми после избрания в 1996 г. президентом страны Эмиля Константинеску. Разрабатывались планы строительства огромного храма Спасения нации в Бухаресте. Однако церковь увязла в непрерывной борьбе с ру​мынской греко-католической церковью по поводу возвращения бывших греко-католических храмов, конфискованных правительством в 1948 г. и переданных православной церкви.
Глава Румынской православной церкви, Патриарх Феоктист I, носит титул: Архиепископ Бухарестский, Митрополит Унгро-Влахийский, Патриарх Румынской Православной Церкви, с резиденцией в Бухаре​сте. Верховной властью по церковно-правовым и духовным вопросам является Священный Синод, созываемый один раз в год, в который вхо​дят все епископы страны. Повседневное руководство церковью возло​жено на Постоянный Синод и Национальный церковный совет. По финансовым и хозяйственным вопросам высшим органом является Нацио​нальное церковное собрание (церковный Собор), созываемое один раз в год, в которое наряду с членами Святейшего Синода входят по одному клирику и по два мирянина от каждой   епархии. 

Румынская церковь имеет два богословских института, семь духовных семинарий. В составе церкви 13 епархий объединенных в пять митрополий. Приходы румынской церкви действуют в местах прожива​ния румын во многих государствах Европы, США, Канады, Южной Америки, Австралии, Новой Зеландии и др. С 1972 г. в ее состав на пра​вах автономной епископии вошла Французская православная церковь.
Болгарская православная церковь. Христианство появилось на территории современной Болгарии в первых веках нашей эры. Согласно преданию, епископская кафедра имелась в г. Одесе (ныне Варна), где епископом был Амплий, ученик св. апостола Павла. Во II в. епископ​ские кафедры появились в городах Дебел и Анхиал. В V—VI вв. хрис​тианство начало распространяться среди балканских стран: в 670 г. на территорию Болгарии вторглись тюрко-язычные болгары, которые труд​нее, чем славяне, усваивали христианство. В VIII—IX вв. произошло слияние этих двух народов, образовавших болгарский этнос и стра​ну Болгарию. Массовое крещение народа произошло в 865 г. при князе Борисе I (852—889). В 870 г. Болгарская православная церковь получила автономию, пользуясь внутренним самоуправлением, хотя продолжала оставаться в юрисдикции Константинопольской церкви.
В X в., когда Болгария была завоевана Византией, церковь потеряла свою относительную самостоятельность. В 1018 г. византийцы, завое​вав Македонию, понизили патриархию до автокефальной архиепископии. После обретения Болгарией независимости в 1186 г. церковь стала вновь достаточно самостоятельной. В 1235 г. Тырновская архиепископия была возведена в ранг патриархата. Но с падением Второго болгар​ского царства Тырновская кафедра вскоре была подчинена Константи​нопольской патриархии на правах митрополии.
С началом турецкого владычества в 1393 г. Болгарская церковь утра​тила свой автокефальный характер и вошла в состав Константинополь​ской патриархии. Церковью стали управлять греческие епископы, стре​мившиеся к вытеснению церковно-славянского языка. Стараясь проти​водействовать этому, Болгария настаивала на предоставлении автоно​мии своей церкви. В 1870 г. правительство Османской империи разре​шило восстановление национальной болгарской церкви как автономно​го экзархата. В этой связи в 1872 г. в Константинополе был созван Поместный собор, решениями которого болгарский экзархат был запре​щен, а болгарская церковь объявлена схизматической. Этот конфликт длился долгое время: только в 1945 г. Константинопольский патриархат отменил схизму и признал автокефалию Болгарской православной церк​ви. Патриаршество в ней восстановлено с 1953 г., но Константинополь​ская патриархия  признала   это только в  1961 г.
В период коммунистического правления, начавшегося в 1944 г., цер​ковь была вынуждена играть, главным образом, пассивную роль в об​ществе. В 1991 г. новое правительство создало Совет по делам религий, который начал инициировать реформы в церковных учреждениях стра​ны. В марте 1992 г. он издал постановление, по которому избрание в 1971 г. патриарха Максима считалось незаконным, поскольку он был назначен коммунистическим правительством в нарушение церковных канонов. Это породило разделение между епископами, трое из которых под руководством митрополита Нскропского Пимена публично призва​ли к смещению Максима. В январе 1993 г. делегация от Константинопо​льской патриархии посетила Софию, чтобы помочь в разрешении проб​лемы, но это ей не удалось. Спор закончился расколом: 4 июля 1996 г., когда митрополит Пимен был назначен в качестве конкурирующего пат​риарха и Максим был предан анафеме Священным Синодом. Когда Петр Стоянов принимал присягу в качестве болгарского президента в январе 1997 г., Пимен проводил церемонию благословения, и в марте 1997 г. Верховный суд принял решение о недействительности регистрации Священным Синодом Максима. В январе 1998 г. президент Стоянов призвал обоих патриархов уйти в отставку, чтобы провести выборы одного преемника, который положит конец разделению. «Чрезвычайный расширенный синод» Болгарской церкви, проходивший в Софии 30 сен​тября — 1 октября 1998 г., заново утвердил Максима в качестве патри​арха и добился примирения между противостоящими группами.
Глава Болгарской православной церкви, патриарх Максим, носит титул: Митрополит Софийский, Патриарх всея Болгарии; его резиден​ция находится в Софии. Высшим духовным, юридическим и админист​ративным органом церкви является Священный Синод, состоящий из патриарха и всех епархиальных епископов, включающий Большой и Малый Синоды. Болгарская церковь имеет два факультета богосло​вия — в Софийском университете и Университете им. Кирилла и Мефодия в Велико-Тырново; две православные семинарии — в Софии и Пловдиве. В составе церкви 12 епархий, из них 11 — в Болгарии и од​на — вне Болгарии, Нью-Йоркская. Приходы болгарской церкви дейст​вуют в США, Канаде, Латинской Америке, Австралии, Венгрии, Румы​нии, Австрии. С  1948 г. в Москве существует болгарское подворье.

Кипрская православная церковь. Своими истоками она восходит к первым христианским общинам, основанным в начале нашей эры св. апостолами Павлом и Варнавой. Христианизация населения относится к началу V в. Поскольку остров находился под управлением Восточной провинции, столицей которой была Антиохия, антиохийские патриархи в течение какого-то времени претендовали на право причислять Кипр​скую церковь к своей юрисдикции и назначать ее архиепископа. Однако III Вселенский собор, проходивший в Эфесе, признал автокефалию этой церкви, предоставив архиепископу некоторые знаки отличия, сохранив​шиеся по сей день: ношение пурпурной мантии и императорского ски​петра вместо обычного архиерейского жезла, подписание официальных документов красными чернилами.
С середины VII до середины X вв. остров подвергался нападению арабов, поэтому византийский император Юстиниан II эвакуировал киприотов в период с 688 по 695 гг. в городе  Новая Юстиниана (в Геллеспон​те), где архиепископ Кипра основал свою резиденцию и получил ти​тул «Блаженнейшего архиепископа Новой Юстинианы и всего Кипра».
Победа византийского императора Никифора II Фоки (963—969) над арабами ознаменовала начало мирного периода, когда церковь нахо​дилась в расцвете. Однако в XI—XII вв. нарастало недовольство жест​ким правлением сменявших друг друга византийских наместников, час​то использовавших Кипр как базу для восстаний против константино​польских императоров.
В 1191 г. остров был захвачен английским королем Ричардом Льви​ное Сердце, пришедшим сюда с крестовым походом. Через несколько месяцев он продал остров католическому ордену тамплиеров, который в 1193 г. перепродал его французу Ги де Лузиньяну, изгнанному королю Иерусалимского королевства крестоносцев, создавшему на Кипре фео​дальное общество и династию, существовавшую почти триста лет. Вскоре была создана католическая церковная иерархия, вытеснившая православную. В 1260 г. православные монастыри стали подчиняться католическим епископам, оказавшимся под властью нового католиче​ского архиепископа Кипра. Ситуация мало изменилась после того, как в 1489 г. Кипр перешел во владение Венеции на положении колонии. В 1571 г. остров захватили турки-османы, владычество которых продол​жалось более 300 лет — до 1878 г. Турки  преследовали христиан, пре​вращая храмы в мечети.
Новый период в истории кипрской церкви открылся после рус​ско-турецкой войны. В 1878 г. Великобритания арендовала остров у Турции и в 1914 г. полностью аннексировала его. В 1925 г. Кипр был объявлен колонией Англии, началась длительная борьба за свободу киприотов. Особенно широкую деятельность развернул избранный  в 1950 г. архиепископ Макариос, выступивший против осуществления на острове так называемого «плана Макмиллана», являвшего собой ти​пичный пример английской колониальной политики — сохранение Кип​ра в качестве военной базы. Когда Великобритания в 1960 г. предоста​вила острову независимость, архиепископ Макариос был избран его президентом. Столкновение между греческой и турецкой общинами за​вершилось в 1974 г. турецким вторжением на остров и образованием «турецкой республики Северный Кипр». В ходе этих событий многие церкви и монастыри в северной части острова были разрушены и раз​граблены.
В апреле 1973 г. в кипрской церкви возник кризис, когда три митрополита острова объявили об отстранении от должности архиепископа Макариоса потому что его статус президента был сочтен несовмести​мым со статусом епископа. Однако в июле эти три митрополита сами были смещены Большим Синодом, состоящим из епископов Александ​рийской, Антиохийской, Иерусалимской патриархий и Греческой церк​ви.
Глава Кипрской церкви, архиепископ Хрисостомос, носит титул:
Архиепископ Новой Юстинианы и всего Кипра; его резиденция нахо​дится в Никосии. Кипрская церковь состоит из одной архиепископии и
пяти митрополий (титул архиепископа здесь выше титула митрополи​та). Церковь располагает богатейшим музеем византийских икон, в ряде
городов имеются школы церковной византийской музыки. В Никозии
находится Архиепископская библиотека, основанная еще в 1821 г. и на​считывающая более 50 тысяч книг.

Элладская (греческая) православная церковь. Христианство рас​пространилось на территории теперешней Греции в I в. Согласно хрис​тианской версии, вера была принесена прибывшим в Афины апостолом Павлом, основавшим и утвердившим в ряде городов христианские об​щины, а св. Иоанн Богослов написал «Откровение» на острове Патмосе.
Христианская церковь в Греции была образована во II в., а к VI в. почти все население страны приняло христианство. В течение длитель​ного времени церковь зависела от столкновения интересов западной и восточной ветвей христианства, подчиняясь то Риму, то Константинопо​лю. В IX в. Элладская церковь была введена в юрисдикцию константинопольской церкви.
В период завоевания Греции турками (XIV—XV вв.), испытывая тя​желые притеснения от них, греки не теряли надежды на свое освобож​дение. В борьбе за независимость активное участие принимало и духо​венство, в частности архиепископ Герман в 1821 г. поднял народ на восстание против турецкого господства. В 1829 г. Турция признала автоно​мию Греции, а в 1832 г. — независимость этого государства.
Новое правительство Греции, вопреки традиционной лояльности, воспротивилось тому, чтобы православная церковь оставалась под юрисдикцией Константинопольского патриархата, престол которого по-прежнему находился на территории Османской империи. Поэтому в 1833 г. церковь Греции была объявлена автокефальной и подчинена со​стоящему из пяти членов Постоянному Синоду епископов и королю, объявленному главой церкви. Однако понадобилось еще некоторое вре​мя для того, чтобы Турция политически, а Константинополь канониче​ски признали этот акт. Автокефальный статус Греческой церкви был признан Константинополем в 1850 г. в патриаршем томосе, согласно ко​торому архиепископ Афинский должен быть постоянным главой Сино​да епископов.
Когда Греция расширила свою территорию за счет Османской импе​рии, новые православные епархии вошли в греческую церковь. Право​славная община на обширной территории северной Греции, завоеван​ной у Турции в 1912 г., оставалась непосредственно под юрисдикцией Вселенской патриархии до 1928 г., когда по соглашению она была «вре​менно» отдана под управление греческой церкви. Государственный кон​троль над греческой церковью постепенно ослаблялся с последовавшим введением церковных правовых норм, хотя последняя конституция (1975) признает православие «основной религией Греции». В отличие от предыдущих конституций президент Греции не обязан быть право​славным христианином, и он не приносит клятву защищать основную религию страны. Конституция также утверждает, что православная цер​ковь Греции «является автокефальной и управляется Священным Сино​дом из всех действующих епископов, и постоянным Священным Сино​дом, составленным из членов первого Синода». Сегодня постоянно дей​ствующий Священный Синод состоит из 13 епископов, включая архие​пископа Афинского в качестве его главы. Ввиду планируемых измене​ний греческой конституции в 1995 г. церковь и государство начали диа​лог о возможных дальнейших изменениях их отношений. Однако в мае 1996 г. правительство объявило, что статьи действующей конституции останутся без изменений.
Элладская церковь в 1924 г. перешла с юлианского на григориан​ский календарь, с чем не согласилась часть духовенства и верующих, которые вышли из Элладской православной церкви, образовав Истинно православную церковь старого календаря.
Православные епархии Греции, как правило, невелики: 80 из них
принадлежат греческой церкви, а 8 епархий на о. Крит и 4 на Додеканесских островах находятся под юрисдикцией Вселенской патриархии. На территории Греции (Св. гора Афон) расположен православный мона​стырь, находящийся под юрисдикцией Константинопольской патриар​хии, всего же монастырей более 200.
Заметное возрождение греческой церкви началось после Второй ми​ровой войны. Оно было поддержано «новым монашеством», или мир​скими братьями, появившимися в начале века. Одна из самых круп​ных — организация "zoi" («Зои» — по-гречески жизнь), основанная в 1911 г. и достигшая расцвета в середине 60-х гг., когда в нее входило около 130 членов, практически все они были богословами, а 34 — свя​щенниками. Этот своего рода современный монашеский орден стре​мился изменить отношение греков к православной церкви, делая акцент на личной набожности, сочетая духовность с активным проповедниче​ством. В 1960 г. более традиционалистски настроенные члены вышли из «zoi», чтобы образовать небольшое братство «Sotir». Хотя сегодня эти движения находятся в упадке, и большинство их членов — преста​релые люди, они представили новую модель религиозной жизни, ока​завшую глубокое влияние на православную церковь.
Глава Элладской церкви, архиепископ Христодулос, имеет титул: Архиепископ Афинский и всей Эллады, с резиденцией в Афинах. Бого​словская наука в Греции сконцентрирована в двух богословских факуль​тетах — Афинского университета и университета г. Салоники. Есть не​сколько семинарий для подготовки приходских священников. Церковь имеет Институт византийского музыковедения.
Албанская православная церковь. Христианство проникло в Ал​банию в первых веках нашей эры с двух направлений. Геги, народ на севере страны, стали христианами римского толка, в то время как на юге среди тосков преобладала византийская традиция. С середины VII в. албанские христиане находились под юрисдикцией Константино​поля, а с конца IX в. перешли в подчинение Болгарской православной церкви. В XV в. после турецкого завоевания большинство албанцев ста​ли мусульманами, а некоторые перешли в католицизм. Со второй поло​вины XVIII в. оставшееся православное население Албании вновь по​пало под юрисдикцию Константинопольской патриархии.
После поражения Турции в Балканской войне (1912—1914) Алба​ния была провозглашена независимым государством, и почти сразу в среде православных албанцев развернулось движение за освобождение от греческого влияния и образование церковной автокефалии. В 1922 г. Великий албанский православный церковно-народный собор, проходив​ший в г. Берате, провозгласил автокефалию Албанской православной церкви. Собор также избрал Временный верховный церковный совет, который до 1929 г. (времени образования Священного Синода Албан​ской православной церкви) имел верховную церковную власть. Однако Константинополь признал автокефальный статус Албанской церкви то​лько  12 апреля  1937 г.
В годы Второй мировой войны, когда Албания была оккупирована фашистской Италией, а затем гитлеровской Германией, многие священ​нослужители принимали непосредственное участие в борьбе с захват​чиками. После изгнания оккупантов албанская церковь получила полную свободу и возможность устраивать свою внутреннюю жизнь в со​ответствии с вероучением и канонами.
Коммунистическая революция 1945 г. ознаменовала начало жест​кого преследования всех религиозных групп. В 1967 г. при режиме Ход​жи с провозглашением всеобщей атеизации страны все церковные уч​реждения, включая храмы, мечети, монастыри, были закрыты, религи​озная деятельность объявлялась незаконной, а духовенство и верующие подвергались репрессиям. Православный архиепископ Тиранский Дамианос также оказался в тюрьме, где в  1973 г. скончался.
В конце 80-х гг., в связи с наступившими политическими изменени​ями в бывших социалистических странах, церковь начала выходить из подполья. В январе 1991 г. Священный Синод Константинопольской православной церкви назначил епископа Андрусского Анастасия (Янтулатоса, грека по национальности, так как из православных албанских епископов в живых никого не осталось) на должность патриаршего эк​зарха Албании, в задачу которого входил контроль за начавшимся про​цессом церковно-правового возрождения автокефальной Албанской православной церкви. 24 июня 1992 г. экзарх был избран архиеписко​пом Тираны и всей Албании.
В конце 1994 г. положение архиепископа Анастасия как главы Ал​банской православной церкви оказалось под угрозой. В октябре прези​дент Бериша заявил, что Анастасий был назначен лишь временно, и правительство предложило новый проект конституции, согласно кото​рому главы крупных религиозных объединений должны быть албански​ми гражданами, родившимися в стране и прожившими в ней не менее 20 лет. 6 ноября состоялся референдум относительно новой конститу​ции, и она была отклонена 60 % голосов. К декабрю отношения между церковью и государством улучшились, однако положение архиепископа по-прежнему казалось неопределенным. Напряженность между прави​тельствами Греции и Албании по поводу статуса греческого меньшин​ства в стране осложнило положение архиепископа, являющегося этни​ческим греком.
Тупиковая ситуация, связанная с назначением новых албанских пра​вославных епископов, была разрешена в 1998 г. По общему согласию Константинопольской патриархии, Албанской православной церкви и албанского правительства два ранее назначенных епископа оставили свои посты, а один из них (митрополит Бератский Игнатий) 18 июля был интронизирован. В этот же день архиепископ Анастасий и митро​полит Игнатий собрались на внеочередную встречу с двумя представи​телями Константинопольской патриархии и избрали двух новых епис​копов — этнических албанцев. 43-летний архимандрит Иоанн Пелуши был избран митрополитом Корчи, а 77-летний отец Косма Кирьо — епископом Аполлонии. Таким образом был сформирован Свя​щенный Синод Албанской православной церкви.
Глава Албанской православной церкви, митрополит Анастасий, но​сит титул: Архиепископ Тиранский и всей Албании, с резиденцией в Тиране. К особенностям устройства этой церкви относится выборность духовенства при участии мирян. Богослужение совершается на албан​ском  и греческом языках.
В Северной Америке есть две отдельные албанские православные юрисдикции. Албанская православная архиепископия в Америке, обра​зующая отдельную этническую епархию внутри Православной церкви в Америке, имеет 13 приходов и в настоящее время управляется митропо​литом Феодосием. Вторая Албанская православная епархия с двумя приходами находится под духовным руководством Греческой право​славной архиепископии Америки.
Польская православная церковь. Христианство стало распростра​няться в отдельных княжествах на польских землях начиная с IX столе​тия. В 966 г. принял крещение польский князь Мешко I, после чего со​стоялось крещение народа. Православные епархии на территории со​временной Польши существуют с XIII в., однако в течение длительного времени они были под юрисдикцией Московской патриархии. Но после обретения Польшей государственной независимости в 1919 г. они вы​шли из подчинения Русской православной церкви и образовали Поль​скую православную церковь.
В июне 1922 г. Собор православных епископов, состоявшийся в Варшаве, высказался за установление автокефалии православной церк​ви в Польше, а в ноябре 1924 г. был подписан патриарший и синодаль​ный томос Константинопольской патриархии о признании православ​ной церкви в Польше автокефальной. Однако официальное провозгла​шение задержалось почти на год, и только в сентябре 1925 г. состоялось торжественное чтение патриаршего томоса об автокефалии. В 1927 г. Константинополь дал также митрополиту Варшавы титул «Блаженней​ший». Но Московская патриархия сочла этот шаг вмешательством в свои дела и отказалась признать автокефальный статус польской церк​ви. Лишь только в 1948 г. Русская православная церковь признала за​конную автокефалию Польской православной церкви. Вслед за объявлением автокефалии начались внутренние разногла​сия в церковной жизни. Опираясь на подписанный в 1927 г. польским правительством и папой римским конкордат, признававший католицизм господствующим вероисповеданием в Польше, римо-католики в 1930 г. выступили с судебным иском о возвращении храмов, церковного иму​щества, якобы когда-то принадлежащего католической церкви. Все православное население Польши объединилось перед опасностью наступ​ления католицизма.
В 30-х гг. неоднократно возникали конфликты между католиками и православными. В 1936 г. в г. Львове проходил съезд униатского духо​венства. Продолжением намеченной им программы явилась публикация в мае 1937 г. новой инструкции по осуществлению «восточного обря​да», в которой говорилось о том, что Ватикан придает большое значе​ние «возвращению православных к вере отцов», т. е. обращению право​славных в унию.
Грозные для православия события произошли в 1938 г., когда храмы стали не только закрывать, но и разрушать, а православных верующих подвергать притеснениям. Митрополит Варшавский Дионисий официа​льно осуждал эти противоправные инциденты. В ноябре 1938 г. был из​дан декрет президента республики «Об отношении государства к Поль​ской православной церкви» и обнародован определенный советом ми​нистров «Внутренний статус Польской автокефальной православной церкви», из которых видно, что церковь была поставлена в полную за​висимость от государственной власти.
В 1939 г. православные епархии, территория которых отошла к Со​ветскому Союзу (Волынская, Виленская, Полесская и большая часть Гродненской), сразу же вернулись в подчинение русской церкви. В 1941 г. внезапное нападение Германии на Советской Союз и начавша​яся война, оккупация Украины и Белоруссии немецкими войсками вне​сли массу изменений в церковную жизнь. На Украине образовались две церкви: Украинская автокефальная православная церковь и так называе​мая Автокефальная украинская церковь.
В польской конституции от 16 февраля 1976 г. говорится о том, что церковь отделена от государства. 4 июля 1991 г. президент Л. Валенса подписал указ «Об отношении государства к автокефальной Польской православной церкви». В последние годы церковь стала сближаться с польской культурой. Несмотря на то, что богослужебным языком явля​ется церковно-славянский, в богослужениях все чаще стал использова​ться польский язык.
Глава Польской православной церкви, митрополит Савва, носит ти​тул: Митрополит Варшавский и всей Польши, с резиденцией в Варша​ве. Высшим органом управления является Синод епископов, состоящий из всех епископов автокефальной церкви и созываемый митрополитом два раза в год. Председателем Синода является митрополит. Для подго​товки кадров священнослужителей церковь имеет среднее учебное заве​дение — Варшавскую духовную семинарию (с 1950) и одно вы​сшее — факультет православного богословия (с 1957) в Варшавской богословской академии (с 1954). Имеются три небольших православ​ных монастыря.
Сейчас Польская православная церковь имеет 6 епархий: Варшавско-Бельскую, Белостокско-Гданьскую, Лодзинско-Познаньскую, Броцлавско-Щецинскую, Перемышльско-Новосондетскую, Люблинско-Холмскую; кроме того Аквилейскую (в Италии) и приходы в Португалии и Бразилии.
Чехословацкая православная церковь. Возникновение христиан​ства на территории современных Чехии и Словакии относится к пер​вым десятилетиям IX в. Однако массовое крещение народа началось в 863 г., когда в Моравию прибыли «солунские братья» Кирилл и Мефодий, направленные сюда византийским императором Михаилом III и Константинопольским патриархом Фотием. Их проповедническая дея​тельность простиралась на теперешние Чехию, Словакию и на сосед​ние страны.
История христианства в Чехии ознаменована борьбой с влиянием латинской пропаганды и немецкой католической иерархии. В XV в. воз​никло гуситское движение, представляющее собой яркий пример оппо​зиции чешского народа немецко-латинскому гнету. В XVI в. после обра​зования многонациональной монархии Габсбургов чешские и словацкие земли вошли в ее состав. Гнет со стороны Габсбургов привел к восста​нию в Чехии, которое в 1620 г. было подавлено, и Чехия на 300 лет бы​ла лишена политической самостоятельности и превращена в австрий​скую провинцию Богемию. Этим воспользовалась римско-католическая церковь, продолжая насильственное обращение в свою веру населения.
Возрождение православия у чехов началось с XIX в. В 1905 г. в Праге было создано общество «Православная беседа», заменявшее цер​ковный приход. События Первой мировой войны отразились негативно на положении православной церкви, еще не успевшей окрепнуть.
Иным было положение в Восточной Словакии, где возле г. Прешов жило украинское население, имевшее связи с Киевской Русью. В то время как в Западной Словакии и Восточной Моравии православие формально было упразднено, Восточная Словакия сохраняла духовное наследие св. Кирилла и Мефодия. Таким образом, на протяжении деся​ти веков православие среди чехов и словаков подвергалось гонениям, но искоренить его не удалось. В октябре 1918 г. на территории Чехии, Моравии и Словакии была образована Чехословацкая Республика, а в 1919 г. к ней была присоеди​нена как автономная область Западная Украина. С крахом Габсбургской династии связано движение по восстановлению православия как в Вос​точной Словакии, так и в Чехии и Моравии. В 1924 г. на чешских зем​лях епископ Горазд организовал православную общину (с подчинением ее Сербской православной церкви) с целью объединения всех право​славных в Чехословакии в одну церковь. С выходом Горазда из Чехо​словацкой церкви она стала существовать как организация, называю​щая себя Чехословацкой гуситской церковью, представители которой считают себя последователями гуситов.
Дальнейшее развитие событий привело к разделению внутри право​славной  общины страны.  Параллельно с  Чехословацкой церковью  в Праге существовала так называемая «Чешская православная беседа», преобразованная в 1920 г. из бывшей «Православной беседы», находящейся в юрисдикции Сербской церкви.
В 1923 г. Константинопольская патриархия дала Чехословацкой цер​кви автономный статус и назначила архиепископа Савватия Архиепи​скопом Пражским и всея Чехословакии. Большинство православных че​хов и словаков, однако, осталось под юрисдикцией епископа Горазда. Во время Второй мировой войны эта церковь была фактически уничто​жена нацистами, епископ Горазд был казнен, а священники отправлены в немецкие трудовые лагеря. Вслед за этим оккупанты запретили суще​ствование Чехословацкой православной церкви.
После войны положение церкви было тяжелым, но постепенно цер​ковная жизнь стала налаживаться. Конституция и гражданское законо​дательство 1949 г. предоставили православной церкви свободу и равно​правие с другими вероисповеданиями. В 1951 г. Чехословацкая право​славная церковь обратилась с просьбой к Русской православной церкви принять ее в свое ведение. В ноябре 1951 г. Московская патриархия предоставила ей автокефалию. Константинопольский патриарх не при​знал право Москвы на такой шаг и в сентябре 1998 г. выпустил собст​венный томос относительно автокефалии этой церкви.
Падение коммунистического режима в 1989 г. и последовавшее 1
января 1993 г. разделение Чехословакии на два независимых государст​ва, Чехию и Словакию, потребовали изменения структуры православной
церкви. В ноябре 1992 г. Священный Синод решил разделить ее на две
митрополичьи провинции, с двумя епархиями в каждой из новых рес​публик. Согласно этому решению, митрополит Прешовский Николай
возглавил православную церковь Словакии. Но Объединенный Священ​ный Синод продолжает собираться, как прежде, под председательством
митрополита Пражского Дорофея. Глава Чехословацкой православной церкви, митрополит Дорофей, носит титул: Митрополит Пражский и Архиепископ Чешской и Словац​кой республик, с резиденцией в Праге. Митрополит одновременно яв​ляется епархиальным архиереем и председателем Священного Синода и Митрополичьего Совета. Священный Синод состоит из епископов. Вер​ховным законодательным и административным органом является Поме​стный собор, в состав которого входят все епископы, представители духовенства и мирян. Исполнительным органом Собора является Митро​поличий Совет, наполовину состоящий из мирян.
Будущие священники получают образование в Прешовской семина​рии. В 1990 г. она была включена в состав расположенного в Кошице Университета им. Шафарика. В январе 1997г. университет был разде​лен на две части, и из факультетов, находящихся в Прешове, был обра​зован новый Прешовский университет. Сегодня факультет православного богословия Прешовского университета имеет курсы для семинари​стов, а также курсы повышения квалификации священников. Он также имеет отделение в Оломоуце (Чешская республика) для факультативно​го обучения православных в этой стране.
Церковь имеет 4 епархии: Пражскую, Прешовскую, Михайловскую и Оломоуцко-Брненскую.
Американская православная церковь. Пятнадцатая по диптиху, она является самой молодой из автокефальных православных церквей. Православие проникло в Северную Америку, когда группа русских пра​вославных миссионеров из Валаамского монастыря в 1794 г. достигла Аляски, входившей в это время в состав Российской империи. Целью их визита было продолжение начатой здешними русскими переселенца​ми работы по обращению в православие местного населения. Первый православный храм был построен на острове Кадьяк, где было крещено несколько туземцев Аляски. В 1824 г. к алеутам прибыл священник Иоанн Вениаминов (впоследствии митрополит Московский и Коломенский Иннокентий), назначенный первым епископом преобразованной в Кам​чатскую, Курильскую и Алеутскую епархию с резиденцией в г. Ситке. В 1867 г., когда Аляска была продана Соединенным Штатам, находившие​ся там православные храмы и земельные участки оставались в собст​венности православной церкви.
В 1872 г. в связи с ростом числа православных храмов резиденция епископа и кафедра епархии были переведены из Ситки (Новоархангельск) в Сан-Франциско, где с 1868 г. существовал православный при​ход. Церковная организация стала называться Русская православная церковь, епархия Алеутских островов и Северной Америки. К 1898 г., когда епископ Тихон (Беллавин) был назначен в Северную Америку, православное  население  Восточного  побережья  сильно  увеличилось   из-за притока новых иммигрантов. Учитывая это, центр епархии в 1905 г. был переведен в Нью-Йорк, а ее глава, Тихон, возведен в сан ар​хиепископа. В 1906 г. он вынес на рассмотрение Священного Синода Русской православной церкви вопрос об автономии и возможной авто​кефалии Американской церкви, а также выступил за ведение богослу​жения и издание литургической литературы на английском языке. Но этому не суждено было сбыться: в 1907 г. Тихон был отозван в Россию.
После революции 1917 г. для православной церкви в Америке на​ступили трудные времена. Церковный собор, созванный в 1924 г. в Дет​ройте, объявил православную церковь в Америке временно самоуправ​ляющейся, т.е. фактически независимой, принявшей новое назва​ние — Русская греко-кафолическая церковь в Америке.
В 1933 г. правящим архиереем Североамериканской епархии с титу​лом архиепископа Алеутского и Североамериканского в звании экзарха Московской патриархии в Америке был назначен Вениамин (Федченков). Так был учрежден экзархат Московского патриархата в Северной и Южной Америке, просуществовавший до получения православной церковью в Америке автокефалии в  1970 г.
В 1935 г. было достигнуто соглашение с Русской зарубежной право​славной церковью, отделившейся после 1927 г. от Московской патриар​хии, по которому североамериканская «митрополия» считалась одной из ее частей, но практически осталась независимой.
Однако в 1946 г. стало ясно, что Русская зарубежная церковь не имела церковно-правовой легитимности в глазах большинства право​славных церквей. Поэтому эта митрополия решила снова признать пат​риарха Московского в качестве своего духовного лидера при условии, что церковь сохранит полную административную автономию.
В 1970 г. Московская патриархия дала автокефальный статус митро​полии, которая получила название Православная церковь в Америке. В связи с получением автокефалии и упразднением экзархата Северной и Южной Америки Священный Синод Русской православной церкви по​становил образовать на территории Центральной и Южной Америки, включая Мексику, экзархат Центральной и Южной Америки Москов​ской патриархии, который в 1990 г. был упразднен. Константинополь​ская и ряд других поместных церквей отнеслись отрицательно к предо​ставлению автокефалии Американской православной церкви.
Глава Американской православной церкви, митрополит Феодосий, имеет титул: Архиепископ Вашингтонский, Митрополит всей Америки и Канады, с резиденцией в Сайоссете, близ Нью-Йорка. Высшим руко​водящим органом церкви является Священный Синод, состоящий из правящих архиереев, сессии которого проходят два раза в год. Между сессиями действует Постоянный Малый Синод. Высшая как административная, так и законодательная власть принадлежит Всеамериканскому собору, созываемому один раз в два года. Постоянным исполнительным органом является Митрополичий совет.
Американская православная церковь имеет: православную семина​рию имени св. Германа на острове Кадьяк (Аляска), основанную в 1973 г.; Свято-Тихоновскую семинарию в Саут-Канаане (Пенсильва​ния), основанную в 1937 г.; Свято-Владимирскую духовную академию в Крествуде (Нью-Йорк), основанную в 1938 г. В декабре 1994 г. Амери​канская церковь получила право использовать церковь Св. Екатерины в Москве как свое официальное представительство в Русской православ​ной церкви.
Американская православная церковь имеет 12 епархий в США, 1 — в Канаде, а также мексиканский экзархат с 9 приходами и миссия​ми, 5 приходов в Южной Америке. Кроме того, под церковно-правовым протекторатом этой церкви находятся 3 прихода в Австралии, 2 — в Сиднее и 1 — под Брисбейном. Последователи Американской право​славной церкви есть также в Аргентине, Бразилии, Венесуэле, Перу.

Луковенко І.Г.

Українське православ’я

Українська Православна Церква

(Московського Патріархату)

Українська Православна церква (Московського Патріархату) — є найбільшою за кількістю релігійних громад конфесією України і канонічно підпорядковується Московському Патріархату. УПЦ діє лише на території України.

Найвищим органом УПЦ є Архиєрейський Собор, в період між засіданнями якого УПЦ керує Священний Синод (складається з Предстоятеля, 4-х постійних і 3-х тимчасових членів). Перiодично збирається Всеукраїнський Церковний Собор (помiсний) за участю єпископату, представникiв духовенства, ченцiв та мирян УПЦ для обговорення найважливiших питань внутрiшнього життя УПЦ. Предстоятель УПЦ носить титул „Блаженніший Митрополит Київський і всієї України”, з 1992 р. ним є владика Володимир (Сабодан). Його резиденція розташована у Києво-Печерській лаврі. 

УПЦ була створена на основі Київського екзархату РПЦ рішенням Архиєрейського Собору Російської Православної Церкви від 31 січня 1990 р. Їй були надані права, близькі до автономії, але не визначено чітко її канонічний статус. 

Таке рішення було прийняте під впливом процесу легалізації Української Греко-Католицької Церкви і відродження Української Автокефальної Православної Церкви у 1989-1990 рр. в західних областях України, де на той час перебувала більшість парафій Київського екзархату РПЦ. Їх перехід в УГКЦ або УАПЦ, нерідко з актами насильства, завдав великий збиток цілій РПЦ. 

9 червня 1990 р. Предстоятелем УПЦ обрано митрополита Філарета, який до того часу очолював Київський екзархат РПЦ. 

9 липня 1990 р. єпископат УПЦ звернувся до новообраного Патріарха Московського Алексія ІІ з проханням розширення самостійності й самоуправління УПЦ. На це прохання Архиєрейський Собор РПЦ у жовтні 1990 р. надав УПЦ самостійність в управлінні, враховуючи складну релігійну ситуацію в Україні і міжконфесійні конфлікти. Тоді ж Предстоятель УПЦ отримав титул „Блаженніший” – його мав обирати єпископат УПЦ і благословляти Московський Патріарх. Синод УПЦ також отримав право самостійно обирати і святити нових єпископів, засновувати і скасовувати єпархії в Україні. 

27 липня-6 серпня 1990 р. з архипастирським візитом Україну відвідав Патріарх Алексій ІІ. Цей візит мав за мету показати, що „подолання релігійного конфлікту в Україні є одним з першочергових завдань, вирішувати яке повинна не тільки Українська Православна Церква сама в собі, але вся повнота Руської Церкви”. 

Другий візит в Україну Патріарха Алексія ІІ відбувся 28 жовтня того ж року, коли він брав участь в урочистому проголошенні рішення Собору РПЦ про надання УПЦ статусу самостійної в управлінні, яке відбулося в соборі Святої Софії в Києві, що викликало широкий протест національної громадськості. 

Після проголошення незалежності України 24 серпня 1991 року УПЦ опинилася у складній ситуації, тому вона на чолі з митрополитом Філаретом схиляється до здобуття автокефалії. Таке рішення прийняв Архиєрейський Собор УПЦ 6-7 вересня 1991 р. А Помісний Собор УПЦ 1-3 листопада 1991 р. з метою зміцнення єдності Православної Церкви в Україні, сприяння у ліквідації „автокефального розколу”, протистояння „уніатській та католицькій експансії” ухвалив „звернутися до Святішого Патріарха Московського і всія Русі Алексія ІІ і єпископату Руської Православної Церкви з проханням дарувати Українській Православній Церкві повну канонічну самостійність, тобто автокефалію” (Постанови Собору). 

Собор також поставив питання Патріаршого статусу УПЦ: „Враховуючи тисячолітню історію Київської митрополії, прямою правонаступницею якої є Українська Православна Церква, яка має 35-ти мільйонну паству, Собор просить Руську Православну Церкву після дарування повної самостійності Українській Православній Церкві сприяти утворенню Київського Патріархату Східними Патріархатами і Главами інших Помісних Церков”. 

Проте невдовзі після Собору частина єпископату відмовляється від своєї попередньої підтримки постанов Собору. В пресі з’являються статті, в яких митрополит Філарет звинувачується у співпраці з КҐБ. Архиєрейський Собор РПЦ у Москві 31 березня – 4 квітня 1992 р. відмовив УПЦ в автокефалії, а її Предстоятелю запропоновано подати у відставку. Після повернення до Києва митрополит Філарет відмовився йти на спочинок – це спонукало створення промосковського „Комітету духовенства і мирян на захист православ’я” і проведення в Житомирі зборів вірного Московській Патріархії єпископату УПЦ на чолі з митрополитом Агафангелом (Саввіним). У всій УПЦ розпочинаються переслідування прихильників митрополита Філарета. 

27 травня 1992 року у Харкові відбувся Архиєрейський Собор УПЦ, яким керував митрополит Харківський Никодим (Русак). Собор звільнив митрополита Філарета від обов’язків Предстоятеля і вивів його поза штат із забороною священнодіяти. Новим Предстоятелем обрано митрополита Ростовського Володимира (Сабодана), який досі не входив до складу єпископату УПЦ. Українська влада не визнала рішення Харківського Собору і продовжувала визнавати Предстоятелем УПЦ митрополита Філарета. 

11 червня 1992 р. Архиєрейський Собор РПЦ оголосив про позбавлення Філарета (Денисенка) всіх ступенів священства – у відповідь митрополит Філарет відмовився це визнавати і здійснив хіротонію нового владики. 

Після проведення Собору 25 червня 1992 р. і створення УПЦ КП УПЦ втратила статус привілейованої, оскільки тодішній президент України Леонід Кравчук підтримав позицію митрополита Філарета і створюваної ним УПЦ КП. УПЦ мало не втратила свій юридичний статус, але через втручання громадськості і російського уряду вона його зберегла. У більшості випадків УПЦ вдалося зберегти свої приміщення і храми, а також впливи в регіонах. Лише в Києві, на Львівщині та Волині регіональна влада ставилася до неї прохолодно. РПЦ, а за нею і УПЦ поширює в світовому медіальному просторі інформацію про ліквідацію „уніатами і націоналістичною владою” трьох єпархій РПЦ у Західній Україні. 

Для зміцнення позиції УПЦ в західному регіоні сюди скеровано єпископа Августина (Маркевича), якому пізніше підпорядковано „Союз православних братств” та доручено капеланську опіку над силовими структурами. Він один із перших отримав за свою діяльність орден російського Фонду св. Ап. Андрія Первозванного, який присуджується за захист і збереження російської культури. Промосковський політичний напрямок в УПЦ очолив митрополит Одеський Агафангел (Саввін) і підконтрольна йому організація „Єдіноє отєчєство”. 

Умовний статус переслідуваної центральною владою сприяв УПЦ в її внутрішньому піднесенні та активізації оборонних позицій. Їх позицію підтримували ті ліві та слов’янофільські політичні сили, які перебували в опозиції до адміністрації Л. Кравчука. 

Перемога на президентських виборах 1994 р. проросійського кандидата Леоніда Кучми означала для УПЦ повернення їй панівної позиції. Новий глава держави активно зустрічається з ієрархами УПЦ, допомагає у будівництві храмів. УПЦ повертаються храми, які використовувалися не за призначенням, у т.ч. пам’ятки архітектури національного значення, що викликає невдоволення інших конфесій, зокрема УПЦ КП. У регіонах, особливо східних і південних, УПЦ отримала особливе сприяння від властей в мас-медіа, освіті, душпастирстві у закритих установах. 

У 1995 р. розпочалися міжправославні переговори відносно відновлення єдності, в яких брали участь також представники УПЦ. У 1996 р. велися безрезультатні консультації з УАПЦ, яка ставила вимогу об’єднання під егідою Константинопольської Патріархії. Позиція УПЦ з 1992 р. у цій справі була незмінною – у серпні 1995 р. Священний Синод УПЦ її сформулював так: умова припинення суперництва довкола громад і майна, неучасть в переговорах політиків і Предстоятеля УПЦ КП Патріарха Філарета (на якого за поданням архиєпископа Августина (Маркевича) Архиєрейський Собор РПЦ 1997 р. наклав анафему), діалог лише на основі канонів Церкви. 

15 грудня 1996 р. відбувся Архиєрейський Собор УПЦ за участю практично всіх владик (36 з 37), на якому розглядалися питання автокефалії та шляхи об’єднання українського православ’я. Собору передувала гостра полеміка в самій УПЦ, і здійснювався зовнішній тиск. Західноукраїнські єпархії пропонували швидше ставити питання про канонічну автокефалію, щоб захиститися від нападів вірних УПЦ КП і УАПЦ. Натомість, представники східних і південних регіонів категорично відкинули ідею автокефалії як зраду Церкві та крок до унії. Тому Собор при одному голосі проти прийняв рішення про недоцільність та несвоєчасність автокефалії УПЦ за тогочасних політичних і релігійних умов. Аргументом проти автокефалії були і заяви численних громад, які в разі прийняття автокефалії готові були перейти під пряме керівництво Московської Патріархії, що б означало черговий розкол в УПЦ. 

Знову це питання було актуалізоване державою – Президент України Леонід Кучма 1998 р. на Конгресі української інтелігенції і на початку 2000 р. на Урочистому святкуванні 2000-ліття Різдва Христового заявив про необхідність об’єднання українського православ’я і створення єдиної Помісної Православної Церкви. На що Предстоятель УПЦ митрополит Володимир (Сабодан) відповів, що Православна Церква існує та є ті, які від неї відійшли. Якщо вони покаяться і повернуться, тоді буде дійсно єдина Церква. 

Офіційну позицію з цього приводу висловив Ювілейний Архиєрейський Собор УПЦ 28 липня 2000 р., на якому визнано негативні наслідки розколу та названо як його причину небажання „розкольницьких угрупувань, підтриманих деякими політичними силами”, йти до створення єдиної Церкви шляхом, яким пропонує УПЦ. Собор прийняв звернення на ім’я Президента України, Архиєрейського Собору РПЦ і Вселенського Патріарха Варфоломея І. 

Цей Собор відбувся напередодні Архиєрейського Собору РПЦ (серпень 2000 р.), в якому взяли участь єрархи УПЦ. На ім’я Патріарха Алексія ІІ надійшла телеграма від Президента України Леоніда Кучми, в якій він попросив надати УПЦ канонічну самостійність. Архиєрейський Собор РПЦ заслухав виступ митрополита Володимира (Сабодана), після якого була гостра дискусія про статус канонічної автономії УПЦ. В результаті Собор вирішив загалом не змінювати статус УПЦ, щоби не привести до її розколу.
Після смерті 25 лютого 2000 р. Предстоятеля УАПЦ Патріарха Димитрія (Яреми), активізувалося зацікавлення українськими справами Константинопольського Патріарха Варфоломея І, викликане Заповітом Патріарха Димитрія, в якому він закликав УАПЦ шукати канонічного єднання з матірною Константинопольською Церквою. Це, звичайно, викликало невдоволення Московської Патріархії і УПЦ. 

Ще 1997 р. під час візиту до Одеси Патріарх Варфоломей І заявив, що розкол в Україні є внутрішньою справою РПЦ. 

На міжправославних переговорах 28-29 березня 2000 р. делегація РПЦ попередила Константинопольську Патріархію, що в разі прийняття нею під свій омофор УАПЦ, це погіршить її відносини з Москвою і загострить ситуацію в Україні. На наступних переговорах у червні 2000 р. Константинополь запропонував запросити до дискусії представників УАПЦ, УПЦ КП та української влади, що викликало невдоволення в представників РПЦ, які назвали проблему внутрішньоцерковною. 

1 червня 2000 р. Патріарх Варфоломей зустрівся з віце-прем’єр-міністром України Миколою Жулинським, який від імені Президента Л. Кучми попросив сприяти українському православ’ю в об’єднанні та отриманні автокефалії. Патріарх відповів, що дуже зацікавлений у швидкому отриманні цієї автокефалії, яку може дати лише матірна Церква, тобто Константинопольський Патріархат, а не Московський. Також він вказав на те, що у Вселенському Православ’ї немає чіткого механізму отримання автокефалії або автономії. Як передумова надання автокефалії – об’єднання трьох православних конфесій в Україні. Патріарх Варфоломей сказав, що не бачить іншого шляху досягнення цієї цілі, лише переговори з Московською Патріархією. 

Своє невдоволення справою висловив Архиєрейський Собор УПЦ від 28 липня 2000 р., який у зверненні на ім’я Патріарха заявив про неприпустимість втручання Вселенської Патріархії у справи українського православ’я. 

Пізніші події, зокрема, відхід УАПЦ на ІV Помісному Соборі 14-15 вересня 2000 р. від духу Заповіту Патріарха Димитрія, намагання керівництва УПЦ КП перехопити і пресингувати відносини з Константинополем, привели до того, що позиція державної влади України в цій справі була узгоджена з позицією УПЦ, а Константинопольський Патріархат відмовився від активної участі в українських справах на користь Московської Патріархії. 

З кінця 2000 р. керівництво УПЦ було стурбоване запланованим на червень 2001 року на запрошення державної влади і Католицьких Церков візитом в Україну Папи Римського Івана Павла ІІ. Синод УПЦ і особисто митрополит Володимир (Сабодан) закликали Папу відмовитися від візиту, оскільки, як одна з причин, цей візит не узгоджений з Московською Патріархією, яка вважає Україну своєю канонічною територією. Керівництво УПЦ відмовилося брати участь в офіційних зустрічах з Папою, а православні братства УПЦ провели декілька акцій проти візиту Римського архиєрея в Україну. 

В серпні 2001 року УПЦ відсвяткувала 950-ліття Києво-Печерської лаври, в якому взяли участь представники всіх помісних православних Церков. 

В останні роки спостерігається зближення керівництва УПЦ з центральними та багатьма регіональними органами влади, провладними політичними і бізнес-структурами. УПЦ підписала договори про співпрацю з державними силовими відомствами. Після Указу Президента України „Про невідкладні заходи щодо остаточного подолання негативних наслідків тоталітарної політики колишнього Союзу РСР стосовно релігії та відновлення порушених прав церков і релігійних організацій” (21 березня 2002 р. № 279/2002) УПЦ передано у власність багато храмів, інших колишніх церковних приміщень. При підтримці держави триває будова багатьох храмів УПЦ. Неофіційно, а подекуди й офіційно, УПЦ підтримала провладних кандидатів та політичні сили на президентських і парламентських виборах 1998, 1999, 2002 і 2004 рр. В регіонах УПЦ нерідко виявляє нетерпимість щодо інших конфесій, перешкоджає в їх державній реєстрації, отриманні земельних наділів під будівництво культових споруд.
Станом на кінець 2004 р. УПЦ нараховує 35 єпархій, 39 архиєреїв. Три монастирі (Києво-Печерський, Почаївський і Святогірський) піднесені до рівня лаври. Діє Київська духовна академія і семінарія, духовні семінарії в Одесі, Харкові, Луцьку і Почаєві, богословська академія в Ужгороді, богословський інститут в Чернівцях, ряд нижчих духовних освітніх закладів. УПЦ належать чисельні засоби масової комунікації, у т.ч. електронні. УПЦ входить до Всеукраїнської Ради Церков і релігійних організацій. 

Предстоятелем Церкви є Блаженіший Митрополит Київський та всієї України Володимир (в миру Віктор Маркіянович Сабодан). Він народився 23 листопада 1935 р. у с. Марківці Летичівського району Хмельницької області в селянській сім'ї.

1954-1962 рр. навчався в Одеській духовній семінарії та Ленінградській духовній академії, яку завершив із званням кандидата богослов'я. Скерований на роботу в Одеську духовну семінарію. Після закінчення аспірантури при Московській духовній академії призначений ректором Одеської духовної семінарії і возведений в сан архимандрита.

14 червня 1962 р. рукоположений в диякони, 15 червня – отримав єрейське свячення, 26 серпня цього ж року прийняв монаший постриг.

В 1966 р. призначений заступником начальника Російської Духовної Місії в Єрусалимі.

9 липня 1966 р. хіротонізований на єпископа з призначенням єпископом Звенигородським, вікарієм Московської єпархії. Хіротонію владики Володимира очолив митрополит Крутицький і Коломенський Пимен, майбутній Патріарх Московський. У тому ж році скеровується представником РПЦ у Всесвітній Раді Церков, настоятелем Женевської парафії Різдва Пресвятої Богородиці. Тут владика Володимир познайомився з чільними представниками світового православ'я, зокрема, з майбутнім Патріархом Константинопольським Варфоломеєм.

1968 року він повертається в Україну вікарним єпископом митрополита Київського і Галицького, Патріаршого Екзарха України, яким в той час був митрополит Філарет (Денисенко).

1969 р. – єпископ Володимир очолив Чернігівську єпархію і тимчасово керував Сумською єпархією. 1970-1973 рр. – відповідальний редактор органу Українського екзархату "Православний вісник".

1973 р. призначений єпископом Дмитрівським, вікарієм Московської єпархії і ректором Московської духовної академії і семінарії. 9 вересня піднесений до сану архиєпископа. За час його 9-річного ректорату понад 500 випускників академії та семінарії було скеровано на пастирську працю в Україну. 1979 р. захистив магістерську працю на тему "Еклезіологія у вітчизняному Богослов'ї".

1982 р. архиєпископ Володимир вже в сані митрополита очолив єпархію в Ростові-на-Дону. 1984 р. йому доручено також Патріарший Екзархат Західної Європи. 

У 1987 р. митрополит Володимир обраний постійним членом Священного Синоду і призначений керувати справами Московської патріархії.

Наприкінці квітня 1988 р. він був членом делегації РПЦ на відкритій для мас-медіа зустрічі з Генеральним секретарем Компартії СРСР Михайлом Горбачовим. Глава Радянського Союзу тоді запевнив, що держава визнає помилки минулого і що в майбутньому законі про свободу совісті будуть відображені інтереси Церкви. Під час цієї зустрічі обговорювалися конкретні питання щодо забезпечення нормальної діяльності Православної Церкви, насамперед її відкритої проповіді основ віри. Після цієї зустрічі митрополиту Володимиру, відомому своїм проповідницьким талантом, доручено неодноразово виступати на центральному телебаченні.

Після смерті Патріарха Пимена кандидатура митрополита Володимира розглядалася як одна з найбільш реальних на майбутнього Предстоятеля РПЦ. 

27 травня 1992 р. Архиєрейський Собор Української Православної Церкви в Харкові обирає митрополита Володимира Предстоятелем УПЦ, митрополитом Київським і всієї України на місце забороненого у служінні митрополита Філарета. Архиєрейський Собор РПЦ 11 червня 1992 р. підтвердив це обрання з правом митрополиту Володимиру носити титул "Блаженніший" і дві панагії. Архиєрейський Собор РПЦ 1997 р. закріпив титул Блаженніший за Предстоятелем УПЦ на всій канонічній території РПЦ.

Спочатку офіційна державна влада не визнала рішення Харківського Собору УПЦ, вважаючи законним Предстоятелем УПЦ митрополита Філарета. Проте після створення останнім Української Православної Церкви Київського Патріархату державна влада де-факто погодилася з рішенням собору.

1997-1998 рр. – вийшло 6-томне видання праць митрополита Володимира. Він нагороджений відзнаками України і Помісних Православних Церков, є академіком Академії інформації при ООН, Міжнародної кадрової академії Ради Європи, почесним доктором багатьох престижних наукових інституцій.

У березні 1996 р. обраний почесним головою Міжнародного комітету при ООН зі святкування 2000-ліття Різдва Христового. 1998 р. на запрошення Ізраїлю став членом Міждержавної комісії з координації святкування Ювілею християнства у Святій Землі.

У січні 2001 р. митрополит Володимир за дорученням Священного Синоду РПЦ звернувся до Папи Римського Івана Павла ІІ з проханням відтермінувати візит в Україну, аргументуючи тим, що приїзд Папи може призвести до загострення православно-католицьких стосунків. У березні Святіший Отець надіслав відповідь, в якій задекларував свою повагу до Православної Церкви та бажання до християнської єдності.

Під час урочистостей з нагоди святкування 950-ліття Києво-Печерської лаври у серпня 2001 р. глави та представники помісних Православних Церков підтримали діяльність Предстоятеля УПЦ митрополита Володимира у подоланні розколу в Україні.

Адреса Митрополії Української Православної Церкви 

вул. Січневого повстання, 25, корпус 49, м. Київ, 01015. 

Канцелярія митрополії – тел.: (044) 255-12-03, черговий митрополії – тел.: (044) 290-15-08 

Українська православна церква Київський Патріархат

Історія УПЦ КП

 У Києві 22 травня 1992 року відбувся Всеукраїнський форум на захист українського православ'я, в якому взяли участь єпископи, духовенство, миряни УПЦ та УАПЦ. Після Помісного Собору УПЦ 1–3 листопада 1991 року вже почалися переговори про об'єднання двох українських Церков в одну. Тому спільна участь у Всеукраїнському форумі була результатом попередніх домовленостей. 

25–26 червня 1992 року в Києві у резиденції митрополита Філарета відбувся Всеукраїнський Православний Собор, що об'єднав Українську Автокефальну Православну Церкву та частину Української Православної Церкви (Московського Патріархату) в єдину помісну православну Церкву – Українську Православну Церкву Київського Патріархату. Собор підтвердив обрання митрополита Мстислава Патріархом Київським і всієї України. Так було створено Київський Патріархат. Статутом УПЦ Київського Патріархату став Статут УАПЦ з відповідними доповненнями. 

10 липня 1992 р. Статут УПЦ Київського Патріархату був зареєстрований органами державної влади України. 

1–6 липня 1992 року делегація Української Православної Церкви Київського Патріархату, очолювана блаженнійшим митрополитом Філаретом (Денисенком), на запрошення Вселенського Патріарха Варфоломія відвідала Константинополь. 

Переговори між Патріархом Варфоломієм і митрополитом Філаретом ішли з приводу автокефалії Української Православної Церкви. Делегація представила Патріарху лист Президента України Леоніда Кравчука, в якому він заявляв про необхідність для Української держави мати автокефальну Церкву, яка не залежала б від Московського Патріархату. Митрополит Філарет навів аргументи на користь автокефалії Церкви в Україні. Патріарх Варфоломій, вислухавши його й ознайомившись з листом Президента України, сказав: 1) Україна, оскільки вона стала незалежною державою, згідно з церковними канонами, має право на свою автокефальну Церкву; 2) для того, щоб визнати автокефалію Української Православної Церкви, треба, щоб вона спочатку об'єдналася; сьогодні вона, на жаль, роз'єднана на дві частини; 3) він хотів би зберегти добрі відносини з Московським Патріархатом. Отже, справа автокефалії Української Православної Церкви повністю залежить від її об'єднання. Таким був підсумок переговорів митрополита Філарета з Патріархом Варфоломієм. 

11 червня 1993 року помер Патріарх Київський і всієї України Мстислав. Місцеблюстителем патріаршого престолу був обраний архиєпископ Володимир (Романюк). 

На 20 жовтня 1993 року Священний Синод призначив скликання Помісного Собору УПЦ Київського Патріархату для обрання Предстоятеля Церкви. Помісний Собор обрав Патріархом Київським і всієї Руси-України Володимира (Романюка), який на той час був митрополитом Чернігівським. Заступником Патріарха був обраний, майже одноголосно, митрополит Філарет. 21 жовтня відбулася патріарша інтронізація Патріарха Київського і всієї Руси-України Володимира (Романюка) у соборі святої Софії, де проходив Помісний Собор. Слід відзначити, що разом з іншими ієрархами УПЦ Київського Патріархату в інтронізації брав участь єпископ Вашингтонський Антоній. 

14 липня 1995 року помер Патріарх Володимир (Романюк). За рік і дев'ять місяців патріаршества Святійший Патріарх Володимир майже 7 місяців провів у лікарні. На його здоров'ї відбилися 17 років ув'язнення в мордовських та сибірських таборах. Він не дожив 5 місяців до свого 70-річчя. 

Похорон Святійшого Патріарха Володимира (Романюка) 18 липня 1995 р. вилився у масові безпорядки у центрі Київа (т.зв. „чорний вівторок”).

20–21 жовтня 1995 року у Володимирському соборі відбувся Помісний Собор УПЦ Київського Патріархату, який обрав патріаршого місцеблюстителя митрополита Філарета (Денисенка) Патріархом Київським і всієї Руси-України. 

На цей Собор зібралися 173 делегати з усіх єпархій та понад 150 гостей, у тому числі близько 50 – з діаспори. На Архиєрейському Соборі, який відбувся перед цим, було запропоновано три кандидатури, в тому числі і митрополита Івано-Франківського Андрія (Абрамчука). Два кандидати відмовилися. На Всеукраїнському Соборі була зроблена нова спроба. Ніхто із тих, кому було запропоновано, не погоджувався бути кандидатом, тому Собор вийшов на таємне голосування лише з одним кандидатом – митрополитом Філаретом. За нього проголосувало 160 делегатів, 4 – проти, 9 – утрималося. 

Після інтронізації, яка відбулася 22 жовтня 1995 року у Володимирському соборі, новообраний Патріарх Київський і всієї Руси-України Філарет у своїй першій промові серед іншого закликав українських греко-католиків до діалогу любові. 

Після того Собору УПЦ Київського Патріархату зменшилася на чотирьох архиєреїв, з якими відійшло більш як чотириста парафій на Івано-Франківщині та Тернопільщині. Через два роки майже всі ці парафії повернулися до Київського Патріархату, а разом з ними – митрополит Василій (Бондарчук) та єпископ Іоан (Бойчук). 

У березні 1998 року Патріарх Димитрій і Патріарх Філарет підписали "Меморандум про наміри об'єднання", але цей меморандум не мав свого продовження. Патріарх Димитрій змушений був публічно від нього відмовитися. 

Організаційна структура церкви

Предстоятелем Української Православної церкви Київського Патріархату є  Його Святість Святіший Патріарх Київський і всієї Руси-України Філарет (Денисенко). 

Філарет (в миру Михайло Денисенко), Патріарх Київський і всієї Руси-України, Предстоятель Української Православної Церкви Київського Патріархату, народився 23 сiчня 1929 року в с. Благодатне на Донбасі.

В 1948 р. після успішного закінчення Одеської духовної семінарії зарахований студентом Московської духовної академії. 1 січня 1950 р. прийняв чернечий постриг з ім'ям Філарет, а 15 січня того ж року висвячений Патріархом Московським Алексієм І в ієродиякони. 1952 р. на свято Пресвятої Трійці став єромонахом.

1952 р. захистив дисертацію з богослов'я "Вчення про відкуплення святих отців ІV століття – Афанасія Великого і Григорія Богослова". 1953 р. – призначений доцентом Академії і Семінарії. Був інспектором спочатку Саратовської, а потім Київської духовних семінарій. 12 липня 1958 р. підвищений до сану архимандрита і призначений ректором Київської духовної семінарії.

В 1960 р. під час чергової хвилі переслідування Церкви комуністичним режимом ліквідовано Київську семінарію, а архімандрит Філарет стає керуючим справами Київського екзархату і настоятелем Володимирського собору в Києві. З травня 1961 р. по січень 1962 р. був настоятелем Олександро-Невського храму-подвір'я в Олександрії (Єгипет).

У лютому 1962 р. архімандрит Філарет висвячений на єпископа і призначений єпископом Лузьким, вікарієм Ленінградської єпархії. На той час митрополитом Ленінградським був Никодим (Ротов), відомий полагодженням стосунків Російської Православної Церкви зі Святішим Престолом. Єпископу-помічнику Філарету було також доручено тимчасово керувати Ризькою єпархією.

У тому ж 1962 р. владику Філарета призначено вікарієм Середньо-Європейського екзархату, а незабаром - єпископом Віденським і Австрійським. Про ці часи він згадує, як найбільш спокійні. За його правління було оновлено російський православний храм у Відні, організовано релігійне життя громади, яка складалася насамперед зі старої і нової еміграції. 

Незабаром Філарет повертається до Москви з призначенням на єпископа Дмитровського, вікарія Московської єпархії і ректора Московської духовної академії. Його стараннями академія виросла як науковий і навчальний заклад, що не сподобалося комуністичній владі, і його було відправлено до Києва очолити екзархат (1966).

25 лютого 1968 р. Філарет підвищений до сану митрополита. На той час саме в Україні було 60% парафіяльних громад РПЦ, тому радянська влада уважно слідкувала за релігійним життям в республіці. Владика Філарет від початку був попереджений органами держбезпеки про неприпустимість активної церковної діяльності. Не дивлячись на це, новий екзарх активно відвідує єпархії і монастирі, відновлює церковне видавництво українською мовою. Здійснено україномовний переклад Нового Завіту, видано молитвослов церковнослов'янською мовою в українському фонетичному варіанті. За таку свою діяльність митрополит Філарет нагороджений найвищими церковними відзнаками Московської патріархії та інших Православних Церков. 1971 р. Патріарх Московський Пімен надав йому право носити одночасно дві панагії.

Митрополит Філарет був залучений до зовнішньоцерковних і зовнішньополітичних відносин Московської патріархії. Як представник РПЦ, він відвідав близько 100 країн світу, брав участь та очолював делегації від РПЦ на міжнародних конференціях, засіданнях Всесвітньої Ради Церков. В 1977 р. став членом Всесвітньої Ради Миру; у квітні 1978 р. обраний віце-президентом Всехристиянського Мирного Конгресу. Миротворча діяльність Митрополита Філарета була відзначена на міжнародному рівні. Поряд з тим, він здобуває визнання у світі як богослов, проповідник.

Митрополит Філарет очолив оргкомітет з відзначення 1000-ліття хрещення Руси. Використавши зміну політичного курсу в Радянському Союзі і прихильне ставлення до Церкви комуністичного лідера Михайла Горбачова, добився повернення РПЦ Свято-Данилового монастиря в Москві під резиденцію Патріарха і часткового повернення Київської Свято-Печерської лаври.

На кінець 80-х рр. митрополит Філарет займав одне з чільних місць у РПЦ. Не випадково його у травні 1990 р. після смерті Патріарха Пімена Священний Синод таємним голосуванням обирає місцеблюстителем патріаршого престолу, що було вагомим кроком до майбутнього обрання вже Патріархом. Це викликало переполох серед російського єпископату, невдоволеного владними амбіціями владики Філарета, а ще більше обуреного тим, що українець може стати Московським Патріархом. Як результат, митрополит Київський не зайняв навіть друге місце за кількістю голосів під час патріарших виборів на Помісному Соборі РПЦ 7-8 червня 1990 р. Невдоволений такими виборами, Філарет повертається в Україну. На той час Київський екзархат вже було перейменовано в Українську Православну Церкву.

Йому вдається переконати Священний Синод РПЦ, що за нових політичних обставин і, насамперед, через відновлення діяльності Української Греко-Католицької Церкви та відродження Української Автокефальної Православної Церкви, УПЦ необхідно надати особливі автономні права. Архієрейський Собор РПЦ 25-27 жовтня 1990 р. надає УПЦ статус незалежної і самостійної в управлінні. 26 жовтня 1990 р. Патріарх Алексій ІІ, особисто вручаючи в соборі св. Софії в Києві грамоту про статутне становище УПЦ, наголосив на необхідності збереження цілісності РПЦ.

Після невдалого державного путчу в СРСР і проголошення Верховною Радою незалежності України митрополит Філарет бере рішучий курс на відділення УПЦ від РПЦ. 1-3 листопада 1991 р. в Києві відбувся Помісний Собор УПЦ, який проголосив автокефалію. Митрополит на основі рішень Собору звернувся до Патріарха Алексія з проханням надати канонічну автокефалію УПЦ.

Московська патріархія відреагувала негативно на таке прохання, вбачаючи його головним ініціатором саме митрополита Філарета. У мас-медіа проти нього розпочинається пропаганда, висуваються звинувачення у співпраці з КДБ. Внаслідок такої пропаганди від владики Філарета відсторонилася більшість єрархів та вірних УПЦ.

На початок квітня 1992 р. до Москви був скликаний Архиєрейський Собор РПЦ, на якому питання про автокефалію було відкладено. Натомість, митрополита Філарета піддано жорсткій критиці за розкольницьку діяльність, він покаявся і пообіцяв після повернення до Києва скликати Архиєрейський Собор УПЦ і зректися первоєрархства в УПЦ. Але в Києві він відмовився від своєї обіцянки, заявивши, що її зробив під тиском, а сам Архиєрейський Собор в Москві назвав неканонічним. Тоді Патріарх Алексій ІІ ще раз закликав митрополита Філарета зректися влади, але відповіді не було. Тому патріархія заборонила йому діяти в якості Предстоятеля УПЦ, рукоположити архиєреїв, видавати звернення і накази. Група єрархів УПЦ скликає до Харкова 27 травня Собор, на якому 18 присутніх з 20 існуючих українських єпископів звільнили митрополита Філарета від обов'язків Предстоятеля УПЦ і заборонили йому священослужити. Новим Предстоятелем УПЦ обрано владику Володимира (Сабодана), митрополита Ростовського і Новочеркаського. 

У відповідь митрополит Філарет збирає своїх прихильників, насамперед серед галицького духовенства та мирян. В Києві за ним залишався лише Володимирський собор і ще один храм. Заручившись активною підтримкою націонал-демократичних політичних кіл і особистою прихильністю Президента України Леоніда Кравчука, владика Філарет проводить 25 червня 1992 р. Всеукраїнський Православний Собор, на якому відбулося об'єднання УАПЦ з частиною УПЦ в нову структуру – УПЦ КП. Сам митрополит став заступником Предстоятеля УПЦ КП Патріарха Мстислава, хоча реально саме в його руках було зосереджено всю повноту влади у Церкві. 

Після смерті Патріарха Мстислава 1993 р. наступним Предстоятелем УПЦ КП стає Патріарх Володимир (Романюк), а митрополит Філарет зберігає за собою посаду заступника. Через важкий стан здоров'я владики Володимира управління УПЦ КП зосереджується в руках Філарета.

На президентських виборах 1994 р. митрополит Філарет підтримав Президента Леоніда Кравчука, який зазнав поразки. В результаті владика втратив підтримку у вищих колах влади, оскільки новий Президент Леонід Кучма чітко підтримував УПЦ (Московського патріархату). Тому митрополит зайняв опозиційну щодо влади позицію.

Після раптової смерті Патріарха Володимира 14 липня 1995 р. владика Філарет був єдиною кандидатурою на його наступника. 22 жовтня 1995 р. відбулася його інтронізація на Патріарха Київського і всієї Руси-України. Після очолення УПЦ КП йому вдалося покращити свої стосунки з вищою державною владою, але все ж вони не були такими теплими, як за попереднього Президента.

У лютому 1997 р. Архиєрейський Собор РПЦ проголошує анафему Патріарху Філарету. Священний Синод УПЦ КП відреагував короткою заявою, в якій говориться, що така анафема від РПЦ не має канонічної сили над Предстоятелем УПЦ КП.

У тому ж 1997 р. за інціативи Патріарха Філарета та Указом Президента України Леоніда Кучми розпочалося відродження Золотоверхого Михайлівського Собору в Києві.

Протягом 1998 р. Предстоятель УПЦ КП провів візитацію своїх єпархій. У жовтні-листопаді він здійснив візит до США. В результаті цього візиту частина українських православних парафій в США та Канаді перейшла під омофор УПЦ КП, що викликало конфлікт між Патріархом Філаретом і українськими православними єрархами в діаспорі.

1999 р. УПЦ КП на чолі з владикою Філаретом підтримала на президентських виборах Леоніда Кучму, що сприяло їх зближенню та певним змінам в політиці Президента України в церковній сфері. Того ж року Патріарх Філарет отримав з рук Президента орден Ярослава Мудрого V ступеня.

В останні роки Патріарх Київський і всієї Руси-України Філарет бере активну участь в суспільно-політичному житті країни, підтримуючи націонал-демократичні та націонал-радикальні сили. Він зайняв категоричну позицію в питанні об'єднання українського православ'я, вважаючи, що УПЦ КП має лягти в основу помісної національної Церкви, а себе він бачить її найбільш відповідним на даний час главою. В одному з інтерв'ю Патріарх Філарет назвав національну помісну Церкву складовою національної ідеології України.

2000 р. – вийшли в світ перші томи повного зібрання послань і проповідей Предстоятеля УПЦ КП. З неприхованою прихильністю до Патріарха Філарета ставиться ряд українських загальнодержавних та регіональних видань, зокрема газети "Україна молода", "Вечірній Київ". У своєму виступі на Помісному Соборі УПЦ КП у січні 2001 р. виклав основи соціальної доктрини УПЦ КП.

Патріарх Філарет підтримав візит Папи Римського Івана Павла ІІ в Україну, взяв участь у зустрічі Святішого Отця з членами Всеукраїнської Ради Церков та релігійних організацій.

Наприкінці 2003 р. був членом-засновником Наради представників християнських Церков України.

З нагоди 75-річчя від дня народження 23 січня 2004 р. нагороджений Президентом України орденом князя Ярослава Мудрого 3-го ступеня.

Станом на 1 травня 2003 р. Українська Православна Церква Київського Патріархату мала 29 єпархій в Україні та 3 єпархії в Росії, всього – 32 єпархії, якими керують 35 архієреїв, з них п'ятеро – вікарні. 

Найвищим органом Церкви є Всеукраїнський Православний ПОМIСНИЙ СОБОР, який скликається Патрiархом. Членами Собору є правлячi i вiкарнi Архієреї УПЦ Київського Патрiархату за своїм положенням. Процедура вибору на Собор делегатiв вiд клiру i мирян та їх кiлькiсть встановлюється Святiйшим Патрiархом i Синодом єпископiв.

АРХИЄРЕЙСЬКИЙ СОБОР iснує для регулювання i погодження духовних справ, що перевищують обсяг уповноважень i компетенцiй окремих єпископiв УПЦ Київського Патрiархату, в часi мiж Соборами Церкви, а рiвно i для справ Духовного Суду. Всi архієреї УПЦ Київського Патріархату становлять Архиєрейський Собор УПЦ Київського Патріархату. Архієрейський собор скликається Святiйшим Патрiархом Київським i всiєї Руси-України. 

CВЯЩЕННИЙ СИНОД, очолюваний Патрiархом, здiйснює центральну, законодавчу, виконавчу i судову владу в перiод мiж Соборами. Священний Синод складається з голови – Патріарха, 6 постійних i двох тимчасових членiв.
Крiм Священного Синоду в керiвництвi Церквою на правах дорадчого органу бере участь ВИЩА ЦЕРКОВНА РАДА, яка складається iз членiв Священного Синоду Украiнськоi Православноi Церкви Киiвського Патрiархату та духовенства i мирян. 

1. Священний Синод.

2. Єпископ Переяслав-Хмельницький Димитрiй, ректор Київської Духовної Академiї i Семінарії. 

3. Протоiєрей Вiталiй Полiтило - ректор Львівської духовної семінарії. 

4. Протоiєрей Борис Табачек.

5. Протоiєрей Володимир Черпак.

6. Протоiєрей Олександр Швець.

7. Iван Федорович Драч.

8. Павло Михайлович Мовчан – народний депутат України.

9. Микола Iванович Поровський.

10. Володимир Саввич Мулява.

11. Василь Михайлович Червонiй – народний депутат України.

12. Iгор Рафаїлович Юхновський – народний депутат України.

13. Дмитро Власович Степовик – професор Київської Духовної академії  

14. Iван Васильович Дiяк - народний депутат України.

15. Голова Всеукраїнського Братства Св.Ап.Андрiя Первозваного Олександр Гудима 
· Учбовий Комiтет. 

· Вiддiл зовнiшнiх церковних зв'язкiв (голова Архиєпископ Рiвненський i Острозький Даниїл) 

· Управлiння духовно-патрiотичного виховання в Збройних силах України (голова проректор Київської Духовної Академiї прот. Димитрiй Садов'як). 

· Вiддiл УПЦ Київського Патрiархату по духовному вихованню в мiсцях позбавлення волi

УПЦ Київського Патріархату об'єднує 3672 парафії, на яких відправляють богослужіння 2815 священиків. 

Українська Православна Церква Київського Патріархату має дві духовні академії (Київську і Львівську), богословський факультет при Чернівецькому університеті та 6 духовних семінарій, в яких навчається понад 1500 студентів. 

Українська Православна Церква Київського Патріархату має 42 чоловічих та жіночих монастирі. 

Видавничий відділ УПЦ Київського Патріархату, крім періодичних видань, видав українською мовою всі богослужбові книги, які потрібні для звершення православного богослужіння українською мовою. 

Майбутнiх пастирiв УПЦ Київського Патрiархату готує у 2 духовних Академiях, 1 Богословському факультетi при Чернiвецькому державному унiверситетi, 7 духовних семiнарiях та 4 духовних училищах, в яких навчається бiльше 1500 студентiв:

Луковенко І.Г.

Православна церква на Донеччині

Історія православ’я на Донеччині

Історія Православ'я в Донецьком регіоні починається з моменту, коли у Святих горах з'явилися перші ченці Києво-Печерського монастиря, що бігли з Києва, після татарського погрому в 1240 р.

   Київські переселенці-ченці, заснували Свято-Успенську Святогорську обитель, прагнучи утримати все Київське, тим більше, що самі Святі гори нагадували гори Києва, і печери Святогорські дуже схожі з печерами Київськими.

Велику роль у поширенні і твердженні православ'я в нашому регіоні зіграв митрополит Ігнатій (Гозадино), XXIV митрополит Готфської і Кафайскої єпархії, що була утворена ще в 1678 р. у Криму і перебувала в складі Константинопольського патріархату.

У 1774 році кримські греки, бажаючи позбутися від утисків татар і турків, звернулися до уряду Росії з проханням про допомогу.

23 квітня 1778 року, у день Святого Великодня, після літургії в Успенській церкві нинішнього Бахчисарайського скиту, митрополит Ігнатій оголосив своїй пастві про переселення на нові землі і почав вести підготовку до цієї події. Восени 1778 року 31 098 православних греків Криму переселилися в Азовську губернію. А 21 травня 1779 року Катерина II видала грамоту, що визначала положення греків у Російській імперії.  

Указом Святішого Синоду від 14 березня 1779 року митрополит Ігнатій був прилічений до собору російських архієреїв зі збереженням йому древнього титулу Готфський і Кафайський і йому представлялося право довічного керування єпархією в складі всіх греків і користатися у своїй єпархії всіма канонічними правами Правлячого архієрея. 

  В офіційному реєстрі російських архієреїв митрополит Ігнатій займав місце безпосередньо після архієпископа Херсонського і Словенського.

5 серпня 1780 року митрополит разом з духівництвом і поселенцями в кількості трьох тисяч чоловік прибули до визначеного їм місця, де згодом було засноване місто Маріуполь, і відслужив молебень.  

Завдяки старанням митрополита Ігнатія в Маріупольській окрузі було побудовано 24 церкви (4 у м. Маріуполі і по однієї в кожній із грецьких поселень). 

Таким чином, митрополит Готфський і Кафайський Ігнатій став першим Православним архієреєм у межах сучасної Донецької і Маріупольської єпархії.

Після смерті митрополита Ігнатія в 1786 році Готфська і Каффайська єпархія припинила своє існування, а її приходи були передані у ведення Екатеринославської єпархії.

Наступним важливим етапом церковного будівництва стало активне заселення Донецького краю, яким був означений період з XVIII по XIX ст. За матеріалами архівів, з 1760 по 1905 роки було побудовано 194 церкви і 5 молитовних будинків. На жаль, далеко не всі з цих церков збереглися до наших днів. Серед них найбільш старими є:

  Спасо-Преображенська церква м. Донецька (колишня Петро-Павлівська церква на Смоляниновскій шахті), побудована в 1910 р. 

  Іоано-Предтеченська церква в с. Новоселівка Старобешевського р-на, побудована в 1906 р. 

 Казанська церква в с. Кузнецово-Михайлівка Тельмановського р-на, побудована в 1859 р.  

Вознесенська церква в с. Каменка Тельмановського р-на, побудована в 70-х роках XIX століття. 

Після революції 1917 р., у період до Великої Вітчизняної війни Православна Церква перебувала в катастрофічному становищі. 

Результатом антирелігійної політики радянської держави стало те, що до початку 40-х рр. на території області не було жодного офіційно діючого православного храму. 

Перелом у ставленні вищого радянського керівництва до Православної Церкви наступив у 1943 році, коли відбулася історична зустріч Й.В. Сталіна з митрополитом Сергієм (Страгородським), митрополитом Миколою (Ярушевичем) і митрополитом Олексієм (Сіманським). Результатом цієї зустрічі стало відродження православ'я на всій території Радянського Союзу. 

Відродження релігійного життя сталося в період німецько-фашистської окупації, коли в області було відкрито десятки храмів.

 Після звільнення області у вересні 1943 р. уповноваженим Ради у справах Руської православної церкви по Сталінській області було взято на облік 234 православні церкви та молитовні будинки, хоча реально діяло набагато більше.

У 1945 р. було утворено Донецьку єпархію, яка охоплювала території Донецької та Ворошиловградської областей.

На Донецьку кафедру було призначено єпископа Никона (Олександра Порфирійовича Петіна). Після його переводу на Одеську кафедру він продовжував окормляти вірних Донецької єпархії.

До 1990 р. свого правлячого архієрея єпархія не мала. Вона керувалася єпископами Одеськими та Херсонськими: Борисом (Віком) (1956-1965) та
Сергієм (Петровим) (1965-1990).
З 1990 по 1991 р. єпархія керувалася єпископом Донецьким і Луганським Іоаннікієм (Кобзевим). 

З жовтня по грудень 1991 р. – єпископом Донецьким і Слов'янським Аліпієм (Погрібняком). 

Українська Православна церква (УПЦ) на Донеччині

На території Донецької області Українська православна церква представлена Донецько-Маріупольською та Горлівсько-Слов’янською єпархіями. 

Донецько-Маріупольську єпархію очолює з 1997 року митрополит Донецький і Маріупольський  Іларіон (Шукало Р.В.). Народився 03.05.1951 у Львові. З 1968 – студент Львівського сільськогосподарського інституту; аспірант кафедри агрохімії Української сільськогосподарської академії (захистив кандидатську дисертацію), викладач Вишнянського сільгосптехнікуму (Львівська обл.).  З 1979 – псаломник Свято-Успенського храму у селищі Будьоновка м. Донецька. З 1980 – навчання в Одеській духовній семінарії.  1981 – рукопокладений в диякони. З 1981 – диякон Свято-Петропавловського кафедрального собору м. Ворошиловграда (Луганська).  1983 – священицька хіротонія, призначення на посаду ключаря Свято-Петропавловського кафедрального собору м. Ворошиловграда. 1987 – служба в Свято-Миколаївському соборі м. Старобільська. 1987-1991 – навчання в Московській духовній академії. З 5 вересня 1991 р. – єпископ Івано-Франковський.
З квітня 1992 призначений архієпископом Херсонським і Таврійським. 
З вересня 1996 р. призначається на Донецьку кафедру. У листопаді 2000 р. зведено до сану митрополита.
 
Нагороди: орден Св. рівноапостольної Марії Магдалини II ст. (Польська православна Церква), орден святих Антонія і Феодосія Печерських II ст. (1997, УПЦ), орден Св. великого князя Володимира III ст. (УПЦ). Почесна грамота КМ України (07.2002).
Українська православна церква за кількістю зареєстрованих релігійних організацій – найбільша в області. Так у 2004 році їх  кількість збільшилась на 17 одиниць і становить 486 одиниць.  З них – 478 – громади.

Митрополит Донецький та Маріупольський Іларіон  активно бере участь не тільки  в церковних, але й у державних та громадських заходах. Так як 2004 рік на Донеччині  було оголошено роком Духовності, то Донецька та Горлівська єпархії УПЦ брали найактивнішу участь у  всіх заходах. У вересні 2004 року відбулося урочисте освячення Святогірської Свято-Успенської Лаври. Урочистості очолив Предстоятель Української православної церкви Блаженнійший митрополит Київський і всієї України Володимир, який перебував з архіпастирським візитом на Донеччині. Свято-Успенська Лавра зібрала до себе декілька тисяч прочан з Донбасу,  України та Росії. В урочистостях взяли участь майже всі архієреї УПЦ та офіційна делегація Руської православної церкви на чолі з митрополитом Крутицьким і Коломенським Ювеналієм. Всього в цьому заході взяли участь близько 20 тис. прочан, високі гості на рівні посольств Росії, Молдови, Греції та інших країн. Напередодні до Лаври прибув Всеукраїнський Хресний хід з Феодоровською, Державною та Почаївською іконами Божої Матері. Останню ченці Почаївської Лаври виготовили спеціально в дар Святогірській Лаврі. 
Релігійні громади УПЦ постійно приймають активну участь у щорічній акції  “Милосердя”. Крім цього майже усі православні парафії здійснюють благодійну діяльність у вигляді надання безкоштовного харчування для малозабезпечених верств населення, проводять душпастирську роботу у військових частинах, лікарнях, у будинках для престарілих громадян та в’язницях.  
 На Донеччині недільні школи є майже у кожній парафії, діють духовні центри. В Донецькій єпархії видається журнал для дітей “Радость моя”, журнал “Живой родник” та газета “Донбасс Православний”. В серпні біля 300 дітей побували в православному таборі на березі Азовського моря. Там проводились утрені та вечерні молитви, відбувалися богослужіння, паломницькі поїздки.

У серпні 2004 року Митрополит Київський і всієї України Володимир разом з Митрополитом Донецьким і Маріупольським Іларіоном, Архієпископом Вишгородським Павлом та супроводжуючими їх паломниками відвідали Святу Гору Афон. Під час цієї поїздки  паломники відвідали Свято-Іверський та Свято-Пантелеймонівський монастирі, а також  зустрілись  з керівництвом Священного Синоду.   

Майже всі парафії УПЦ області   зі своїх  благодійних фондів впродовж року виділяли кошти на щоденне безкоштовне харчування соціально-незахищених верств населення в їдальнях при храмах.

Так, Свято-Миколаївською церквою УПЦ м. Горлівки організовано щотижневі благодійні обіди, які відвідують 500 малозабезпечених громадян.   

 Громадою Св. Вознесенського храму УПЦ м. Докучаєвська зібрана одежа та побутова техніка, які були передані місцевому територіальному центру для подальшої передачі багатодітним сім’ям. 

Свято-Духівською парафією надано допомогу  у вигляді продуктів харчування психоневрологічному диспансеру та будинку інтернату м. Дзержинська  на суму 2000 грн.

Свято-Тихонівська парафія Горлівської єпархії УПЦ селища Новодонецьке постійно допомагає продуктами харчування місцевій селищній лікарні. 

  Парафіяни Свято-Варваринської парафії м. Дружківки  постійно надають фінансову та гуманітарну допомогу у вигляді продуктів харчування  будинку-інтернату №1 для дітей, хворих на сколіоз.

   Релігійною громадою Свято-Троїцької парафії  (с. Сергіївка) Красноармійського району проводилась душпастирська робота у відділі тимчасового перебування самітних людей похилого віку.

   Свято-Миколаївський храм УПЦ м. Авдіївки з благодійного фонду виділив кошти на щоденне безкоштовне харчування соціально незахищених верств населення в  їдальні при храмі. Вихованці  з дитячого притулку  одержали набори солодощів від церкви. Більш 500 харчових дарунків одержали мешканці будинку похилого віку.

    У м. Сніжне Свято-Іоано-Богословський храм УПЦ надав посильну допомогу психоневрологічному будинку-інтернату та дитячому будинку у вигляді продуктів харчування та одягу на загальну суму 1500 грн.

     Релігійними громадами Української православної церкви Мар’їнського району разом із місцевими сільськогосподарчими підприємствами  щонеділі проводяться благодійні обіди більш чим на 1000 чоловік. Також забезпечено безкоштовне харчування в шкільних їдальнях для дітей з малозабезпечених та багатодітних сімей.

    В селищі Брусино Краснолиманського району в серпні відпочивали 320 дітей з Донецької та Горлівської єпархій, вихователями в цьому таборі були       священики, які проводили місіонерську роботу (лекції про  історію православної церкви і культуру).

   Святогірський Св. Успенський чоловічий монастир Горлівської єпархії Української православної церкви  9 березня  2004 року за рішенням Священного Синоду УПЦ набув статус Лаври.   25 вересня відбулися заходи щодо освячення Святогірської Свято-Успенської Лаври. В урочистостях приймали участь делегації з різних країн (у тому числі Росії, Білорусі тощо). Лавра живе повнокровним життям і продовжує освоювати приміщення, які були повернуті у 2003 році при сприянні облдержадміністрації. Вирішено питання передачі на протязі 2005-2006 рр.  залишившихся корпусів  №№ 6 та 20,  в яких на теперішній час розміщується музей та дирекція історіко-архітектурного заповіднику. Ведеться робота по відродженню споруд, які були зруйновані під час Великої Вітчизняної війни. На горі збудований новий дерев’яний скит та встановлено великий поклінний Хрест. На теперішній час при монастирі діє свічний завод та підприємство для виготовлення аудіо та відеокасет, поліграфічних виробів та ікон.  У вересні 2004 року    вже традиційно  в приміщенні Святогірської Св. Успенської Лаври  було проведено фестиваль  “Всеукраїнський Співочий Собор на Святих Горах”, в якому прийняли участь камерний  хор ім.К. Монтеверді (Будапешт, Угорщина), мішаний хор м. Нафпактос (Греція), дует сестер Медеї та Лариси Яссоніді, хор Донецької державної музичної академії ім. С. Прокоф’єва, хорова капела хлопчиків при Донецькому обласному Палаці дитячої та юнацької творчості, дитячий камерний зразковий хор “Ліра” м. Докучаєвська, ансамбль “Стрітення”, жіночий хор Київського державного вищого музичного училища ім. Р. Глієра, камерні  хори “Київ”, “Хрещатик”, чоловічі хори Києво-Печерської лаври, Святогірського Свято-Успенського монастиря та інші. Цей музичний форум набув статусу великого свята для всіх мешканців  не тільки Донеччини, а й України та Росії, який відобразив справжнє відродження культурних традицій українського суспільства та православної віри.     

В місті Макіївці з 1997 року діє  жіночий монастир на честь чудотворного образа Касперовської ікони Божої Матері. Намісниця Свято-Касперовської обителі схімонахіня Марія. Зараз в монастирі 60 послушниць, за минулий рік додалося  ще 10 черниць. В основному це молоді дівчата від 14 до 20 років. В монастирі чимало перемін. Вже освоєно передані приміщення, відкрився домовий храм Касперовської Божої Матері, завершено перебудову  корпусів,  під сводами яких знаходяться ще два храми – на честь Іоанна Богослова та Іоанна Предтечі, а за зовнішньою огорожею – храм Смоленської ікони Божої Матері Одигитрії. Цьому храму вже 110 років, але зараз він оновлений і є копією знаменитого костантинопільського храму.  При монастирі діє школа по підготовці регентів.  В селі Сергіївка Слов’янського району діє жіночій монастир на честь Сергія Радонезького (Горлівська єпархія УПЦ). У  селі Микільське продовжують свою діяльність Свято-Василівський та Свято-Миколаївський  монастирі. При діючих монастирях  у селі Микільське є  Будинок милосердя, де мешкають понад 100 чоловік похилого віку. У м.Донецьку діє жіночій монастир на честь Іверської ікони Божої Матері.

На території Донецької області будуються 28  храмів УПЦ, а саме: Свято-Преображенський кафедральний собор, Свято-Духівський храм, Святих Новомучеників храм,  Воскресенський та Пантелеймонівський храми у місті Донецьку; Петра і Павла м. Моспино; Свято-Покровський храм та Борисо-Глебський храм у м. Маріуполі; Свято-Успенський храм у м. Зугрес; Параскевинський храм у с. Новостепанівка, Георгієвський храм у с. Криниця,  Різдва Богородиці у селі Високопілля Олександрівського району; Іоанна-Предтеченський храм у селищі Ялта Першотравневого району;  Троїцький  та Покровський храми у м. Краматорську; Свято-Духовський  та Серафима Саровського храми у м. Слов’янську; Миколаївський храм у м. Красноармійську; Введенський  храм у селищі Водяне м. Добропілля; Лаврентія Чернігівського у м. Красний Лиман; Нерукотворного Спаса та Хрестовоздвиженський храми у м. Горлівці; Св. Костянтина та Олени у селищі Оленівка Волноваського р-ну; Покровський храм у с. Гришине Красноармійського району;  Миколаївський кладовищенський храм у селищі Сєдове Новоазовського району; Марії Магдалини  храму м. Авдіївці; Петра і Павла храм та Свято-Людмилінський храм  у м. Ясинуватій, Всіхсвятський храм у селі  Миниральне Ясинуватського р-ну. 

Українська православна церква Київського патріархату (УПЦ КП)

 на Донеччині

Після утворення в червні 1992 р. Української Православної Церкви - Київський Патріархат на Донецьку кафедру був хіротонисан у єпископа Донецького і Луганського архімандрит Полікарп (Гуц). 

З 1994 р. по 1995 р. єпархією керував єпископ Донецький і Луганський Ізяслав (Карга). 

У 1995 році – єпископ Донецький і Луганський Іоанн (Зинов'єв). 

У 1996 році – єпископ Донецький і Луганський Іоасаф (Василіків). 

З 14 травня 1999 р. Правлячим архієреєм Донецької єпархії є єпископ Донецький і Луганський Юрій (Юрчик) (з утворенням у 2000 р. Луганської єпархії – єпископ Донецький і Маріупольський, керуючий Луганською єпархією). 
Єпископ Юрій (в миру Юрій Юрійович Юрчик) народився 19 січня 1970 р. в м. Кам'янець-Подільському Хмельницької області у сім'ї службовця. 

Середню освіту здобув у м. Донецьку, закінчивши середню школу.
У 1988-1990 рр. був паламарем та іподияконом у Свято-Миколаївському кафедральному соборі м. Донецька.

У 1990 р. призначений псаломщиком до Хрестовоздвиженської церкви м. Горняк Донецької області.

26 січня 1991 р. у Свято-Петро-Павлівському кафедральному соборі м. Луганська єпископом Донецьким і Луганським Іоаникієм (Кобзєвим) рукоположений на диякона, а 27 січня 1991 р. – на священика.

У 1991-1993 рр. ніс пастирське служіння на парафіях Донецької єпархії. Закінчив Київську Духовну семінарію в 1994 році.

У вересні 1993 року указом Блаженнійшого Філарета, митрополита Київського (нині Святійший Патріарх Київський і всієї Руси-Украни), призначений настоятелем Спасо-Преображенської парафії м. Донецька та благочинним 1-го Донецького округу. 

  У 1994-1996 роках був секретарем Донецько-Луганського єпархального управління.

У вересні 1996 року був пострижений у чернецтво з ім'ям Юрій на честь святого великомученика Юрія Переможця, а 4 грудня 1996 року возведений у сан архимандрита.

Указом Священного Синоду Української Православної Церкви Київського Патріархату від 13 травня 1998 року архимандриту Юрію (Юрчику) визначено бути єпископом Донецьким і Луганським.

У грудні 2001 р. єпископ Донецький і Маріупольський, керуючий Луганською єпархією Юрій обраний членом Священного Синоду Української Православної Церкви – Київський Патріархат.
 Станом на 1 січня 2005 р. мережа церкви на території області має наступний вигляд:

	№

п/п
	Церкви та інші релігійні формування
	Кількість зареєстрованих/незареєстрованих релігійних організацій

	
	
	Всього
	                                в    тому     числі:

	
	
	
	центри
	управлін-ня єпархії дієцезії
	громади
	монастирі
	в них чен-

ців
	м і с і ї
	братства
	духовні навчальні
 ззакладизаклади
	в них слухачів

	  1  
	2
	3
	   4
	5
	   6  
	   7
	   8
	   9
	  10
	  11
	  12

	  
	Українська православна церква-Київський    патріархат     
	83
	-
	1
	80
	1
	-
	-
	1
	-
	-


                Зареєстрований у 2001 році Успенський Святогірський чоловічий монастир (м. Слов’янськ) Донецько-Луганської єпархії УПЦ-КП не діє.   Крім того, УПЦ-КП зареєструвала розпорядженням голови Донецької облдержадміністрації  у 2001 році на підставі ст. 14 Закону України «Про свободу совісті та релігійні організації»  дві релігійні парафії  як монастирі (Святителя Ігнатія Маріупольського грецького православного чоловічого монастиря с. Кам’янка Тельманівського району та Святої Троїці грецького православного жіночого монастиря с. Андріївка Тельманівського району), які свою діяльність  досі не розпочали.

              Єдине  в області Спасо-Преображенське православне братство УПЦ-КП, керівником якого продовжує перебувати  єпископ Донецький і Маріупольський керуючий Луганською єпархією Юрій, з моменту реєстрації (1995) поки що не розпочало свою практичну діяльність.  

Мережа священнослужителів церкви наступна (станом на 1 січня 2005 р.):

	
	Всього

служителів
	             О с в і т а
	           В і к

	
	
	Світська


	   Духовна


	До 30
	31-54
	55-60
	Більш 60

	
	
	Незак. Сер.
	Середня
	Вища
	Середня
	Вища
	
	
	
	

	                   1
	2
	  3
	    4
	    5
	   6
	  7
	  8
	   9
	10
	11

	УПЦ – КП
	51
	-
	41
	10
	9
	1
	13
	36
	2
	-


          Донецько-Маріупольську  єпархію УПЦ-КП з травня 1999 року очолює молодий єпископ Юрій (Юрчик Ю.Ю.), один з засновників у свій час перших парафій УПЦ-КП на Донеччині.  У 2004 році  зареєстровано 3 нових громади УПЦ-КП, це 6,9 % від всіх зареєстрованих у 2004 році.  Єпископ Юрій є також засновником англіканської єпископальної церкви та нової релігійної громади незалежної православної церкви. Громади УПЦ-КП також приймають участь у заходах, які проводять релігійні громади області. Так, наприклад, у Тельманівському районі при парафії Св. Петра і Павла та при підтримці райдержадміністрації,  Михайлівської сільської ради вже більш  трьох років діє Будинок милосердя. Основною метою та напрямками його діяльності є утримання одиноких непрацездатних громадян, надання їм медичної допомоги, соціально-психологічна реабілітація, релігійно-моральне виховання та інше. Будинок милосердя утримується за рахунок пожертвувань громадян, підприємств, громадських організацій, а також надходжень від релігійних громад. Сільгосппідприємства Тельманівського району протягом всього року постачають сільгосппродукцію, корма на утримання підсобного господарства Будинку милосердя.   Церква підтримує міжнародні зв’язки з українською православною діаспорою Америки та Англії. 

В єпархіальному будинку “Милосердя”  УПЦ-КП села Греково-Олександрівка Тельманівського району Донецької області  постійно мешкають більш 35 чоловік похилого віку, які були взяті на повне забезпечення. В церквах УПЦ-КП Тельманівського району  надавались гарячі обіди та зимовий одяг малозабезпеченим верствам населення.

СТАРООБРЯДЧЕСТВО

Луковенко И.Г.
Русская православная старообрядческая церковь

Общая история старообрядчества

История старообрядчества насчитывает три с половиной столетия. Его возникновение было обусловлено комплексом общественно-политических, религиозных, мировоззренческих причин. В узком смысле слова – старообрядчество  – религиозное движение, порвавшее с Православной церковью, формальным поводом к чему послужило несогласие его сторонников с проводимыми в середине ХVІІ века патриархом Московским Никоном церковно-обрядовых реформ. Однако следует помнить, что старообрядчество, это не только и не столько узко религиозное движение, это целый культурный комплекс во всем многообразии его внутренней сущности (общество, политика, экономика, уникальная духовная и материальная культура).

Первая половина ХVII века (после Смуты начала века) характеризуется как борьба за укрепление Русского государства, централизации, стремление укрепить, усилить самодержавную власть новой династии Романовых.

Централизаторские внутригосударственные тенденции (выразившиеся, среди прочего, в ущемлении привилегий боярской знати, торговой политикой, созданием регулярных войск с оттеснением на второй план стрельцов и т.д.) не могли не коснуться церкви. Поначалу реформа церкви не выходила за рамки исправления морального состояния духовенства и попыток унифицировать религиозные обряды. Главную роль в этом играл т.н. «кружок ревнителей благочестия», куда входили будущий лидер старообрядчества протопоп Казанского собора Аввакум Петрович, известные московские протопопы Иван Неронов, Стефан Вонифатьев (духовник царя Алексея Михайловича). Также в «кружок» входил будущий патриарх Никон. Реформа преследовала цель укрепления внутреннего порядка церкви. Активное продвижение реформы начинается после избрания Никона патриархом в 1652 году. Однако здесь начинаются противоречия в среде реформаторов. В качестве образца для унификации богослужения Никон и его сторонники взяли новые греческие богослужебные книги. Однако, поскольку греческий богослужебный канон за предыдущие века претерпел изменения, то исправление русских богослужебных книг привело к изменению богослужебного канона русской церкви. Исправляя русские богослужебные книги, Никон стремился, с одной стороны, унифицировать богослужебный канон внутри русской церкви а с другой – привести в единство с богослужебной практикой всего Восточного православия.

Изменение богослужебного канона вызвало недовольство со стороны Аввакума и части русского духовенства. Они видели в этом посягательство на традиционные, освященные прошлым устои русского общества; подобная практика рассматривалась как предательство веры отцов, тем более, что современная им греческая церковь, по их мнению, впала в ересь. Недовольство вызывали и методы, которыми Никон проводил реформы – не соборно, а единолично. Церковные реформы находили поддержку со стороны светской власти с той лишь разницей, что Никон видел в сильной церкви возможность подчинения ей светской власти («церковь выше государства», «власть патриарха выше власти царя»), тогда как царь видел в сильной церкви средство мощного идеологического контроля над обществом и хотел подчинить церковь светской власти. Поэтому, когда реформы в целом были завершены, Никон был отстранен от власти.

Собственно, реформы сводились к изменениям в чине богослужения и некоторых обрядов (троеперстное крестное знамение вместо двоеперстного, написание имени «Иисус» вместо «Исус», хождение вокруг аналоя с запада на восток вместо с востока на запад и т.д.).

Противодействие реформам объединило представителей разных сословий, недовольных централизаторскими устремлениями царя и патриарха.

Тем не менее реформы были окончательно закреплены на соборах 1666 и 1667 годов. На старые обряды было наложено проклятие. 
В старообрядческой среде быстро распространяются эсхатологические идеи. Аввакум учил, что окружающий мир стал царством антихриста, что царь и патриарх являються слугами дьявола. Его ученики пошли дальше, и обьявили антихристом самого царя и патриарха. Распространялись идеи о скором конце света. Это, а также последовавшие за официальным признанием реформ гонения на сторонников старых обрядов, способствовало тому, что старообрядцы бежали на незаселенные земли Русского государства, а также за границу. Одним из способов ухода из покоренного антихристом мира наиболее радикально настроенные староверы избрали самосожжения. Первые «гари» начинаются примерно с 1678 г. По приблизительным подсчетам до конца ХVІІ века так покончило с жизнью до 20000 человек. С 1685 года правительство начинает снаряжать специальные экспедиции для поисков старообрядческих поселений.

Одним из наиболее трагических событий истории старообрядчества стало уничтожение монахов Соловецкого монастыря, не принявших реформ Никона.

Духовный лидер старообрядчества протопоп Аввакум был сожжен в Пустозерске 14 апреля 1682 года.  

Одним из наиболее революционных староверческих центров стал Дон. Под старообрядческими лозунгами проходило восстание Степана Разина.

Старообрядчество изначально не было социально однородным явлением. Сюда входили представители боярской знати (боярыня Ф.П. Морозова, княгиня Е. Урусова), посадские слои, и крестьянство. Староверие поддержала значительная часть приходского духовенства. Епископат по тем или иным причинам поддержал реформы. Единственный епископ Павел Коломенский, не принявший реформ, был уничтожен. Неоднородность социального состава старообрядческого общества, привела к тому, что уже к концу ХVII в. происходит распад староверия на два главных течения – поповство и беспоповство. Социальной базой первого течения стали посадские слои, а беспоповство, по преимуществу, было крестьянским движением. Первой формой поповщины стало беглопоповство. Это движение получило такое название потому, что, будучи менее радикальными, чем беспоповцы, представители этого направления считали необходимым восстановление нормальной церковной жизни, а поскольку к концу ХVII в. священники, рукоположенные до Никона умерли, то встал вопрос о том, где брать новых (своего епископа у поповцев не было). Приняв решение, что православная церковь, хоть и является еретичной, но все же церковью, поповцы стали принимать из неё беглых священников (отсюда название движения). Существовало три чина принятия еретиков: перекрещивание (священник должен был перерукополагаться), перепамазание, проклятие ересей. Споры разгорелись относительно последних двух чинов. Сторонники перепамазания в конце концов победили. 
Первые  по времени основания поповщинские поселения образовались на Стародубье (теперь Черниговская область Украины, Брянская область Российской Федерации). Здесь первое время староверы пользовались льготами, которые предоставляли, в частности, украинские гетманы, чтобы привлечь население на незаселённые земли. Однако после вмешательства правительства часть староверов вынуждена была бежать за рубеж на польские земли. Появляется новый старообрядческий центр – Ветка (теперь Брянская область Белоруссии). Население Ветки достигало 40000 человек. Ветковские староверы контролировали значительную часть торговли, а также торговые пути с юга на восток и северо-восток. Однако в 1735 и 1764 гг. правительство предпринимает меры по искоренению оттуда староверов (т.н. 1-я и 2-я «выгонки» Ветки), после чего ветковский центр был разгромлен. Значительная часть староверов вернулась на Стародубье.

Следующим важным центром поповщины стал Керженец (нижегородский край и далее вниз по Волге). Здесь староверы контролировали торговые пути на юг и восток, основывали мануфактуры, контролировали судостроение. Значительное количество староверов работало на заводах Демидовых. Подобные районы староверия были также и духовными центрами. Оттуда на места рассылались священники, здесь основывались скиты, часовни, церкви. Существование таких центров было залогом существования нормальной церковной жизни.

Беспоповцы были более радикальным движением, чем поповцы. Они считали, что с приходом в мир антихриста церковь исчезла, что благодать была взята на небо, а потому та церковная жизнь, что была ранее невозможна. Беспоповцы считали невозможным признавать светскую власть. Оставался единственный выход – бежать от мира. Беспоповство не являлось однородным явлением. В его среде на протяжении ХVІІІ –ХIХ веков появлялись согласия и толки, разные по социальному составу, по идеологии. Одним из первых беспоповских центров стало Поморье. Здесь была основана т.н. Выговская община (теперь Карелия; к северу от Онежского озера). Социальный состав общины – крестьяне и монахи Соловецкого монастыря. Были основаны два скита – мужской и женский. Постепенно радикальные настроения уходили в прошлое. Знаменитые «Поморские ответы» 1722 г. свидетельствуют о признании царской власти и покорении ей. Соглашательская политика выговцев привела к тому, что из их среды выделился самостоятельный филипповский толк (названный по имени основателя). В 1743 г. они покончили жизнь самосожжением.

В конце ХVІІ века дьяком Феодосием Васильевым был основан федосеевский толк (по имени основателя). В 1771 г. в Москве федосеевцами было основано Преображенское кладбище, ставшее одним из основных центров беспоповщины.

Постепенно из этих толков выделялись новые. Наиболее известными беспоповскими толками были аароновцы, самокрещенцы, лужковцы, нетовцы (спасовцы), странники (бегуны) и др.

При Петре І старообрядцы притеснялись. Они вынуждены были платить двойной подушный налог, налог на бороды и др. Была организована специальная контора раскольничьих дел, преобразованная при Петре ІІ в канцелярию разыскных раскольничьих дел (упразднена при Екатерине ІІ). 

Екатерина ІІ в 1762 г. разрешила староверам, бежавшим за границу, вернуться. Были отменены указы Петра І.  Часть вернувшихся из-за рубежа староверов основала новый поповский центр на реке Иргиз (Саратовский край), быстро ставший одним из главных поповских центров.

В 1771 г. поповцы основали  в Москве Рогожское кладбище – главный российский центр поповщины.

На протяжении ХVІІІ – ХІХ вв. поповцы не оставляли попытки создать свою церковную иерархию и перестать зависеть от официальной церкви. Эти попытки увенчались успехом, когда в староверие перешел Сараевский митрополит Амвросий. В 1846 и 1847  гг. в Белой Кринице (теперь Черновицкая область Украины, а тогда территория Австро-Венгрии) он рукоположил несколько епископов, так что 1859 г. поповство насчитывало более десяти епархий.

Часть поповцев не признала каноничности новой иерархии и продолжала принимать священников из официальной церкви.

В 1800 г. часть поповцев, выступивших за то, чтобы принимать беглых священников по третьему чину (проклятие ересей), пошла на соглашение с правительством и православной церковью, признала власть местных епископов и получила священников из официальной церкви с тем, чтобы те служили по старым обрядам.

При Александре І староверы получили относительную свободу. Правительство в 1822 г. утвердило правила о недопустимости розыска беглых священников и тайных скитов, часовен. Однако новые часовни строить запрещалось. Однако уже при Николае І гонения усиливаются. В 1832 г. были отменены правила 1822  г.. В 20 – 30-е  годы были разгромлены иргизские скиты.

В 1853 г. была основана старообрядческая архиепископия в Москве. Тогда же между митрополией в Белой Кринице и московской архиепископией было достигнуто соглашение о разделе административной власти: московской архиепископии подчинялись все приходы на территории Российской империи, тогда как под власть белокриницкой митрополии подпадали зарубежные приходы.

Важным событием старообрядческой истории ХІХ в. стало появление в 1862 году т.н. «Окружного послания», составленного наиболее лояльно настроенными поповцами белокриницкого согласия: император объявлялся лицом боговенчанным и богохранимым, православная церковь признавалась нееретичной т.к. также верует в Иисуса Христа. Культ, основанный Никоном, объявлялся правильным. Единственной виной церкви и правительства признавались гонения на староверов. Появление этого послания вызвало раскол в поповской среде. Появились т.н. «окружники» и «противоокружники (или «раздорники»)». С признанием «Окружного послания» выступила большая и влиятельная часть поповских центров. Однако раскол удалось преодолеть только в начале ХХ века.

Во времена советской власти старообрядчество разделило судьбу других религий в СССР. К концу 30-х годов ХХ века староверы-поповцы оказались фактически лишенными церковной иерархии. Все епископы находились в тюрьмах. Лишь  в 1941 г. был выпущен на свободу архиепископ Иринарх (Парфёнов). В послевоенные годы церковь возглавляли: архиепископ Флавиан (Слесарёв; 1952-1960), архиепископ Иосиф (Моржаков; 1961-1970), архиепископ Никодим (Латышев; 1970-1986).  На Освящённом Соборе в 1986 г. предстоятелем церкви был избран епископ Клинцовский Алимпий. В 1988 году на Освященном Соборе, посвящённом тысячелетию крещения Руси, было принято решение о преобразовании Московской старообрядческой архиепископии в Митрополию. Предстоятель церкви стал именоваться Митрополитом Московским и всея Руси. С этого времени церковь носит своё нынешнее название Русская Православная Старообрядческая Церковь. Митрополит Алимпий управлял церковью вплоть до своей кончины 31 декабря 2003 года.

В 1971 г. на Соборе Русской Православной Церкви со староверов были сняты проклятия и анафемы. Старые обряды были признаны спасительными и равночестными.

В настоящее время кроме поместной РПСЦ существует поместная старообрядческая церковь в Румынии (центр – г. Браиль). Предстоятель церкви (с 1996 г.) преосвященнейший Леонтий, архиепископ Белокриницкий и всех зарубежных древнеправославных христиан митрополит. 

  Нынешний предстоятель Русской православной старообрядческой церкви – Митрополит Московский и всея Руси Андриан. 

Митрополит Андриан (в миру – Александр Геннадьевич Четвергов) родился 14 февраля 1951 года в старообрядческой семье города Казани. Его семья принадлежит к известному роду казанских купцов Четверговых. В 1974 году закончил Казанский Авиационный Институт. Получил также начальное художественное образование. По окончании института работал в должности инженера-конструктора сначала в ЦКБ Оптико-механического завода, а затем в СКБ Спортивной авиации. В 1980 году сочетался браком со Штринёвой Натальей Александровной, происходившей из рода нижегородских старообрядцев. В 1986 г. оставил светскую работу и начал трудиться при казанском старообрядческом храме. Принимал самое деятельное участие при реставрации храма, проектировании и изготовлении иконостаса. Также освоил ряд рабочих специальностей: водителя и сварщика, плотника и кровельщика. Изучил церковные искусства и ремёсла: уставщика и головщика, реставратора икон, переплётчика книг. Позднее был избран председателем церковной общины. С 1995 г. попробовал себя в качестве иконописца. Написал иконостас для Храма Екатеринбургской старообрядческой общины и изготовил конструкцию иконостаса для новопостроенного Кафедрального Собора Новосибирской и всея Сибири епархии в городе Новосибирске, написал для него часть икон.


           В 1998 г. овдовел, имея на попечении сына и 2-их дочерей. 17 октября 1999 года рукоположен в сан диакона к Казанскому Храму в честь Казанския Иконы Пресвятыя Богородицы. Тогда же на Освященном Соборе был избран в кандидаты во епископы. 14 мая 2000 г. был рукоположен в сан священноиерея. В 2001 г. принял иноческий (монашеский) постриг с наречением имени Андриан.
29 апреля 2001 года рукоположен в сан епископа Казанско-Вятского. Хиротонисан Митрополитом Московским и Всея Руси Алимпием в сослужении с Епископами Иоанном Ярославским и Костромским, Силуяном Новосибирским и всея Сибири, Савватием Киевским и всея Украины и Зосимой Кишенёвским и всея Молдавии. На Освященном Соборе 9 февраля 2004 года был избран Митрополитом Московским и Всея Руси.

Старообрядчество на Украине
В истории старообрядчества территория современной Украины представляет наибольшую важность. Здесь старообрядцы появляются сразу же после начала гонений на них со стороны правительства и официальной церкви. Первые старообрядческие поселения появляются на территории Стародубья (теперешняя Черниговская область Украины, Брянская область России) уже в 70-е годы ХVІІ века. Украинские гетманы были заинтересованы в заселении и освоении этих земель. По условиям «Вечного мира» (1682) между Россией и Речью Посполитой эта территория входила в состав Российского государства. Репрессивные меры московского правительства в конце XVII начале ХVIII веков вынудили значительную часть староверов покинуть эти террнитории и переселиться за польский рубеж, где был основан центр староверия – Ветка. Однако после разгрома Ветки в ХVIII веке староверы возвращаются на Стародубье. В последующем Стародубье становится одним из крупнейших центров староверия.   В 20-е годы ХIХ века здесь насчитывалось до 40000 верующих-староверов. Стародубье был одним из ключевых центров староверов-поповцев. После основания Белокриницкой иерархии на этой территории была основана Черниговская епархия с центром в городе Новозыбкове (ныне районный центр Брянской области России).  

Стремление укрыться от мира, а также репрессии правительства вынуждалb староверов бежать зарубеж. Одним из таких зарубежных центров стало Подолье, входившее в состав Речи Посполитой (ныне Винницкая, Хмельницкая области Украины). Наиболее крупными центрами староверия здесь были г. Балта (теперь в Одесской области), села Куреневка и Борсков (Винницкая область). В 1675 году в с. Куреневка был основан старообрядческий скит. Позднее здесь располагались Куреневский Никольский мужской монастырь и два женских Куреневских Успенских монастыря. Город Балта после основания Белокриницкой митрополии стал центром Балтской епархии (в начале ХХ в. центр перемещается в Одессу).

С конца ХVII в/ старообрядческие поселения появляются в южной Бесарабии. Сюда, на земли, находящиеся под турецким владычеством,  приходят донские казаки под предводительством атамана И. Некрасова. Они пользовались здесь значительной вероисповедной свободой, правовыми и экономическими льготами. После присоединения Бесcарабии к России староверы продолжали пользоваться этими льготами. Территория расселения староверов здесь: Измаильский, Килийский районы Одесской области.

Значительное количество староверов проживало на территории Елисаветградской губернии. Здесь селились выходцы из Стародубья, Польши, староверы, возвращавшиеся из других зарубежных районов по приглашению Екатерины ІІ. Здесь впервые появляется единоверие (1800 год). 

Также крупным центром староверия на территории современной Украины была Херсонская губерния (здесь насчитывалось около 30-ти поселений).

До 1917 г. на территории Украины действовало 36 старообрядческих монастыря. Среди них (кроме Куреневских) Черкасский Покровский женский монастырь, Красноборский мужской монастырь (Черниговская губерния).

На территории современной Украины располагался центр Белокриницкой иерархии – с. Белая Криница (теперь Черновицкая область). С 1774 и до 1918 года эта территория находилась под властью Австро-Венгерской империи.

В годы советской власти на территории УССР находилось две епархии архиепископии Московской и всея Руси: Одесская и Винницко-Киевская.

Ныне территорию Украины охватывает епархия Киевская и всея Украины Русской Православной Старообрядческой церкви. Правящий епископ (с 1993 г.) преосвященный Савватий, епископ Киевский и всея Украины. По данным на 1 января 2003 года на территории Украины 65 религиозных организаций РПСЦ.  

Старообрядчество в Донбассе
На территории современной Донецкой области старообрядческие поселения появляются в конце ХVII начале ХVIII веков. Они основываются на порубежных землях  южных границ Русского государства. Их основывают выходцы из Курской губернии. Наиболее крупными центрами старообрядчества  были северо-восток (село Ольховатка) и юг области (село Мелекино и близлежащие поселения). Село Ольховатка основано в 1720 г. (официальная дата основания, хотя поселение появляется ещё в конце ХVII в.)) выходцами из Курской губернии. К началу ХХ в. численность верующих староверов Ольховатки составляла 2614 человек. Верующие имели церковь, в селе располагался небольшой женский монастырь. В 30-е годы монастырь был закрыт. Пожар в 1929 г. уничтожил церковь. Поселения староверов на юге области появляются в конце ХVIII века. В 1910 г. верующими была построена церковь, которая была закрыта в 1930 г. К середине 20-х годов на территории Донецкой губернии насчитывалось 9 общин староверов-поповцев, объединявших 3266 верующих. Кроме того на территории губернии действовало 2 общины староверов-беспоповцев (62 человека). 

Во время Великой Отечественной войны религиозная жизнь верующих староверов оживляется. С 1944 по 1947 г. возобновляются богослужения в общине Мелекино. В это время община объединяла около 300-350 человек, членов местного рыболовецкого колхоза.

Численность верующих Ольховатки в 1945 г. – 550 человек.

В конце 40-х годов в южные районы области переселяются верующие-староверы из Румынии и Болгарии. Они поселяются в хуторах Безымянный, Еланчик, Седовка, селе Широкино, поселке Буденовка. Они возбуждают ходатайства об открытии церкви в Мелекино. В 1950 г.  было разрешено совершать богослужения 2-3 раза в год приезжему священнику из Ростовской области. 

В 1952 г. верующим Ольховатки также было разрешено приглашать для совершения богослужения священника из Луганской области. Долгое время приход Ольховатки окормлял священник Савелий Калистратович Голубятников. По состоянию на 1 октября 1978 года община Ольховатки объединяла 155 человек; 9 октября 1978 года община была официально зарегистрирована. В настоящее время это единственная официально действующая община Русской Парвославной Старообрядческой Церкви на территории области. В 1995 году верующие своими силами построили новую церковь во имя Покрова Пресвятой Богородицы.  

Папаяни И.В.
Новозыбковская иерархия (Русская Древлеправославная Церковь)
Старообрядчество зародилось в России в середине XVII столетия и развилось в отдельную религиозную конфессию, после собора Московской церкви 1666-1667 гг. Последний осудил реформы Никона, но и не поддержал его противников. Реформы Никона выходили за рамки обычных обрядовых реформ. Ситуация осложнилась тем, что все нововведения подкреплялись растущей ролью западничества, против которой очень ожесточенно протестовал кружок «Ревнителей благочестия», во главе с протопопом Аввакумом.
После собора 1666 г. в Московии происходят повсеместные гонения и преследования приверженцев древнего благочестия.
28 октября 1846 г. после перехода в старообрядчество Босно-Сараевского митрополита Амвросия устанавливается трехчинная иерархия, так называемая Белокриницкая (название происходит от села Белая Криница Глыбоцкого района Черновицкой области). Некоторые старообрядческие приходы и монастыри не приняли Белокриницкую иерархию. Таким образом, выделяется еще одно направление в старообрядчестве: «беглопоповцы». 4 ноября последние принимают в свои ряды обновленца никонианина архиепископа Николая (Позднева), а позже в 1929 г. его соратника Стефана (Расторгуева). Отсюда берет начало трехчинная иерархия Древлеправославной церкви. Сразу следует отметить, что применительно к современности термин «беглопоповцев» относительно выше названной религиозной деноминации звучит религиоведчески неэтично.
Кафедра архиепископа Древлеправославной церкви находилась в Саратове, Москве, Куйбышеве, а с 1963 г. в городе Новозыбкове (Брянская область Российской Федерации). В 1923 г. первоиерарх Новозыбковской церкви именовался: Архиепископом Московским, Саратовским и Всея Руси Древлеправославных христиан.
В З0-е годы XX века часть священиков Русской Православной церкви (далее РПЦ), спасаясь от репрессий перешли к новозыбковцам. В основном это представители движения «Иосифлян». В их числе и уже упоминавшийся выше Стефан (Расторгуев), занявший Уральскую и Богуславскую кафедры. С его расстрелом в 1937 г. русская Древлеправославная церковь находилась на нелегальном положении. В 1938 г. был закрыт собор в городе Новозыбкове, но в 1943 г. богослужения в нем возобновились.
В СССР у Новозыбковского старообрядчества отношение с властями складывались более удачно чем у других старообрядческих ответвлений. 

Они выделялись на общем фоне своей «патриотичностью». Последнее означает то, что они не критикуют государственную власть и связи РПЦ с нею.


По структуре РДЦ отличается своей менее жесткой централизацией, нежели РПЦ и Русская Старообрядческая Православная Церковь (РСПЦ) Белокриницкой иерархии. Отсюда в церкви, не привыкшей к особой строгой дисциплине, часто возникают локальные конфликты, например, в 90-е годы XX века церковь несколько раз была на грани раскола. Так, в середине 90-х годов епископ Леонтий (Кречетов), попытался создать Иверскую самостоятельную Древлеправославную Церковь, кроме того, в Самаре в 1995 г. епископ Вадим (Коровин) выступил с критикой священноначалия, что могло привести к новому делению старообрядчества, если бы не его отлучение.
В 2001 г. обостряются отношения новозыбковцев с РСПЦ. Архиепископ Александр, глава РДЦ выступил с резким заявлением, обвинив РСПЦ в «прозелитизме» и в склонении священнослужителей РДЦ к переходу в Белокриницкую иерархию. Особо он осудил то, что священноначалие РСПЦ позволяет себе общаться с внешним миром от лица всего старообрядчества. На Соборе РДЦ было заявлено необходимости четкой грани между новозыбковцами и Белокриницкой иерархией.

Это связано с тем, что РДЦ по-прежнему отрицает законность рукоположения Белокриницкой иерархии. Также, с точки зрения новозыбковцев, все остальные христиане находятся в ереси и заблуждении, но они не считают, что все они не будут спасены.

3 марта 2002 года на Соборе РДЦ глава церкви архиепископ Александр был возведен в сан Патриарха, а резиденция перенесена из Новозыбкова в Москву. В Украине зарегистрировано две общины РДЦ. Одна из них в Донецкой области. 
Луковенко И.Г.
РОССИЙСКАЯ ИСТИННО-ПРАВОСЛАВНАЯ ЦЕРКОВЬ (РИПЦ)

История

Российская истинно-православная церковь возникла в СССР в 1927 г. как реакция значительной части духовенства на «Декларацию» местоблюстителя патриаршего престола митрополита Сергия (1927), в которой он призывал к сотрудничеству с советской властью.

В результате возникло движение «непоминающих» (ок. 40 правящих архиереев). Центральное место в этом движении заняла т.н. «иосифлянская группа» (по имени митрополита ленинградского (с 1926) Иосифа (Петровых Иван Семенович: 1872-1937), который и ввел термин «истинно-православная церковь»). Митрополит Иосиф с декабря 1926 по сентябрь 1927 года отбывал ссылку в Моденском монастыре (Новгородской губернии). После возвращения назначен митрополитом Одесским (служения не принял, продолжал руководить ленинградской кафедрой, будучи в Ростове). В феврале 1928 года подписал акт отхода от митрополита Сергия. Дважды арестовывался (1928, 1930). Ссылка в Казахстан (с сентября 1930). Арестован в Алма-Ате в 1937 году. Расстрелян 20.11.1937 года. 

Иосифлянское движение быстро распространяется по территории России (Новгород, Псков, Тверь, Вологда, Витебск). Наибольшего успеха на территории Украины иосифляне добились в Киеве, Харьковском, Сумском, Полтавском округах. К иосифлянам присоединился епископ Бахмутский и Донецкий Иоасаф (Попов). Отдельные приходы иосифлян появляются на Урале, в Татарстане, Башкирии, Казахстане и т.д. К концу 1927 г. до 11 % всех православных приходов СССР были иосифлянскими.

Социальной базой иосифлянского движения стали, прежде всего, люди, так или иначе недовольные советской действительностью: интеллигенция, фанатично верующие (юродивые, блаженные и т.п.) и пр. По идейно-политическим взглядам преобладали монархические настроения. Иосифлян поддерживал митрополит Антоний (Храповицкий).

Уже с 1928 г. власти начинают репрессивные меры против иосифлян. К началу 30-х годов легальная деятельность иосифлян фактически прекращается. Проводятся тайные службы на окраинах Москвы, Ленинграда, на квартирах верующих. После массовых арестов и казней лидеров иосифлян в конце 30-х годов церковь окончательно принимает катакомбные формы.

6 августа 1929 года выходит указ митрополита Сергия и Священного Синода, приравнявший иосифлян к обновленцам. Объявлялись недействительными таинства. 

Иосифляне стремились привлечь на свою сторону епископат патриаршей церкви чтобы завоевать Высшее Церковное Управление в РПЦ. Параллельно с поисками союзников из числа епископата иосифляне совершают тайные хиротонии своих епископов (всего было поставлено 28 архиереев). Отметим, что находящиеся в заключении в Соловецком лагере особого назначения арестованные архиереи в большинстве своём не поддержали действий митрополита Иосифа, поклявшись не отступать от митрополита Сергия, которого считали единственным законным главой церкви.

В 1-й пол. 1928 г. митрополит Иосиф, опасаясь разгрома движения, взял тактику на децентрализацию управления церкви, оставив за собой лишь духовное руководство. Однако уже к весне 1928 г. стало понятно, что необходима сплоченная и организованная сила, требовалось создание объединительного центра. В мае 1928 года состоялась встреча руководителей иосифлян в Ленинграде (епископ Алексий (Буй), епископ Димитрий, протоиерей Николай (Дулов), прфессор М.А. Новосёлов). В феврале 1928 г. после ссылки митрополита Иосифа главой движения стал епископ Гдовский Димитрий (Любимов). На майском совещании он был признан главой всеми другими лидерами.

Идеологической базой движения стали документы программного характера «Почему мы отошли от митрополита Сергия?», «Об исповедничестве и подвижничестве» и ряд других. 

После ареста епископа Димитрия в ноябре 1929 г., движение возглавил епископ Сергий (Дружинин), но в 1930 г. он также был арестован (оба погибли в конце 30-х годов).

Центром тайного иосифлянского движения был Ленинград и его окраины (Стрельна, Ораниенбаум, Озерки и т.д.). В большинстве своём тайные богослужения проводились там.

На свободе оставались несколько тайных невыявленных властями иосифлянских архиереев: епископ Вытегорский Модест (Васильев), епископ Ингерманландский Роман (Руперт), епископ Псковский Иоанн (Ложков).

Во время Великой Отечественной войны иосифлянские общины активно выявляются властями. Вместе с тем иосифляне оказывали посильную помощь, внося на нужды армии денежные суммы. 

В ноябре 1943 г. одна из немногих действующих в стране иосифлянских общин – Троицкая церковь в Ленинграде, заявила о своём возвращении в лоно Русской Православной церкви.

К сер. 40-х гг. значительная часть духовенства и мирян Истинно-православной церкви воссоединилась с Московской патриархией. Один из активнейших лидеров ИПЦ профессор протоиерей В. Верюжский стал профессором Ленинградской духовной академии. Но многие были арестованы и осуждены. 

Непримиримая часть ИПЦ окончательно на последующие десятилетия уходит в глубокое подполье. В послевоенные годы подпольное иосифлянское движение возглавляли архимандрит Никандр (Стуров), иеромонах Анувий (Капинус), прот. Иоанн (Андриевский). Архиереев у иосифлян не было. Не хватало священников. Деятельность подполья распространяется в места ссылки (Казахстан). Поддерживаются связи с подпольем в Тамбовской, Харьковской, Горьковской областях. К нач. 60-х гг. подполье в карагандинском районе было уничтожено.

В период независимости истинно-православная церковь переживает свое новое рождение.

1 октября 2002 года в г. Верхнеднепровске (Украина) состоялся Собор Православного духовенства и мирян Истинно-Православной Церкви. В Соборе приняли участие: 

Высокопреосвященный Венедикт Молчанов, Архиепископ Царицынский и Верхнеднепровский; 

Высокопреосвященный Антоний Власов, Архиепископ Николаевский и Таврический; 

Преосвященный Андрей Трегуб, Епископ Вышгородский; 

Архимандрит Дамиан Акимов; 

Архимандрит Августин; 

Игумен Александр Власюк; 

Духовенство, монашествующие, миряне. 

Собор Православного духовенства и мирян Истинно-Православной Церкви принял решение возродить Истинно-Православную Церковь на Украине, для чего просить Истинно-Православную Церковь России о даровании автокефалии приходам и общинам, расположенным на территории независимой Украины. 

2 октября 2002 г., Собор Православного духовенства и мирян Истинно-Православной Церкви, принял Декларацию о создании Украинской Истинно-Православной Церкви. Предстоятелем УИПЦ был избран Архиепископ Антоний Власов. Он был возведён в сан Блаженнейшего Митрополита Киевского в храме священномученика Александра, г. Верхнеднепровска. 

ДЕКЛАРАЦИЯ 

Волей Божией собравшись в Богоспасаемом граде Верхнеднепровске, в обители святого Архистратига Божия Михаила, Мы, Преосвященные Украинской Истинно-Православной Церкви, духовенство и миряне, радея о возрождении отеческого православия и беря во внимание сиротство нашей Матери Церкви на территории, соборным рассмотрением постановили: 

1. Возродить Украинскую Истинно-Православную Церковь в составе приходов и общин Истинно-Православной Церкви. 

2. Выработать и принять Устав Украинской Истинно-Православной Церкви. 

3. Создать Священный Синод Украинской Истинно-Православной Церкви в составе Преосвященных Венедикта Молчанова и Андрея Трегуб. Все решения принимать коллегиально в духе братской любви. 

4. Избрать Блаженнейшим Митрополитом Киевским, Высокопреосвященного Антония Власова, Архиепископа Николаевского и Таврического, с присвоением ему титула Архиепископ Антоний, Блаженнейший Митрополит Киевский и всея Украины, с правом преднесения креста во время богослужения. 

5. Произвести возведение в Блаженнейшие Митрополиты Киевские и всея Украины, в храме святого священномученика Александра, города Верхнеднепровска. 

6. Учредить на территории Украины епархии. 

7. Известить братские Православные Церкви о возрождении Украинской Истинно-Православной Церкви. 

Собор Православного духовенства и мирян Украинской Истинно-Православной Церкви, город Верхнеднепровск, Украина.  
КАТОЛИЦИЗМ

РИМО-КАТОЛИЧЕСКАЯ ЦЕРКОВЬ В УКРАИНЕ

(использованы материалы официального сайта Римо-католической церкви в Украине www.rkc.lviv.ua (укр, рус, eng, pol))

Римо-Католическая Церковь в Украине насчитывает 7 диецезий (Львовская архидиецезия, диецезии Киевско-Житомирская, Каменец-Подольская, Луцкая, Мукачевская, Харьковско-Запорожская и Одесско-Симферопольская), 804 прихода, имеет 11 епископов и 3 Высшие духовные семинарии (Львовская в Брюховичах, Киевско-Житомирская в Ворзеле и Каменец-Подольская в Городке).

К концу Хв. стали христианскими соседние Киевской Руси государства - Польша (966), Богемия и Венгрия. В 1009 г. была основана Трансильванская диецезия, одна из семи диецезий Католической Церкви Венгрии, которая включала территорию украинского Закарпатья вплоть до начала ХІVв. С 1346 г., когда Закарпатье стало частью Эгерской диецезии – составной части Римско-Католической Церкви Венгрии, началось строительство множества костелов не только в городах, но и в селах. В ХІV в. уже насчитывалось более 50 храмов и несколько монастырей, в частности, первыми в г. Берегово основали свой монастырь тамплиеры, впоследствии – доминиканцы и францисканцы. Паулины поселились в г. Кишберег в 1329 г., а в 1363 г. - возле Тячева.

В Киеве католиков обслуживали ирландские бенедиктинцы, которые имели свой монастырь и костел. Активную миссионерскую работу проводили также доминиканцы. К этому ордену принадлежали епископы Герард (+1241), блаженный Витт (+1269), Генрик (1321-1350), Яков (+1377), Филипп (+1387), Михаил І Триска (+1426), Андрей Краковский (+1434), Михаил ІІ (+1439), Иоанн (+1451), Михаил ІІІ (+1487), Моисей (1507-1519).

И хотя латинские епископы были в Киеве уже с Х в., первое епископство в Киеве возникло в 1321 г. при епископе Генрике. Епископство охватывало территорию Восточной и Южной Украины, включая побережье Черного моря и часть современных Беларуси и России (территория Киевского и Черниговского княжеств и присоединенных в половецких войнах южных земель). Епископов Киевских Либутия, св. Альберта, св. Бонифация, св. Бруно и их преемников до 1321 г. называли епископами Руси, с 1638 г. – епископами Киевскими и Черниговскими, с 1789 г. – епископами Житомирскими и Луцкими.

 Смерть князя Ярослава Мудрого и постепенное дробление Киевского государства повлияли на положение западноукраинских земель. В 1199 г. волынский князь Роман Мстиславич объединил Галицию и Волынь в одно государство. Он успешно воевал с половцами и другими врагами и присоединил Киев к Галицко-Волынской державе. Не соответствуют действительности утверждения некоторых историков о том, что Роман был противником Рима. Есть много свидетельств католической ориентации князя Романа (его мать, дочь польського короля, и жена были католичками).

Папа Иннокентий ІІІ через кардинала Григория в 1207 г. предлагает Галицко-Волынскому государству тесные контакты, стремясь объединить восточноевропейские народы с Римом. В своих письмах Папа Гонорий ІІІ в 1227 г. и Папа Григорий ІХ в 1231 г. призывают украинских князей переходить на латинский обряд. В 1228 г. в Галиче поселились доминиканцы, а в 1235 г. в Перемышль прибыли францисканцы и заложили свой монастырь.

После татарского нашествия, начавшегося в 1239 г., Запад формирует антитатарскую коалицию, в которой особеная роль отводится Украине, и, в частности, князю Данилу Галицкому. В 1253г. Папский легат Опизо из Мезано привез корону от Иннокентия ІV и Данило был коронован в Дорогичине. Князь с епископами сложили присягу, а Папа гарантировал нерушимость византийского обряда. Татары, узнав об этом, снова бросили орды на украинские земли, но Данило отразил их нападение. Однако через три года, в 1256 г. Данило по требованию татар разрывает связи с Римом, а Папа передает католиков, проживающих на Червоной Руси, под юрисдикцию Люблинского епископа, имеющего генерального викария во Владимире-Волынском. 

Украинские земли в ХІV-ХV вв. вследствие упадка собственной государственности попадают в зависимость от соседних государств. Великое Литовское княжество поглотило Волынь и центральные украинские территории по обоих берегах Днепра. Потеряв свою династию, в 1340 г. Галиция перешла под власть Польского королевства. В последние десятилетия ХІV в. и на протяжении ХV в. северо-восточные земли попадают под контроль Московского княжества. 

В 1359 г. основана первая латинская диецезия во Львове. Но первый Львовский латинский епископ Тома во Львов так и не приехал. В 1367 г. уже существовала Галицкая диецезия во главе с епископом Кристином (ум. 1370). Он был первым латинским епископом, посетившим Львов. В 1375г. Папа Григорий XI буллой «Debitum pastoralis offici» от 13.02.1375 г. окончательно основал латинскую митрополию и архидиецезию в Галиче, а в 1412 г. она была перенесена с Галича во Львов (булла «In eminenti specula» от 28.08.1412 г.). Первым митрополитом в Галиче был архиепископ Матвей (1375 -1380), немец, знавший украинский язык. После него Галицкими митрополитами были еще три архиепископа: Бернард (1384-1390), бл. Якуб Стрепа (1391-1409), провозглашенный святым в 1790 г., и Николай Тромба (1410-1412). 

Создаются епископства в Луцке (1412), Холме (1417), Владимире-Волынском (1428) и в Каменце-Подольском (1440). В начале ХV в. латинская митрополия в Украине была сформирована.

После крещения Руси на протяжении ХІ-ХІІ в. Киевская митрополия постепенно охватила все восточнославянские земли, выводя их на церковную орбиту Византии. Но Киевская Русь оставалась открытой и другим влияниям. Географическое положение благоприятствовало контактам через торговлю, военные действия и дипломатические отношения с Евразийской степью, балтийским Севером, католическим Западом. В средние века Киевские митрополиты и князья Руси контактировали с Римской Церковью. Митрополиты присутствовали на cоборах в Лионе (1245 г.) и Констанце (1418 г.). Архиепископ Петр Акерович вместе с Папой Иннокентием ІV служил в Лионе Святую Мессу. Митрополит Григорий Цамблак, не признанный Цареградским патриархом, с делегацией из 300 лиц принимал участие в cоборе в Констанце. Церкви, которые проповедовали Евангелие, понимали, что их раскол противоречит воле Творца. Вот почему сразу после раскола 1054 г. были попытки разрешения спорных вопросов между восточным и западным христианством. Флорентийская уния 1439 г. знаменовала временное примирение, которое было одобрено и Папой, и Цареградским патриархом.

 В 1458 г. Киевская митрополия разделилась на собственно Киевскую и Московскую. Папа Пий ІІ назначил грека Григория архиепископом Киева, Львова и всей Малой Руси. Границы Григорьевой юрисдикции включали 6 епархий в Великом княжестве Литовском (Черниговская, Смоленская, Полоцкая, Туровская, Луцкая, Владимирская) и 3 епархии в Польском Королевстве (Перемышльская, Холмская, Галицкая). Из папской буллы также следовало, что у Рима нет никаких иллюзий относительно перспектив Флорентийской унии в Великой Руси под 'схизматическим правлением Ионы Московского'. С 1458 г. по 1596 г., до Берестейского cобора земли Киевской митрополии совпадали с границами династически объединенных государств – Польши и Литвы. И хотя Флорентийская уния для Византийского и других восточных патриархов была большим достижением (ибо знаменовала единение с Римской Церковью), для Украинской Церкви она была менее успешной. Главные причини неудачи - политическое давление и неблагоприятная церковная ситуация, в частности, завоевание турками Цареграда в 1453 г. и автокефалия Московской церкви, а также расширение ее юрисдикции на украинские территории.

 Целью Берестейской унии 1596 г. было объединение Киевской Православной Церкви с Римским Престолом. С латинской стороны идею унии поддержали иезуиты Петр Скарга, Антонио Поссевино, Апостольский Нунций. Булла Климента VІІІ «Великий Господь» подтвердила административное и церковное решение Киевского митрополита Михаила Рогозы об унии Римско-Католической Церкви и Киевской православной митрополии в границах Польско-Литовского государства. Собор в Бересте вызвал сопротивление некоторых Православных Церквей. В 1620 г. патриарх Иерусалимский Феофан ІІІ тайно рукоположил 7 православных епископов с митрополитом во главе для всех епархий, которые уже занимали униатские епископы. В соответствии с Переяславским договором гетмана Богдана Хмельницкого (1654) Украина оказалась под протекторатом Москвы. Раздел Польши в ХVІІI в. для территорий, которые отошли к России, означал гибель унии. Для униатских епископов на австрийской территории в ХVІІІ в. Папа Римский основал специальную церковную провинцию Галич.

Идея объединения церквей двух обрядов дала пример подвижничества - жизнь и мученическую смерть полоцкого архиепископа Иосафата Кунцевича, убитого в 1623 г. фанатиками в Витебске. В 1643 г. Урбан VІІІ провозгласил мученика Иосафата блаженным, а Пий ІХ в 1867 г. - святым. Иосафат Кунцевич - единственный общекатолический украинский святой. Его мощи в 1916 г. были найдены на Холмщине и привезены в Вену, где пребывали до 1944 г. в церкви св. Варвары, а потом перевезены в Рим в собор св. Петра.

Территория украинских земель неоднократно становилась полигоном военных действий. В последние три десятилетия ХVІІІ в. Польша была разделена трижды – в 1772, 1793 и 1795 годах между Пруссией, Австрией и Россией и исчезла с политической карты как суверенное государство более, чем на сто лет. В 1772 г. Галиция вошла в состав Австро-Венгрии. Изменились границы не только государственные, но и диецезий. Австрийское правительство присоединило к Львовской архидиецезии те части Луцкой (1786), Холмской (1791) и Каменецкой (1819) диецезий, которые оказались в Галиции. В Австрии господствовал так называемый иосифизм (от имени кесаря, который неуважительно относился к Папе и монахам). Государство осуществляло политику национализации имущества Церкви, монашеские ордена выводились из зарубежного подчинения и передавались под юрисдикцию Австрийского епископства. Сотни мужских монастырей: францисканцев, бернардинцев, реформатов, капуцинов, миссионеров, августинов, паулинов, театинов, тринитариев и женских: бригидок, бенедиктинок, доминиканок, кармелиток, шариток и др. были закрыты. Также были закрыты костелы, некоторые из них и монастыри присоединили к другим институциям. Из женских конгрегаций остались под австрийским господством только бенедиктинки и сакраментки – 42 сестры и шаритки – 61 сестра (1858). Лишь в конце ХІХ в. началось постепенное возрождение монашества.

Львов был инициатором создания организаций священников. Первая из них – «Союз катехитов», которая в 1918г. переименована в «Общество священников-префектов». Было также создано «Общество взаимопомощи священников». После 1920 г. во Львове возникла третья организация – «Теологическое общество», которое имело свое научное ежеквартальное издание «Теологический обзор». Проводились научные конференции, празднования годовщин великих теологов, таких, в частности, как св. Августин. Опорой для «Теологического обзора» было общество «Религиозная библиотека», носившее с 1923 г. имя Львовского архиепископа Иосифа Бильчевского (1900-1923).

 В 1804 г. украинские территории Закарпатья вошли в состав Сату-Марской римо-католической диецезии, которая отделилась от Эгерской диецезии венгерской Церкви. Первый епископ Иштван Фишер для обучения местного населения основал епископский лицей, католическую гимназию и семинарию. Во время голода после наполеоновских войн повсеместно создавались центры милосердия, открывались дома по уходу за больными и сиротами. Изменение политических границ после первой мировой войны, распада Австро-Венгрии в 1919 г., присоединение части Закарпатья к Чехословакии усложнило руководство диецезией епископу Тибору Боромиссо (1906-1928). В 1930 г. была учреждена Апостольская Администрация с центром в Ужгороде во главе с епископом Ференцом Свободой. После очередного изменения границ, уже в июле 1940 г. был назначен епископ Арон Мартон для Сату-Марско-Орадейской диецезии. В мае 1942 г. епископом Сату-Марской диецезии, в состав которой снова вошло Закарпатье, и Апостольским администратором Орадейской диецезии стал Янош Шеффлер.

 После разделов Польского государства в конце ХVІIІ в. распространение католицизма на восток было остановлено. В 1797 г., после третьего раздела Польши, Апостольский Нунций Лаврентий Нитте совершил каноническое разделение Кииевско-Черниговской диецезии, вследствие которого возникла Луцко-Житомирская диецезия. Через 50 лет в 1848 г. после создания новой административной системы Российской империи на основании буллы Папы Пия ІХ приходы, находящиеся в Киевской губернии, снова вошли в состав Киевско-Житомирской диецезии.

Российское самодержавие всячески поддерживало православие, что приводило к ухудшению положения Римо-Католической Церкви – закрывались монастыри, ограничивалась деятельность духовенства, осуществлялось давление на иерархов. В 1905 г. царское правительство было вынуждено либерализировать отношение к католицизму. Был издан указ, разрешавший переход в католицизм и катехизацию молодежи на родном языке, расширявший права епископов, в частности, назначения настоятелей без согласия губернаторов. Российский царизм самовольно учредил административную структуру Римо-Католической Церкви в России. Была образована Луцко-Житомирская диецезию, которая с 1866 р. включала Каменецкую диецезию. Фактически, один житомирский епископ управлял делами трех диецезий на территории Волынской, Подольской и Киевской губерний. Здесь в 1909 г. проживало 802 тыс. католиков. По состоянию на 1916 г. было 257 приходов, а душпастырское служение исполняли 349 священников. В Житомире работала единственная для трех правобережных губерний католическая семинария, в начале ХХ в. здесь обучалось 60 семинаристов. В советское время семинария была перенесена в Польшу (Олыка, Гнезно), окончательно она разместилась в Луцке.

После октябрьской революции 1917 г. Церковь подвергалась жестоким репрессиям; храмы и церковное имущество конфисковывались, а тех, кто не повиновался, считали врагами народа, их сажали в тюрьмы или ссылали в лагеря.

После падения самодержавия новым Луцко-Житомирским епископом был назначен Игнатий Дубовский. В 1918 г. восстановлена Каменецкая диецезия. Советско-польская граница разделила Луцко-Житомирскую диецезию на две части. Некоторое время епископ пребывал в Луцке и оттуда руководил делами Церкви. В советской части диецезии был назначен генеральный викарий - настоятель костела св. Александра в Киеве. К середине 20-х годов здесь было 107 действующих костелов, 68 священников и 350 тысяч верующих. В 1926 г. Святой Престол создал на советской территории Житомирскую диецезию. Апостольским Администратором был назначен о. Теофил Скальский. Коммунистический режим принял решение о ликвидации Римско-Католической Церкви. В 1934 г. в диецезии осталось лишь 18 священников, но и те в последующие годы были сосланы на Соловки либо умерли. В 1938 г. власти закрыли последнюю католическую святыню диецезии – костел св. Александра в Киеве, а настоятеля о. Сигизмунда Квасневского арестовали и казнили.

 В западных областях Украины после сентября 1939 г. атеистическое государство закрыло все религиозные учебные заведения, прекратило издание религиозных книг и журналов, запретило преподавание религии в школах. Столицу Львовской архидиецезии было перенесено в Любачев (Польша) одновременно с вынужденным отъездом в 1946 г. в Польшу архиепископа Евгения Базяка (1944-1962) и большого количества духовенства, монахов и монахинь. В то же время был арестован Луцкий епископ Адольф Шеленжек. Если в 1945 г. во Львове было 17 римско-католических святынь, 12 мужских и 22 женских монастыря, то уже в 1946 г. осталось только 4 костела и 6 священников.

После 2-й волны репрессий (1948-1953) количество римо-католических священников в Украине уменьшилось с 50 до 25. Некоторые священники служили Святую Мессу возле закрытых дверей храмов, поскольку были репрессированы не только личности и структуры Церкви, но и католические храмы. Более 30 костелов Львова имели огромную ценность и как памятники архитектуры, но с 1939 г. по 1946 г. их превратили в склады, магазины, спортзалы, кинотеатры, клубы, билетную кассу, концертный зал, тюрьму, и даже в музей атеизма. В 1947 г. осталось лишь 3 действующих храма – катедра, костел св. Антония и костел св. Марии-Магдалины (закрыт в 1962г.). В эти костелы приходили также католики восточного обряда (после так называемого Львовского собора 1946г. уния была ликвидирована, а Греко-Католическая Церковь насильственно присоединена к Русской Православной Церкви). 

Многие священники ушли в подполье. Они работали на государственных предприятиях, а в свободное время осуществляли душпастырскую работу под угрозой постоянных преследований.

В частности, с 1948 г. душпастырское служение для уцелевших от репрессий католиков в границах СССР исполнял настоятель Львовской катедры о. Рафаил Керницкий, которого 16.01.1991 г. Папа Иоанн Павел ІІ назначил Львовским епископом-помощником.

 Советский террор не пощадил и Римско-Католическую Церковь Закарпатья, епископским викарием которой с 1944 г. был береговский архидекан о. Ференц Пастор. Когда в 1947 г. Сату-Марскую диецезию было разделено на 4 части, к Закарпатью отошли 40 приходов (остальные 95 остались в Чехословакии, Венгрии и Румынии). На протяжении 1945-1956 гг. 19 священников были осуждены как изменники родины и бунтари и арестованы. Те, кто остался, продолжали исполнять свои обязанности, невзирая на сплошные запреты. Положительные изменения произошли весной 1989 г. после приезда Эстергомского архиепископа Ласла Пашкаи, когда на Закарпатье было разрешено проводить душпастырскую деятельность священникам из Венгрии. А уже в 1990 г. прибыли монахи из Чехословакии.

Благодаря мужеству духовенства, поддержке мирян и вере в лучшие времена Церковь в Украине выстояла. 16 января 1991 г. Папа Иоанн Павел ІІ восстановил деятельность римо-католических диєцезий в Украине и назначил епископов во Львове, Каменце-Подольском и Житомире. Украинское государство установило дипломатические отношения с Ватиканом, и в 1992 г. Святейший Отец назначил первым Апостольским Нунцием в Украине архиепископа Антонио Франко. В 1993 г. Иоанн Павел ІІ создал Апостольскую Администратуру Закарпатья во главе с архиепископом Антонио Франко, а в 1995 г. назначил епископом-помощником в Закарпатье Антала Майнека, рукоположив его на епископа в Риме. В 1996г. Папа восстановил Луцкую диецезию, назначив Апостольским Администратором Львовского митрополита архиепископа Марьяна Яворского. В 1997 г. епископом-ординарием в Закарпатье стал Антал Майнек.

В 1998 г. Святейший Отец назначил Львовского епископа-помощника Маркияна Трофимьяка Луцким епископом-ординарием, а Каменец-Подольского епископа-помощника Станислава Падевского Львовским епископом-помощником. В 1999 г. архиепископ Никола Этерович стал следующим (вторым) Апостольским Нунцием в Украине. С 22 по 25 марта 1999 г. состоялся первый в истории Украины визит украинских епископов в Ватикан, во время которого епископы имели возможность сослужить Мессу с Иоанном Павлом ІІ, общаться со Святейшим Отцом на аудиенции. Визит 'ad limina' в Ватикан укрепил положение 5 диецезий Украины в лоне Вселенской Церкви. 

Год 2001-й был особенным для Римско-Католической Церкви в Украине, это год празднования 10-летия возрождения ее деятельности. Начался он с радостных событий: 28 января 2001 г. Папа Иоанн Павел ІІ провозгласил Львовского митрополита архиепископа Марьяна Яворского кардиналом. Одновременно стал кардиналом глава Украинской Греко-Католической Церкви Любомир ГУЗАР. Таким образом, впервые в истории Украина имеет своих кардиналов, а Львов – единственный город в мире, в котором находятся сразу два кардинала. С 23 по 27 июня 2001 г. состоялось знаменательное событие в церковной жизни католиков - Апостольский визит Папы Римского в Украину – в Киев и Львов.
Папа Иоанн Павел ІІ 27 марта 2002 г. создал римско-католическую диецезию в Мукачеве и именовал епископа Антала Майнека, предыдущего Апостольского Администратора Закарпатья, первым епископом Мукачевской диецезии. 4 мая 2002 г. Святейший Отец создал Харьковско-Запорожскую и Одесско-Симферопольскую диецезии.

УКРАЇНСЬКА ГРЕКО-КАТОЛИЦЬКА ЦЕРКВА (УГКЦ)
(використані матеріали офіційної сторінки Української Греко-католицької церкви - www.ugcc.org.ua та сайту http://vesna.org.ua/txt/dov/istukr/IIIu_2.html) 

Українська греко-католицька церква, утворена на Берестейському церковному соборі 1596 року внаслідок відмови Київської митрополії від ієрархічного верховенства Константинопольського патріарха і переходу під протекторат папи Римського. Первісна назва церкви – уніатська. З 1774 р. церкву називали Греко-католицька церква, а вірних - греко-католиками. У 1930-х роках почала вживатися назва Українська греко-католицька церква (раніше - Руська греко-католицька церква), а пізніше - Українська католицька церква. Ця назва з 1960-х років вживається в офіційних документах Ватикану. Особливість віровчення УГКЦ полягала у поєднанні католицької і православної догматики, проголошеної Флорентійським собором 1439 р., при збереженні руської обрядової практики. Юрисдикція з'єднаної Київської (уніатської) митрополії поширювалась на всі українські та білоруські землі у складі Речі Посполитої за винятком Львівської і Перемиської єпархій, єпископи яких не визнали рішень Берестейського собору. В історії церкви виділяють два періоди – Київської православної митрополії (до кін. XVIII ст.) і Галицької митрополії (з поч. XIX ст.). За період існування Київської митрополії її митрополитами були: Михайло Рогоза (1596-1599), Іпатій Потій (1600-1613), Йосиф Веніамин Рутський (1613-1637), Рафаїл Корсак (1637-1640), Антон Селява (1641-1655), Гавриїл Коленда (1656-1674), Киріан Жоховський (1674-1693), Лев Слюбич-Зелевський (1694-1708), Юрій Винницький (1708-1713), Лев Кишка (1714-1728), Атанасій Шептицький (1728-1746), Флоріан Гребницький (1748-1762), Феліціан-Пилип Володкович (1762-1778), Лев Шептицький (1778-1779), Ясон Смогоржевський (1780-1788), Теодосій Ростоцький (1788-1805). Протягом XVIII ст. уніатська церква пройшла складний період свого становлення. Відновлення у 1620 р. православної ієрархії загострило протистояння між прихильниками і противниками унії з Апостольським Престолом. Для примирення ворогуючих сторін митрополит В.Рутський запропонував об'єднання у рамках єдиного Києво-Руського патріархату. У 1626, 1629, 1636-1637, 1680 рр. робилися спроби порозуміння між православними і уніатами та обрання спільного патріарха, однак вони були безуспішними. За королівським „укладом” Владислава IV Вази від 1.11.1632 р. від Київської з'єднаної митрополії відходила Луцька єпархія і частина Полоцької (утворена нова православна Могилівська єпархія), а також усі храми Києва, по 4 у Вільні і Мстиславі, кілька монастирів. Разом зі Львівською і Перемиською єпархіями вони підпорядкувались православному митрополитові П.Могилі. За Андрусівським перемир'ям 1667 р. відійшла ще Смоленська єпархія. Після того, як у 1685 р. православний Київський митрополит під тиском російської влади був змушений визнати верховенство Московського патріарха, три єпархії (Перемиська, 1692; Львівська, 1700; Луцька, 1702), Львівське Ставропігійське братство (1708) та Почаївський монастир (1721) перейшли на унію з Римом. У 1720 р. відбувся Замойський собор, який впорядкував канонічні засади церкви і наблизив їх частково обрядово і організаційно до латинської. У 1743 р. всі василіанські монастирі Литовської і Руської конгрегації були об'єднані у Руський чин св. Василія Великого на чолі з єдиним архімандритом. У сер. XVIII ст. Київській з'єднаній митрополії підпорядковувалися Полоцька, Луцько-Острозька, Львівсько-Галицька, Холмсько-Белзська, Перемиська, Пинсько-Турівська єпархії. Внаслідок трьох поділів Речі Посполитої Київська митрополія була розділена на дві частини між Австрією і Росією. На землях, що відійшли до Російської імперії, унія була ліквідована указом Катерини II у 1795 р., але після її смерті деякі греко-католицькі єпархії були відновлені. Митрополити І. Лісовський (1806-1809), Г. Коханович (1809-1814), Й. Булган (1817-1838) були членами Духовної колегії, мали осідок у Петербурзі, призначалися царями і не мали апостольських освячень з Риму. 12.2.1839 цар Микола І підписав акт про ліквідацію унії в імперії і возз'єднання її з православною церквою. На Холмщині Греко-католицька церква була ліквідована в 1875 р. На відміну від російського царизму Австрійська держава проводила політику сприяння унійним процесам. У 1649 р. була проголошена Ужгородська унія на Закарпатті, в 1699 р. – Трансьльванська унія в Семигороді. У 1808 р. у Львові відновлена Галицька митрополія, яка перейняла духовну традицію і правовий статус Київської митрополії. У ХІХ ст. УГКЦ очолювали митрополити Антін Ангелович (1807-1814), Михайло Левицький (1816-1858), Григорій Яхимович (1860-1863), Спиридон Литвинович (1863-1869), Йосиф Сембратович (1870-1882), Сильвестр Сембратович (1882-1898), Юліан Сас-Куїловський (1899-1900). В умовах відсутності української державності церква відігравала консолідуючу роль в українському суспільстві, підтримувала розвиток культурно-освітнього життя у західноукраїнських землях, чим сприяла пробудженню національної свідомості місцевого населення. У 1885 р. була створена Станіславська єпархія. Ціла епоха в історії церкви пов'язана з іменем митрополита А. Шептицького (1900—1944). Протягом свого перебування на чолі УГКЦ А.Шептицький приділяв постійну увагу організації та розвитку національно-релігійного життя у західноукраїнських землях. Зокрема, за його ініціативою і сприянням було засновано чин студитів (1904); Станіславська (1906) і Перемиська (1907) духовні семінарії; Богословське наукове товариство (1923) і Богословська академія у Львові (1929), Національний музей (1905) та ін.У вересні 1914 р. після захоплення Галичини російськими військами митрополит А. Шептицький був інтернований і утримувався у Нижньому Новгороді, Курську, Суздалі. У 1917 р. провів низку заходів, спрямованих на поширення і зміцнення католицької церкви в Росії та підросійській Україні. У березні 1917 р. організував у Петрограді синод Російської католицької церкви і призначив о.Леоніда Федорова екзархом для католиків візантійського обряду в Росії. Перебуваючи у Києві, митрополит призначив о.Михайла Цегельського екзархом для католиків візантійського обряду в Україні. У міжвоєнний період А.Шептицький, як і все керівництво УГКЦ, обстоював ідею незалежності та соборності України. УГКЦ засуджувала окупацію Польщею Галичини, насильну полонізацію краю та антиукраїнську національну політику польського уряду.

Митрополит А. Шептицький неодноразово наголошував на необхідності об'єднання всіх християн України навколо Київського патріархату в єдності з Римським престолом, але не знайшов розуміння з боку окремих ієрархів церкви та української інтелігенції. Після смерті А.Шептицького (1944) його наступником став Йосип Сліпий. Зі встановленням радянської влади у західноукраїнських землях УГКЦ була ліквідована. 11.4.1945 р. заарештовано всіх ієрархів церкви. Створена радянськими органами держбезпеки „Ініціативна група” на чолі з Г.Костельником була визнана „єдиним тимчасовим адміністративним органом УГКЦ”. 8-10.3.1946 р. у Львові відбувся псевдособор, який проголосив скасування Берестейської унії 1596 і „возз'єднання” УГКЦ з Російською православною церквою 28.8.1949 на регіональному релігійному з'їзді у Мукачеві таким самим чином проголошено про розрив унії з Римом і підпорядкування греко-католицької церкви на Закарпатті Московському патріархові. На Заході Львівський собор був визнаний неканонічним, а ліквідація УГКЦ проголошувалась незаконною (папська енцикліка "Східні Церкви" від 15.12.1958 р.). Незважаючи на неканонічність Львівського собору, радянський уряд визнав Українську греко-католицьку церкву скасованою і розпочав ліквідацію її парафій та церков. Близько тисячі греко-католицьких священиків було заарештовано, засуджено до тривалих термінів ув'язнення або депортовано. Більше 200 священиків взялися творити структуру Української греко-католицької церкви у підпіллі. Понад 40 років священнослужителі й вірні УГКЦ були змушені таємно дотримуватись обрядів і свят своєї церкви, наражаючись на переслідування та репресії з боку органів влади. У 1956 єnископ М.Чарнецький дозволив священикам, що перейшли в православ'я, таємно повертатись до УГКЦ через накладання епітимії. Після смерті єп. Чарнецького його наступником було обрано ігумена редемптористів В.Величковського. У 1963 р. з ув'язнення звільнено митрополита Й. Сліпого, 4 лютого йому дозволили виїхати на Другий Ватиканський собор. У лютому 1963 р.  И. Сліпий у Московському готелі таємно передав свої повноваження з особливою відповідальністю за Львівську єпархію єп. Величковському (виконував до свого арешту в 1969 р.). У лютому 1972 р. (перед виїздом за межі СРСР) Й. Сліпий передав свої повноваження єп. В. Стернюкові. Для Івано-Франківської єпархії таємно було рукоположено в 1968 р. о. Софрона Дмитерка. Апостольським адміністратором Мукачівсько-Ужгородської єпархії у 1983 р. став Іван Семедій. З переїздом за кордон митрополита Й. Сліпого відбулась консолідація роз'єднаних діаспорних греко-католицьких парохій в єдину помісну церкву. Після смерті патріарха Йосифа (1984) Верховним архієпископом УГКЦ став Іван Мирослав Любачівський (з 1985 - кардинал). У кін. 1980-х років розпочалася боротьба за легалізацію УГКЦ, однієї з двох українських національних церков. 4.8.1987 р. у Львові група представників церкви звернулася з заявою до Римського папи Іоана Павла ІІ та тодішнього керівника СРСР М. Горбачева про вихід греко-католиків України з підпілля. Заява стала початком відкритої боротьби за легалізацію УГКЦ в Україні. Протягом 1989-90 рр. відбувалися масові віча, пікетування, голодівки в краю і в Москві з вимогою визнання офіційного статусу Української католицької церкви в Україні. У грудні 1989 р. уряд СРСР офіційно визнав легальною діяльність УГКЦ в Україні. 20.3.1991 голова УГКЦ кардинал Іван Мирослав Любачівський повернувся до свого престолу на Святоюрській горі у Львові. Нині на території України нараховується близько 3200 греко-католицьких громад, 2,5 тис. священнослужителів, 55 монастирів, виходить 23 релігійних видання. УГКЦ в Україні представлена сімома єпархіями західних областей: Львівською, Самбірсько-Дрогобицькою, Тернопільською, Зборівською, Івано-Франківською, Коломийською, Чернівецькою і Мукачівською. Парафії інших територій України підпорядковані Києво-Виноградській Екзархії на чолі з владикою Любомиром Гузаром. 4-10.1996 р. у Львові проходив помісний Патріарший собор УГКЦ, на якому були представлені всі єпархії з України і діаспори. У діаспорі діють Апостольські Екзархати Німеччини, Франції, Великобританії, Чехії, 5 єпархій у Канаді (Вінніпезька Архієпархія, Едмонтонська, єпархії Торонто, Сакстауна і Нью-Вестмінстера), 4 єпархії у США (святого о. Миколая в Чикаго, Стемфорді, св. Йосафата у Пармі і Філадельфійська Митрополича Архієпархія), єпархія українців католиків в Австралії, Новій Зеландії і Океанії, св. Покрови Буенос-Айреса в Аргентині, Куритибська св. вана Хрестителя в Бразилії, Гайдудорська в Угорщині, Пряшівська в Словаччині, Криживецький єпископат у Хорватії, вікаріат єпархії Бая Маре в Румунії, прокураторія в Італії, Перемисько-Варшавська митрополія в Польщі і підпорядкована їй Вроцлавсько-Гданська єпархія.

Сучасний стан церкви
Українська Греко-Католицька Церква є найбільшою Східною Католицькою Церквою в світі. Вона налічує понад 5,5 мільйонів віруючих. Очолює УГКЦ Верховний Архиєпископ, Митрополит Львівський і Галицький, єпископ Кам’янець-Подільський Кардинал Любомир Гузар. 

У Римі постійно перебуває Прокуратор Верховного Архиєпископа - Владика Гліб Лончина.

Упродовж 1989-2003 рр. відбулось тринадцять Синодів Єпископів та три сесії Патріаршого Собору УГКЦ: перша була присвячена проблемам нової євангелізації (1996 р.), друга - ролі мирян у житті сучасної Церкви (1998 р.), а третя - соціальним проблемам українського суспільства, зокрема проблемам абортів, розлучень, корупції та алкоголізму (2002 р.) .

Територія 

Після виходу з підпілля, в період з 1989 до 1992 року, греко-католики України належали до трьох єпархій – Львівської, Івано-Франківської та Мукачівської. На Синоді Єпископів, який відбувся у Львові 16-31 травня 1992 року, було визначено новий територіальний устрій, згідно з яким кількість єпархій збільшилась на чотири: Тернопільську, Зборівську, Самбірсько-Дрогобицьку, Коломийсько-Чернівецьку. Окремий статус отримав Києво-Вишгородський екзархат, який охоплює територію поза Галичиною, Закарпаттям і Буковиною. 

Згідно з рішенням Синоду Єпископів, який проходив у Бучачі в серпні 2000 року, створено дві нові єпархії – Стрийську і Сокальську – та реорганізовано Тернопільську і Зборівську: утворено Тернопільсько-Зборівську та Бучацьку єпархії. 

Із листопада 2000 р. юрисдикції Верховного Архиєпископа та Синоду Єпископів підлягає вся Україна.

У лютому 2002 р.  проголошено утворення Донецько-Харківського eкзархату.

28 липня 2003 р. проголошено утворення Одесько-Кримського екзархату.

ВЕРХОВНЕ АРХИЄПИСКОПСТВО В УКРАЇНІ ПОДІЛЕНО НА ТАКІ ЄПАРХІЇ ТА ЕКЗАРХІЇ: 

Львівська архиєпархія, яку очолює Верховний Архиєпископ Любомир Кардинал Гузар; 

Івано-Франківська єпархія (Єпарх Владика Софрон Мудрий); 

Коломийсько-Чернівецька єпархія (Єпарх Владика Павло Василик); 

Самбірсько-Дрогобицька єпархія (Єпарх Владика Юліан Вороновський); 

Тернопільсько-Зборівська єпархія (Єпарх Владика Михаїл Сабрига); 

Бучацька єпархія (Єпарх Владика Іриней Білик); 

Стрийська єпархія (Єпарх Владика Юліан Ґбур); 

Сокальська єпархія (Єпарх Владика Михаїл Колтун); 

Києво-Вишгородський екзарахат (Екзарх Владика Василь Мед віт); 

Донецько-Харківський екзарахат (Екзарх Владика Степан Меньок); 

Одесько-Кримський екзархат (Екзарх Владика Василь Івасюк). 

Автономний статус зберігає Мукачівська єпархія ГКЦ, яка формально є окремою Церквою свого права і не підпорядкована Главі УГКЦ. Мукачівською єпархією з осідком в Ужгороді керує Владика Мілан Шашік.

ПОЗА МЕЖАМИ УКРАЇНИ ДО ВЕРХОВНОГО АРХИЄПИСКОПСТВА ВХОДЯТЬ: 

у Польщі Перемишльсько-Варшавська греко-католицька митрополія, яка нараховує понад 100 парафій. Число вірних перевищує 300 тисяч. До її складу входять Перемишльсько-Варшавська архиєпархія та Вроцлавсько-Ґданська єпархія; 

у Західній Європі три апостольські екзархати для українських греко-католиків: у Німеччині, Франції та Великобританії; 

у Північній Америці дві греко-католицькі митрополії: 

США - Філадельфійська митрополія, яка складається з чотирьох єпархій: у Філадельфії, Пармі, Чикаґо і Стемфорді; 

Канада - Вінніпеґська митрополія, яка складається з п’яти єпархій: у Вінніпегу, Едмонтоні, Нью-Вестмінстері, Саскатуні й Торонто. 

Крім того, існують єпархії УГКЦ в Буенос-Айресі (Арґентина), Куритибі (Бразилія) і Мельбурні (Австралія). Українські греко-католики мають також вікаріат у Румунії, громади у Литві (Вільнюс), Латвії (Рига і Даугавпілс), Естонії (Таллінн), Австрії, Параґваї, Венесуелі, Португалії, Італії, Іспанії, Греції, Швейцарії, Бельгії, Казахстані та Росії. 

Релігійні видавництва Української Греко-Католицької Церкви

МІСІОНЕР

Видавництво засноване 1897 р. Галицькою провінцією Чину Святого Василія Великого (ЧСВВ). 1939 р., з початком Другої світової війни, видавництво було змушене припинити свою діяльність, яку відновлено тільки 1992 р., без окремого статусу, як видавничий відділ монастиря отців-василіян. Від 1994 р. видавництво "Місіонер" має власну реєстрацію.

Книги "Місіонера" – це передовсім катехитичні, літургічні та історико-пізнавальні видання. За останні роки у видавництві вийшло понад 600 найменувань книжок загальним накладом понад 2 200 000 примірників.

"Місіонер" співпрацює із такими видавництвами, як "Наукова думка", "Каменяр", "Світ", "Край", а також з видавництвами отців-василіян у Торонто (Канада) та Пряшеві (Словаччина). Видавництво має свою друкарню у місті Жовква Львівської області.

СВІЧАДО 

(www.svichado.lviv.ua)

Наприкінці 80-х років молоді українські студенти Люблінського католицького університету (Польща) розпочали видавничу діяльність, оскільки, на їхню думку, саме книжка була одним із кращих засобів пропагування християнських цінностей. Перші брошури почали виходити ще підпільно, однак незабаром, за умов лібералізації системи влади у Польщі, можна було легалізувати свою діяльність. Видавництво назвали „Свічадо”, і за допомогою Церкви розпочали офіційну видавничу діяльність. Темою перших брошур були літургічні питання, постать Митрополита Андрея Шептицького, його листи, історія Церкви. Загалом у першому етапі видано 15 книжок і брошур загальним накладом 80 000. Велику кількість перевезли різними способами в Україну, розповсюджувати допомагали монахи Студитського уставу.

Зміна політичної ситуації в Україні сприяла перенесенню видавничої діяльності до Львова. Після річної перерви, спричиненої зміною ситуації та умов праці, з благословення Блаженнішого Мирослава-Івана Кардинала Любачівського видавництво налагоджує співпрацю з монастирем студитів. Із другої половини 1992 р. „Свічадо” розпочало свою діяльність як Видавничий відділ Монастиря Монахів Студитського Уставу.

Щомісячно у видавництві з'являється друком 3-5 нових видань. На початок 2001 року видруковано 320 видань загальним накладом близько 2 000 000 примірників. Враховуючи більші потреби інтелігенції і студентів, видавництво започаткувало серії ІКОНА і ЛІТУРГІЯ, особливе місце займає серія ДЖЕРЕЛА ХРИСТИЯНСЬКОГО СХОДУ. Широко висвітлюється проблема приготування до подружнього життя та психології сім'ї. Видання цієї серії "Пізнай свою дружину" брало участь у проекті рейтингових досліджень "Еліт Профі" на звання Книжка року - 1999 в Україні та отримало друге місце в номінації "Калейдоскоп".

У „Свічадо” виходить щоквартальний варіант міжнародного богословського часопису „Сопричастя”, а з 2001 р. – дитячий журнал „Зернятко”.
НОВА ЗОРЯ
Часопис „Нова зоря” заснований наприкінці 1925 р. як орган Української Католицької Організації, а згодом – Української Національної Обнови. Перше його число побачило світ 7 січня 1926 р. І хоча газета виходила у Львові, її духовним натхненником був Єпископ Станіславівський Григорій Хомишин. 

Часопис під назвою "Нова Зоря" відродився на початку 90-х років як офіційний орган Івано-Франківської Єпархії. Із початкових 2 тис. наклад часопису зріс до 15 тис. примірників, і впродовж семи років розповсюджується по всій Україні.

Наприкінці 1995 р. на базі редакції часопису „Нова Зоря” було створено однойменне видавництво з власною друкарською дільницею. За час існування видавництва вийшло у світ майже сто книг загальним накладом майже 200 тис. примірників. Окрім релігійних видань, "Нова Зоря" продукує книги на художню, мистецьку та науково-краєзнавчу тематику.

Благодійні заклади Української Греко-Католицької Церкви 

КАРІТАС УКРАЇНИ 

Карітас України з 1991 р. є офіційною благодійною організацією Української Греко-Католицької Церкви в Україні. На сьогодні Карітас України є повноправним членом Карітас Інтернаціоналіс та Карітас Європа. В Україні регіональні центри Карітасу діють у всіх єпархіях Греко-Католицької Церкви та Києво-Вижгородському екзархаті. Національне Бюро Карітасу України знаходиться у Львові, а також має представницький офіс у Києві. Регіональними центрами Карітасу України керують директори, яких назначають місцеві єпископи-ординарії. Регіональні центри разом, або через свої організації, що діють при парафіях, відповідають за виконання проектів Карітасу у регіонах.

Карітас України приходить на допомогу тим, хто потерпає від занепаду економіки, від загальної суспільної кризи. Негативні суспільні процеси особливо зачіпають літніх і немічних людей. Саме з жертвами суспільних негараздів працює Карітас. 

Підтримка нужденних здійснюється через реалізацію найрізноманітніших проектів. Карітас збирає, отримує з-за кордону і розподіляє гуманітарну допомогу – їжу, вживаний одяг, медикаменти та медичне обладнання інше. Допомагає соціально незахищеним прошаркам населення. Він організовує благодійні кухні, опікується літніми громадянами, психологічно підтримує сім’ї, в яких виникли проблеми. 

Протягом 1998-2001 рр. Карітас надавав і продовжує надавати необхідну допомогу населенню Закарпаття, яке двічі потерпіло від стихійного лиха – повені.

З 1998 р. реалізується всеукраїнський проект “Опіка вдома”, за яким надається медична, соціальна та інша допомога особам похилого віку, які залишились без родинної опіки.

Особлива діяльність Карітасу – діти. Карітас опікується спеціалізованими школами-інтернатами, дитячими будинками, дітьми з багатодітних родин. З вересня 2000 р. у Львові відкрито і взято під свою опіку дитячий садок – “Діти вулиці”, де опікуються дітьми, які опинилися в кризовій ситуації. Подібний садок функціонує і в Ізмаїлі, Одеської області. У Тернополі та Харкові при Карітасі діють сиротинці.

При організації діє юридична допомога для малозабезпечених, функціонують центри анонімної духовно-моральної підтримки та соціальної допомоги узалежненим від алкоголю та наркотиків.

Карітас постійно надає допомогу дітям-сиротам, Українському товариству сліпих, Українському товариству глухих, приймальниками-розподільникам МВС України, виправним закладам. За допомогою західних партнерів медичні установи Львівщини отримали необхідні медикаменти та устаткування.

Адреса:

Україна, Львів 79016

Вул. Озаркевича, 4

Телефон: 380 (0322) 971256,

Факс: 380 (0322) 720007

Інтернет: www.caritas-ukraine.org
ШПИТАЛЬ ІМ. МИТРОПОЛИТА АНДРЕЯ ШЕПТИЦЬКОГО

Ініціатором створення „Народної лічниці” був доктор Євген Озаркевич. Як головне завдання задуманої установи ставилося надання безоплатної лікарської допомоги та порад хворим із незаможних верств „без різниці віросповідання і народності”, „а сільському населенню дати спромогу для раціонального лікування і висвобоження від знахарів і забобонів...”. Другим аспектом створення цієї установи було її національне значення, як першої української інституції такого роду в Галичині.

Митрополит Андрей Шептицький погодився стати покровителем установи і подарував для "Народної лічниці" дім з городом та своїм коштом облаштував його під вимоги для медичного закладу. Це дало тривку основу для подальшого розвитку нової інституції.

22 вересня 1903 р. відбулося посвячення „Лічниці” особисто Митрополитом Андреєм.

На початку 20-х років виникла ідея побудови модерної лікарні та за підтримки Митрополита розпочався збір коштів, і з 10 квітня 1938 року Шпиталь прийняв перших пацієнтів.

Ще з 1930 р. в амбулаторії „Народної лічниці” почали працювати члени Згромадження сестер милосердя св. Вінкентія, яких запросив з Бельгії Митрополит Андрей. Саме сестри св. Вінкентія зберегли і продовжили традицію християнського ставлення до страждаючих, навіть в роки воєнного лихоліття та в часи радянського режиму, коли після приходу Червоної Армії Шпиталь перетворено на державну лікарню. Вони впродовж 48 років, в умовах підпільного існування Церкви, продовжували працювати в лікарні.

З Божою поміччю в січні 1992 року „Народна лічниця" відновила свою роботу, як перша в Україні недержавна лікарня, що належала громадському товариству „Народна лічниця імені митрополита Андрея Шептицького".

6 червня 1994 року шпиталь був переданий у власність Львівської Архиєпархії УГКЦ.

Як і колись, так і тепер метою існування шпиталю є, шануючи гідність особи та право кожної людини на життя, надавати медичну допомогу всім потребуючим і знедоленим, без різниці щодо їх релігійної, національної чи політичної приналежності, а особливо опікуватись старенькими людьми, які своїм життям та здоров'ям заплатили за можливість для нас знову вільно жити і вірити.

З липня 1995 р. лікарня, через брак коштів, функціонує в режимі денного стаціонару оскільки Шпиталь живе лише на благодійні пожертви, без жодних дотацій з боку держави.

За рішенням Блаженнішого Любомира з квітня 2001 р. Міжнародний Благодійний Фонд „Карітас України" прийняв відповідальність за подальший розвиток шпиталю, та забезпечив стабільне фінансування на найближчі роки. Зокрема шпиталь залучено до виконання проекту Карітасу „Опіка вдома”, згідно з яким близько 200 самотніх, стареньких, хворих і потребуючих у місті Львові є забезпечені опікою, турботою та увагою.

Воднораз за останні роки отримано в дарунок багато сучасного медичного обладнання. Зараз тут виконуються різноманітні діагностичні медичні обстеження: розгорнуто 12 діагностично-консультативних кабінетів. За останній рік, у Шпиталі різноманітними видами медичних послуг було охоплено понад 70 тис. осіб. В Шпиталі консультують численні висококваліфіковані спеціалісти. Члени Українського лікарського товариства - провідні львівські медики - надають благодійну консультативну допомогу пацієнтам.

Головна мета діяльності:

Забезпечити убогих та потребуючих міста Львова і регіону, незалежно від їхньої національності та конфесійної приналежності, медичною і соціальною допомогою, через надання безоплатного медичного лікування і консультативно-діагностичної допомоги та соціальних послуг.

Послуги, які надає Шпиталь:

а) лікування в умовах „денного стаціонару”;

б) амбулаторна консультативна допомога різноманітного профілю;

в) діагностичний підрозділ забезпечує різноманітну інструментальну діагностику;

г) відділ опіки над потребуючими, немічними, самотніми та старенькими людьми – „Опіка вдома”;

д) осередок духовної та психологічної допомоги особам залежним від алкоголю та наркотиків і членам їх родин.

Адреса:

Благодійна Установа

Шпиталь ім. митр. Андрея Шептицького

79016 м. Львів

вул. Є. Озаркевича, 4

тел: 380-322-726869; тел/факс: 380-322- 978808

МАЛЬТІЙСЬКА СЛУЖБА ДОПОМОГИ
“Збереження віри і допомога потребуючим” – це 900-річне гасло Мальтійського лицарського ордену, для втілення якого була заснована Мальтійська служба допомоги.

Осередок Мальтійської служби допомоги (МСД) у Львові зареєстрований 1993 р. Одним із його перших проектів – створення Благочинної кухні, яка і донині обслуговує 430 нужденних мешканців міста протягом п’яти днів на тиждень. На початок 2001 р. було видано близько 1 251 600 безкоштовних порцій. Для відвідувачів Благочинної кухні щороку організовується Поріздв’яна вечеря, а до Великодніх свят кожен отримує пасхальний подарунок. 

Від 1994 р. діють курси з надання Першої долікарської допомоги, на які запрошують всіх охочих (віком від 14 років) здобути теоретичні знання і практичні навики для скорочення безтерапевтичного часу з моменту виявлення потерпілого до прибуття Швидкої допомоги. Сьогодні понад 2000 слухачів долучилися до курсів Першої допомоги.

Запроваджено консультації з Природного планування сім’ї, які Мальтійська служба допомоги проводить у співпраці з Львівським обласним центром планування сім’ї і репродукції людини.

Від 1995 р. МСД зобов’язується обслуговувати Молодіжну Прощу до Святоуспенської Унівської Лаври, забезпечуючи прочан харчами, медичною допомогою, підтримуючи інвалідів. 2000 року у прощі взяло участь близько тисячі прочан, серед них 16 неповносправних на візках.

Того ж року працював Мальтійський молодіжний навчальний табір. Програма табору складалася з духовних бесід, занять з Першої допомоги і навчальних зустрічей з гостями табору, як-от: “Психологія неповносправних осіб і їх реабілітація”, “Проблеми спінальників” та інші. Під час табору відбулися чування і проща до Почаєва.

Мальтійська молодь опікується дитячим будинком-інтернатом с. Розділ, де проживають діти із вадами розумового розвитку. 

Крім духовних бесід, реколекцій, працю з нужденними, молодь активно студіює програму з Невідкладної допомоги, готуючи своїх перших інструкторів для молодіжних груп.

Уже вчетверте у Львові проведено акцію “Святий Миколай – дітям шкіл-інтернатів і будинків сироти Львівської області”, ініційована МСД з благословення Курії Львівської архиєпархії, за сприянням Львівського обласного управління освіти. У 2000 р. співорганізаторами акції стали 16 молодіжних організацій. До акції долучилося 30 парафій м. Львова. Загалом близько 3178 дітей-сиріт, напівсиріт, з малозабезпечених родин у 30 дитячих і шкільних закладах отримали подарунки від Св. Миколая.

Адреса:

79005 Україна, Львів

вул. академіка Богомольця, 8/2

Телефон: 380 (0322) 751200

Інтернет: www.malteser.lviv.ua

“ВІРА І СВІТЛО” 
Вже від 1992 р. існує в Україні міжнародний рух спільнот “Віра і світло”. Він об’єднує у християнські спільноти при парафіях осіб розумово неповносправних, їхніх батьків та молодь (приятелів) для взаємної дружби та підтримки.

Рух “Віра і світло” заснований Жаном Ваньє та Марі-Ейлен Матьє у 1971 р. і нараховує більше 1 400 спільнот у 74 країнах світу. На даний час в Україні існує 14 таких спільнот, у тому числі в Києві, Львові, Тернополі, Тячеві, Хусті, Камінець-Подільському, Жовкві.

Члени спільнот регулярно дружньо зустрічаються, діляться своїми труднощами і радощами, спільно моляться, беруть участь у прощах та літніх таборах.

У “Вірі і світлі” неповносправні особи мають можливість любити і бути любленими, ділячись багатством своїх сердець, своєю ніжністю та вірністю. Батьки відчувають тут підтримку і можуть по новому побачити особливу внутрішню красу своєї дитини. Для молоді – приятелів через вірну дружбу з неповносправними, це є місце де можуть зустрітися з живим Ісусом, пізнати нові життєві цінності, відкрити для себе сенс життя.

“Віра і світло” вірить в дар та цінність кожного людського життя і що кожна людина, навіть найбільш вражена неповносправністю, покликана бути джерелом радості і миру для Церкви і суспільства.

Адреса:

79011 Україна, Львів

вул. І. Свенціцького, 17

(приміщення Львівської Богословської Академії)

Телефон: 380 (0322) 760498

Інтернет: www.faithandlight.faithweb.com 

ФОНД СВЯТОГО ВОЛОДИМИРА 
Фонд святого Володимира – громадська організація, діє з благословення Глави Української Греко-Католицької Церкви, зареєстрована Управлінням Юстиції у Львівській області 12 червня 1997 року (свідоцтво № 57), перереєстрована 18 січня 1999 року (свідоцтво № 197).

Фонд об'єднує однодумців, які прагнуть реалізувати конкретні моделі суспільної діяльності для відновлення родини як здорової клітини нації.

Результатом різносторонньої пошукової праці з родинами стало створення проекту просвітницько-виховного „ЦЕНТРУ РОДИНИ”, який є пріорітетним проектом Фонду спільно з Архиєпархіяльною Комісією у справах родини та парохією Храму Христового Воскресіння. 

В „ЦЕНТРІ РОДИНИ” мають закладатися зразки культури спілкування родин, зразки солідарності і взаємодопомоги, спільно пережитої радості. Ціллю такого Центру є пошук форм і засобів для повернення гідності українській християнській родині. „ЦЕНТР РОДИНИ” має стати осередком для отримання повної інформації про джерела допомоги родині в потребі, моделлю співпраці Церкви з Державою.

В „ЦЕНТРІ РОДИНИ” вже активно діють:

- служба "Родина в потребі" – це моральна та психологічна підтримка, матеріальна допомога багатодітним родинам , активна участь у міських святах „День Матері”, „День Батька”. В День святого Миколая спільно з акторами театру ім. М. Заньковецької традиційно готується „Сирітське деревце” для дітей-сиріт парафії Храму Христового Воскресіння.

- Краєзнавчий Центр "Паломник" готує екскурсоводів-краєзнавців, організує літні табори для школярів та студентів, мандрівки.

- „Лікарська порадня” надає безкоштовні консультації, в якій доброчинно працюють висококваліфіковані лікарі: терапевт, стоматолог, пульманолог, хірург, ґінеколог, окуліст, педіатр. 

Фонд св. Володимира, по можливості, надає допомогу організаціям, закладам, дошкільним та шкільним установам, які спеціалізуються на праці з неповносправними особами.

Адреса бюро:

Україна, Львів 

вул. Городоцька 319-а

Телефон: 380 (0322) 401802,

Факс: 380 (0322) 401810

Електронна пошта: stwf@lviv.gu.net

Інтернет: www.stwf.iatp.org.ua
Освітні заклади Католицьких Церков в Україні

Український католицький університет
Інтернет сторінка: www.ucu.edu.ua

Український Католицький Університет успадкував і продовжує наукову діяльність Греко-Католицької Богословської Академії, яку створив у 1928-1929 рр. у Львові Митрополит Андрей Шептицький, а очолив її перший ректор о. Йосиф Сліпий. Після закриття Академії в 1944 р. її місію та функції перейняв на себе Український Католицький Університет св. Климентія Папи в Римі, організований та очолений у 1963 р. Митрополитом Йосифом Сліпим. У 1994 році діяльність згаданої Академії було відновлено під назвою «Львівська Богословська Академія» (ЛБА), а в 1998 р. остання здобула міжнародну акредитацію. Першим ректором відновленої ЛБА був о. Михайло Димид. У 2000 р. його наступником став о. Борис Ґудзяк, якого у 2002 р. рішенням Фонду св. Климентія і було призначено на посаду першого ректора УКУ. 

В УКУ здійснюються фундаментальні та прикладні наукові дослідження у царині східного богослов'я, розвиваються ті його аспекти, які сприяють діалогу зі східними християнами, розвиваються дотичні до богослов'я та філософії наукові дисципліни. Вісім інститутів займаються науково-дослідницькою та видавничою діяльністю, творячи в такий спосіб базу для навчання, формують перспективу богословської та гуманітарної освіти в Україні. У розпорядженні Академії найбільша на сьогодні в Україні бібліотека богословської літератури та періодики.

В УКУ діє філософсько-богословський факультет, на якому готують священиків, науковців з філософії та богослов'я, викладачів, катехитів, перекладачів богословської літератури, працівників церковної адміністрації та гуманітарний факультет. Уперше за тисячолітню історію християнства в Україні студентами богословського факультету стали жінки та сестри монаших згромаджень. Навчання на денному відділенні завершується присвоєнням затвердженого Конґреґацією Католицької Освіти (Рим) наукового ступеня бакалавра, який надає право продовжувати навчання у будь-якому університеті за кордоном. Чимало студентів перших двох випусків ЛБА (1999, 2000) отримали стипендії для продовження навчання в університетах США, Канади, Австрії, Італії, Бельгії, Німеччини. 

УКУ також надає можливість здобувати богословську освіту у Вечірній богословській школі. Влітку УКУ організовує навчально-катехитичні програми, які відкривають для їх учасників можливість вивчати Святе Письмо, Літургіку, дають нагоду ізсередини пізнати суть церковної спільноти. 

Брак доброї волі серед законодавців України є причиною того, що УКУ, як і всі інші українські богословські навчальні та наукові інститути, досі залишається неакредитованою у рідній державі. Це гальмує, а в деяких аспектах унеможливлює співпрацю з іншими українськими навчальними закладами. Незважаючи на це УКУ співпрацює з Києво-Могилянською Академією, Львівським Національним Університетом ім. Івана Франка та деякими іншими університетами в Україні. 
Львівська Греко-Католицька Духовна Семінарія Святого Духа

Греко-Католицьку Духовну Семінарію у Львові заснував 30 серпня 1783 р. австрійський цісар Йосиф ІІ. Вона мала назву Генеральної Духовної Семінарії у Львові і була призначена виховати священиків із Галичини, Закарпаття, Пряшівщини, Крижевецької єпархії (Югославія), Семигороду та Хорватії. Першим її ректором став галицький митрополит Антін Ангелович. Від часу її заснування Семінарія стала храмом богословських студій та осередком формування національного, наукового та культурного світогляду для Галичини і всього українського народу. На її основі у 1929 р. створено Греко-Католицьку Богословську Академію за ініціативою і благословенням митрополита Андрея Шептицького. У 1939 р. з експансією Червоної Армії семінарію було закрито. Того ж року приміщення Львівської Духовної Семінарії по вул. Коперника стали власністю Львівського Державного Університету ім. Івана Франка. Під час Другої світової війни були спроби відновити семінарію. У 1945 р. її остаточно закрито. Більшість її професорів-викладачів було заарештовано і заслано до таборів; приміщення, майно і бібліотеку Академії влада конфіскувала, а випускники та студенти Семінарії розсіяні по Україні та різних країнах світу.

За роки переслідувань Українська Греко-Католицька Церква прагнула зберегти і продовжувати в тих нелегких умовах формацію та виховання майбутніх священиків. Молоді юнаки, котрі відчували покликання до священства, долаючи страх бути переслідуваним та ув'язненим, через глибоку конспірацію просили єпископа про благословення навчатися у підпільній Семінарії. Такий семінарист повинен був щодня йти до праці, а вечорами у визначених місцях зустрічатися з викладачем.

Конспірація часом була такою, що навіть батьки семінариста не знали про його навчання і подальші свячення.

Інші юнаки, які не мали можливості зустрітись з підпільною Церквою, а відчували покликання до священства, свій вишкіл відбували у легальних Семінаріях Православної Церкви Московського Патріархату, і потім служили як священики Православної Церкви.

Наприкінці 80-х – на початку 90-х років, коли Українська Греко-Католицька Церква поступово виходила з підпілля, почали формуватися нові групи кандидатів, які бажали навчатися у Семінарії. Їх навчання було надто коротким; в основному акцентувалося не так на вихованні, як на самоосвіті та літургійній практиці, що зумовлювалося тогочасними потребами. Вийшовши з підпілля, наші села і міста просили священиків, яких тоді було обмаль. Багато священиків Православної Церкви, вихідців із греко-католицьких родин, перейшли до лона Греко-Католицької Церкви. Ось чому духовенство нашої Церкви складалося зі священиків різної формації та поглядів.

На цьому тлі постає питання відновлення Львівської Духовної Семінарії. Влада не бажала віддавати старих приміщень Семінарії по вул. Коперника, бо вони належали Львівському державному університету. Єдиним приміщенням, яке можна було отримати, був літній напівзруйнований піонерський табір, розташований за 12 км Львова, у смт. Рудно. Семінаристи власними силами відновлювали запущені, старі, майже зруйновані приміщення, щоби створити бодай мінімальні умови для життя і діяльності Семінарії. Бракувало викладачів, навчали лише найнеобхіднішого, нетривалим був час формації, що і спричинило створення ще однієї верстви духовенства.

У 1990 р. Львівська Духовна Семінарія офіційно відновила свою діяльність. Відтоді на посаді ректора перебувало 4 особи: єп. Филимон Курчаба, єп. Юліан Вороновський, о. Степан Меньок та сьогоднішній ректор – о. д-р Богдан Прах.

Львівська Греко-Католицька Духовна Семінарія Святого Духа - спільнота, яка формує майбутніх священиків. Життя в лоні спільноти є основним дієвим чинником приготування до священства. У семінарії кандидати на священство виховуються з огляду на чотири основні аспекти формації: людський, духовний, інтелектуальний та пасторальний. Компетенція і відповідальність за вишкіл і виховання кандидатів до священства розділені між Архиєпархіальною Семінарією Святого Духа УГКЦ і Львівською Богословською Академією. Навчальна програма, катехитично-пасторальний і літургійно-теоретичний вишкіл - Львівська Богословська Академія; катехитично-пасторальний і літургійно-практичний вишкіл, життя в спільноті, духовне формування та загальне виховання - Архиєпархіальна Семінарія Святого Духа.

Від часу відновлення Семінарії триває пошук можливостей перенести її із смт. Рудно до Львова. Це насамперед зумовлено навчальними та пасторальними потребами вишколу семінаристів. Із 2001 року неподалік Сихова розпочалося будівництво нового комплексу семінарії Св. Духа. Камінь під його побудову посвятив Папа Іван-Павло ІІ під час свого перебування у Львові.
Інші освітні заклади УГКЦ

- Івано-Франківська Духовна Академія (м. Івано-Франківськ, вул. Василіянок 64)

- Вища Духовна Семінарія ім. Й. Сліпого (Тернопільська область, смт. Велика Березовиця вул. Шкільна, 20)

- Єпархіальний катехитичний інститут Пресвятої Тройці(Львівська область, м. Дрогобич, вул. Д.Галицького, 2)

- Вищий духовний інститут філософсько-богословських студій імені єпископа Миколи Чарнецького Львівської провінції Чину Найсвятішого Ізбавителя (м. Львів, вул. Замарстинівська, 225)

- Василіанський інститут філософсько-богословських студій імені митрополита Рудського (Львівська область, м. Золочів, вул. Львівська, 48)

- Інститут вищої релігійної культури (м.Львів, вул. Лисенка 45) 

- Інститут духовно-релігійної освіти (Тернопільська область, м. Зборів, вул. Шевченка, 4) 

- Львівське музично-богословське училище (м.Львів, пл. Вічева, 2)

- Дяківсько-регентська школа (Тернопільська область, м. Чортків, вул. Подільська,1)

- Ліцей ім. Климентія Шептицького (м.Львів, вул. Гната Хоткевича, 16)

- Ужгородська Богословська Академія імені Теодора Ромжі (м. Ужгород, вул. Минайська, 76)

Вища Духовна Семінарія св. Йосифа Львівської Архідієцезії (м. Львів – Брюховичі, вул. Львівська, 62 ).
Львівську Вищу Духовну Семінарію засновав у 1700 р. митрополит архиєпископ Константин Зелінський. Функціонувала до вересня 1945 р., тоді за рішенням влади Семінарія припинила свою діяльність, а викладачів та семінаристів вислали до Польщі. У 70-і роки кандидатів у священики з України посилали на навчання до Ризької Римсько-Католицької Митропольної Вищої Духовної Семінарії у Латвії. Починаючи з 1991 р. семінаристи з України продовжували навчання на богословському факультеті Люблінського Католицького університету (Польща). 12 грудня 1996 р. Львівський митрополит архиєпископ Мар'ян Яворський відновив діяльність Семінарії у Львові-Брюховичах, а з 20 березня 2000 р. Семінарія перебуває під опікою св. Йосифа.

На сьогодні на трьох перших курсах навчаються 28 семінаристів з України. Слухачі 6-го курсу (4 чол.) продовжують студії на богословському факультеті Люблінського Католицького університету, 9 семінаристів 5-го курсу навчаються у Вроцлаві. Окрім того, семеро священиків навчаються в аспірантурі і докторантурі за кордоном у Римі, Парижі та Любліні. Ректор: 79491 Львів-Брюховичі, вул. Львівська, 62 +380 (322) 59-34-96 факс: 59-37-68; Кардинал професор, д-р наук Мар'ян Яворський е-mail: M@rkc.lviv.ua; Віце-ректор о.-канонік Казимир Галімупка; Адміністративний директор о.-канонік Михайло Яв орський.
- Вища духовна семінарія Пресвятого Серця Ісуса (Київська область, смт. Ворзель Ірпінської міськради, вул. Червоноармійська, 1)

- Вища духовна семінарія (Хмельницька область, м. Городок, пров. Піонерський, 14)

-  Катехитичний духовний центр (м. Ужгород, вул. Володимирська, 76)

- Коледж католицької теології святого Томи Аквінського (м. Київ, вул. А.Барбюса, 8).
Українська Греко-Католицька Церква на Донеччині

             Активно Церква діє на території Донецької області. У 2002 р. було організовано Донецько-Харківський екзархат, який очолив єпископ Степан Меньок.

Станом на 1 січня 2005 р. в області діє 26 релігійних організацій церкви. Громади опікують 23 священослужителі.

В області діє два монастирі Церкви. У 2004 р. роботу розпочав монастир у с. Званівка Артемівського району (настоятель ієромонах о. Софрон (Попадюк)).  Монастир УГКЦ міста Донецька  не діє, але в м. Донецьку продовжують свою діяльність 4 чорниці сестри-служебниці з Бразилії, які проводять досить активну катехизацію. 

           На чолі з єпископом Донецько-Харківського екзархату Степаном Меньком продовжують свою діяльність  громади УГКЦ. Громади УГКЦ проводять благодійну та душпастирську роботу. Так, наприклад, надається грошова допомога дітям-сиротам, батьки яких загиблі у шахтах; працюють безкоштовні їдальні на територіях храмів; для оздоровлення дітей було організовано 2 літні табори у Приазов’ї та Карпатах; створений благодійний фонд “Карітас-Донецьк”, метою якого є надання медико-соціальних послуг інфікованим дітям.   Керівництво УГКЦ підтримують міжнародні зв’язки з релігійними громадами Німеччини, Італії, Бразилії.

ПРОТЕСТАНТИЗМ

Евангельско-баптистские церкви

Сириченко Ю.В.
История евангельско-баптистского движения в г. Донецке и Донецкой области
Как известно, до 1924 г. территория современной Донецкой области входила в состав Российской империи, а именно Екатеринославской губернии, поэтому изучение истории евангельско-баптистского движения зависело не только от территориальных особенностей, но и от политики государства по отношению к верующим в целом.

В 60-х годах ХІХ ст. началась нормализация отношений между государством и раскольниками, вызванная общей либерализацией общественной жизни в ходе реформ. Судебная реформа 1864 г. должна была повлиять на правовое положение старообрядцев и "сект". В том же 1864 г. был основан особый временный Комитет под председательством графа Панина для просмотра и изготовления законодательства по старообрядчеству и "сектантству". Выводы Комитета легли в основание законодательства по религиозному вопросу. Закон 1874 г. устанавливал правила метрической записи браков, рождения и смерти раскольников, то есть государство на законодательном уровне признавало их право на существование. Больше того, правительством Олександра ІІ был подготовлен закон (как часть выработанной Конституции), который гарантировал религиозную волю инакомыслящим, но убийство императора сделало невозможным его реализацию. 26 февраля 1903 г. вышел Манифест, в котором шла речь о необходимости укрепить безусловное выполнение государственной властью принципов веротерпимости, заложенных в основных законах Русской империи. Положения этого Манифеста получили свое развитие в Именном указе Сената 1904 г. В этом Указе речь уже шла о просмотре законодательства, которое касается религиозных инакомыслящих. В 1905 г. выходит Именной указ "Об укреплении основ веротерпимости". 17 октября того же года выходит Манифест "О дарении населению незыблемых основ гражданской воли на основах соответствующей действительности неприкосновенности личности, воли совести, слова, собрания и союзов". В 1906 году выходит Именной Высочайший Указ, который установил порядок создания и деятельности общин, отделившихся от православия, права и обязанности их последователей. 

В августе 1914 г. началась Первая мировая война. Верующие, как баптисты, так и евангельские христиане, взяли посильное участие в ней. Однако некоторые представители православной церкви и государственной власти обвиняли верующих в антигосударственной деятельности. Результатом этого стало массовое закрытие общин и миссий  в прифронтовой полосе, которая приходилась практически  на всю Украину. Это закрытие сопровождалось конфискацией молитвенных домов, больниц, библиотек, созданных за счет верующих, и высылкой руководителей общин.

Одним из первых декретов Временного правительства была амнистия всем осужденным по политическим и религиозным мотивам. Стремление Временного правительства к демократизации привело к активизации деятельности верующих. Стали открыто происходить многолюдные призывные сборы. Временное правительство, решая религиозные вопросы в стране, пыталось учесть и пожелание верующих. В апреле 1917 г. П.В. Павлов и М.Д. Тимошенко изложили «Политические требования баптистов», которые включали требования отделения церкви от государства, воли собраний, союзов, слова и печати, государственной регистрации браков, равноправия граждан, независимо от их отношения к религии, воли богослужений и проповеди для представителей всех религий и права юридического лица для религиозных общин и союзов церквей.

До 1944 г. существовало две деноминации: евангельские христиане и баптисты. Особых расхождений между ними не было, различия касались лишь некоторых организационных моментов. Так, если баптисты имели рукоположенных пресвитеров, то у евангельских христиан их могло и не быть, а их общины возглавлялись нерукоположенными руководителями. Другое отличие касалось процедуры крещения: если у баптистов после крещения молитву над новокрещенными делал пресвитер с возложением рук, то у евангельских христиан молитву делала вся община, подняв вверх руки. Однако эти видимые расхождения все-таки имели свою основу в догматике. Практически, расхождение между баптистами и евангельскими христианами в догматическом плане было расхождением между частными (партикулярными) и общими (генеральными) баптистами. 

Хронологически, развитие и расспространение евангельско-баптистского движения в Донецкой области, можно разделить на следующие периоды: 

1. 1880-1920 годы. 
На юге Екатеринославской губернии  многие общины носили название христиан баптистов, а на севере евангельских христиан.

В 1880-х гг. начинается активная евангелизационная работа на юге Екатеринославской губернии, в частности, Донецкой области. Первые упоминания касаются гг. Дебальцево, Макеевки, именно там впервые появляются первые общины с характерными особенностями евангельско-баптистского вероучения и уклада, хотя были и другие верующие в других местах, но в небольшом количестве (сёла Чаплино, Волчанок, Васильковка, немного позже в пос. Гришино (Красноармейск) и т.д.). 
На территории Донецкой области находились имения и помещечьи владения многих образованных, иногда и иностранных владельцев, среди таковых можно выделить усадьбу Модеста Корфа, по вероисповеданию баптиста, который приезжал из Петербурга (до 1884 г. в 100 км от Донецка на берегу речки Сухие Ялы, в 3 км от Большого Енисея). 
Например, в г. Дебальцево история общины начинается с евангелизационной работы: в 1883 году приезжает книгоноша Миллер и баптистский проповедник М.Д. Чечеткин, которые формируют баптистскую общину, содействуют появлению первых крещенных (семьи Сачковых, Барковских и др.). В 1885 г. баптистский деятель Ф.П. Балыхин обращает П.Е. Евсюкова (житель г. Дебальцево), который в последствии станет одним из активных проповедников Донецкой области и других районов Украины и России. К 1886 г. в г. Дебальцево насчитывалось 27 верующих христиан баптистов.

На тот период расспространение евангельских христиан-баптистов еще не имело силы для отстаивания своей веры, очаги были слабы и незаметны. После подписания в 1905 г. Именного указа «Об укреплении основ веротерпимости» и Манифеста «О дарении населению незыблемых основ гражданской воли на основах соответствующей действительности неприкосновенности личности, воли совести, слова, собрания и союзов» на территории Донецкой области появляются подготовленные миссионеры. Их деятельность приводит к тому, что в 1910-х годах появляются документы, в которых содержится «призыв к изучению» религиозных меньшинств. Согласно архивным документам, в районе Екатеринославской губернии движение «проявляется с большей энергией и пользуется среди населения успехом, их [баптистов] влиянию подчиняются целые семьи и лица, достигшие преклонного возраста...».

В пос. Гришино (г. Красноармейск) был создан  возглавляющий центр общин входивших в союз баптистов, в котором находился пресвитер и наставник - А.М. Букреев, по закону он имел право регистрировать рождение, смерть, брак. С ним работали Лысенко, Криворотько и др. Со стороны евангельских христиан в центр входили – Ф.И.Санин, Тимохин и др.  

С 1895 по 1915 гг. в г. Мариуполе и Мариупольском уезде баптистов насчитывалось 113 человек. С расспространением вероучения связаны фамилии М.Х. Коланиари, А.Е. Стратигополе.

К 1916 г. евангельских христиан-баптистов, проживающих в Бахмутском уезде насчитывалось:

- Гришино-Орловская община баптистов, дер. Орловка - 78 чел.

- село Авдеевка - 10 чел.

- поселок Авдеевка - 6 чел.
- Ново-Бахмутовская община баптистов, с. Ново-Бахмутовка - 40 чел.

- Корсунская община баптистов, село Корсунь - 51 чел.

- поселок Горловка - 24 чел.

- Щербиновский рудник - 10 чел.

- поселок при ст. Попасная - 13 чел.

- Государево-Байракский рудник - 26 чел.

- поселок Юзовка - 4 чел.

- г. Бахмут - 17 чел.

- Рутченково-Чулковские копи, Бахмутского уезда - 15 чел.

- хутор Суров, Сантуриновской волости - 60 чел.

- село и поселок Гришино - 34 чел.

- поселок Дмитриевский, Сантуриновской волости – 73 чел.
  Всего - 462 чел. 

В нач. 1910-х гг. общины, находящиеся на территории Донецкой области, входят в состав Средне-Южного объединения евангельских христиан-баптистов. Благодаря деятельности объединения, активные верующие получают информацию о деятельности верующих из России, Кавказа, Украины, имеют возможность представлять свой регион на конференциях и съездах. Участие на конференциях и съездах обеспечивало не только информационную поддержку, но и интеллектуально-духовную, приглашались миссинеры (на конференциях среди активных проповедников-миссионеров распределялась территория России, Кавказа, Украины и других стран мира), учителя, проповедники. Их деятельность привела к тому, что к 1917 г. уже стали существовать общины в пос. Гришино, г. Енакиево, г. Юзовка (Донецк), г. Мариуполь, г. Авдеевка, с. Васильевка, с. Гродовка, с. Ново-Экономическое, с. Ново-Бахметовка, пос. Железное, с. Селидовка, с. Очерстеко-Корсунь, с. Орловка, с. Марьинка, с. Григорьевка, с. Красногорова, г. Горловка, г. Краматорск, г. Макеевка и Путиловском заводе. В рудниках: Григорьевском (300 членов), Горшковском, Рыковском, Провиданском (Буденовка), Щербаковском, Вознесенском, Ртутном.. 

В самой Юзовке верующие стали появляться к концу 1910 г. (в результате проповеди К.Е. Марчука, А.М. Букреева и др.). 

В конце ХІХ – начале ХХ ст. на юге Украины возникает много общин евангельских христиан (в Севастополе, Симферополе, Ялте, Екатеринославе, Конотопе, Киеве, Мелитополе, Одессе, Харькове, Мариуполе, Николаеве и др. городах). Появляется потребность к объединению евангельских христиан, этому оказали содействие районные съезды представителей церквей (1908 г. – Одесса, 1909 г. – Екатеринослав). На съезде в Екатеринославе был решен вопрос о созыве всероссийского съезда евангельских христиан осенью 1909 г. В 1918 г. благовестник по Екатеринославской губернии И.Е. Исайченко создает Екатеринославский губернский союз евангельских христиан. Он избирается председателем этого Союза, занимая эту должность до 1921 г. 

В 1921 г. в Елизаветграде состоялся Второй Всеукраинский съезд баптистов, на который съехалось 120 представителей общин. На этом съезде было провозглашено создание Всеукраинского союза баптистов с центром в г.Киеве. Председателем союза был избран Д.А. Правоверов, руководитель киевской общины. 

2. 1920-1940 годы 
В 1922 г. был образован СССР, и в это же время на съезде в Киеве было решено ввести Всеукраинский союз в состав Всероссийского союза баптистов. Причин, по которым возникла такая необходимость, было несколько: влияние политической ситуации на общество, стремление к единству в церкви, возможность активного диалога с другими верующими, получение литературы, периодики, образованных проповедников и т.д.
Возможно, по этой причине в 1923  г. органами НКВД началась проверка всех общин. Одним из главных требований было наличие устава, если он отсутствовал, то общину необходимо было распустить. 
Согласно архивным данным большинство церквей Донецкой области не имели устава и действовали на основе религиозного авторитета и образованности их пресвитеров, деятельности миссионеров-евангелистов. 

В 1924-1925 гг. была проведена перерегистрация религиозных общин. В государственном архиве Донецкой области сохранились как первичные документы, так и свободные «Ведомости о количестве религиозных общин». При изучении документов следует учитывать специфику населения: значительная часть рабочих рудников химических предприятий, строек не учитывалась при переписи населения 1923 г., это были сезонные рабочие, соответственно данные имели относительный характер. 

Число верующих всех конфессий по Донецкой губ. :

	округ
	Кол-во населения
	Зарегистрировано верующих
	   % верующих

	Артемовский
	573186
	137238
	23,9

	Луганский
	390945
	67089
	17,2

	Мариупольский
	208974
	48644
	23,2

	Старобельский
	479287
	111963
	23,4

	Сталинский
	348897
	88665
	25,5

	Итого
	2001289
	453599
	22,7


Количество общин евангельских христиан и баптистов по Донецкой губернии:

	Название течения
	Кол-во общин
	Кол-во человек

	Евангельские христиане
	13
	847

	Баптисты
	45
	3269


Региональное разделение  общин евангельских христиан и баптистов:
	округ
	Название течения
	Кол-во общин
	Кол-во верующих

	Артемовский
	Евангельскиехристиане

Баптисты
	2

21
	145

1262

	Луганский
	Евангельские христиане

Баптисты
	2

9
	94

312

	Мариупольский
	Евангельские христиане

Баптисты
	2

3
	84

582

	Старобельский
	Евангельские христиане

Баптисты
	4

7
	210

363

	Сталинский
	Евангельские христиане

Баптисты
	3

13
	314

750

	Итого
	Евангельские христиане

Баптисты
	13

53
	847

3269


В 1925 г. в связи с тем, что некоторыми «сектантскими» организациями якобы велась «политически вредная антигосударственная работа», Окружной партийный комитет предложил немедленно приступить к изучению т.н. «сектантского движения». Среди сведений, необходимых для отчетности, должны были быть: количество верующих, наличие руководящего органа, постоянного места для собраний, перспектива роста общины, поступления литературы, посещения верующих из других мест, отказ от службы (если таковой имеется), отношение к школе, работа с молодежью. Сведения представлялись в НКВД.

          29 июля 1927 г. на ст. Дебальцево состоялся Съезд евангельских христиан.

Донецкий съезд был представлен верующими из городов: Дебальцево, Артемовск, Мариуполь, Лисичанск, Сталино, Ханженково, Красно-Луцк, Луганск, Красно-Дон. На съезде присутствовали: Геран  Ф.П., Мирнов И.И., Федосеенко М.Е., Белковский З.И., Андрюшенко П.Ф., Клушин Н.С., Силькин А.М., Бобрусенко Е.Я., Боровской Г.П., Евстратов И.Н., Червяк Я.К., Еремеев В.Т., Минашкин М.М., Исевноватый Т.К., Сердюк И.Д., Покровский И.А., а также представитель внутренних дел. Председателем съезда был Моторин И.И., секретарем Еремеев В.Т. Ввиду того, что помещение у группы в г. Артемовске отобрали, съезд постановил избрать ст. Дебальцево временным местопребыванием отдела. Съезд постановил открыть миссию под названием "Добровольный сбор Евангелия" для нужд Отдела и отсылать 20 % средств в ленинградскую миссию.

В состав пленума Донецкого областного Отдела входили: Геран Ф.П., Мирнов И.И., Кириченко Я.П., Белковский Э.И., Котенко И.М., Гопонов В.С., Боровской Г.П., Бойко М.И., Шевцов Г., Бобрусенко, Червяков Я.К., Федосеенко М.Е., Кондоуров Д.М., Кормильцев А.Ф., Еремеев В.Т., Минашкин М.М., Суворов Е.Д., Клушин Н.С., Андрющенко, Налесный.

На заседании президиума Донецкого областного отдела евангельских христиан, состоявшегося 26 апреля 1930 г., присутствовали: Ф.П. Геран, И.И. Мирнов, Тимофеев. Обсуждались письма из Ленинграда о ликвидации ВСЕХ и постановления ВУСЕХ о ликвидации ВУСЕХ. Постановили: считать распущенным Донецкий отдел; все общины, входящие в ДОСЕХ являются самостоятельными.

К 1929 г. официально прекращает свою деятельность Средне-Южное Объединение. 

К 1933 г. почти нет легальных церквей.

3. 1940-1944 годы – оккупационный период

Данный период характеризуется закрытием многих церквей, отсутствием образованных пресвитеров (многие посажены и репрессированы в конце 1930-х годов). Несмотря на это в 1942 г. возобновляется деятельность Средне-Южного Объединения и работа Зернова А.Ф., Гаражи Н.И., Ковтуна В.С..

4. 1944-1960-е годы 

Послевоенные годы были тяжелыми как с материальной, так и с духовной стороны. На восстановление и поднятие Донбасса приехало много людей, среди которых были и верующие. Водные крещения и собрания старались совершать тайно, чтобы нельзя было определить количество активных верующих, и оградить общину от внешнего вмешательства.

Создание Союза евангельских христиан-баптистов в 1944 г. повлекло за собой ряд важнейших событий в жизни не только евангельских христиан и баптистов, но и других евангелических движений. Начиная с 1947 г., руководство евангельских христиан-баптистов на страницах «Братского вестника» начало вести речь о необходимости уменьшения количества крещений на основании того, что крещение часто преподавалось «неутвержденным» молодым людям. Верующие призывались к празднованию государственных праздников, пресвитерам предписывалось воспитывать верующих в духе советского патриотизма. Параллельно этому велась попытка сохранить регулярное богослужение. Постепенно такая политика привела к возрастанию недовольства действиями руководства, особенно со стороны верующей молодежи. Уже в начале 50-х гг. на территории России, Украины и Кавказа появляются группы верующих, не состоящих в Союзе, на страницах «Братского вестника» начинают появляться статьи, осуждающие как отделение, так и нелегальное существование общин. Все это послужило предпосылками для разделения в евангельско-баптистском братсве в начале 60-х годов.

Незарегистрированные Церкви в Донецкой области начали существовать еще в 1945 г., хотя до 1948 г. осуществлялась регистрация религиозных общин, и церкви не закрывали. Но с 1949 г. по 1953 г. регистрацию запретили, в это же время вернулась часть активных верующих из заключения. С этого периода и начинается активное противостояние „зарегистрированных”, вынужденных  признать государственное вмешательство в свою деятельность, и „незарегистрированных”, отказывающихся идти на сотрудничество с государством, и не поддержавших создание Союза евангельских христиан-баптистов. Лидерами второго движения в Донецкой области, стали М.Е. Зюбанов (в прошлом проповедник Красноармейской общины ЕХБ) и О.И. Асин. „Чистые” баптисты взяли за основу свого вероучения работу И.В. Каргеля „Христос - освещение наше”. В середине 50-х годов Зюбанов и его последователи активизируют свою работу в Донецкой и Херсонской областях, агитируя против ВСЕХБ. Наиболее интенсивно движение „чистых” баптистов розвивалось в гг. Макеевка, Жданово-Порт, сс. Григорьевка (Авдеевский р-н), Новогорловка (Горловский р-н), Трудовское (Краматорский р-н). Центром оппозиционного движения (середина 50-х гг.) становится г. Краматорск. Активизировались в Донецкой области около тысячи членов, в целом в Украине в 1953-1955 гг. было более двух тысяч.

Во второй половине 50-х гг. множество верующих, поддержавших движение, было репрессировано, проповедники арестованы (О. Асин, М. Зюбанов, Я. Литвиненко, В. Ванин, Г. Дубовик, Г. Калач).

Непосредственной причиной разделения послужило распространение двух документов ВСЕХБ, которые должны были направлять всю деятельность поместных церквей евангельских христиан-баптистов. Это были новое Положение о Союзе евангельских христиан-баптистов и Инструктивное письмо старшим пресвитерам ВСЕХБ. Они были приняты на пленуме ВСЕХБ, состоявшемся 25-29 декабря 1959 г. В соответствии с новым Положением съезд также не предусматривался. Требовалось максимально ограничить крещение верующих в возрасте от 18 до 30 лет. Инструктивное письмо требовало покончить «погоню за количеством верующих». Проповедовать имели право пресвитер, члены исполнительного органа и ревизионной комиссии. То есть проповедовать в одной общине могли лишь несколько человек, что противоречит практике евангельско-баптистских церквей. Во время богослужения необходимо было избегать призывов к публичному покаянию, а это практическое отступление от идеи евангелизации, традиционной для баптистов и евангельских христиан. Также, согласно Инструктивному письму запрещались концертные хоровые выступления, выступление оркестра, декламация стихов. Собрания верующих могли происходить лишь в помещениях зарегистрированной церкви. Ответственность за соблюдение требований, по Инструктивному письму, была на пресвитере церкви. Это не могло не повлиять на взаимоотношения внутри церкви, речь шла не только о обвинении в «соработе» с государством, но и отречении от традиционной практики, выработанной в течении почти 100-летней деятельности евангельских христиан-баптистов на территории России и Украины.

В 1961 г. возникает инициативная группа, которая в 1962 г. была реорганизована в Оргкомитет для созыва евангельских христиан-баптистов. Считается, что в СССР инициативную группу поддержали 87,5% незарегистрированных общин. В 1965г. создан Совет Церквей ЕХБ, на Украине его поддержали Г. Винс, М. Шаптало, И. Антонов и др. К 1966 г. в Украине, движение инициативников насчитывало 155 тысяч человек (основное количество было в Донецкой, Луганской и Харьковской областях). 

ВСЕХБ, со своей стороны, предпринял некоторые усилия для урегулирования разногласий, которые возникли вследствие принятия Положения и Инструктивного письма. На Всесоюзном съезде ЕХБ 1963 г. эти документы были отменены, а начиная с 1966 г., в публикациях ВСЕХБ признает ошибочность своего решения (о принятии в 1959 г. этих документов). Принятие нового «Устава ВСЕХБ», объявление недействительными исключения верующих за их несогласие с вышеназванными документами; восстановление совместных служений и принципа разрешения внутрицерковных вопросов на съездах и конференциях; открытие молитвенных домов для детей – все это должно было повлиять  на восстановление единства, но осуществление этих принципов основывалось на исполнении государственного религиозного законодательства, что еще более отделило стороны. 
В Донецкой области на сегодняшний день существует несколько общин не признающих гос. регистрацию и объединение 1944 г. (в Макеевке, Красноармейске, Донецке), но количество их небольшое на фоне всех евангельских верующих..
5. 1960-1985 годы.
Давление на церковь 1959 г. сменилось на некоторое потепление в 1960-е – 70-е годы. В Донецкой области было разрешено легально действовать только православной церкви, общинам евангельских христиан-баптистов, адвентистам седьмого дня и небольшой общине христиан-молокан. В 1962 г. было зарегистрировано 60 общин ЕХБ, а в 1972 году – 62. В этот период действовало 15 групп «инициативников» и 4 группы «чистых баптистов».
6.       1987 – 2005 годы.
По состоянию на 1987 г. в Донецкой области было зарегистрировано -67 общин, входивших во Всесоюзный СЕХБ Украины, в 1990 году -70, 1995 – 75 общин. 

На 1997 год к Всеукраинскому СОЕХБ по Донецкой области относились 56 общин, Братству независимых церквей и мисий ЕХБ Украины – 8, Ассоциации независимых церквей евангельских христиан-баптистов, Независимым религиозным общинам евангельских христиан-баптистов – 8.
Сучасний євангельсько-баптистський рух на Донеччині.
 Як і раніше продовжується євангелізаційна та церковна робота, яку  проводить голова об’єднання – старший пресвітер Карпенко С.Ф., який займає цю посаду з 1974 року та заступник старшого пресвітера, його син Карпенко С.С. Карпенко Сергій Степанович, водночас, є президентом місії ЄХБ “Ковчег” та пастором громади ЄХБ, очолює  Східно-Українську баптиську теологічну семінарію. У 2003 році темпи зростання реєстрації нових громад ЄХБ значно знизились і становлять  3,8%  ( у 2000 р. – 27%; у 2001 – 6,9%; у 2002 р. - 4,7 % від усіх зареєстрованих громад області). Поступово розвивається тенденція, що пов’язана з протиріччям в Донецькому обласному об’єднанні ЄХБ, в якому зростають опозиційні настрої по відношенню до старшего пресвітера Карпенко С.Ф. Ці тенденції вже мають перші наслідки – вийшли з об’єднання громади ЄХБ в містах  Макіївка,  Маріуполь та Краматорськ.
Мережа баптистських церков і релігійних  організацій  в   Донецькій  області

станом на 1 січня 2004 року

	№

п/п
	       Церкви та інші релігійні формування
	Кількість зареєстрованих/незареєстрованих організацій
	                     Кількість

	
	
	Вусього
	центри
	управлін-ня єпархії, дієцезії
	громади
	м і с і і
	братства
	духовні навчальні заклади
	в них слухачів
	священослужителів
	 в тому числі іноземців
	недільних шкіл
	періодичних релігійних видань

	 1  
	Всеукраїнський Союз об’єднань євангельських християн-баптистів
	133
	-
	1
	127/5
	4
	-
	1
	152/100
	121
	
	92
	1

	 2
	Братство незалежних церков і місій ЄХБ України
	18
	-
	1
	15
	1
	-
	1
	115/30
	43
	-
	14
	-

	 3
	Незалежні релігійні громади євангельських християн-баптистів
	5
	-
	-
	5
	-
	-
	-
	-
	5
	-
	2
	-

	 4
	Асоціація незалежних церков євангельських християн-баптистів 
	13
	-
	1
	11
	1
	-
	-
	-
	14
	-
	9
	-


На території Донеччини зареєстрован з правами юридичної особи 2 вищіх  духовних навчальних закладу ЄХБ – Донецький християнський університет та теологічна семінарія.
Соціальна та благодійна діяльность
Разом з місцевими територіальними центрами релігійні громади ЄХБ приймають активну участь в соціальній та благодійній діяльності серед населення. Так, наприклад, у місті Макіївці  постійно надається допомога реабілітаційно-виховному центру «Проліски», дитячому будинку сімейного типу  «Карпусь», організації ветеранів війни та праці. За ініціативою служителів організовуються і проводяться добродійні обіди для малозабезпечених знедолених громадян та інше. 

Гуманітарна допомога

  Найбільш активними в цій сфері були такі  країни–постачальники: США, Німеччина, Швеція, Данія, Італія, Ізраїль, Норвегія, Канада, Греція, Нідерланди, Франція,  Швейцарія, Великобританія, Туреччина. З інших країн гуманітарних надходжень практично не зафіксовано. Найбільш активними конфесіїями, які офіційно отримували на протязі 2003 року гуманітарну допомогу,  були  переважно протестантські: ЄХБ (Донецьке обласне об’єднання церков ЄХБ, братство незалежних церков та місій ЄХБ та незалежні громади ЄХБ),                

 Розподіл гуманітарної допомоги здійснювався традиційно:

1. Продукти  харчування,  одяг та взуття розповсюджувались як серед віруючих, так і серед населення або направлялись у будинки інвалідів, дитячі будинки  та терцентри тощо.

2. Ліки та медобладнання передавались у лікарні або відкривались доброчинні медичні пункти допомоги, постійно  діє центр для реабілітації людей з  наркотичною залежністю, такі центри діють майже при всіх релігійних громадах Донеччини. 


3. Релігійну літературу та меблі для молитовних будинків громади залишали у себе.

.

Соціальна діяльність 

До релігійної громади ЄХБ м. Жданівка у вересні-листопаді 2003 року приїзжали представники дружньої церкви з США з метою надання гуманітарної допомоги. Гуманітарна допомога у вигляді медичних препаратів була передана Центральній міській лікарні м. Жданівка. 
         Церквою ЄХБ “Голгофа” м. Єнакієве разом з американськими місіонерами, міськвиконкомом та управлінням праці та соціального захисту населення проведена благодійна акція по врученню інвалідам  інвалідних колясок американського виробництва у кількості біля 50 штук.     

            Влітку  Християнською місією “Дорога до життя” м.Харцизьк при обласному об’єднанні церков ЄХБ  було організовано благодійний християнський табір для оздоровлення дітей з малозабезпечених та багатодітних сімей. Цією ж місією була надана гуманітарна допомога, яка отримана з Німеччни (загальною вагою 27300 кг) у вигляді одягу та взуття б/к, дитячих спальних гарнітурів, меблі, дитячих колісок та інш. Цей вантаж  було роздано спілкам інвалідів, чорнобильців, центру по обслуговуванню пенсіонерів, Дитячому фонду, дитячим притулка № 4, 10, Центру реабілітації “Свобода”.
Релігійна громада ЄХБ “Ковчег” м. Красногорівки щонеділі організовує  благодійні обіди для людей похилого віку на 40-50 чоловік в місцевому кафе “Вогник”. 

З травня 2003 року на базі Центру релігієзнавчих досліджень та міжнародних духовних стосунківі за ініціативою керівника Центру Козловського І.А. та єпископа Донецького і Маріупольського УПЦ-КП Юрія (Юрчика Ю.Ю.) створено неформальну межконфесійну організацію – Раду церков і релігійних організацій Донецької області. Головним координатором Ради обрано Козловського І.А. Мета організації – міжконфесійний діалог, який спрямовано на досягнення толерантності між релігійними організаціями та віруючими різних конфесій, а також на об`єднання зусиль для соціально значущої діяльності у суспільстві.

Ідею створення Ради не тільки підтримали, але і увійшли до її складу такі релігійні центри, управління та церкви: 

1. Донецьке обласне об`єднання церков ЄХБ (голова об`єднання – Карпенко С.Ф., заст. голови – Карпенко С.С.);

2. Релігійне об`єднання (асоціація) незалежних церков ЕХБ (голова правління – Деркач С.Т.);

3. Об`єднання незалежних церков і місій ЄХБ Східного регіону України (голова об`єднання – Шаптала С.М.);

4. Донецький християнський університет (ректор – Рибіков С.Ф.).
ПЯТИДЕСЯТНИЧЕСКОЕ  ДВИЖЕНИЕ

Стасенко С. А. 

Общая история пятидесятнического движения

Пятидесятническое движение возникло в США в начале ХХ столетия среди людей, не удовлетворенных формализмом официальных протестантских церквей. Верующие, стремящиеся к обновлению и повторению опыта Пятидесятницы, особо выделяли христианскую святость и совершенство как обязательное предварительное условие спасения и крещения Духом Святым.

До этого Джон Весли (1703-1791) уже проповедовал безгрешное совершенство в кругах методистов. Его учение было с готовностью принято в некоторых областях США. Оно получило название «движение за святость».

Последователи Весли считали, что освящение – это второе определенное дело благодати, полностью разрушающее первородный грех. Эта идея стала следствием их веры в крещение Духом Святым. По их убеждению человек, обратившись, должен был получить еще и благословение крещения Духом Святым. Христианин, крещенный Святым Духом, мог жить на более высоком уровне и преодолевать любые грехи. Считалось, что для верующего, получившего крещение Духом Святым, возможна полная святость. Более того, крещение Духом Святым открывало путь и другим благословениям, то есть говорению иными языками. Люди, признающие это учение, были убеждены, что после того, как христианин получил истинное освящение и помазание, которые пребывают в нем, он должен еще иметь особое излияние силы. Каждый христианин должен стремиться к получению дара говорения на иных языках. Таким образом, пятидесятническое движение произошло от «движения за святость». Начало ему положил бывший служитель методистской церкви Чарльз Ф. Пэрхэм (1873-1929). Его называют отцом современного движения пятидесятников.

Как и последователи «движения за святость», Пэрхэм считал, что дар освящения уничтожает первородный грех. После обращения христианину следует искать полной святости. Он должен не удовлетворяться несовершенной жизнью, а стремиться к более высокому уровню жизни – к полной святости.

Пэрхэм также верил, что кроме обращения и освящения существует и третий вид благодати. После того, как христианин получит истинное освящение, он должен пережить особое излияние духовной силы – крещение Духом Святым. Пэрхэм считал, что такое крещение Святым Духом необходимо каждому человеку. Он также учил, что бесспорным доказательством получения этого благословения является говорение иными языками.

Вскоре группа людей, окружавших Пэрхэма начала искать крещения Духом Святым и говорения на иных языках, как свидетельства получения духовного крещения. 1 января 1901 г. мисс Агнес Орман, одна из студенток Чарльза Ф. Пэрхэма, начала говорить на иных языках после того, как последний сказал проповедь и возложил на нее руки, молясь, чтобы та получила крещение Святым Духом. Этот случай пятидесятники называют началом современного возрождения пятидесятничества.

Через некоторое время и другие заговорили языками так же, как и сам Пэрхэм. Это движение быстро распространялось в США и Западной Европе. Многие рядовые христиане и даже служители покинули так называемые «мертвые церкви» и присоединились к новому движению. По их мнению, в современных христианских церквах отсутствовало полное Евангелие. Официальная церковь была мертва. Последователи нового движения стали распространять «пятидесятническую весть», или «полное евангельское послание», как его называли.

Множество людей со всех частей США приходили к таким проповедникам, как Пэрхэм, Сеймур, Сперлинг, Баррат, Робертс и др., чтобы получить крещение Духом и признак его проявления – иные языки.

Например, в Лос-Анжелесе (Калифорния) служения церкви пятидесятников проходили день и ночь в течение трех лет. Многих людей привлекали на служения крики хвалы, доносившиеся из здания. Видно было, что Дух Божий сходил на людей. Церковь в Лос-Анжелесе стала центром пятидесятнического движения.

В последующие годы наблюдается быстрый рост пятидесятничества. Так называемое возрождение распространилось до Чикаго, Виннипега и Нью-Йорка. После 1906 г. «пятидесятническую весть» можно было услышать на каждом континенте. Многие люди оставляли официальные церкви и присоединялись к новому движению. Началось даже распространение идей пятидесятников среди официальных церквей в рамках «движения за общение».

Однако к 1909 г. наметился раскол в среде пятидесятничества. Так как двежение еще не было организационно оформлено и имело рост за счет привлечения верующих из ортодоксальных деноминаций, то последние оказались перед необходимостью как-то отреагировать на происходящие события.

Результатом стала Берлинская декларация 15 сентября 1909 г., которую подписали В. Михаэлис, Б. Кюн, И. Шренк, И. Варнс и др. В ней утверждалось, что пятидесятническое движение имеет много общих со спиритизмом проявлений. Пятидесятнические лидеры обвинялись в гордыне и недостатке библейских познаний. Эта декларация поставила членов «движения за общения» перед выбором: решительно порвать со своими пятидесятническими общинами или выйти из «движения за общение» и присоединиться к пятидесятникам. 

Таким образом пятидесятническое движение стало принимать оранизационно структурированную форму.  Прошедшая в том же 1909 г. Вторая Мюльхаймская конференция, объединившая многих пятидесятников, исключенных из «движения за общение», признало пятидесятническое движение даром Божьим и ответом Господа на многолетние молитвы о пробуждении.


После первой мировой войны в 1919-1920 гг. пятидесятническое движение находилось в тяжелом кризисе, результатом которого стало Мюльхаймское покаяние и отход некоторых пасторов от пятидесятничества.

Фактически, споры о пятидесятничестве не утихали на всем протяжении истории существования движения. Тем не менее пятидесятническое движение продолжало развиваться. После Первой мировой войны пятидесятническое движение широко распространяется за пределами США.  

В 1921 г. в Голландии проходит Первый Всемирный конгресс пятидесятников, где сформировалось ядро Всемирного союза христиан евангельской веры (ВСХЕВ). Возникают такие направления пятидесятничества, как Международная ассамблея Божья, Объединенная пятидесятническая церковь, Церковь Божья, Пятидесятническая ассамблея мира, Международная церковь истинного Евангелия и т. д. 

Своеобразным ответом на Берлинскую декларацию 1909 г. стала Берлинская пасхальная декларация 1979 г., пописанная 1200 участниками – представителями 12 народов. Этой декларацией утверждалось, что пятидесятническое движение есть благословение для христиан и результат действия Духа Святого.

Пятидесятническое движение в СССР и Украине

На Украине пятидесятническое движение получает развитие с 1920-х гг. Наиболее крупными на территории бывшего СССР в 1920-х – 30-х годах являлись следующие пятидесятнические направления: Христиане Евангельской Веры (ХЕВ) и Христиане Веры Евангельской (ХВЕ).                  

 Течение Христиан Евангельской Веры (пятидесятников-воронаевцев) тесно связано с именем И.Е. Воронаева. И.Е. Воронаев родился в Оренбургской области. До 22 лет он исповедовал православие. Во время воинской службы в Ташкенте в 1907 г. Воронаев покаялся и стал членом баптистской Церкви. Вскоре он стал способным проповедником, поглощённым миссионерской деятельностью среди русского народа. В 1912 г., ввиду угрозы смерти, Воронаев со своей женой и детьми эмигрировал в США, в г. Сан-Франциско, штат Калифорния. Здесь он стал руководить маленькой русской церковью. Через несколько лет его пригласили быть пастырем русско-баптистской Церкви в г. Сиэттле, штат Вашингтон. Здесь он познакомился с пастырем пятидесятнического движения Вильямом, который позже стал генеральным суперинтендантом "Ассамблеи Бога". Они установили дружественные отношения. Вильям делал всё возможное, чтобы объяснить Воронаеву учение о крещении Духом Святым, но тот не принял этого учения.

Через три года семья Воронаева переехала в Нью-Йорк. Здесь он встретился с гостеприимной семьёй Сириц, которые начали свидетельствовать и убеждать его в необходимости крещения Духом Святым. Сначала он сопротивлялся этому учению, но когда его дочь Вера получила крещение и заговорила на иных языках во время посещения пятидесятнической группы вместе со своей подругой Анной Сириц, Воронаев почувствовал, что в этом переживании есть то-то важное. Этот случай заставил его ещё раз серьезно задуматься. Он начал усиленно изучать Писание и молиться о получении дара иных языков. Вскоре он заговорил на иных языках. 

   Воронаев был отличным проповедником, хорошим служителем и способным администратором. Он был хорошо известен среди русских баптистов. И то, что он стал пятидесятником, всколыхнуло многих. Весть о крещении Воронаева Духом Святым быстро распространилась, и старейшины баптистских Церквей были сильно обеспокоены, так как пятидесятники в то время считались фанатиками. Стало совершенно очевидным то, что Воронаев больше не мог быть пастырем баптистской Церкви. Он сложил свои полномочия и в 1919 г. организовал первую отдельную Церковь пятидесятников в Нью-Йорке. К Воронаеву примкнуло 19 человек из баптистской церкви, где он ранее был пастором, а также другие крещенные Духом Святым, которые до того времени еще не были организованны. В числе членов церкви было много эмигрантов: украинцев, русских и поляков. 

         Все эти события заставили многих баптистов более внимательно исследовать Писание. Воронаев не стеснялся дискутировать на тему крещения Духом Святым, ссылаясь на Писание. В результате таких встреч большое количество баптистов получали крещение Духом Святым со знамением иных языков. 

         В течение нескольких лет открылись пятидесятнические русские, украинские и польские церкви в Бостоне, Филадельфии, Джеси-сити, Скрентоне и во многих других районах вдоль восточного побережья США, а также в Канаде. В 1919 г. был проведен съезд славян: русских, украинцев, поляков, на котором И. Е. Воронаев был избран председателем союза. Воронаев также редактировал пятидесятнический журнал. 

       Однажды во время молитвенного служения в доме Анны Колтович, Воронаев неожиданно получил Божье откровение выехать в Россию, чтобы донести русскому и украинскому народам весть о крещении Духом Святым. После революции в 1917 году в России православную церковь постигли сильные гонения (это было связано в частности с тем, что православная церковь была официальной частью царского режима, против которого боролись большевики). Отношение к протестантским церквям баптистов и евангельских христиан было лучшим, так как они не участвовали в военных действиях. Протестантские церкви переживали значительный рост. Так, Всероссийский союз евангельских христиан (руководитель И.С. Проханов) после революции насчитывал около 500 000 христиан.

15 июля 1920 года семьи Воронаева и Заплишных, а также В.Р. Колтович отплыли из Нью-Йорка. По пути в Россию они остановились в Болгарии и начали там проповедовать Божью истину. Пятидесятничество начало быстро распространяться по стране, и в течение одного года они организовали 18 церквей. Во время поездки в Турцию, Воронаев познакомился с адвентистами седьмого дня, крещенными Духом Святым. Они перед причастием совершали омовение ног. От них он принял учение об омовении ног, и в дальнейшем служении Воронаева эта доктрина получила свое дальнейшее развитие. 

В августе 1921 года И.Е. Воронаев, В.Р. Колтович прибыли в Одессу. Их очень радостно приняли одесские баптисты и евангельские христиане. И.Е. Воронаев начал проповедовать среди баптистов, но как только он начал говорить о крещении Духом Святым и говорении на иных языках, сразу встретил как положительную, так и сильную отрицательную реакцию. Баптисты стали называть его еретиком и фанатиком. Все братства были предупреждены, что И. Е. Воронаев насаждает культ и проповедует ересь. Тем не менее в Одессе очень быстро была основана пятидесятническая Церковь. 12 ноября 1921 г. здесь было официально проведено первое собрание ХЕВ. 

В 1924 г. в г. Одессе И.Е. Воронаев созвал 1-й областной съезд ХЕВ, на котором был основан "Одесский областной союз Христиан Евангельской Веры". К 1924 г. воронаевские общины появились почти во всех областях Украины, а также в Ташкенте, на Урале и даже в Сибири. 2-4 сентября 1925 г. по инициативе И.Е. Воронаева был созван 2-й Одесский областной съезд ХЕВ. На нем присутствовали 36 делегатов от 24 церквей и 17 гостей. Съезд принял резолюцию о вероучении, о молитвенных собраниях сестер, о праздновании христианских праздников, об отношении к другим церквям, о браке и разводах, о рукоположении и другие вопросы. Съезд одобрил предложение об реорганизации Одесского областного союза ХЕВ во Всеукраинский Союз ХЕВ

Первый Всеукраинский съезд ХЕВ состоялся в Одессе 21-23 сентября 1926 г. На этот съезд прибыли не только делегации из Украины, но и из многих общин Сибири, Кавказа, Урала, центральных районов России. На момент проведения съезда в Союз входило 250 общин, имеющих свыше 15 тысяч членов, а Одесская община увеличилась до 400 человек. Говорилось о большом пробуждении среди молокан и духоборов на Кавказе, а особенно в Крыму, где ревностно и плодотворно трудился союзный проповедник Г.И. Завальный. Значительный рост церквей наблюдался в Днепропетровской, Кировоградской, Херсонской, Николаевской, Каменец-Подольской и Винницкой областях. Церкви ХЕВ появлялись также на местах, где уже были общины евангельских христиан и баптистов. На съезде И.Е. Воронаев совершил рукоположение духовных     работников, среди которых были М.З. Быков, Н.В. Кузьменко, В.С. Павлов, Г.Г. Понурко, Д.И. Пономарчук, И.Н. Подлесный, М.В. Рюмшин. Председателем Всеукраинского союза ХЕВ избрали И. Е. Воронаева. В этом же году был зарегистрирован Всеукраинский союз ХЕВ, И.Е. Воронаев издает "Краткое Вероучение Христиан Евангельской Веры".

В мае 1927 г. Воронаев и Подлесный поехали в Москву для регистрации Всесоюзного союза ХЕВ. Братья посетили Московскую Церковь ХЕВ, которой руководил М.З. Быков, имели встречу с руководителями христиан в духе апостолов и вели переговоры с ними о возможности объединения в один союз, но догматическое разногласие в вопросе о триединстве Бога оказалось непреодолимым препятствием. Христиане в духе апостолов разделяли унитарианскую концепцию познания Бога, которая отрицала существование триединого Бога. Они верили только в единого Иисуса Христа (в нём, по их мнению, воплощены и Отец, и Сын, и Дух Святой). В США это направление называют "Jesus Only" (только Иисус). Всех людей, которые были крещены во имя Отца, Сына и Духа Святого, они перекрещивали во имя Иисуса.

7-12 октября 1927 г. состоялся 2-й Всеукраинский съезд ХЕВ, на который прибыли делегаты с Украины и, кроме того, присутствовали гости из Москвы, Урала, Закавказья, Сибири и Дальнего Востока. Сразу же по завершении 2-го Всеукраинского съезда состоялся 1-й Всесоюзный съезд Союза ХЕВ. 

Фактическим заместителем И. Воронаева на протяжении всего его служения был В.Р. Колтович, в прошлом – проповедник баптистской общины. В.Р. Колтович приложил много стараний для создания многочисленной общины в Одессе и систематически ездил по другим городам и областям. К 1927 г. Одесская община насчитывала уже 500 членов, в Украине было более 350 церквей, насчитывающих около 17 тысяч членов. 

На западно-украинских землях движение Христиан Веры Евангельской распространялось с 1920 г. Еще в 1917 г. члены украинских Питсбургской и Кливлендской Церквей организовали "Общество несения евангельской помощи на Украину". В начале 1920-х гг. из Америки возвратились в г. Кременец и окрестные села И. Геррис, И. Черский, П. Ильчук, Т. Нагорный и А. Антонюк. Они организовали ряд пятидесятнических общин на территории Тернопольской, Ровенской и Брестской областей. Духовный центр ХВЕ находился в г. Кременце, руководил им И. Геррис. 6 мая 1924 г. в г. Кременце состоялся первый съезд, на котором был организован Союз Евангельских христиан имени Святой Пятидесятницы, который возглавил А. Бергхольц. В 1929 г. на втором съезде вышеназванный союз был реорганизован в "Союз Христиан Веры Евангельской" с центром в г. Лодзи.

В 1929 г. в г. Данциге (нынешнем Гданьске) открылся западно-украинский филиал Восточноевропейской миссии. Руководил этим представительством Густав Шмидт. Миссия содействовала различным пятидесятническим церквям и союзам в Восточной Европе, в частности, союзу общин Христиан Веры Евангельской. 

Шмидт организовал первую пятидесятническую библейскую школу в г. Данциге. Учрежденная в 1932 г. школа в 1935 г. переросла в Библейский институт. Студентами первого набора стали христиане из России, Украины, Польши и Болгарии. За десятилетний период своего существования школа выпустила много проповедников и евангелистов, которые впоследствии стали организаторами пятидесятнических церквей в странах Восточной Европы, в т.ч. в Чехословакии, Югославии, Болгарии. 

Густав Шмидт много трудился в западной части Украины, которая в то время входила в состав Польши. Именно здесь произошло мощное пятидесятническое пробуждение среди украинцев и было организовано много поместных церквей. Все они восприняли богословскую доктрину "Ассамблеи Божьей", в вероучении которой отсутствует учение об омовении ног. 

Таким образом западная часть Украины и Беларуси пережили пятидесятническое возрождение под влиянием деятельности Восточноевропейской миссии, учрежденной "Ассамблеей Божьей". С 1929 г. эта миссия стала издавать ежемесячный журнал "Примиритель", редактором которого был Г. Шмидт.19-20 мая 1929 г. в с. Старые Чолницы Луцкого уезда состоялся 1-й объединительный съезд, на котором был принят новый устав и новое название: "Союз Христиан Веры Евангельской в Польше". Председателем союза до начала второй мировой войны был А. Бергхольц. В середине 30-х гг. у ХВЕ насчитывалось 500 общин, объединявших около 18-ти тыс. верующих. 

          С 1936 г. по инициативе руководства "Союза ХВЕ в Польше" в Кременце издавался ежемесячный украинский журнал "Евангельский голос" (редактор М. Вербицкий). Журнал издавался до 1939 г. Накануне второй мировой войны секретарь "Союза ХВЕ в Польше" И. Зуб-Золотарев эмигрировал в Аргентину, где начал издавать в г. Буэнос-Айресе пятидесятнический журнал на русском языке "Христианский вестник". 

В 1930 г. И.Е. Воронаев, В.Р. Колтович и многие другие братья были репрессированы. Их посадили в тюрьму, а затем сослали в Сибирь. Позднее Иван Проханов, который руководил Союзом Евангельских Христиан, будучи в очередной поездке за границей, вынужден был остаться там, потому что остальное руководство было также репрессировано. Были репрессированы многие христиане. В заключении погиб В.Р. Колтович, как и многие другие служители. Жена Воронаева была сослана в Среднюю Азию. В тюрьмах и ссылках в общей сложности она провела около 25 лет. В течение десяти лет были сильные гонения всех христиан в Советском Союзе. Тюрьмы были переполнены верующими всех христианских конфессий. 

В 1942-1943 гг. деятельность союза ХЕВ была восстановлена. Для официального представительства у первого руководителя пятидесятнического братства возникла необходимость именоваться в таком сане, который был привычным для немецких властей. Это послужило причиной принятия решения о возведении Г.Г. Понурко в сан епископа. К концу войны были рукоположены на епископское служение А. Бидаш и И. Пономарчук. Была проведена большая работа по объединению разрозненных после репрессий пятидесятнических церквей в один союз. Благодаря активной деятельности союза ХЕВ возникло много новых общин. Если в 1942 г. было около 200 общин воронаевского направления с общей численностью 5000 человек, то на протяжении только одного 1943 г. было учреждено еще 152 общины, которые объединяли 6600 верующих. 

В 1943 г. состоялся еще один съезд в г. Александрии Кировоградской области. Вызывало тревогу то, что в первые годы войны активизировали свою деятельность смородинцы, одно из направлений движения христиан в духе апостолов, которые в 1942 г. создали свой центр – “Церковь Христа Спасителя”. 

В 1944 г. состоялся еще один съезд руководящих братьев в г. Днепропетровске, где на то время уже проживал Понурко. Постепенно, несмотря на ужасающе неблагоприятные обстоятельства, церкви пятидесятников крепли, набирали силу, сложилась система служителей, были приспособлены для богослужений или реконструированы молитвенные дома. Весной 1945 г. Понурко был вторично арестован и осужден. 

       В Москве руководителям пятидесятнического движения было предложено объединиться и влиться в созданный Всесоюзный Союз Евангельских Христиан и Баптистов (ВСЕХиБ) Разумеется, что за всем этим стояло жесткое давление Совета по делам религий СССР, который отказал в утверждении восстановленного в 1942 г. пятидесятниками союза ХЕВ. В августе 1945 г. после длительных переговоров руководители ХЕВ А.И. Бидаш, Д.И. Пономарчук и ХВЕ И.К. Панько (Беларусь) и С.И. Вашкевич подписали "Соглашение об объединении христиан веры евангельской с евангельскими христианами и баптистами в один союз", так называемое Августовское соглашение. В результате, за период с августа 1945 по январь 1960 года в общины ЕХБ влилось около 25 тысяч пятидесятников. Всего в ВСЕХиБ вошло около 300 пятидесятнических общин. Лидеры пятидесятничества таким образом думали обеспечить для церкви условия легального существования и возможности беспрепятственной проповеди крещения Духом Святым. 

 После подписания Августовского соглашения в церквях началась внутренняя борьба между пятидесятниками и баптистами, которые имели разные доктринальные основы. Запрещалась общая молитва на языках с исполнением Духом Святым, упразднилось омовение ног. Понурко, Пономарчук, Бут и ряд других лидеров призывали к неукоснительному исполнению соглашения. 

Многие служители пятидесятнических церквей, которые не могли смириться с таким положением вещей, решали вопрос о выходе из объединения с ЕХБ, чтобы создать независимый союз Христиан Веры Евангельской. В Киеве под руководством А. И. Бидаша братья В. И. Белых, а также И. А. Левчук созвали совещание служителей, несогласных с Августовским соглашением, и пришли к общему согласию молиться о Божьем водительстве. В 1948 г. в г. Днепродзержинске состоялось расширенное совещание служителей Христиан Веры Евангельской, вышедших из объединения ЕХБ. Было составлено заявление руководству ЕХБ и Советскому правительству, в котором, в частности, было сказано: "Мы, христиане Веры Евангельской, можем быть только отдельным союзом ХВЕ по нашему вероучению". В письме были изложены причины выхода из объединения. Сразу же по окончании съезда 16 участников были арестованы и отправлены в Днепропетровскую тюрьму. Арестованных особым совещанием осудили к разным срокам заключения, обвинив в антисоветской деятельности. В числе осужденных были А.И. Бидаш, П. Ильчук, В.И. Белых, И.А. Левчук. 

В 1949 г. только в Днепропетровской области вышло из объединения ВСЕХиБ более 38% от общего числа тех, которые вступили в него в августе 1945 г. Начались сильные преследования пятидесятников, вышедших из объединения баптистов, многие руководители церквей и искренние христиане были брошены в тюрьмы и исправительно-трудовые лагеря строгого режима.

В 1955-1956 гг. вследствие положительных изменений в политике правительства СССР христиане, осужденные за религиозную деятельность, были освобождены из мест лишения свободы. Вернувшиеся на свободу служители начали труд по восстановлению разрушенных церквей, рукоположению священнослужителей, освящению членов церкви. После двух лет интенсивной работы к июню 1956 г. был восстановлен руководящий центр в г. Пятихатки, а также доработано "Краткое вероучение ХЕВ".

После доклада Н.С. Хрущева "О перегибах в атеистической пропаганде" на XX съезде КПСС, отношение властей к религиозной деятельности стало более терпимым. Созрела необходимость созыва братского съезда. В процессе подготовки съезда руководители Церкви разъехались во многие области страны, где ознакомили общины с разработанным вероучением. 

15-20 августа 1956 г. в Харькове состоялся съезд служителей ХВЕ. На этом съезде было утверждено "Краткое Вероучение Христиан Евангельской Веры, которые находятся в СССР", изданное Воронаевым и доработанное Бидашем и другими богословами. На съезде был провозглашен независимый незарегистрированный Союз Христиан Веры Евангельской.

В 1957 г. КГБ начал предупреждать о возможных новых преследованиях. Власти говорили, что общины ХВЕ не могут быть зарегистрированы, и, таким образом, Церковь была поставлена вне закона. В справочниках и словарях пятидесятников называли психически больными людьми. "Иные языки" квалифицировались как изуверский обряд, приводящий к расстройству психики, которое наступает под действием "усиленных молитв". В этом же году в г. Пятихатки во время заседания Совета Епископов, когда дорабатывалось вероучение ХВЕ, сотрудники КГБ “переписали” священнослужителей и сурово предупредили Правление союза о возможном аресте руководства. В скором времени А.И. Бидаш, И.А. Левчук, В.И. Белых были репрессированы. 

В период, когда руководство союза ХВЕ находилось в тюрьмах, в ссылках, труд продолжали священнослужители, которые находились на свободе. К началу 1961 г. свыше тысячи общин ХВЕ насчитывали более 200 тыс. верующих.

В 1968 г. была разрешена автономная регистрация при условии отказа от "изуверских обрядов" (так именовали крещение Духом Святым со знамением иных языков). В пятидесятничестве началась внутренняя борьба. Некоторые продолжали бороться, другие соглашались на те условия, которые были предложены властями и это повлекло деление в союзе ХВЕ. В борьбе КГБ против союза ХВЕ применялись  клевета, штрафы, суды. Это была массированная атака, чтобы заставить Церковь отступить от своего вероучения и привлечь служителей к сотрудничеству с уполномоченными по делам религиозных культов и, таким образом, с КГБ. Цена легализации была слишком высока, и многие пятидесятники, как и другие деноминации, предпочли страдание за свои убеждения признанию со стороны властей. Священнослужение в незарегистрированных церквях приравнивалось к тяжкому уголовному преступлению. Началась усиленная работа КГБ, направленная на регистрацию всех поместных церквей ХВЕ. 

До конца 80-х годов Церковь ХВЕ, несмотря на нелегальное положение, продолжала расти. В 1986 г. по официальным государственным данным насчитывалось 843 пятидесятнических общины. Американская энциклопедия "The Encyclopedia of Religion" (1987) приводит данные о наличии в СССР 650 тыс. пятидесятников.

Конец 80-х годов характеризуется началом большой волны эмиграции из Советского Союза. Тысячи пятидесятников, эмигрировавших в Германию, создали Союз Церквей ХВЕ. Сотни тысяч пятидесятников из разных объединений, эмигрировав в США, объединялись в церкви по вероучению ХВЕ.

В конце 80-х годов, в период так называемой государственной перестройки, служители Церкви, находившиеся в составе ВСЕХБ заявили о своем выходе из союза христиан-баптистов и желании создать независимое объединение пятидесятников, крещенных Духом Святым. Пришедшая свобода открыла для движения ХВЕ глубокое внутреннее противоречие, которое обнаружилось в психологии верующих как наследство, которое они вынесли из трагического прошлого, пережив нечеловеческие репрессии. Потому часть церквей предпочла даже при демократическом законодательстве оставаться незарегистрированными. 

В преддверии обретения Украиной своей независимости, в 1990 г. в г. Коростене проходит Третий всеукраинский съезд христиан веры евангельской (пятидесятников) и образуется Союз христиан веры евангельской (СХВЕ). В процессе подготовки к 1-й Всемирной конференции славянских церквей ХВЕ, которая состоялась в г. Киеве 26-29 августа 1996 г., были окончательно устранены всякие разногласия между сложившимися объединениями ХВЕ как в руководстве, так и на местах. Руководителем Союза ХВЕ Украины был избран Георгий Бабий.

На сегодняшний день большинство пятидесятнических церквей входят в состав нескольких крупных союзов и объединений – Союз христиан веры евангельской (пятидесятников) – ХВЕ (П), Союз свободных христиан евангельской веры (ХЕВ). Существуют также независимые общины христиан веры евангельской вне союзов, а также некоторые другие немногочисленные течения.

Пятидесятническое движение в Донбассе

Возникновение пятидесятнического движения в Донецкой области относят к 1933 г., когда в Донецке стал проповедовать П.Ф. Дубинин. По словам многих верующих, служение этого пастора сопровождалось многочисленными чудесами и знамениями. Именно он основал первую церковь христиан веры евангельской в Донецке.

В 1932 г. в Мариуполь из Хабаровского края переехал И.Д. Малюта со своей семьей. В 1935 г. из Макеевки в Мариуполь переселился И.П. Толмачев, ранее знавший И.Д. Малюту. Позднее к ним присоединилась большая семья Кирюты, приехавшая из Запорожской области. Они начали проводить совместные собрания и проповедовать Евангелие. В 1937 г. И.Д. Малюта совершил первое водное крещение в своей общине. С этого времени начинается история нынешней церкви христиан веры евангельской в Мариуполе. Несмотря на репрессивную политику со стороны правящей власти мариупольская церковь имела стремительный рост, и к началу войны она уже объединяла в своих рядах около 300 человек.

В настоящее время пятидесятническое движение широко представлено в г. Донецке и области. В Донецкой области существует около 38 официально зарегистрированных общин христиан веры евангельской (пятидесятников), имеющих разветвленную сеть библейских школ, библейских институтов и продолжающих сохранять относительно высокие темпы роста.

Особенностями развития пятидесятнического движения в Донецкой обл. являются: отсутствие тяготения к централизации в управлении общинами, тенденция к сохранению максимальной независимости от общеукраинских структур, а также возникновение определенных модификаций в рамках пятидесятнического движения. Так, часть общин Донецкой обл., которые входили в Союз ХВЕ (П) в 1995-1998 гг. составляла около 2,5%  общеукраинских зарегистрированных общин, к Союзу свободных церквей ХЕВ принадлежало около 5%, независимых общин – около 8%.


К модернизованным пятидесятническим течениям относятся харизматические церкви Полного Евангелия и общины Церкви Божьей. Появлению церквей харизматического типа способствовали процессы духовного поиска верующих не только пятидесятников, но и баптистов. Так, например, в 1992 году в городе Донецке группа молодых верующих из семей баптистов и пятидесятников, которые не были удовлетворены духовным положением протестантских церквей на тот период и вышли из состава своих общин, создала общину Полного Евангелия "Источник жизни".

В процессе институционально-структурного становления пятидесятнического движения в Донецкой области происходят расколы в рамках определенных общин, а также переориентация некоторых из них с позиций одного течения на позиции другого. Главную роль в этом процессе играли их лидеры и руководство.  

Либерально-пятидесятническим является такое объединение как Церковь Божья. По своей богослужебной практике оно является чем-то средним между христианами веры евангельской (пятидесятниками) и харизматическим направлением христиан Полного Евангелия. В рамках этого объединения активно действуют благотворительные миссии – "Сапфир", "Благая весть и милосердие". Союз "Церковь Божья Украины" возник в сер. 1990-х гг. на базе церквей Донецкой области. Его возглавил епископ О.О. Демидович. 
Вероучение пятидесятников

Основным концептом пятидесятнического вероучения, выделяющим данное движение среди прочих протестантских деноминаций, является положение о непрерывном и продолжающемся откровении Божьем. В противоположность диспенсационалистскому пониманию Священной истории как «этапов спасения», пятидесятники учат, что говорение на иных языках, пророчества, исцеления и другие сверхъестественные дары, характерные для апостольского периода, должны быть присущи Церкви и в наше время. Отсутствие таких явлений свидетельствует о духовной смерти и падении, а обладание ими доказывает наличие силы Духа Святого и крещение Им. По их словам, традиционные церкви заявляют, что проявление этой силы прекратилось, только для того, чтобы скрывать свою духовную стагнацию.

Пятидесятники учат, что настоящим верующим Бог по их вере и молитве дает исцеление. В болезни пятидесятники видят действие сатанинской силы. Благодаря полноте потока духовных даров, эту силу можно преодолеть. Бог не желает болезней и не хочет, чтобы Его народ страдал. Иисус Христос победил все силы зла и дает христианину победу над ними, а залог этой победы – в вере. Благодаря вере силы зла, а также болезни отступают. Если необходимые человеческие силы исчерпаны, но человек действительно верит, то Бог обязан ответить. В учении пятидесятников особенно подчеркивается следующее: если Бог творил чудеса в первом веке, Он делает их и сейчас.

Пятидесятники также взывают к внутреннему желанию человека обладать большей духовной силой и способностью служить Господу, которые всегда были присущи святым на земле. Желание иметь больше Духа Божьего, более тесное и непосредственное общение с Богом, больше силы в служении Богу всегда было желанием Божьего народа. Решением всего этого должно быть крещение Святым Духом.

Благодаря этому учению, приток новых людей к пятидесятническим церквам достаточно велик, он даже получил название «прорыв, чтобы получить крещение».

И хотя человек, согласно пятидесятническому вероучению, может быть спасен и без крещения Духом, он не может иметь полного посвящения или полной силы для служения, не пережив его. Без крещения Духом христианская жизнь неполная.

Пятидесятники считают, что и в наше время каждый христианин может и должен получить крещение Духом Святым, как христиане первоапостольской церкви. В этом состоит основной духовный рост верующего. Плодом такого крещения Духом является обладание всякого рода духовными дарами, в частности, даром говорения иными языками.

Под крещением Духом Святым, или духовным крещением, подразумевается мгновенное действие, при котором обычно верующий человек наполняется Святым Духом и таким образом получает полную силу для христианского служения. 

Данное вероучение основано на некоторых местах Ветхого Завета, говорящих о двух временах дождей в Палестине: дожде раннем и дожде позднем (Ос. 6:3; Иоиль 2:23). Эти места, согласно пятидесятническому вероучению, носят пророческий характер. Ранний дождь – это день Пятидесятницы в Иерусалиме со всеми его необычными знамениями и благословениями (Деян. 2). 

Поздний дождь начался при смене столетий, когда традиционные церкви охладели и стали бесплодными. Тогда Святой Дух стал сходить на некоторых верующих, чтобы возродить церкви. Этот поздний дождь Святого Духа продолжает изливаться на верующих при духовном возрождении.

Ритуальная практика

Ритуальная практика включает в себя богослужения, молитвенные собрания, совершение таинств.

Богослужебные собрания зачастую проводятся по воскресным дням и среди недели в дни и часы – по усмотрению церкви, а также в дни христианских праздников: Рождества, Нового года, Крещения, Сретения, Благовещения, Пасхи, Вознесения, Троицы, Преображения, Дня Жатвы. Богослужебные собрания могут проводится и в другие дни – для исполнения церковных установлений, а именно: крещения, бракосочетания, погребения и т. д.

Богослужения совершаются в здании церкви, а также в больницах, домах престарелых и инвалидов, местах отбывания наказания – по просьбе граждан, которые там находятся, либо по инициативе церкви (общины) с разрешения администрации этих учреждений. 

На богослужениях имеет место: чтение Слова Божьего – Библии с разъяснениями (проповедь); совершение молитв общих, одиночных, молитв о различных нуждах, упражнение духовных дарований.; пение гимнов: общецерковное, хоровое и сольное, с музыкальным сопровождением и без него; чтение стихов, рассказов, личных свидетельств и т. д.

В служении проповеди участвуют все служители церкви, другие братья, способные к этому служению – из поместной церкви или из других церквей по усмотрению руководства общины.

Хлебопреломление, в основном, совершается не реже одного раза в месяц, по усмотрению церкви. Хлебопреломление совершается также в домах больных, в лечебных учреждениях, в местах лишения свободы – по просьбе верующих.

В хлебопреломлении участвуют члены церкви, не имеющие церковного взыскания (замечания, отлучения), а также члены других поместных церквей.

Организационная структура пятидесятнических церквей

Высшим органом церкви является общее собрание членов церкви, которое собирается по мере необходимости, но не реже одного раза в три месяца. Собрание считается правомочным, если на нем присутствует не менее 2/3 общего числа членов церкви.

Общее членское собрание решает важнейшие вопросы внутрицерковной жизни : избрание и переизбрание руководства церкви; прием в члены церкви или исключение из членов церкви; принятие устава церкви, внесение в него дополнений или исправлений; наложение и снятие церковных взысканий и т. д.

Для постоянного служения, руководства и ведения церковных дел церковь избирает пастора, пресвитеров, евангелистов, учителей и наставников, диаконов и диаконисс, церковный совет, ревизионную комиссию.

Пастор является главным лицом, отвечающим за правильно преподаваемое евангельское учение, духовное воспитание членов церкви, за сохранение мира и единства в церкви, за способность церкви противостоять ересям и лжеучениям, за соблюдение устава церкви, за правильную организацию и проведение всех видов служений. Пастор совершает священнодействие в церкви.

Евангелисты осуществляют миссионерскую работу и проповедь Евангелия.

Учителя и наставники занимаются духовным воспитанием членов церкви.

Диаконы и диакониссы отвечают за хозяйственную, материальную и финансовую стороны жизнедеятельности церкви, обеспечивают подготовку всех видов служений и наблюдают за порядком во время их проведения, а также совершают служения благотворительности. Диаконы вместе с пастором участвуют в проведении богослужений и священнодействий или совершают такие служения самостоятельно по поручению пастора.

Церковный совет избирается для общего управления церковью и решения организационных, хозяйственных и финансовых вопросов. В состав совета избираются служители церкви и другие члены церкви, исполненные Духа Святого и мудрости. Церковный совет собирается по мере необходимости.

Ревизионная комиссия осуществляет контроль за поступлением и расходованием денежных средств, а также за сохранность церковного имущества.

Избранные служители несут ответственность перед Богом и перед церковью за вверенное им служение и отчитываются перед церковью за духовную, хозяйственную, финансовую стороны жизни церкви.

Избранные служители посвящаются на служение через рукоположение ранее рукоположенными служителями в присутствии поместной церкви.

Регент хора по своему усмотрению создает хор из числа верующих людей, способных к пению. Руководитель хора занимается не только обучением хористов пению, но также ведет среди них духовную воспитательную работу.

Общественная деятельность пятидесятнических церквей ориентирована, в основном, на благотворительность, оказание помощи нуждающимся и больным, проведение воспитательной работы в семьях, организации центров для освобождения от алкогольной и наркотической зависимости. Особенное значение уделяется евангелизационно-миссионерской работе с населением. В политической сфере пятидесятнические церкви не имеют каких-либо ярко выраженных предпочтений, относясь, однако, негативно к антисемитским, атеистическим и профашистским партиям и социально-политическим группам.           

Cтасенко  С. А. 

ХАРИЗМАТИЧЕСКОЕ   ДВИЖЕНИЕ И ЦЕРКВИ ПОЛНОГО ЕВАНГЕЛИЯ
Общая история харизматического движения

Харизматическое движение возникло как попытка распространить духовный опыт пятидесятничества за пределы собственно пятидесятнических церквей.

Деятелем, подготовившим путь харизматическому движению, стал пятидесятнический пастор Давид де Плесси (1905-1986), известный под именем «мистер Пятидесятница». В 1956 г. де Плесси пригласили в Коннектикут (США), чтобы он выступил с речью перед собранием церковных руководителей всей Америки и рассказал им об опыте Пятидесятницы и пятидесятническом движении.

В последующие годы де Плесси использовал любую возможность для проповеди о пятидесятническом опыте перед католиками, пресвитерианами, епископалами и др. 

Датой возникновения собственно харизматического движения стало 3 апреля 1960 г., когда англиканский пастор Деннис Беннет, переживший до этого «крещение Духом», проповедовал в своей общине о духовных дарах. Д. Беннета пригласили на телевидение, где он молился на языках на глазах примерно 1 млн. телезрителей. Передача вызвала целый поток вопросов и приглашений, и Д. Беннет скоро стал отцом харизматического движения, которое начало быстро распространяться, благодаря поездкам Д. Беннета. 

Дальейшее развитие харизматического движения было отмечено следующими событиями.

В 1961 г. лютеранский пастор Л. Кристенсон тоже пережил похожий момент возникновения харизматии в своей общине в Сан Педро. В 1962 г. харизматический опыт пережили ряд англиканских церквей в Великобритании. 

Возникновение харизматического движения в католической церкви относится к 1966 г., в среде студентов-католиков из Дуквенского университета. В 1975 г. папа Павел VI выступает с речью на Втором международном конгрессе католическо-харизматического движения обновления в Риме, где происходит «первое харизматическое богослужение в соборе Св. Петра». К этому времени в более чем 50 странах мира насчитывается около 3,5 тыс. католических харизматических молитвенных групп с 400 тыс. членов.

На Конференции 1977 г. по харизматическому обновлению, состоявшейся в Канзас-Сити (США), в которой принимало участие 45 тыс. человек, была дана оценка как наивысшему успеху и кульминационному моменту харизматического обновления в США.

В течение более чем 30 лет своего существования харизматическое движение сумело найти доступ в почти все христианские общины, получив широкое признание и поддержку в руководящих кругах церквей.


Харизматическое движение, получившее название «второй волны Святого Духа в ХХ в.», к 1980 г. оказалось позади своего кульминационного развития. Обнаружились такие признаки застоя в харизматическом движении, как уменьшение числа участников конференций в США и Великобритании, раскол в руководстве, нарастающая депрессия и неудовлетворенность. Реакцией на эти явления стало возникновение так называемой «третьей волны Святого Духа».


Идеологами «третьей волны Святого Духа», или «пауэр-ивэнжелизма» («Евангелия-в-силе»), «движения церквей Полного Евангелия», стали Питер Вагнер и Дэвид Уимбер, проводившие в1983-1985 гг. семинары по росту общин и организации служений исцеления. Особым признаком, отличающим «третью волну» от первых двух (пятидесятническое и харизматическое движения соответственно), является отсутствие вызывающих разногласие элементов, стремление распространить харизматическо-пятидесятнический опыт среди церквей, не испытавших влияния первых двух волн.


Среди крупнейших представителей «пауэр-ивэнжелизма» следует назвать Й. Чо, К. Коупленда, Р. Бонке, Д. Уимбера, П. Вагнера и т. д.

Харизматическое движение на Украине и в Донбассе


С 1990 г. харизматическое движение получает свое распространение и на территории Украины. В этом году при поддержке шведского миссионера Карла Густава Северина в г. Донецке была основана церковь «Слово Жизни», впоследствие ставшая одной из наиболее крупных и влиятельных харизматических церквей Украины. В 1991 г. харизматическая миссия «Фонд Эвен-Эзера», занимающаяся служением евреям, осуществила свой первый благотворительный рейс по перевозке евреев в Израиль из одесского порта. 


Приблизительно в это же время во Львове начинает свою деятельность миссия одного из лидеров «теологии преуспевания» в США Кеннета Коупленда, проповеди которого транслируются более чем в 26 городах Украины. В Киеве возникают церкви «Слово веры» и «Победа», возглавляемые пасторами Сандеем Аделаджо и Генри Мадавой соответственно. 


Христианская церковь «Победа» возникла в декабре 1992 года в городе Киеве. Первые собрания насчитывали лишь несколько десятков человек. Сегодня это одна из наиболее быстрорастущих церквей на Украине. На ее собраниях присутствует более пяти тысяч человек. Открыто более 30 дочерних церквей в разных городах Украины, а также в России, Польше, Германии, Индии и Анголе. Одним из центральных аспектов деятельности и вероучения этой церкви является служение исцеления. По телевидению транслируется программа этой церкви – «Голос Победы». Церковь «Победа» занимается активной благотворительной деятельностью, оказывая помощь пациентам больниц, Центру реабилитации инвалидов, Центру реабилитации бывших заключенных, бомжам, детям-сиротам и другим малоимущим. В церкви с существенным успехом функционирует реабилитационная команда, которая помогает освободиться людям, зависящим от наркотиков и алкоголя. Люди имеют как возрастные, так и профессиональные особенности. Именно поэтому в церкви основаны группы для общения педагогов, врачей, юристов, бизнесменов, архитекторов и художников. Есть еженедельные собрания для подростков и молодежи. Также действует воскресная школа для детей. В церкви функционирует 33 служения, а также более 500 домашних и малых групп во всех районах г. Киева. Пастор церкви "Победа" Генри Мадава известен тем, что именно он положил начало движению «Фестивалей Иисуса» в Украине.


Пастор «самой многочисленной церкви в Европе» –  «Посольство благословенного царства Божьего для всех народов» – Сандей Аделаджо Сунками родился в 1967 г. в Нигерии в христианской семье. В 19 лет он получил познание об Иисусе Христе. Выиграв стипендию на обучение за рубежом, он прибыл в Минск для обучения в Белорусском Государственном университете. С 1993 г. он живет в Киеве, где ведет христианскую телевизионную программу. В 1994 г. им была основана церковь «Посольство Божье». Сейчас количество членов этой церкви (по церковным данным)  только в Киеве составляет около 20 тысяч членов. Существуют 281 дочерние церкви в Украине и за ее пределами.     


В Украину с пастырской и миссионерской целью часто приезжают всемирные лидеры харизматического и полноевангельского движения – А. Ледяев, У. Экман, К. Г. Северин, Т. Осборн и др. Карл Густав Северин говорит о том, что Украина стала его второй родиной.


Существуют несколько крупных харизматических и полноевангельских объединений в Украине – Украинская Христианская Евангельская Церковь во главе с Леонидом  Падуном, Объединение Независимых Харизматических Церквей Украины во главе с А. Гаврилюком, Духовный Центр «Новое Поколение» во главе с С. Яковлевым и др. 


Донецкая обл. является одним из центров харизматического движения на Украине. 24 % от общего числа религиозных организаций в Донецкой обл. являются харизматическими церквами или вероисповедными группами. Основная роль в развитии харизматического движения в Донецкой области принадлежит донецкой церкви «Слово Жизни», возглавляемой пастором Л. Падуном.


Возникнув в 1990 г. при содействии миссионерской деятельности Карла Густава Северина, «Слово Жизни» насчитывало лишь 10-15 человек. Но со временем она стала самой многочисленной харизматической церковью области. В 1993 г. при донецкой церкви «Слово Жизни» была открыта библейская школа «Слово Жизни». В 1995 г. при Духовном центре независимых церквей Полного Евангелия Украины был создан библейский институт «Слово Жизни». В дальнейшем возникли христианские радиопрограмма и телепередача «Слово Жизни». В 1999 г. пастор донецкой церкви «Слово Жизни» Л. Падун был избран президентом Духовного центра Независимых церквей Полного Евангелия Украины. С 2002 г. этот центр был переименован в Украинскую Христианскую Евангельскую Церковь. 


Донецкая церковь «Слово Жизни» положила начало движению «Слово Жизни» в Запорожской и Днепропетровской областях, откуда оно распространилась по всей Украине. Движение «Новое Поколение», находящееся под апостольством А. Ледяева, первоначально существовало также в рамках церкви «Слово Жизни».


Движение церквей «Новое поколение» возникло в 1999 году, когда лидер полноевангельской церкви г. Тореза С. Яковлев организовал выход своей общины из Духовного центра независимых церквей Полного Евангелия Украины. В состав Духовного центра "Нового поколения христианских церквей Украины" вошли бывшие общины «Свет миру» г. Мариуполя, харизматическая община г. Краснормейска. Церкви этого направления существуют также в г. Донецке, Горловке, Снежном и других городах Донецкой области. Церкви движения «Нового поколения» проводят активную миссионерскую работу среди населения, особый акцент делается на служении для молодежи. Для церквей этого движения характерен нестандартный и творческий подход к организации миссонерской работы и богослужебной практики.   


К Объединению независимых харизматических христианских церквей Украины с центром в г. Киеве (президент Объединения – А.П. Гаврилюк) среди всех церквей Полного Евангелия Донецкой области принадлежат только две общины г. Макеевки, которые ведут активную социальную деятельность и ощутимо влияют на другие, в частности независимые харизматические общины Макеевки, Донецка и Луганской области.     
  


«Пауэр-ивэнжелизм» и харизматическое движение отличается ярко выраженным экуменическим характером и приоритетом личного духовного опыта над церковной догматикой.

Вероучение харизматических церквей

Вышеотмеченные направления разделяют пятидесятническое учение об освящении, исцелении и духовных дарах (см. «Пятидесятническое движение»). Понимание чудес и знамений также близко к пятидесятническому пониманию. Чудеса служат росту церквей и евангелизации, духовному снаряжению верующего.

Другим важным элементом вероучения харизматического движения и движения церквей Полного Евангелия является позитивное мышление, суть которого сводится к тому, что христианин всегда должен верить в себя, свои возможности и силы, так как Иисус Христос, умерев на кресте, тем самым освободил человека от власти греха, проклятия, депрессии и других негативных переживаний.

Дальнейшим развитием позитивного мышления служит теория и практика визуализации. Согласно этому учению, каждый человек имеет определенные жизненные цели и воззрения, которые можно определить словом «видение». Причем, «видение» (идеалы, интенсивное воображение, мотивация) может влиять на действительность, изменять и творить ее.

Еще одним элементом структуры вероучения харизматического движения и «пауэр-ивэнжелизма» является проповедь благосостояния. Проповедники благосостояния утверждают, что успех в финансовых делах есть воля Божья для верующего. Тогда как бедность, равно как и болезнь, представляет собой проклятие сатаны. 

Верующие второй и третьей волн Святого Духа разделяют также и учение об освобождающем служении. Они полагают, что из-за своих прегрешений христиане могут попадать под влияние и власть бесов, или быть связанными «унаследованными бесами», то есть бесами, переходящими от родителей на детей. Бесы могут быть изгнаны людьми, имеющими сильную веру или служителями с особым на то помазанием от Бога. 

Ведение духовной брани представляет собой модификацию освобождающего служения. Во время данного служения сатана «связывается» - лишается власти над определенной территорией, страной, городом, улицей. Для библейского обоснования подобной практики цитируются Еф 4:6, где говорится о борьбе христианина против «мироправителей тьмы века сего и духов злобы поднебесных». Следующее обоснование содержится в 10-й главе Книги пророка Даниила, где изображается борьба между сатанинским и Божьими князьями за определенные области и территории. 

Ритуальная практика харизматического христианства
Ритуальная практика харизматического христианства включает в себя богослужебные общецерковные собрания, собрания домашних групп, совершение таинств.

Богослужебные общецерковные собрания зачастую проводятся по воскресным дням и среди недели, а также в дни христианских праздников: Рождества, Нового года, Крещения, Сретения, Благовещения, Пасхи, Вознесения, Троицы, Преображения, Дня Жатвы, Дня Израиля, Дня Рождения Церкви и т.д. Богослужебные собрания могут проводиться и в другие дни – для исполнения церковных установлений, а именно: крещения, бракосочетания, погребения и т. д. Среди недели могут проводиться также общецерковные молитвенные конференции, которые объявляются днями поста и молитвы. 


Богослужения совершаются в здании церкви, а также в больницах, домах престарелых и инвалидов, местах отбывания наказания – по просьбе граждан, которые там находятся, либо по инициативе церкви (общины), с разрешения администрации этих учреждений. 


На богослужениях имеет место: чтение Слова Божьего – Библии с разъяснениями (проповедь); совершение молитв общих, одиночных, молитв о различных нуждах, личные свидетельства, упражнение духовных дарований; пение гимнов: общецерковное, хоровое и сольное, с музыкальным сопровождением. Важным элементом харизматических собраний являются «песни поклонения» и «танцы поклонения», рукоплескания и экстатические выкрики. 


В служении проповеди участвуют все служители церкви, другие братья, способные к этому служению, - из поместной церкви или из других церквей по усмотрению руководства общины.


Хлебопреломление, в основном, совершается не реже одного раза в месяц, по усмотрению церкви. Хлебопреломление совершается также в домах больных, в лечебных учреждениях, в местах лишения свободы – по просьбе верующих.


В хлебопреломлении участвуют члены церкви, не имеющие церковного взыскания (замечания, отлучения), а также члены других поместных церквей.

Организационная структура

Структуру поместной церкви возглавляет пастор. Пастор является главным лицом, отвечающим за правильно преподаваемое евангельское учение, духовное воспитание членов церкви, за сохранение мира и единства в церкви, за способность церкви противостоять ересям и лжеучениям, за соблюдение устава церкви, за правильную организацию и проведение всех видов служений. Пастор совершает священнодействие в церкви. Пастор назначается и рукополагается другим ранее назначенным пастором или епископом – лицом, возглавляющим какое-либо служение или старшим пастором нескольких общин. 

Евангелисты осуществляют миссионерскую работу и проповедь Евангелия.

Учителя и наставники занимаются духовным воспитанием членов церкви.

Диаконы и диакониссы отвечают за хозяйственную, материальную и финансовую стороны жизнедеятельности церкви, обеспечивают подготовку всех видов служений и наблюдают за порядком во время их проведения, а также совершают служения благотворительности. Диаконы вместе с пастором участвуют в проведении богослужений и священнодействий или совершают такие служения самостоятельно по поручению пастора.

Церковный совет избирается для общего управления церковью и решения организационных, хозяйственных и финансовых вопросов. В состав совета избираются служители церкви и другие члены церкви, исполненные Духа Святого и мудрости. Церковный совет собирается по мере необходимости.

Ревизионная комиссия осуществляет контроль за поступлением и расходованием денежных средств, а также за сохранность церковного имущества.

Избранные служители несут ответственность перед Богом и перед церковью за вверенное им служение и отчитываются перед церковью за духовную, хозяйственную, финансовую стороны жизни церкви.

Избранные служители посвящаются на служение через рукоположение ранее рукоположенными служителями в присутствии поместной церкви.

Регент группы прославления по своему усмотрению создает музыкальную группу из числа верующих людей, способных к пению и игре на музыкальных инструментах. Лидер группы прославления занимается не только обучением музыкантов пению и совершенствованию их исполнительских качеств, но также ведет среди них духовную воспитательную работу.

Для удовлетворения духовных нужд верующих, более тесного личного общения и проведения евангелизационно-миссионерской работы создаются собрания домашних групп, так называемые «системы  двенадцати» или «ячейки». Отличие первого типа от второго в том, что количество членов «ячейки» не ограничено, тогда как в первом случае численность домашней группы не превышает двенадцати человек. Во главе домашней группы стоит избранный группой лидер, подотчетный пастору. Лидеры наиболее крупных домашних групп являются старшими лидерами. Они координируют деятельность прочих домашних групп.

Важное место в структуре церковной организации занимают также служение прославления, служение порядка, радио- и телевизионное служения, служение евреям, служение в тюрьмах, служение наркоманам и людям, имеющим алкогольную зависимость.

Служение прославления прославляет Бога на музыкальных инструментах во время общецерковных собраний, молитвенных конференций и прочих общецерковных мероприятиях. 

Служение порядка осуществляет контроль за соблюдением дисциплины во время общецерковных собраний, а также осуществляет уборку церкви и прилегающей к ней территории, подготавливая помещения к проведению собраний.

Телевизионное и радиослужения занимаются подготовкой христианских теле- и радиопрограмм.

Служение евреям, или служение «рыболовов» (Иер. 16:15), которое осуществляет Украинская Христианская Евангельская Церковь убеждает евреев эмигрировать в Израиль и оказывает соответствующую помощь в оформлении документов и организации перевозок. Тем самым выполняется Божий замысел о возвращении избранного народа в Землю Обетованную и приближается эсхатологическое время. Служение евреям в Донецкой обл. возглавляет «Фонд Эвен-Эзера».

Служение в тюрьмах проводит евангелизационно-миссионерскую работу в местах лишения свободы. Это единственное из служений, имеющее во главе не лидера, а епископа. Епископом служения в тюрьмах по Донецкой области является В. Лободенко.

Служение наркоманам и людям, имеющим алкогольную зависимость, занимается, соответственно, евангелизационно-миссионерской работой среди данной части населения, проводит освобождающие служения, занимается организацией реабилитационных центров. Один из крупнейших в Донецкой обл. реабилитационных центров – «Скала Спасения»  находится в Донецке.             

Общественная деятельность харизматических и полноевангельских церквей ориентирована, в основном, на благотворительность, оказание помощи нуждающимся и больным, проведение воспитательной работы в семьях, организации центров для освобождения от алкогольной и наркотической зависимости. Особенное значение уделяется евангелизационно-миссионерской работе с населением. Проводятся иные общественно-религиозные акции – «Марш против абортов», «Марш Иисуса» и пр.   

В политической сфере харизматические и полноевангельские церкви не имеют каких-либо ярко выраженных предпочтений. Однако налицо политическая активность данных церквей. Так, на парламентских выборах 1998 г. депутатом Верховной Рады был избран пастор церквей «Слово Жизни» в Торезе и Донецке В. Шушкевич, являвшийся на момент выборов членом общественно-политического объединения «Громада». 

В харизматическом движении церковь считается ходатаем перед Богом за народ. Поэтому проводятся регулярные молитвы за городские, областные, республиканские власти, против духов антисемитизма и коммунизма. Ряд церквей выдвигают проекты создания "христианского правительства".

       Хаджинова О.Ф.

ЦЕРКОВЬ ХРИСТИАН АДВЕНТИСТОВ СЕДЬМОГО ДНЯ

Краткая история Церкви Адвентистов седьмого дня

Церковь Адвентистов  Седьмого Дня – одна из крупных протестантских церквей, возникла в 1-й пол. XIX в. в связи с глубоким интересом к идее скорого Второго пришествия Христа. Адвентистское движение объе​динило в своих рядах тысячи христиан, принадлежавших к самым различным церквям. Существенное влияние на раз​витие этого движения оказал труд латиноамериканского ка​толического священника Мануэля де Лакунзы (1731-1801) «Пришествие Мессии во славе и величии», переведенный на многие языки. Взгляды лютеранского богослова Иоганна Бенгеля (1687-1752) на Второе пришествие Христа оказывают глу​бокое влияние на богословские круги Германии и Англии. Среди наиболее ярких проповедников идеи скорого Второго пришествия Христа в этот период можно назвать Эдварда Ир​винга (1792-1834, Шотландия), Иосифа Вольфа (1795-1862, Ближний Восток, Юг России), Льюиса Гауссена (1790-1863, Швейцария), Иоганна Рихтера (1799-1847, Германия), Дани​эля Уилсона (1778-1858, Индия) и т.д. На американском континенте идея близости Второго пришествия занимает ос​новное место в работах Уильяма Дэвиса (1760-1831), Джо​шуа Уилсона (1774-1846), Уильяма Миллера (1782-1849). Движение У. Миллера (миллеризм), несмотря на многие его слабые стороны и ошибки, связанные, в частности, с исчислением точной даты Пришествия Христа, имело огромное значение в духовном возрождении американского проте​стантизма первой половины XIX века. Оно пробудило небы​валый интерес к библейским пророчествам, дало целую пле​яду выдающихся проповедников и исследователей Библии. Среди тех, кто стоял у истоков адвентистского движе​ния, следует отметить Эллен Уайт (1827-1915), чье про​роческое дарование впоследствии оказало серьезное влия​ние на формирование религиозно-социального облика бу​дущей Церкви Адвентистов Седьмого Дня. Название Адвентисты Седьмого Дня, отразившее отличительные осо​бенности этого вероучения, было официально принято в 1860 г. Оно включает два основных библейских события: изначальное — сотворение мира Богом (на что указывает седьмой день недели — суббота) и заключительное собы​тие — Второе Пришествие Христа (от лат. адвентус). Как официальная организация Церковь АСД существует с 1863 г. Уже с середины 70-х годов XIX века миссионеры-адвен​тисты трудятся в странах Европы, Африки, Азии.

Несмотря на ярко выраженную эсхатологическую направ​ленность своей проповеди, изначально Церковь Адвентистов Седьмого Дня много внимания уделяла социальной стороне своего служения в этом мире, главным образом в сфере обра​зования, здравоохранения и благотворительности. Первая церковная школа была открыта в 1872 г., а к концу ХІХ ст. их насчитывались уже сотни в США, Канаде, Англии, Австра​лии, Швеции, Германии, Дании, Аргентине, Бразилии. Се​годня Церкви Адвентистов Седьмого Дня принадлежит более 6 тыс. средних и высших учебных заведений по всему миру, в которых обучается свыше миллиона человек. 

Одной из отличительных особенностей Церкви АСД является то, что уже на раннем этапе своего развития она начала уделять большое внимание здоровому образу жизни. Церковь издает журналы, пропагандирующие актив​ный образ жизни, принципы рационального питания, от​каз от табакокурения и потребления алкоголя. Главный акцент делается на профилактику различных заболеваний. Открываются профилактические и лечебные центры, ве​дутся научные исследования, например, в области фи​зиологии питания. Адвентистский санаторий в Батл-Крик (США) к концу XIX ст. становится крупнейшим центром здоровья, использующим современные методы оздоров​ления. Устанавливаются тесные научные связи между са​наторием и известной лабораторий академика И.П.Пав​лова в С.-Петербурге. Церковь уделяет серьезное внима​ние подготовке медицинских специалистов всех уровней, подчеркивая, что христианство призвано исцелять не только душу, но человека в целом. Сегодня Церкви АСД в разных странах принадлежит более 500 госпиталей, сана​ториев, поликлиник, детских приютов, домов для преста​релых, в которых трудятся около 100 тыс. адвентистских врачей, медсестер и младшего медперсонала.

Служение милосердия также было в центре внимания молодой Церкви. Ее активная благотворительная деятель​ность направлялась созданной в 1893 г. Благотворительной Ассоциацией. В 1894 г. был открыт первый приют для де​тей-сирот на 200 мест. Церковь организует бесплатные сто​ловые для неимущих, открывает ночлежные дома для без​домных. Во многих городах создаются Общества Тавифы (по имени известной своим милосердием библейской ге​роини), которые осуществляют различные благотворитель​ные проекты для нуждающихся и обездоленных. Трагические события Второй мировой войны побудили Церковь более активно включиться в социальное служение, которое стало рассматриваться гораздо шире, чем просто ока​зание гуманитарной помощи нуждающимся или пострадав​шим от войн и стихийных бедствий. В 1956 г. Церковью АСД была создана корпорация SAWC (Seventh-day Adventist Welfare Service, Inc., Социальное служение церкви АСД), поставившая своей целью облегчение страданий людей в этом мире посредством реализации программ, направлен​ных на развитие образования, здравоохранения, сельского хозяйства и т.д. В 1983 г. корпорация была переименована в АДРА (ADRA – Adventist Development and Relief Agency —  Адвентистское Агентство Помощи и Развития). В настоя​щее время Агентство АДРА является одной из крупнейших неправительственных благотворительных организаций, осу​ществляющей проекты более чем в 100 странах мира.

Сегодня Адвентисты Седьмого Дня — это динамично развивающаяся всемирная христианская Церковь, имею​щая представительство в 206 странах и проповедующая на 735 языках народов мира. В своей организации Церковь АСД руководствуется демократическими принципами уп​равления, позволяющими любому ее члену активно участ​вовать в жизни Церкви. Численность Церкви АСД, вклю​чая детей и подростков, составляет на сегодняшний день более 25 млн. человек.

В Украине адвентистское вероучение стало распрост​раняться во второй половине XIX века и оказалось для мно​гих близким. Например, если говорить о Библии как един​ственном мериле веры или о субботе как святом дне Гос​поднем, то сознание жителя нашей страны было приго​товлено к принятию этих доктрин теми религиозно-реформационными движениями, которые никогда не прекраща​лись на Руси, начиная с XV века.

В ХV-ХVII вв. происходила, по сути, закладка духовных основ протестантизма в Украине, вызванная, с одной сто​роны, общеевропейским ренессансным процессом и Рефор​мацией, их ощутимыми проявлениями в отечественной культуре. А подготовили эти влияния западные и восточ​ноевропейские рационалистически-еретические движения. С другой стороны, ряд оппозиционных течений, получив​ших развитие в Великом княжестве Литовском и Речи Посполитой, выступили в национальной истории довольно оригинальными. Они имели отечественные корни, опира​ясь на автохтонную культуру, доказывая тем самым нали​чие в ней глубоких предпосылок духовной реформы. Они уделяли особое внимание библейским проро​чествам (пророческих книг и Откро​вения, уверенность в исполнении пророчеств, радостное ожидание Второго пришествия Господа). Это является сви​детельством того, что Божья весть не имеет конфессионных, сословных, национальных, культурных границ, ибо заповедана Господом для всех Его верных.

Зарождение и развитие Церкви АСД в Украине

Историю Адвентизма, как отдельного протестантского движения в Украине можно разделить на ряд периодов:
1)  1876-1886 гг. — зарождение Адвентизма в южных зем​лях Российской империи;
2)  к. XIX в.-1917 г. — открытие первых церковных центров распространения адвентистского движения и закладка организационных основ Церкви;
3)  1917-1928 гг. — процесс идейно-доктринального фор​мирования Адвентизма, становление его церковной структуры и создание первых национальных союзов.

4) 1929-1979 гг. — правовые ущемления Церкви советским режимом, искусственным подавлением ее полноценно​го функционирования. Конечно, и в этих сложных ус​ловиях Церковь свою деятельность не прекратила. Но  именно этот период можно назвать време​нем латентного развития ЦАСД, направленного на со​хранение ее предыдущих достижений, адаптацию к су​ществующей общественно-политической ситуации;
5)
 1980-1900 гг. — период создания Всесоюзного центра ЦАСД как составной Всемирной организации АСД, налаживание сотрудничества с ее Генеральной Конференцией;
6)
С 1991 г., вследствие получения Украиной государст​венной независимости, политически-правовых и духов​ных изменений в ее жизни, Церковь вступила в оче​редной период своего развития. В это время происходит становление нового национального союза — Укра​инской Унионной Конференции ЦАСД, эффективное
распространение Божьей вести через полноценное участие Церкви в общественно-культурной жизни страны. К первым проповедникам Трехангельской вести в Ук​раине следует отнести Михаила Белину-Чеховского и Теофила Бабиенко.

Известно, что Чеховский, имея друзей в Западной Украине и Буковине, бывал здесь и проводил евангельские собрания. Не случайно первая группа адвен​тистов в Черновцах была основана в 1867 г. именно во вре​мя религиозных лекций Михаила Чеховского, которые он читал работникам кафельной фабрики в пригородном ра​йоне Роша. Община в год своего основания имела семь чле​нов и восемь посетителей Субботней школы.

Среди пионеров нового движения в Восточной Укра​ине самым известным был Теофил Андреевич Бабиенко. К началу своего обращения он не бывал за границей, не общался с иностранными миссионерами, не держал в ру​ках никаких зарубежных изданий. Да и вооб​ще был клирошанином в православном храме городка Та​раща Киевской губернии. Бабиенко — пример самостоя​тельного осознания новой веры благодаря Слову Божье​му и силе Святого Духа, т.е. еще один типичный в исто​рии народного богоискания факт. Сначала во время служения в храме, затем, самостоятельно изучая Библию, этот простой человек постепенно убедился в том, что религия, которую он исповедовал, не во всем согласуется со Свя​щенным Писанием. В 1877 г., сплотив возле себя таких же единомышленников, Бабиенко окончательно порыва​ет с православием и основывает «Общество братьев, кото​рые исследуют Слово Божье». Члены общества пропове​довали в окрестных селах святость Субботы и близкое при​шествие Господа. В 1883 г. Бабиенко обратился к Киев​скому генерал-губернатору за разрешением открыть не​большой дом, где бы могли собираться на субботнюю мо​литву все желающие. Результат таких действий был ти​пичный: Теофила Бабиенко арестовывают «за распро​странение ереси» и вывозят на Северный Кавказ — в то время место ссылки многих инакомыслящих.

Приблизительно в 80—90-е годы XIX в. возникают адвентистские общины на Волыни. По мнению некоторых исследователей, сюда также приезжал Михаил Чеховский. Уже в 1888 г. в селе Жарнувка, возле г. Дубно, возникла первая местная адвентистская группа. Через два года была основана община под Луцком. Ее возглавил Карл Рейвен, при​ехавший из Таврийской губернии к местным колонистам.

Возвратившись в 1901 г. с австрийских заработков в род​ной Бельск, работник парфюмерной фабрики Юлиан Пе​тер и здесь основывает общину, обратив в Адвентизм сво​его соседа Павла Недобу. С именем последнего связано воз​никновение общин АСД во многих населенных пунктах Галичины. В 1906 г. был организован Варшавский центр во главе с Германом Шмитцем, который также существенно повлиял на распространение Адвентизма на Западной Укра​ине, «рекрутируя своих сторонников из местных католи​ков, православных и протестантов». Наиболее активными проповедниками «адвентуса» в Прикарпатье были И. Мит, В. Прилвиц, П. Недоба, Е. Енселет, результат деятельности которых — новые в 1906-1912 гг. общины в Старом Вельске, Скочеве, Яворе, Неро​дине, Висли и т.д.

А к Киеву Трехангельская весть дошла в 1902 г. через Андрея Венцлау, приехавшего сюда из с. Галенивка, непо​далёку Коростышева, и поселившегося в Святошино. Сам Венц​лау принял истину ещё в 1897 г. от родственников из Рос​сии. А первым местным адвентистом стал мастер лодок Гранберг, живший на Подоле. Пионерами Адвентизма в Крыму были Яков Ресвик и Герхард Перк, которые также пришли к Божьей истине разными путями. Ресвик ознако​мился с новым учением в США, когда в 1880-х гг. гостил там у родственников. Возвратившись домой, начал писать письма в Александровск (ныне Запорожье), где жили его знакомые и близкие, а также проповедовал в населенных пунктах Крыма. Ресвику удалось основать небольшие группы «исповедователей Субботы» в Саках и Япончи. Герхард Перк был выходцем из немецких поселенцев-меннонитов, а об Адвентизме узнал во время чтения рели​гиозной литературы, которую получали из-за границы его соседи. Однажды в 1882 г. меннонит из Визенфельда (под Павлоградом) показал Герхарду трактат под названием «Весть третьего ангела». Книга заинтересовала юношу, и он написал в издательство с просьбой прислать еще ка​кую-нибудь литературу. Так была налажена переписка Перка с Августом Кунцем, который возглавлял Отдел связей Гене​ральной Конференции АСД в Батл-Крик. Перк тогда ра​ботал книгоношей Британского библейского общества в России и в 1886 г. получил письменную просьбу от Люд​вига Конради (направленного Генеральной Конференцией в Европу) помочь в распространении адвентистских изда​ний. Хотя это было очень опасно, Перк согласился стать первым литературным евангелистом Церкви АСД в Рос​сии. Все больше исследуя Библию и новые произведения, которые были близки Герхарду, он наконец убедился в не​обходимости соблюдения Четвертой Заповеди и начал, по Библии, святить Субботу. Когда в 1886 г. Герхард Перк встретил в Одессе прибывшего в Таврийский край с еван​гельской миссией Людвига Конради, последний был при​ятно удивлен количеством «субботников», полностью го​товых к крещению.
Основание Адвентизма в Таврийской губернии особен​но знаменательно, поскольку именно здесь — в крымском городке Бердебуллат (ныне селение Привольное) в конце июня 1886 г. была организована первая община АСД. С ней это протестантское движение связывает свое начало в Укра​ине и России. По дороге в Саратов, где проживало много переселенцев из Германии и Голландии, миссионеры про​вели несколько богослужений в Александровске, и 15 сен​тября 1886 г. основали здесь еще одну общину, молитвенно подготовленную к принятию истины Яковом Ресвиком.

Как видим, Трехангельская весть, а также призывы к возвращению Закона Божьего и Четвертой Заповеди почти одновременно и абсолютно независимо звучали в разных концах Украины, подготовив здесь появление нового ре​лигиозного движения.

Распространение адвентизма в Украине было сопряже​но с большими трудностями, поскольку религиозная при​надлежность российских граждан строго контролировалась государством и Православной Церковью. Согласно ст. 187 УК Российской империи, всякая попытка «совращения» приверженца Православной Церкви в иную веру каралась пожизненной ссылкой в Сибирь. Однако после издания Указа «Об укреплении начал веротерпимости» от 17 апреля 1905 г. Церковь АСД была официально признана царским правительством. Происходит организационное становление Церкви, налаживается ее издательская, миссионерская и благотворительная деятельность, устанавливаются связи с руководством всемирной Церкви. К сожалению, перед Пер​вой мировой войной политика в сфере государственно-цер​ковных отношений изменяется. Царское правительство снова издает ряд законов, ограничивающих свободу веро​исповедания. После октября 1917 г. история Церкви АСД складыва​лась еще более драматично. Несмотря на демократичес​кий характер Декрета Совета Народных Комиссаров от 23 января 1918 г., провозгласившего отделение Церкви от го​сударства, гарантировавшего свободу вероисповедания и отменявшего всякие праволишения, связанные с испове​данием какой бы то ни было веры, дальнейшей полити​кой советского государства стала борьба с религией. Тем не менее, в трудные годы гражданской войны, голода и разрухи Церковь при поддержке зарубежных общин пы​тается помочь своим соотечественникам. Советское пра​вительство одобряет создание адвентистской благотвори​тельной организации по оказанию помощи голодающим во главе с И.А. Львовым, которая рассылает тысячи по​сылок с продовольствием, организует бесплатные сто​ловые для беспризорных детей. Большая социальная программа была намечена на 5-м Всесоюзном съезде Цер​кви АСД в 1924 г., — Церковь участвует в ликвидации нег​рамотности, открывает лечебные заведения, организует сельскохозяйственные коммуны.

Постановление ВЦИК РСФСР «О религиозных объе​динениях» (1929 г.) резко ограничило деятельность Церк​ви. В последующие годы церковная организация была фак​тически ликвидирована, многие священнослужители и члены Церкви репрессированы. Только после окончания Великой Отечественной войны предпринимаются по​пытки воссоздания церковной организации, разрушенной в 30-40-е годы. В 1946 г. возобновил свою деятельность Всесоюзный Совет Церкви АСД. Однако несмотря на по​тепление в церковно-государственных отношениях, о со​зыве очередного съезда и выборах руководителей Церкви не могло быть и речи. Через институт уполномоченных государство строго контролировало ситуацию на местах, подавляя всякую инициативу, ведущую к росту Церкви.

В конце 50-х годов начинается новая волна гонений на Церковь. Вводятся дополнения к законодательству о рели​гиозных культах, еще больше ограничившие права верующих и расширившие возможность их притеснения мест​ными уполномоченными. Вся религиозная и социальная активность Церкви жестко ограничивается действующим законодательством. В декабре 1960 г. был ликвидирован Всесоюзный Совет Адвентистов Седьмого Дня (ВСАСД) в Москве без какого-либо объяснения со стороны госу​дарственных чиновников. Многочисленные общины Адвентистов Седьмого Дня на территории СССР перешли на полулегальное существование.

Начало демократических преобразований в обществе открыло новую эпоху в деятельности Церкви в Украине. Христиане-адвентисты с воодушевлением встретили принятие в 1991 г. нового законодательства, которое регулиро​вало взаимоотношения Церкви и государства, гарантиро​вало свободу совести и вероисповедания, отменяло боль​шинство запретов на религиозную деятельность. Церковь АСД вновь получила возможность заниматься благотвори​тельной и просветительской деятельностью, создавать уч​реждения, иметь право на собственность, совершать мис​сионерскую деятельность, заниматься религиозным воспи​танием детей и молодежи. В этом же году окончательно сложилась организационная структура Церкви Адвентис​тов  Седьмого Дня на территории бывшего Советского Со​юза по образцу устройства Всемирной Церкви АСД.

Демократические преобразования в обществе позво​лили Церкви выйти на качественно новый уровень слу​жения. Церковь открывает свои первые общеобразователь​ные и духовные учреждения как начального, так и выс​шего образования, строит издательство и типографию, ра​диотелецентры, создает благотворительные фонды и ас​социации, открывает центры по профилактике алкоголь​ной, никотиновой, наркотической зависимости. В то же время, наряду с позитивными переменами в обществе, в стране возник целый ряд серьезных проблем и противо​речий, особенно в сфере семьи, общественной морали, воспитания молодежи, в разрешении которых Церковь АСД сотрудничает со всеми людьми доброй воли.  Церковь продолжает укреплять свою инфраструктуру, уделяет серьезное внимание развитию христианского обра​зования и подготовке священнослужителей, активно участву​ет в отстаивании принципов религиозной свободы. Ее пред​ставители являются одними из учредителей и членов Укра​инской Ассоциации Религиозной Свободы, входящую в Международную Ассоциацию Религиозной Свободы.

В настоящее время Церковь Адвентистов Седьмого Дня в Украине насчитывает более 800 поместных церквей и око​ло 400 групп. Наиболее известными учреждениями Церкви являются: Украинский Гуманитарный институт, основанный в 1999 г., издательство «Джерело життя», представительство Адвентистского агентства помощи и развития и др.

Социальное служение Церкви Адвентистов седьмого дня

Главной целью социального служения Церкви является утверждение в общественном сознании достоинства и ценности человеческой личности как сотворенной по образу и подобию Бога и раскрытие христианской любви и доброты. Церковь имеет богатый опыт социального служе​ния, понимаемого ею не только как благотворительность одних, имущих, по отношению к другим, неимущим, но и как кропотливый труд по избавлению человека от власти присущего ему зла и воссозданию в нем Божьего образа и подобия, как помощь в реализации каждым человеком его личностного потенциала. Несмотря на все дости​жения современного общества, социальные вопросы и проблема сохранения человеческого достоинства, так ос​тро поднятые в XIX веке, остаются актуальными  и по сей день. Более того, современные социальные проблемы де​лают служение Церкви как никогда прежде необходимым. Ни одна из социально-политических систем XX столетия (ни социалистическая, ни либеральная) не оказалась спо​собной их разрешить. Церковь не может выступать апологетом той или иной социально-политической системы, но, занимая позицию, основанную на социальном уче​нии, она призвана служить человеку как образу и подо​бию Божию в рамках любой государственной системы. Ущемление прав и достоинства личности, духовное и мо​ральное подавление и истощение человека и общества, со​циальная несправедливость — все это побуждает Церковь в своем служении еще усерднее являть миру Бога, Кото​рый есть Любовь и Справедливость.

Библия говорит о Боге как об Основоположнике, Вер​шителе и Источнике сострадания и милосердия. Дела ми​лосердия — это путь откровения, который Господь избрал в Своем Провидении. Уже в Ветхом Завете милость к ближ​нему расценивалась как неотъемлемое требование повсе​дневной жизни. Человек был призван проявлять милость по отношению к нуждающемуся, потому что ему самому уже была оказана милость Богом.

В Новом Завете образ любящего милосердного Бога раскрылся в служении Иисуса Христа. Собственно, слу​жение милосердия и есть, прежде всего, служение Самого Сына Божьего, Который пребывает «посреди» нас «как служащий» (Лк. 22:27) «во все дни до скончания века» (Мф. 28:20). Проявляя милосердие, Господь неоднократ​но наставлял и Своих учеников в любви к ближнему (см. Мф. 5:42; 22:39).

Согласно Писанию, социальное служение, дела мило​сердия предназначены открывать путь к познанию Бога и к спасению. Утратив возможность открытого и непосред​ственного общения с Богом, человек обретает познание о Нем через откровение Его любви, в том числе через служе​ние ему других людей. Познание Всевышнего и спасение человека в Священном Писании тесно связаны между со​бой, и потому дела милосердия носят наряду с познава​тельным и спасительный характер. Это не означает, одна​ко, спасения делами, но демонстрирует через них истин​ность веры, о чем пишет евангелист Матфей, говоря, что оказанная нуждающемуся человеку милость (накормить, одеть, посетить) сотворена в его лице Самому Господу (см.  Мф. 25). В этом смысле для христианина встреча с чу​жим горем или нуждой является встречей с Богом.

Миссия социального служения (диакония) — продол​жение христианами служения Иисуса Христа людям. Гос​подь так выразил суть Своей миссии: «Дух Господень на Мне; ибо Он помазал Меня благовествовать нищим и по​слал Меня исцелять сокрушенных сердцем, проповедовать пленным освобождение, слепым прозрение, отпустить из​мученных на свободу, проповедовать лето Господне благо​приятное» (Лк. 4:18-19).

Церковь — наследница Иисуса и продолжательница Его миссии — в своей целостности действует как единое с Ним Тело Христово.

Содержанием социального служения является вся жизнь и деятельность человека, ибо ничто в нашей жизни не исключено из служения Христа, Который обновляет че​ловека и совершенствует его, продолжая пребывать среди нас «как служащий», даруя Свою помощь и поддержку.

Оценка социально​го служения Церкви должна происходить, по меньшей ме​ре, в двух измерениях: богословском и социально-истори​ческом. С одной стороны, Церковь должна соотносить свое служение с жизнью Христа, Писанием и своим социаль​ным учением, а с другой — с социально-исторической реальностью, в которой она пребывает. При этом критерия​ми оценки данного служения могут выступить следующие ценности, исповедуемые Церковью: 
Достоинство человека. Понимание ценности челове​ческой личности основывается на вере в божественное происхождение человека. Служение человеку — высшее слу​жение, цена которого — жизнь Сына Божьего. Все, что ущемляет права и свободы личности или тормозит ее раз​витие, порождает в человеке безответственность, иждивен​чество и духовную инертность, вступает в конфликт с его богоданной природой. Поэтому Церковь стремится помочь человеку освободиться от власти присущего ему зла, кото​рое мешает ему реализоваться как личность. В своем служении она также выступает против обращения с челове​ком как с вещью или объектом жалости. Даже нуждаясь и находясь в трудных жизненных обстоятельствах, он — лич​ность и потому не объект, а субъект своего собственного развития. Это означает, что, проявляя к человеку милосер​дие и оказывая ему помощь, мы не должны поощрять его к пассивному ожиданию таковой, но должны помогать ему реализовать свой внутренний, Богом дарованный потен​циал и занять активную жизненную позицию, включиться в общественные связи, раскрыться в творческом труде.

Всеобщее предназначение земных благ. Источником всякого блага является Бог. Он предоставил всем людям равные права, возможность трудиться и использовать пло​ды своего труда (см. Быт. 1:28). Попрание этой истины и стремление, в угоду своекорыстным интересам, любыми средствами ограничить доступ к социальным, экономичес​ким, культурным благам одних в пользу других недопусти​мо. По этой причине Церковь считает, что ее социальное служение должно быть направлено на сохранение всеоб​щего равенства и оказание помощи наиболее обделенным представителям человечества, утверждая тем самым прин​цип социальной справедливости в мире.

Социальная справедливость, милосердие и любовь. Со​циальное служение Церкви строится на принципе соци​альной справедливости. Справедливость предусматривает предоставление каждому человеку принадлежащего ему права. Оно дано человеку Богом и соответствует призна​нию достоинства человеческой личности и всеобщего пред​назначения земных благ. Церковь в своем социальном слу​жении выступает последовательным защитником всякого рода справедливости, тем более социальной. Однако со​циальное служение Церкви не ограничивается только вос​становлением справедливости там, где она была попрана, но включает и борьбу за достоинство человеческой лич​ности. Средства этой борьбы — милосердие и любовь (см. Мих. 6:8). Христианское милосердие и любовь простира​ются за пределы человеческой справедливости — они не противоречат ей, но вступают в силу там, где справедли​вость бессильна. Справедливость может требовать наказа​ния виновному, но исправить его она не в силах, любовь же и милосердие не перестают бороться за согрешившего и оступившегося человека, стремясь восстановить его пору​ганное им же самим достоинство.

Солидарность и принцип максимального участия. Еще одной важной составляющей социального служения Церк​ви, от которой зависит его успех, является солидарность, основанная на принципе взаимоуважения и взаимной ответственности.

Во-первых, это солидарность с Богом, который есть Источник и Вершитель всякого милосердия. Служение милосердия, движимое Его благодатью, строится на прин​ципах Его любви, и потому солидарность в служении с Богом — это способ раскрытия миру Его любви. Во-вто​рых, это солидарность с бедными, способность поставить себя на место униженного человека, посмотреть на мир его глазами, «плакать с плачущими и радоваться с раду​ющимися» (Римл. 12:15). В-третьих, проявление со​лидарности ожидается и со стороны нуждающегося. Ина​че говоря, помощь, оказываемая одной стороной, не дол​жна быть авторитарной, следует уважать достоинство обеих сторон. И, наконец, необходима солидарность всех людей. В результате такой всеохватывающей солидарнос​ти достигается максимальное соучастие всех сторон, от которых зависит благополучие конкретного человека, и солидарность становится благословенным средством рас​пространения Божьей любви среди всех участников. «Не требуется, чтобы другим было облегчение, а вам тя​жесть, но чтоб была равномерность. Ныне ваш избыток в восполнение их недостатка... чтоб была равномерность» (2 Кор. 8:13:14). «При сем (скажу): кто сеет скупо, тот скупо и пожнет; а кто сеет щедро, тот щедро и пож​нет. Каждый уделяй по расположению сердца, не с огорчением и не принуждением; ибо доброхотно дающего лю​бит Бог. Бог же силен обогатить вас всякою благодатью, чтобы вы, всегда и во всем имея всякое довольство, были богаты на всякое доброе дело» (2 Кор. 9:6-8).

Библейское представление о социальном служении как служении Самого Христа, понимание миссии и содержа​ния этого служения, а также достоинства личности, всеоб​щего предназначения земных благ, социальной справедли​вости, любви и солидарности формируют принципы, на которых строится социальная активность Церкви.

Социальное служение и всестороннее развитие лич​ности. Всякая помощь, оказываемая Церковью человеку и обществу, рассматривается ею с позиции всестороннего рас​крытия человеческой личности. Никакие гуманитарные ак​ции не могут заменить кропотливой работы Церкви, на​правленной на гармоничное развитие человека. В кризис​ных и чрезвычайных ситуациях такие акции необходимы, но ими отнюдь не ограничивается социальная активность Церкви. При подготовке и проведении социаль​ных программ Церковь руководствуется принципами долго​срочного стратегического планирования, целью которого является человек. Впрочем, социальное служение важно не только для того, кому оказывается помощь, но и для ока​зывающего ее, так как способствует совершенствованию христианского характера, избавляет от эгоизма, умножает в человеке любовь, терпимость и сострадание. Оно подра​зумевает также постоянное обучение, повышение квали​фикации, профессиональной и духовной компетентности в решении задач социального служения.

Социальное служение и вспомоществование. Как по​казывает опыт, авторитарность управления в социальной сфере не только не эффективна, ибо снижает уровень до​верия и ответственности на местах, но и противоречит гар​моничному развитию личности. Поэтому необходимо с ос​торожностью подходить к реализации помощи, вспомо​ществованию, или, как это принято называть в современ​ной социальной науке, субсидиарно. Субсидиарность не должна означать постоянное вмешательство в дела че​ловека, даже через предоставление ему помощи (субси​дии). В первую очередь необходимо бороться за челове​ческую самостоятельность, ответственность и компетент​ность. Исходя из такого понимания ответственности, мож​но признать лишь две причины, дающие право на вмеша​тельство извне: если для решения проблемы человеку не хватает компетенции или он столкнулся с проблемой, вы​ходящей за рамки его компетенции: например война, сти​хийное бедствие, потеря трудоспособности. В противном случае пассивное ожидание вспомоществования делает его безответственным иждивенцем, не способным к самосто​ятельному существованию. 

Социальное служение — сотрудничество и партнерство. Служение человеку должно объединить Цер​ковь и государственные, общественные и религиозные ор​ганизации, задействованные в социальной сфере. Служа людям и их нуждам, Церковь прилагает все усилия, чтобы их жизнь преобразилась. Социальные проблемы зачастую требуют больших материальных и человеческих ресурсов, комплексности (системности) в их решении. Возникает не​обходимость слаженной координации большого количест​ва организаций, задействованных в оказании человеку ду​ховной, гуманитарной, социальной, правовой и иной по​мощи. С точки зрения эффективности такое партнерство не только возможно, но необходимо и должно подразуме​вать открытость всех участвующих сторон.

Церковь АСД, признавая и уважая миссию и цели этих организаций, заявляет о своей готовности совместно с ни​ми осуществлять данное благородное служение.

Социальное служение и рациональное использование ресурсов. Человеческие, природные, материальные и фи​нансовые ресурсы — дар Божий. Бережное отношение к ним побуждает Церковь к мудрой, рациональной расчет​ливости, которая, впрочем, не противопоставляется щед​рости, но выступает против неразумной расточительности.

Социальное служение и эсхатологическая перспектива. Церковь АСД осуществляет свое служение, руководствуясь эсхатологическим учением. Это позволяет ей реально оце​нивать свои возможности и силы. Без лишнего оптимизма и, не впадая в пессимизм, Церковь АСД осознает, что окон​чательного разрешения социальных проблем в этом мире не произойдет, но с надеждой ожидает того времени, когда милосердие, любовь и справедливость во всей своей пол​ноте раскроются в Царстве Небесном.

Священное Писание очерчивает достаточно широкий круг социальных проблем, требующих участия верующих: кормить голодного, поить жаждущего, одевать разде​того, принимать странников, посещать больных, прихо​дить к заключенным (Мф. 25). Оно призывает верую​щих заботиться о вдовах (Деян. 6:1) и сиротах (Иак. 1:27), идти к грешникам, учить тех, кому не хватает знания, советовать сомневающимся, утешать страждущих, переносить несправедливость, прощать обидчиков, мо​литься за друзей и врагов (Мф. 5). И это далеко не полный перечень задач, стоящих се​годня перед Церковью. Социально-исторические реалии современного общества также побуждают Церковь к учас​тию в решении межэтнических проблем, воспитанию толерантности в обществе, укреплению принципов сво​боды совести, нравственных и духовных основ, столь не​обходимых для построения гражданского общества. Адвентисты стремятся к активному межконфессиональному сотрудничеству и согласию, участвуя в разного рода сове​тах и ассоциациях.

Церковные благотворительные и профилактические организации. Основа благотворительной деятельности — личное участие в ней каждого верующего, высокая моти​вация и творческая реализация заложенного в христиа​нине потенциала милосердия и любви. Однако масштаб​ность современных социальных проблем, сложность ре​шаемых задач требуют более высокого уровня организа​ции благотворительной деятельности, нежели простое фрагментарное (часто по случаю) участие в ней отдель​ных людей. Церковь считает необходимым не только по​буждать каждого верующего к проявлению добродетели и милосердия, но призывает всех к солидарности, участию в общественных и благотворительных организациях для утверждения в обществе идеалов Божественной любви и милосердия.

Социальное служение произрастает из сердца, испол​ненного милостью и любовью. Никакая слаженно выст​роенная организация с ее бюрократическим аппаратом, четким документооборотом, современной оргтехникой и даже хорошим финансированием не может реализовать принципы служения милосердия, если в ней нет любя​щих, сострадающих и милосердных людей, способных де​литься своей любовью. 

Вот почему в том или ином регионе Украины центром социального служения Церкви АСД является местная об​щина. Именно здесь верующий человек встречается с Христом, видит проявления Его милосердия в служении своих собратьев по вере и может проявлять дух Христовой любви в собственном служении. В общинах существуют от​делы «Тавифа», в которых члены Церкви АСД объединяют свои усилия в добровольном бескорыстном служении ближ​ним. Каждая община при этом исходит из нужд общества и собственных сил, ресурсов и дарований. Ничто не может заменить труда людей, бескорыстно отдающих себя на служение, и потому Церковь высоко оценивает труд своих скромных подвижников.

Есть у Церкви и иные отделы, так или иначе связан​ные с социальным служением. Эти отделы и службы осу​ществляют широкую просветительскую работу в сфере здо​рового образа жизни, помощи молодым семьям, профи​лактики курения, алкоголизма и наркомании. Так, отде​лы Служения семье ведут при ЗАГСах добрачное консуль​тирование. Просвещению в вопросах подготовки к браку и укрепления семейных взаимоотношений посвящаются публичные выступления работников отделов в клубах, ДК, на производстве, в школах и в общинах. В помощь работ​никам отделов выпускаются уроки «Счастливая семья» (21 урок), видеоматериалы, материалы по добрачному кон​сультированию.

Члены Церкви АСД, работающие в отделах Женского служения, организуют и проводят благотворительные ак​ции в помощь беспризорникам и воспитанникам детских домов, собирая для них одежду, продукты питания, игрушки, организуя концерты. Для представителей ма​лообеспеченного населения, заключенных, пациентов больниц эти самоотверженные последователи Христа также организуют раздачу одежды, продуктов питания, ли​тературы, устраивают концерты с угощением. Придя в женские клубы «За чашкой чая» при поместных церквях, одинокие,  теряющие надежду люди обретают тепло и под​держку искренних сердец. Отдел Здоровья проводит программы помощи желаю​щим бросить курить. Специально обученные инструкторы в доступной форме, с помощью наглядных пособий и ви​деофильмов, раскрывают секреты одержания победы над коварным действием никотина, добиваясь при этом прекрасных результатов. Отдел проводит также программы профилактики наркомании, алкоголизма, табакокурения, СПИДа для детей и молодежи, к примеру, «Остановись, подумай!». Аналогичная программа «Молодежь в действии» проводится для химически зависимой молодежи. Отдел успешно сотрудничает в своих программах с Молодежным и Семейным отделами, организовывая специальные клубы по профилактике всякого рода зависимостей.

Большим успехом пользуется программа «Как спра​виться со стрессом», а также программы для анонимных алкоголиков, оказывающие помощь семьям, в которых есть алкоголики. Проводятся выставки (ярмарки) здоровья, на которых излагается информация о принципах здорового об​раза жизни, читаются лекции, раздаются анкеты по опре​делению состояния здоровья, измеряется давление, вес; да​ются рекомендации по улучшению здоровья, с этой целью также организуются школы здорового питания, клубы здо​ровья; издаются журналы «Гармония жизни» (специальные выпуски, посвященные никотиновой зависимости, нарко​мании, СПИДу и алкоголизму); печатаются книги о здо​ровье: «Новый старт»; «Ключи к здоровью», «Вегетариан​ство — ключ к здоровью»; проводятся парады молодежи «Нет — наркотикам», подготовлен курс о здоровье, состо​ящий из 12-ти уроков, а также книга о здоровье для детей. 

Важное служение обществу осуществляют Молодеж​ный и Подростковый отделы, где молодые адвентисты раз​рабатывают и реализуют как разовые проекты, так и долговременные и широкомасштабные. Молодежь приводит в порядок городские улицы и парки, убирает подъезды, шефствует над детскими садами и домами, помогает оди​ноким, больным и престарелым. Много времени и сил они отдают своим сверстникам, утратившим истинные цен​ностные ориентиры. Для этого существуют специальные программы: «Следопыт», «КЕХТ», «Шторм» и др. В частности, программа «Следопыт» предназначена для де​тей и подростков, которые в течение шести лет изучают природу, Библию, обретают необходимые жизненные и специальные навыки (их по программе более 250-ти). Программа «Поколение МЕХТ» помогает детям среднего и старшего школьного возраста обретать верных и надеж​ных друзей и самим оказывать положительное влияние на подростков. В средних и высших учебных заведениях молодые адвентисты во внеурочное время проводят для же​лающих программу «Неделя ужасов». Без прикрас демон​стрируя ужасы современной жизни — наркоманию, табакозависимость, алкоголизм, последствия добрачных связей, — юные миссионеры убедительно доказывают, что единственная возможность избежать их заключается в ду​ховности и здоровом образе жизни.

Добрую славу заслужили «Летние миссионерские ла​геря», которые разбиваются летом у населенных пунктов. В течение одной или двух недель молодые адвентисты про​водят в лагере семинары по молодежной тематике, орга​низуют спектакли, игры, песни у костра. В первой же половине дня, по согласованию с городской или поселко​вой администрацией, проводится плановая работа по благоустройству этих населенных пунктов. По заверше​нии работ молодежь и все желающие приглашаются на культурную программу в местном Доме культуры или убранном днем парке.

Для организации социального служения члены Церк​ви АСД во многих странах мира также создают различные благотворительные и общественные организации. Для ре​шения тех или иных задач, выходящих за рамки только од​ной местности, благотворительные организации нередко объединяются в ассоциации и агентства.

Целью созданного Церковью АСД Адвентистского агентства помощи и развития (АДРА) является, с одной стороны, оказание масштабной, экстренной, временной помощи при кризисных ситуациях (в зонах военных кон​фликтов, при стихийных бедствиях и катастрофах), с другой стороны — помощь различным регионам мира в их устой​чивом развитии. С помощью АДРА открываются школы, больницы, фабрики, предназначенные своей деятельностью содействовать развитию того или иного региона и утвержде​нию его самостоятельности в решении собственных соци​альных и экономических проблем. АДРА регулярно оказы​вает помощь украинским регионам, начиная с 1991 г.
Макаревская С.В.
Организация Свидетелей Иеговы в Украине и Донбассе
Общая история.

Современная история Свидетелей Иеговы берёт своё начало от кружка по изучению Библии, возникшего в 1870 г. в городе Аллегейни штата Пенсильвания (США). Главным инициатором  основания кружка был Чарлз Тейз Рассел (1884-1916). В 1881 г. было образовано и в 1884 г. зарегистрировано Общество Сионской Сторожевой Башни, Библий и трактатов. С 1955 г. известно как Общество Сторожевой Башни, Библий и трактатов. Первым президентом стал Рассел Ч.Т. 


В 1909 г. для организации и расширения проповеднического дела в различных странах (деятельность общества приобретает международный характер) главный отдел Общества Сторожевой Башни был переведён из Пенсильвании в Бруклин (Нью-Йорк). В соответствии с законодательством штата  было зарегистрировано дочернее общество – Общество Сторожевой Башни, Библий и трактатов. Её президент, вице-президенты, члены правления избираются на ежегодном собрании членов-учредителей, которых насчитывается около 300 человек.


Чтобы содействовать деятельности Исследователей Библии в странах Британского Содружества, в 1914 году в Лондоне было основано Международное Общество Исследователей Библии. В настоящее время по всему миру более 100 законно зарегистрированных корпораций и обществ.


Словосочетание «сторожевая башня» встречается в Библии в книге Плач Иеремии (4:17), в которой говорится о приближении суда Божьего над грешниками. В книге пророка Иезекииля Бог называет этого пророка «стражем дому Израилеву», который призван слушать слово из уст Бога и вразумлять народ (Иез. 3:17). Пророк Аввакум говорит о себе самом: «…на стражу мою стал я и, стоя на башне, наблюдал, чтобы узнать, что скажет Он во мне…» (2:1).

Название Общество Сторожевой Башни, Библий и трактатов свидетельствует, что Общество ставит своей главной целью издание Библий и публикацию литературы, посвящённой исполнению библейских пророчеств. 

Первый президент Общества Ч.Т. Рассел занимал свой пост с 1884 по 1916 гг. Следующим президентом становится Джозеф Рутерфорд (1916-1942 гг. правления). Происходят следующие изменения: начинает выпускаться дополнительный к «Сторожевой башне» журнал «Золотой век» (ныне «Пробудитесь!»); широкое распространение получает свидетельство «от двери к двери» с переносными граммофонами и записями проповедей; с 1931 г.  Общество приобретает название Свидетели Иеговы (название основывается на книге пророка Исаи 43:10-12); начинают широко использоваться радио трансляции библейских проповедей.

30-40-е гг. ознаменовались для Свидетелей Иеговы волной арестов по поводу их проповеднической деятельности. Тогда начинают проводиться судовые дела с целью охраны свободы совести, печати, собраний и вероисповедания, что сделало толчок к обеспечению гражданских демократических прав всех меньшинств в США. 

В 1942 г. президентом становиться Натан Норр (1942-1977 гг. правления). Начинает реализовываться тщательно подготовленная программа обучения. В 1943 г. Была основана специальная школа для обучения миссионеров библейская школа Галаад Общества Сторожевой Башни. В это время насчитываеться около 110 зарегистрированных филиалов Общества. Одним из наиболее значимых организационных изменений, предпринятых Н.Норром, было расширение Управляющего органа в Бруклинском центре. В 1976 г. Административные обязанности были разделены и закреплены  между комитетами. Была установлена организационная структура, существующая до сих пор.

История Свидетелей Иеговы на территории Украины.

На территории современной Украины организация Свидетелей Иеговы известна ещё с конца XIX ст. В ходе своей первой зарубежной поездки в 1891 году Ч.Т. Рассел, представитель Исследователей Библии, посетил многие страны в Европе и на Среднем Востоке. По пути в Константинополь (ныне Стамбул, Турция) он посетил Одессу. Позднее, в 1911 году, он выступил с серией библейских лекций в крупных городах Европы, в том числе и во Львове. Также распространялись издания «Сторожевая Башня» и «Божий план веков», привезенные жителями Закарпатья, которые выезжали на заработки в США. В сер. 20-х гг. единичные группы членов Общества переросли в сборы и конгрессы на территории Галичины, Волыни и Буковины. С 1912 г. поддерживалась связь с офисом Исследователей Библии в Германии до начала Первой мировой войны. Последствиями войны стало разделение территории Украины между СССР, Польшей, Румынией, Чехословакией, в которых устанавливались различные уровни религиозной свободы. 

В мае 1926 г. в с. Великие Лучки состоялся первый конгресс Исследователей Библии в Закарпатье. Далее были проведены конгрессы в Ужгороде, Львове, на Волыни. Когда образовались первые группы Исследователей Библии, появилась необходимость в собственных помещениях для проведения встреч. Первый Зал Царств был построен в селе Диброва (Закарпатье), позднее в с. Солотвино и Белая Церковь. Постоянными переводами публикаций Общества на украинский язык занимался Эмиль Зарицкий, уроженец г. Сокаль в Западной Украине, проживающий на территории Канады. Он посещал украинские, польские и словацкие группы переводчиков в Канаде и США, возглавил центр перевода и подготовки  радиопередач на украинском языке в г. Виннипеге (Канада).

В 1930 г. в г. Берегово, недалеко от Ужгорода, был открыт офис Исследователей Библии, который возглавил Войтех Чехи, что сделало возможным организованную подотчётную деятельность на территории Закарпатья. Из польского филиала в г. Лодзь в 1932 г. был послан разъездной служитель Людвиг Киницкий, ставший редактором польского выпуска журнала «Золотой век».

 В восточной Украине, которая в довоенное время входила в состав СССР, в это время была организована только одна группа на хуторе Любимовский пост, недалеко от Харькова. В 1928 г. там был проведен трёхдневный конгресс с участием канадца Джорджа Янга. Его посещение СССР с целью легализовать деятельность Свидетелей Иеговы на данной территории закончилось неудачно, поэтому можно говорить о подпольном характере проповедования.

После начала Второй мировой войны деятельность Свидетелей претерпела изменения и приобрела подпольный характер.  В Закарпатье, оккупированной Венгрией деятельность была запрещена; западные границы Украины были закрыты, что прервало связь с польским офисом. В 1944 г.  на Западной Украине была объявлена всеобщая  военная мобилизация. Руководствуясь принципом строгого нейтралитета в политических вопросах, члены организации отказывались нести воинскую службу и вступать в ряды партизан. Это породило серию преследований, ссылок и тюремных заключений сроком до 10 лет. Ежегодник за 1947 г. прокомментировал эти события следующим образом: «Когда в 1944 г. нацистское чудовище было отброшено на запад, в Западной Украине все, кто ещё держался на ногах были мобилизованы на войну. Снова наши братья отстаивали нерушимость вечного завета и свою позицию нейтралитета». 

Позднее, по соглашению между СССР и Польшей из Западной Украины в Польшу были переселены приблизительно 800 000 поляков, а из Восточной Польши на Украину – 500 000 украинцев, которые рассматривали свое возвращение на родину как возможность проповедовать на новых территориях.

В послевоенное время усилились гонения на Свидетелей Иеговы обвинением в деятельности, подрывающей государственное устройство страны. Это подтолкнуло их к попытке официальной регистрации своей деятельности. На посланную трёмя Волынскими старейшинами просьбу из Москвы было получено  секретное указание, которое было дано Главой Совета по делам религиозных культов при Совете Министров СССР уполномоченному по Волынской области, в которой говорилось, что «религиозный культ» Свидетелей Иеговы является «ярко выраженным антисоветским течением и поэтому не подлежит регистрации». Главе местного управления по делам религии было рекомендовано следить за Свидетелями и сообщать о них в КГБ. 

В 1951 г. прошла депортационная акция против Свидетелей Иеговы. В Сибирь с территорий Буковины, Галичины, Волыни, а также из Молдовы, Белоруссии, Литвы было вывезено около 9500 членов организации. Для них была обязательной регулярная регистрация в органах местной власти, что делало невозможным их возвращение.

Координационная деятельность Свидетелей Иеговы на территории СССР  начинается с конца 30-х гг. Ниже приведен список руководителей организации Свидетелей:

- Станислав Бурак (род. в Украине; 1939-1947 гг.);

- Николай Цыба (род. в Украине; 1947-1952 гг.);

- Богдан Терлецкий (род. в Украине, Львов; 1952-1955 гг.);

- Николай Дубовинский (род. в Украине, Черновцы; 1955-1956 гг.);

- Павел Зятек (род. в Польше; 1956-1963 гг.);

- Иван Пешковский (род. в Украине; 1963-1972 гг.);

- Михаил Дасевич (род. в Украине, Тернополь; 1972-1992 гг.).

В 1965 г. Верховный Суд Украины постановил, что литература Свидетелей Иеговы является не антисоветской, а  религиозной и не содержит наклёпов на государственный и общественный лад в стране. Хотя это решение относилось только к одному судебному делу, это в будущем повлияло на судебные решения по всей Украине. Если в конце 40-х гг. за хранение библейской литературы Свидетелей Иеговы осуждали на 25 лет, в 50-х – начале 60-х – на 10 лет, то позднее ограничивалось штрафами и конфискацией. В случае религиозного собрания органами правопорядка составлялись списки присутствующих, а с хозяина квартиры взимался штраф.
Следующей уступкой со стороны государства стал Указ Президиума Верховного Совета СССР № 4020 -VI от 30.09.1965 г. об освобождении от режима спецпоселения Свидетелей, вывезенных в Сибирь в 1951 году.  В 1960-х и 1970-х гг.. имели место так называемые «миссионерские поездки», организованные КГБ. По статистическим данным численность  Свидетелей ежегодно увеличивалась, но в своей отчётности сотрудники КГБ утверждали обратное. Достигалось это принуждением смены жительства членов для обеспечения отсутствия «роста» организации в районах. 

Со сменой в СССР политического руководства в Украине прокатилась новая волна преследований, после чего начинаются перемены, ознаменовавшие собой зарождавшуюся религиозную свободу, которую Свидетели Иеговы приобретут через десяток лет.

 В 1989 г. Бруклинский центр, связь с которым была налажена, рекомендовал комитету страны начать переговоры с властями по факту регистрации деятельности свидетелей Иеговы. В конце 1990-х гг. судебные инстанции начали процесс реабилитации членов Свидетелей, восстанавливая их в правах и предоставляя им льготы. В это же время формируется группа, которая представляла Свидетелей на встречах с правительством. Руководителем этой группы был Вилли Поль из филиала в Германии. Продолжительные встречи с правительством в Москве и Киеве принесли Свидетелям свободу. 


Религиозная организация Свидетелей Иеговы на Украине была официально зарегистрирована 28 февраля 1991 года и это была первая регистрация на территории СССР. Управляющий орган  организации указан в г. Дубно Ровенской области. 

Почти сразу после регистрации Свидетелей Иеговы в Украине начались приготовления для получения регулярных поставок литературы из Германии, первая состоялась во Львове. Следующим этапом новейшей истории Свидетелей стал международный религиозный конгресс, который состоялся в начале августа 1993 г. в Киеве. Кроме факта наибольшего числа  присутствующих на конгрессе  (около 64714 чел.), на этом конгрессе крещены 7402 человека. Это самое большое количество крещенных за один день в одном месте в истории Свидетелей Иеговы.

Сегодня в Украине насчитывается около тысячи религиозных общин Свидетелей Иеговы, в которых достигнуто наибольшее число проповедников – 115000.

Структура организации.

Проповедническая деятельность Свидетелей Иеговы проводится более чем в 230 странах мира и координируется, благодаря определённому организационному устройству. За деятельностью всей организации наблюдает Руководящий совет, находящийся во всемирном главном управлении в Бруклине (Нью-Йорк).

Каноническое руководство религиозной организацией Свидетелей Иеговы осуществляет коллективный орган – Руководящий совет из десяти человек, председатель которого меняется ежегодно. Всемирный управленческий центр Свидетелей Иеговы – это Руководящий совет, а также различные отделы, учреждения  и службы, помогающие Совету в повседневной работе по духовному руководству во всём мире.

Руководящий Совет назначает членов Руководящего комитета в каждом из 103 Управленческих центров, действующих по всему миру. В зависимости от численности верующих в той или иной стране Руководящий комитет Управленческого центра насчитывает от 3 до 7 человек. 

Всемирный управленческий центр включает несколько основных отделов: служебный, компьютерный, писательский, художественный, переводческий, звукозаписи, учебный центр, отдел строительства, юридический отдел, отдел по связям с общественностью, издательский комплекс.

Служебный отдел занимается подбором кадров старейшин, служебных помощников, районных и областных надзирателей, избегая недостатков принципа выборности на местах. 

Писательский отдел возглавляет член Руководящего совета Ллойд Берри. Все публикации, появляющиеся в изданиях Общества Сторожевой Башни, подготовлены коллегиально и, как правило, не имеют авторских подписей. Основные издания:

«Сторожевая Башня» - основное издание Свидетелей Иеговы, выпускается с 1879 г. Журнал выходит ежемесячно на 130 языках мира, средний тираж каждого выпуска – свыше 22 миллионов экземпляров. Сторожевая башня – символ того, что Общество наблюдает за мировыми событиями и предупреждает людей о скором наступлении царства Божьего на земле. На еженедельных Собраниях Свидетели во всём мире одновременно изучают одну и ту же статью из «Сторожевой Башни».

«Пробудитесь!»  - издается на 81 языке, средний тираж – 19 миллионов экземпляров. Журнал предназначен для семейного чтения.

Переводческий отдел Всемирного управленческого центра курирует наиболее важные проекты и акции, а именно – обеспечение высокого уровня перевода Библии – «Перевод Нового Мира Священного Писания»; поддержка переводческих центров стран Азии, Африки, Южной Америки, где необходимо осуществить переводы на редкие языки.

Юридический отдел, действующий в составе Всемирного управленческого центра с 1936 г. занимается защитой интересов и прав религиозной организации в целом, а также её отдельных членов.

 Ежегодно руководящий совет посылает своих представителей в разные регионы мира для обсуждения широкого круга вопросов с местными филиалами. В каждом филиале назначен комитет, который состоит из трёх-семи членов и наблюдает за деятельностью в странах, находящихся в ведении этого филиала. Территория, подведомственная каждому филиалу, разделена на области, а они, в свою очередь, разделены на районы. Каждый район включает около 20 собраний. Периодически областной надзиратель посещает районы подотчётной области и  помогает  в организации и проведении проповеднической деятельности на данной территории. Он является «полновременным служителем» т.е. не имеет мирской работы. После 2-3 лет работы в данном районе районного надзирателя назначают в другой район, обеспечивая духовный рост самого надзирателя.

 С начала 80-х гг. XIX в. Свидетели Иеговы регулярно проводят конгрессы – однодневные или двухдневные, на которые съезжаются члены собраний одного филиала. Характерной особенностью конгрессов является крещение новых верующих. 

Местное собрание и его Зал Царств – центр распространения Благой вести в данной местности. Территория каждого собрания делится на небольшие участки и назначается отдельным возвещателям, которые стараются посещать всех людей в отведенной им территории и беседовать с ними. 

Каждый Свидетель Иеговы – возвещатель, добровольно проповедует не в ущерб своей основной работе. Особая категория Свидетелей – пионеры (проповедуют не менее 90 часов в месяц) и особые пионеры (не менее 160 часов проповеди в месяц). Специальные пионеры, миссионеры и разъездные надзиратели содержаться за счёт средств религиозной организации.

В каждом собрании, насчитывающем от нескольких до 200 возвещателей, служат старейшины. Все старейшины собрания входят в совет старейшин. Трое из них образуют служебный комитет, состоящий из председательствующего надзирателя, секретаря собрания, который отвечает за составления объединённого отчёта и переписку, и служебный надзиратель, ответственный за организацию миссионерского служения. Отчёты об этой деятельности отправляются во всемирное главное управление. На их основе составляется годовой отчёт и издаётся «Ежегодник». Кроме того, таблицы с этими данными публикуются в каждом выпуске журнала «Сторожевая Башня» от 1 января каждого года. Оба названных издания содержат подробный отчет о том, чего достигли Свидетели Иеговы. 

В 1943 г. была основана специальная школа для подготовки миссионеров — Библейская школа Сторожевой Башни Галаад. Выпускники этой школы направлялись в  разные страны мира. К тому времени во всем мире основано более 100 филиалов. Время от времени проводились особые курсы для обучения старейшин собраний, добровольных работников филиалов, а также тех, кто полновременно (в качестве пионеров) участвуют в проповеднической деятельности. Пятимесячный курс включает в себя интенсивное изучение библейской истории, основ библейской герменевтики и вероучения. Некоторые специализированные виды обучения предоставляются и в настоящее время в учебном центре в Паттерсоне (США, штат Нью-Йорк).

	Вероучение свидетелей Иеговы


	Библейское основание

	Библия – Слово Бога и истина.
	2 Тим. 3:16,17;  2 Пет. 1:20,21; Ин.17:17

	Библия заслуживает большего доверия, чем традиции.
	Мф. 15:3; Кол. 2:8

	Имя Бога – Иегова.
	Пс. 82:19; Исх. 6:3 (в сноске); 15:3; 33:19

	Христос – Сын Бога, подчинен своему Отцу.
	Мф. 3:17; Ин. 8:42; 14:28; 20:17;   1Кор 11:3; 15:28

	Христос был первым из божьих творений.
	Кол. 1:15; Откр. 3:14

	Христос умер на столбе, а не на кресте.
	Гал. 3:13; Деян 5:30

	Христос отдал свою жизнь для искупления послушных людей.
	Мф. 20:28; 1 Пет. 2:24; 1 Тим. 2:5,6

	Единократной жертвы Христа было достаточно
	Рим.6:10; Евр. 9:25-28

	Христос был воскрешен из мёртвых как бессмертная духовная личность.
	1 Пет. 3:18; Рим. 6:9; Откр. 1:17,18

	Присутствие Христа – в духе.
	Ин. 14:19; Мф. 24:3; 2 Кор. 5:16; Пс. 109:1,2

	Мы живем в «последние дни».
	Мф. 24:3-14;  2 Тим. 3:1-5. Лк 17:26-30

	Царство во главе с Христом будет править землей, утверждая праведность и мир.
	Ис. 9:6,7; 11:1-5; Дан. 7:13,14. Мф. 6:10

	Царство на земле установит прекрасные условия жизни для людей.
	Пс. 71:1-4; Откр. 7:9,10,13-17; 21:3,4

	Земля никогда не будет уничтожена и не останется безлюдной.
	Еккл. 1:4; Ис. 45:18. Пс. 77:69.

	Бог уничтожит настоящую систему вещей в битве Армагеддон
	Откр. 16:14,16; Соф. 3:8. Дан. 2:44; Ис. 34:2.,  55:10,11.

	Нечестивые  будут уничтожены навсегда.
	Мф. 25:41-46;  2 Фес. 1:6-9.

	Люди, заслужившие одобрения Бога, получат вечную жизнь.
	Ин. 3:16;  10:27,28;  17:3; Мк 10:29,30.

	К жизни ведет только один путь.
	Мф. 7:13,14;  Еф. 4:4,5.

	Люди умирают из-за греха Адама.
	Рим. 5:12.,   6:23

	Душа перестаёт существовать, когда человек умирает.
	Иез.18:4; Еккл. 9:10; Пс. 6:6; 145:4; Ин. 11:11-14

	Ад – общая могила человечества.
	Иов. 14:13; Откр. 20; 14

	Надежда для умерших – воскрешение.
	1 Кор. 15:20-22; Ин. 5:28,29; 11:25,26

	Адамовой смерти больше не будет.
	1 Кор. 15:26,54; Откр. 21:4; Ис. 25:8

	Только малое стадо состоящее из   144 000 идёт на небо, чтобы править с Христом.
	Лк 12:32; Откр. 14:3; 1 Кор. 15: 40-53; Откр. 5:9,10

	144 000 рождены снова как духовные сыны Бога.
	1 Пет..1:23; Иоан. 3:3; Откр. 7:3,4

	Новый Завет заключен с духовным Израилем.
	Иер. 31:31; Евр. 8:10-13

	Христианское собрание основано на Христе
	Еф. 2:20; Ис. 28:16; Мф. 21:42

	Молиться стоит только Иегове через Христа
	Ин. 14:6,13,14; 1 Тим. 2:5

	В поклонении нельзя использовать изображения
	Исх. 20:4,5.  Лев. 26:1. 1 Кор. 10:14. Пс. 113:12-16.

	Необходимо остерегаться спиритизма
	Втор. 18:10 -12;  Гал. 5:19-21. Лев. 9:31.

	Сатана – невидимый правитель мира.
	1 Иоан. 5:19; 2 Кор. 4:4; Ин. 12:31

	Христианин не должен участвовать в межконфессиональной деятельности
	2 Кор. 6:14-17, 11: 13-15; Гал. 5:9; Втор. 7:1-5

	Христианин должен держаться в стороне от мира
	Иак. 4:4; 1 Ин. 2:15; Ин. 15:19; 17:16

	Следует подчиняться всем человеческим законам, которые не противоречат законам Бога
	Мф. 22:20,21; 1 Пет. 2:12; 4:15

	Принятие в организм крови через рот или вены являеться нарушением Божьих законов.
	Быт. 9:3,4; Лев. 17:14. Деян. 15:28,29

	Необходимо повиноваться библейским законам о нравственности
	1 Кор. 6:9,10; Евр. 13:4; 1 Тим. 3:2

	Требование соблюдать субботу относилось только к Израилю и упразднено вместе с Моисеевым законом.
	Втор. 5:15; Исх. 31:13; Рим. 10:4; Гал. 4:9,10; Кол. 2:16,17

	Учреждение духовенства и употребление особых титулов противоречит Священному Писанию
	Мф. 23:8-12; 20:25-27; Иов. 32: 21

	Человек не развивался эволюционным путём, но был сотворён.
	Ис. 45:12; Быт. 1:27; Мф. 19:4

	Христос показал пример, которому нужно следовать в служении Богу
	1 Пет. 2:21; Евр. 10:7; Ин. 4:34, 6:38;

	Крещение – полное погружение в воду, символизирующее посвящение Богу.
	Мк 1:9,10; Ин. 3:23; Деян. 19:4,5

	Христиане с радостью возвещают библейскую истину
	Рим. 10:10. Евр. 13:15. Ис. 43:10-12


Андросова В.И.
ЦЕРКОВЬ ХРИСТОВА
В мире насчитывается около 20 тыс. конгрегаций, именующих себя “Церкви Христовы” с общим количеством прихожан 2,5-3 млн. В США Церкви Христовы существуют практически в каждом штате; они есть в 109 странах мира, в том числе в республиках СНГ.

В начале XIX столетия была предпринята  попытка возобновить традиции новозаветного хри​стианства, которая в начале XX века получила широкую поддержку в США. Приверженцы движения за новозаветное христианство не ставили перед собой цель преобразовывать какую-либо существующую церковь. Первые активные деятели нового движения призывали людей становиться членами Церкви Христа, быть просто христианами. 

Расскажем о работе некоторых из этих людей.

1. Джеймс О'Келли и несколько его единомышленников 25 декабря 1793 г. (штат Северная Каролина) вышли из состава методист​ской церкви и стали называться «республиканскими методистами». Однако в 1801 г. они решили именоваться просто христианами, не признавая никакого верховен​ства над церковью, кроме верховенства Христа, и в качестве книги вероисповедания иметь только Библию. 

2. Абнер Джоунз (штат Вермонт), баптист по вероисповеданию, в сентябре 1800 г.  организовал общину в Линдоне, штат Вермонт. Позднее была организована община в Брэндфорде и в 1803 г. — в Пьемонте, штат Нью-Хемпшир. К движению д-ра Джоунза примкнул баптистский проповедник Элиас Смит, который впоследствии внес боль​шой вклад в дело укрепления церкви.

3. Честер Буллард отошел от методистской церкви, так как счи​тал, что крещение должно производиться полным погру​жением в воду, он отказался от крещения у бап​тистов ввиду расхождения во взглядах. Булларда крестил его друг Ландон Дункан, впоследствии он основал несколько церквей в штате Вирджиния. 

4. Наибольший вклад в движение возрождения ново​заветной церкви внес Бартон В. Стоун, (штат Кентукки). Стоун был пресви​терианским проповедником, но то, что он проповедовал, расходилось с рекомендованным в церковном наставлении  «Вестминстерском Вероиспове​дании», и синод г. Лексингтон (штат Кентукки), от​лучил его и еще нескольких человек от церкви. После от​лучения они основали независимую Спрингфилдскую пресвитерию. Спустя год упразднили ее, осознав, что она противоречит принципам Библии. 25 июня 1804 г. они составили следующий документ: «Завещание Спрингфилдской пресвитерии», некоторые из пунктов гласят:
- Мы завещаем, чтобы Церковь Христова вновь обрела свое изначальное право внутреннего управления.

- Мы завещаем, чтобы с этого момента Библия была единственным путеводителем в жизни людей.

5. Томас Кэмпбелл, пресвитерианский проповедник, приехал в Америку в 1807 г., но так как его религиозные взгляды были слишком либеральны для пресвитериан, он был исключен из этой организации. На собрании христиан Кэмпбелл выступил с речью, призывая руководствоваться следующим принципом: «Мы говорим, где говорит Библия, мы молчим, где молчит Библия». Этот принцип был принят, и это явилось началом движения возрождения. 17 августа 1809 г. была офи​циально учреждена организация «Христианская Ассоциа​ция Вашингтона». 

Александр Кэмпбелл, сын Томаса Кэмпбелла, при​ехал в Америку 29 сентября 1809 г. Александр и Томас Кэмпбелл были крещены 12 июля 1812 г. бапти​стским проповедником Элдером Льюсом, в 1813 г. оба Кэмпбелла и «Браш Ран Черч» объединились с «Редстоун Ассоушиэйшин», баптистской организацией, принимая решение проповедовать согласно Библии, независимо от того, что написано в различных церковных наставлениях. Но постепенно отношения между ними прекратились, и в 1832 г. в г. Лексингтон (штат Кентукки), произошло слияние двух групп — Кэмпбеллов (ок. 12000 чел.) и Бартона Стоуна (ок. 15000 чел.). Процесс объединения вскоре принял широкие масштабы, и уже в 1835 г. многие разрозненные группы слились в единое движение. Александр Кэмпбелл не был основателем новой церкви, движение за воз​вращение к первоначальному христианству началось задол​го до его приезда в Америку. Кэмпбелл ока​зал поддержку движению возрождения проповедями, кни​гами и спорами с религиозными оппонентами. 

Представители Церкви Христовой считают, что Иисус является основателем Новозаветной церкви: «И на сем камне Я создам Церковь Мою» (Мф. 16:18), следовательно только церковь, осно​ванная Христом, может считаться Новозаветной Церковью. Можно выделить следующие признаки Новозаветной Церкви:

 - создана Христом;

 - в Иерусалиме;

 - в День Пятидесятницы.

  В разных местах Библии используются разные названия церкви:
- «Моя Церковь» (Мф.16:18). Так сказал Иисус, значит это Церковь Христа.

- «Церковь» (Деян.8:1). Слово «церковь» происходит от греческого «экклезия» - группа призванных людей. 

 - «Церковь Божья» (1Кор.1:2).

- «Христовы церкви» (Рим.16:16). Говорится о поместных церквях, или общинах, указывая на  при​надлежность к Христу.

 - «Тело Христово» (Еф. 4:12). Тело, принадле​жащее Христу.

 - «Церковь Бога живого» (1Тим. 3:15).

 - «Церковь первенцев» (Евр. 12:23). Церковь тех, кто первыми получили благую весть Христа, т.е. перво​рожденных.

Члены церкви носили несколько характерных имен:

1. «Ученики» (Деян. 20:1), т.е. учащиеся, последова​тели. Это общеупотребительное существительное, поэтому при нем должно стоять определение, кому следуют ученики. В Библии можно прочитать об учениках Иоанна (Мф. 9:14), учениках фарисеев (Мк. 2:18), учениках Моисея (Ин. 9:28), а также об учениках Христа.

2. «Святые» (1 Кор. 1:2). Назывались так потому, что были спасены от своих прошлых грехов через благую весть о Христе.

3. «Божьи возлюбленные» (Рим. 1:7). 

4. «Братья» (1 Кор. 15:6). Имя указывает на взаимоотношения людей. Люди могут быть братьями по крови, собратьями по увлечениям, но не быть братьями во Христе; те, о ком упоминается в отрывке, были братьями во Христе.

5. «Сыны Божьи», «Дети Божьи» (Рим. 8:14; 1 Ин. 3:1). 

6. «Наследники Божьи» (Рим. 8:17). Имя указы​вает на наследие, которое они получают от Бога.

7. «Царственное священство» или «священники» (1 Пет. 2:9). Каждый христианин — священник.

8. «Христиане» (Деян.11:26). 

Однако, несмотря на учение Библии, появилось много других титулов, таких как:

1. «Преподобный». Слово «преподобный» не встречается в русском переводе Библии. Хотя это слово довольно часто употреблялось в древнегреческом языке, оно не было титулом.

2. «Пастор». Проповедник (евангелист) общины не может быть одновременно и пастором. Новый Завет приводит примеры множества старейшин, пресвитеров или пасторов в каждой общине (Деян.14:23). Это слово — не титул, а обозначение рода деятельности, так же как и слова «плотник», «крестьянин», «ремесленник».

3. «Отец». Это слово часто употребляется как религиозный титул священников, но оно явно противоречит уче​нию Христа: «И отцем себе не называйте никого на земле ибо один у вас Отец, Который на небесах» (Мф. 23:9).
Церкви Христовы опираются на Священное Писание – Библию, которая состоит из двух разделов – Ветхого Завета (39 книг) и Нового Завета (27 книг).  Ветхий Завет подразделяется на закон, историю, по​эзию и пророчества. В первых пяти книгах Библии изложен закон Моисея, следующие двенадцать книг относятся к историческому разделу. Поэти​ческие книги — это Иов, Псалтирь, Притчи, Екклезиаст, Песнь Песней, Плач Иеремии. Остальные шестнадцать книг Ветхого Завета — пророчества. Новый Завет подразделяется на евангелия, историю, послания и пророчества. Первые четыре книги — евангелия, деяния апостолов называют историей обращения в веру. Следующие двадцать одна книга — послания к церквям и христианам, книга Откровение относится к пророчествам.

Необходимо учитывать, что Библия описывает три завета (соглашения) Бога с людьми: патриархальный, иудейский (израильский) и христи​анский.

1. Патриархальный завет. Слово «патриархальный», от слова «пат​риарх», отец, глава семьи или рода; патриарх был пророком, священником и правителем. Такая система называлась родовой религиозной системой, так как каждая семья подчинялась непосредст​венно Богу,  Бог обращался к главам семейств устно.  Эта религиозная система существовала на протя​жении примерно 2500 лет — от Адама до момента получения Моисеем заповедей на горе Синай.

 2. Иудейский завет. Эта система выросла из бла​гословения, данного Аврааму: «Я произведу от тебя великий народ, благословлю тебя и возвеличу, и люди будут бла​гословлять друг друга твоим именем» (Быт.12:2). Во ис​полнение обещания Бог дал евреям закон Моисея, который вел народ в политической и религиозной жизни.

 Иудейская религиозная система была первой религией, закрепленной в письменном виде – десять заповедей, написанные на двух каменных скрижалях (Исх. 19:20). Целью иудейского завета было сохранение потом​ства Авраама, как особого народа, до того времени, пока не придет Отпрыск (Христос) (Гал. 3:16-19).  Еще одно предназначение закона – быть «тенью грядущего» (Евр. 10:1). Господь на образах и символах этой системы показал грядущую систему, Апостол Павел указывает: «Все это происходило с ними как образы, а описано в наставление нам» (1 Кор. 10:11). Хож​дение по пустыне — символ Божьих людей Нового Завета, Скрижали и храм символизируют Новозаветную Церковь, ягненок, приносимый в жертву во времена закона, — образ Христа, Агнца Божьего, который умер за грехи мира, Мо​исей — прототип Христа, который должен прийти. 

 Закон также преследовал задачу стать наставником, приводящим человечество ко Христу (Гал. 3:29).  Закон не был совершенен, Павел также пишет, что закон слаб: «Как закон, ослабленный плотию, был бессилен, то Бог послал Сына Своего в подобии плоти греховной в жертву за грех и осудил грех во плоти» (Рим. 8:3). 

3. Христианский завет. Это новый завет: «Но вот завет, который Я заключу с домом Израилевым после тех дней, говорит Господь: вложу закон Мой во внутренность их и на сердцах их напишу его, и буду им Богом, а они будут Моим народом» (Иер. 31:31-33).  Перемена священства требует изменения закона: «с переменою священства необходимо быть перемене и закона» (Евр. 7:12). Христос — первосвященник по но​вому священству (Евр. 9:11), а дети Божьи — священ​нослужители (1 Петр. 2:5). Христос пришел, чтобы отменить существующий  порядок и утвердить новый (Евр. 10:9), после того, как новый порядок был установлен, старый был отменен.  Христос отменил закон, «истребив учением бывшее о нас рукописание, которое было против нас, и Он взял его от среды и пригвоздил ко кресту» (Кол. 2:14). Христос родился во времена закона, жил по закону (Гал. 4:4,5) и умер «во исполнение закона» (Мф. 5:17).  Новый Завет не мог вступить в силу до смерти Иисуса: «Ибо где завещание, там необходимо, чтобы по​следовала смерть завещателя, потому что завещание дей​ствительно после умерших: оно не имеет силы, когда за​вещатель жив» (Евр. 9:16-17). Смерть Иисуса на кресте исполнила Закон и устранила его (Кол. 2:14), и уже после нее вступил в силу христианский завет.

Христианский завет был дан всем людям независимо от национальной принадлежности: «Идите, изучите все народы» (Мф. 28:19), «Идите по всему миру и проповедуйте Евангелие» (Мк.16:15). Таким образом, «нет уже иудея, ни язычника; нет раба, ни свободного; нет мужеского пола, ни женского; ибо все вы одно во Христе Иисусе» (Гал. 3:28).

Новый Завет излагает учение Христа, следовательно, эта книга и должна служить единственной основой для религиозного обучения и практического руководства. Данная истина является фундаментальной для всех членов Церквей Христа – вероучение Нового Завета без прочих истолкований заключает в себе единственно правильный путь, ведущий людей к христианству. 

Представители Церквей Христовых считают, что размеживание на религиозной почве есть зло, так как Иисус говорил о единстве (Ин. 17). Таким образом, Церкви Христа выступают за религиозное единство, основанное на Библии и указывают, что следование иным вероучениям, за исключением Нового Завета, а также отказ от выполнения заповедей Нового Завета или практика применения положений, не поддерживаемых текстом Нового Завета, добавления и опущения текста Священного Писания осуждается Библией (Гал. 1:6-9; Откр. 22:18-19). 

Миссионерская работа является одним из основных направлений деятельности Церквей Христовых. Необходимость ее проведения подтверждается в Бибилии:

1. Христос заповедал проповедовать Евангелие: «Идите по всему миру и проповедуйте Евангелие всей твари. Кто будет веровать и крестится, спасен будет; а кто не будет веровать, осужден будет» (Мк. 16:15-16). Человек должен знакомить с Евангелием тех, кто его не знает.

2. Вера рождается только после услышания слова Божьего: «Вера от слышания, а слышание — от Слова Божия» (Рим. 10:17). Проповедь слова Христова порождает веру: «Много сотворил Иисус перед учениками Своими других чудес, о которых не писано в книге сей. Сие же написано, дабы вы уверовали, что Иисус есть Христос, сын Божий, и, веруя, имели жизнь во имя Его» (Ин. 20:30-31).

3. Божье Слово — возрождающая сила при новом рождении человека: «Возрожденные не от тленного семени, но от нетленного семени, от Слова Божия, живого и пре​бывающего вовек» (1 Петр. 1:23). 

4. Там, где нет проповедования, нет и спасения, это отмечает апостол Павел: «Ибо всякий, кто призовет имя Господне, спасется. Но как призвать Того, в Кого не уверовали? Как веровать в Того, о Ком не слыхали? Как слышать без проповедующего?» (Рим. 10:13-14). 

В первом столетии по​местная церковь была единственной миссионерской орга​низацией. Представители Церкви христовой считают, что Бог возложил на церковь ответственность за проповедование благой вести и Мудрость Бога должна раскрыться через Церковь: «Дабы ныне сделалась известною через Церковь начальствам и властям на небесах многоразличная премудрость Божия» (Еф. 3:10).  
Важность веры подчеркивается в Библии, она является  необходимым условием спасения человека. Многие считают, что одной веры достаточно для прощения. Но теория об оправдании только через веру  противоречит тексту Библии:  «Так и вера, если не имеет дел, мертва сама по себе» (Иак. 2:17), «Ибо, как тело без духа мертво, так и вера без дел мертва» (Иак. 2:26),  «Человек оправдывается делами, а не верою только» (Иак. 2:24). 

Нет определеного свода правил для тех, кто желает быть принятым в Церковь. В Библии говорится, что те, кто покаялся и крестился первый же день существования Христианской Церкви, были спасены (Деян.  2:47) и присоединены к Церкви (Деян. 2:47). Так, можем выделить несколько шагов на пути человека к Христу: человек должен услышать Благую Весть – «…вера приходит к людям, если они слышат Благую Весть.» (Рим. 10:17); поверить в то, что «...без веры, невозможно угодить Богу» (Евр. 11:6);  раскаяться за прошлые прегрешения,    потому    что «Бог...повелевает всем людям повсюду покаяться» (Деян. 17:30); признать Иисуса в качестве своего Господа: «Каждого, кто признает Меня перед людьми, и Я признаю перед Моим Отцом Небесным.» (Мф. 10:32); креститься во имя отпущения грехов: «Покайтесь и каждый из вас должен быть крещен во имя Иисуса Христа для искупления грехов ваших...» (Деян. 2:38).

Церкви Христа придают особое значение необходимости крещения. Они не практикуют крещение в младенческом возрасте, так как Новый Завет говорит о том, что крещение необходимо грешникам, которые обращаются к Богу с верой и при этом раскаиваются. Церкви Христовы исповедуют учение о невинности младенцев, верят в безгрешность человека от рождения. Считают, что человек становится грешным в юности, а не грешен от рождения: «...помышления сердца человеческого – зло от юности его» (Быт. 8:21). Дух человека дан ему Богом: «И возвратится прах в землю, чем он и был; а дух возвратится к Богу, Который дал его» (Еккл. 11:7).  Младенцы непорочны, так как Бог не порочен. «Мы Его род» (Деян. 17:28) – говорит Павел, будучи одного рода с Богом, младенец не может быть порочным, так как непорочен Бог.  Святой Дух провозглашает, что ребенок не несет ответственности за грехи отца: «Душа согрешающая, она умрет; сын не понесет вины отца, и отец не понесет вины сына, правда праведного при нем и останется, и беззакония беззаконного при нем и останутся» (Иез. 18:20).   Грех невозможно унаследовать, грех — это нарушение или неисполнение Божьего закона, «Всякий, делающий грех, делает и беззаконие; и грех есть беззаконие» (1 Ин. 3:4). 

 Крещение считается необходимым для человека, согласно Библии, оно позволяет войти в Царство Господа (Ин. 3:5), позволяет соприкоснуться с кровью Христа (Рим: 3-4), предназначено для спасения (Мк 16:16; 1 Петр. 3:21), является отпущением грехов (Деян. 2:38),  является путем, ведущим в лоно Церкви (1 Кор. 12:13; Еф.1:23).

Церкви Христовы практикуют крещение путем полного погружения в воду, а не окроплением водой. Так, Мартин Лютер указывал, что крещение – это  греческое слово, ко​торое переводится как «погружение в воду, окунание, когда мы опускаем что-то полностью под воду».  

 - Джон Кальвин: «слово «баптизе» (греч. «крестить») означает «погружать в воду». Несомненно, погружение в воду было способом крещения в древней Церкви».

 - Джон Уэсли: «Погребение вместе с Ним» — это символизирует древний способ крещения путем погружения в воду».
 - Лиман Колеман: «Первоначальное значение этого слова — погружать, окунать, макать; очевидно, подразумевается крещение путем погружения в воду».

 - Эдинбургская энциклопедия указывает на факт, что во времена апостолов крещение проводилось путем  погружения человека с головой в реке или сосуде. 

Греко-католическая церковь, Римо-католическая церковь, Англиканская церковь подтверждают, что погружение в воду было первоначальным способом крещения; Методистская церковь одобряет крещение погружением в воду.

Именно в момент крещения человека и омывает очища​ющая спасительная кровь Христа, поэтому  крещение является условием спасения (Мк. 16:16). К своей Церкви Господь прибавляет только тех, кто уверовал, покаялся и крестился для отпущения грехов (Деян. 2:34-47), человек не может спастись вне Христа (Ин. 15:5). 

Церкви Христовы считают, что сверхъестественные проявления Святого Духа  прекратились в апостольские времена, и, следовательно, невозможны в последующие эпохи. Власть передавать дары Святого Духа другим христи​анам была присуща только апостолам, и те, кто получал духовные дары от апостолов, не могли передавать их другим. Поэтому после смерти последнего апостола способность передавать духовные дары прекратилась, а по​сле смерти последнего человека, на которого апостолы воз​лагали руки, навсегда прекратилось и само свершение чудес среди христиан. Чудотворная сила Святого Духа прекратилась по исполнении цели, для которой она была дана: откровение и подтверждение воли Божьей. Таким образом, тот, кто заявляет, будто обладает сверхъестественными способностями, данными ему от Бога, тем самым утверждает, что Библия не завер​шена. Никто из людей не может дать дополнительного откровения, так как апостолы были научены «всякой истине» (Ин. 16:13), истина была завершена не частично, а полностью книгой Откровения. Так как на земле больше не будет Божьих откровений, то больше не будет и знамений, их подтвер​ждающих.

Церкви Христовы признают пять элементов, из которых состояли богослужения христиан в I в. н.э.: пение, молитва, проповедь, сбор пожертвований, преломление хлеба и причастие вином, причем два из вышеупомянутых ритуалов отличаются от общепринятых ритуалов большинства христианских конфессий – акапельное пение и еженедельное причастие. Церкви Христовы практикуют хоровое пение без использования инструментального аккомпанемента. Согласно истории, первое упоминание о применении инструментальной музыки в церковном богослужении не появлялось вплоть до VI в., но широкого распространения эта практика так и не получила вплоть до VIII в. Члены церкви христовой собираются каждую неделю для соблюдения вечери. Тайная Вечеря была начата Иисусом (Мф. 26:26-28), обычай принятии вечери соблюдается христианами в память о смерти Христа (1 Кор. 11:24-25). Символами этой традиции являются бездрожжевой хлеб и вино, соответственно символизирующие тело и кровь Христа (1 Кор. 10:16).

Такие понятия, как «вечеря Господня» (1 Кор. 11:20), «преломление хлеба» (Деян.2:42), «причащение» (1 Кор.10:16) и «трапеза Господня» (1 Кор. 10:21) являются библейскими выражениями, означающими акт богослужения. «Евхаристия», «таинство» и «церковный обряд» - это понятия, которые в Библии не встречаются, введены людьми для обозначения вечери Господней. 

Иисус установил вечерю Господню в Иерусалиме в ночь, предшествующую Его распятию. В Библии это событие описывается в четырех местах (Мф.26:2б-29; Мк. 14:22-25; Лк. 22:17-20; 1 Кор. 11:23-26). 

Вечеря Господня состоит из двух элементов – «хлеба» и «чаши». Хлеб пасхальной трапезы был пресным, без дрожжей (Исх. 12:17-20; Мф.26:17-20), неквасной (бездрожжевой) хлеб - символ тела Христова (Лк.22:19). «Чаша» содержала «плод виноградный». Слово «вино» (которое может означать либо несброженный виноградный сок, как в Ис.65:8 и в Ин.2:1-11, либо сброженный, как в Притч. 20:11) нигде не используется в Библии применительно к вечере Господней. Используются лишь выражения «плод виноградный» или «чаша», поэтому в Церквях Христовых вместо вина используется виноградный сок.  «Плод виноградный» символизирует кровь, пролитую Христом (Мк. 14:23-25; Мф.26:26-29). 

Господня Вечеря — воспоминание о смерти Христа: «Всякий раз, когда вы едите хлеб сей и пьете чашу сию, вы смерть Господню возвещаете, доколе Он придет» (1 Кор. 11:26). Обращаясь к про​шлому, Господня Вечеря напоминает нам о смерти Иисуса; обращаясь же к будущему, она еженедельно возвещает о пришествии Христа. Этот священный обряд ука​зывает на второе пришествие Христа в той же степени, что и на Его смерть. Вечеря Господня символизирует новый договор лю​дей с Богом. «Сия чаша есть новый завет в Моей Крови» (1 Кор.11:25). Чаша вина — символ крови Хри​ста — подтверждает новое соглашение между Богом и людьми. 
Так как в Библии нет таких выражений, как «открытое причастие» или «закрытое причастие», то в Церквах Христовых принято считать, что все христиане имеют право принимать причастие. 

Вечеря Господня - это единственная церемония, проведение которой ограничено в пределах дня Господнего, т.е. воскресенья – «В первый же день недели, когда ученики собрались для преломления хлеба» (Деян.20:7). 

Церковь Христа считает молитву важной формой общения с Богом, ссылаясь на упоминание об этом в Священном Писании: «будьте в молитве постоянны» (Рим. 12:12), «Молитесь во всякое время Духом» (Еф. 6:18), «Но всегда в молитве и прошении с благодарением открывайте свои желания пред Богом» (Флп. 4:6), «Будьте постоянны в молитве, бодрствуя в ней с благодарением» (Кол. 4:2). 

Однако, следует помнить об определенных условиях, ука​занных в Новом Завете, которые люди должны исполнить, чтобы их молитвы были услышаны. «Просите и не получаете, потому что просите не на добро, а чтобы употребить для ваших вожделений» (Иак. 4:3). Не все, кто молятся, получают, но только те, кто следуют условиям, при которых молитва будет услышана, а именно:

1. Быть праведным: «Очи Господа обращены к правед​ным и уши Его к молитве их» (1 Петр. 3:12).

2. Соблюдать заповеди: «И чего ни попросим, получим от Него, потому что соблюдаем заповеди Его и делаем благоугодное пред Ним» (1 Ин. 3:22). 

3. Молиться с верой: «Но да просит с верою, нимало не сомневаясь, потому что сомневающийся подобен мор​ской волне, ветром поднимаемой и развеваемой. Да не думает такой человек получить что-нибудь от Господа» (Иак. 1:6-7). 

4. Молиться во имя Иисуса: «И если чего попросите у Отца во Имя Мое, то сделаю, да прославится Отец в Сыне. Если чего попросите во имя Мое, Я то сделаю» (Ин. 14:13-14).

5. Молиться согласно воле Бога, а не своей собственной: «...когда просим чего по поле Его, Он слушает нас» (1 Ин. 5:14). 

6. Прощать другим людям: «А если не будете прощать людям согрешения их, то и Отец ваш не простит вам согрешений ваших» (Мф. 6:15).

7. Пребывать в особом состоянии: «Если пребудете во Мне и слова Мои в вас пребудут, то, чего ни пожелаете, просите, и будет вам» (Ин. 15:7). 

Церкви Христовы независимы друг от друга, автономны. Автономность Церкви Христовой определя​ется как «право на самоуправление; независимость струк​туры». Так же как и в первом столетии каждая община была независима от других, каждая церковь была свободна и независима в управлении, выполнении своих задач и решении своих проблем, так и церкви Христовы сохраняют свою независимость.  Церкви Христовы не признают земных глав церквей, у церкви один глава – Господь. У всех общин один глава, одно основание, одна задача, одно евангелие, все церкви составляют одно тело. 

От верующих требуется следовать постулатам веры, изложенным только  в Священном Писании. Возврат к Библии означает возврат к истокам изначальной Христианской Церкви.

Церкви Христовы не рассматривают себя в качестве конфессии, а считают себя членами изначальной церкви, основателем которой был Иисус. Сочетание «Церковь Христа» используется не как указывающее на конфессиональную принадлежность, а как описательное название, подчеркивающее, что данная Церковь принадлежит Христу.
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ЛЮТЕРАНСТВО

Скибенко П.

Лютеранство на українських теренах
На українських теренах, лютеранство вперше з’явилось в 30-40-х рр.. XVI століття в західноукраїнському регіоні, на який істотно впливали декілька лютеранських центрів. По-перше, це – Вільно, де у 1539 . було відкрито школу на 50 учнів при існуючій лютеранській громаді, першим ректором якої був Авраам Кульва. У 1542 р. на його місце прибув новий проповідник – Ян Вінклер, який в будинку віленського купця Івана Морштина засновує новий збір та школу.

Іншими центрами лютеранських впливів на Західну Україну були Краків та Люблін, з яких лютеранська місійна діяльність спрямовувалась не лише на Волинь, а й передусім на Галичину, де до оновленої віри німецькими місіонерами й німецькою мовою через німецьку літературу та проповідь наверталися переважно німці. “Аугсбурзьке сповідання” (тодішня назва лютеранства) ширилось серед купців, міщан, ремісників, тобто серед тих суспільних верств, що переважали в середовищі німців-колоністів, які свого часу мешкали здебільше в містах – головних центрах реформаційних рухів Західної та Східної Європи.

Та попри “німецький характер” Лютеранська Церква у своїх місіонерських прагненнях активно впливала на корінне населення польсько-литовської держави. Про це свідчить і факт відкриття прусським князем Альбрехтом відділення для учнів з Польщі, Литви й Русі у Лютеранському Кролевецькому (Кенігсберзькому) університеті й систематичне відвідування слов’янською молоддю інших лютеранських центрів Європи, насамперед Віттенберга, і влаштування шведським королем Густавом Адольфом Вазою друкарні у Стокгольмі, де у 1562 р. побачив світ “Катехизис” Мартіна Лютера російською мовою.

На Закарпатті, що на той час знаходилась під владою угорських та румунських володарів, лютеранство досягло певних успіхів маючи державну підтримку. Достеменно відомо, що перші лютеранські місіонери з’являються у Земплянському окрузі (між Пряшевим та Ужгородом): у 1522 р. нову віру проповідує Михайло Сіклоші, у 1525 – Іоанн Фішер у Левочках та Георгій Левдишер у Рознаві, Любимцях, Топорці. В 40-х роках у цьому регіоні активну діяльність розгортають Стефан Копач і Матвій Біро-Деваї, які засновують збори у Пряшеві, Копицях, Уйчсле. У 1549 р. Стефан Копач відкриває лютеранську школу у містечку Шараш-Поток (Сухий Потік) в Закарпатській Україні.

Таким чином, вже у 1-й половині XVI століття на етнічних українських землях постало багато лютеранських громад. Лютеранські громади були чисельні вже в цей час на Галичині, Побужжі, Волині, Поділлі, Брацлавщині і Київщині. Саме завдяки їхньому впливу, в українському православ’ї почала панувати рідна мова. Та невдовзі католицький рух при підтримки тогочасної влади спричинив до майже повного зникнення лютеранства з терен тодішньої України.

Важливим чинником,  який завадив поширенню лютеранства в Україні була Визвольна війна українського народу 1648-1657 рр., провідною ідеєю якої була незалежність від Польщі і звільнення від панування польської шляхти українських земель. Але лютеранські місіонери, які не були українцями, мусили емігрувати з терен України як чужеземці, що відвертали народ від православ’я. 

Друге дихання українське лютеранство отримало в період між кінцем Першої світової війни та початком Другої світової війни, коли в західноукраїнських землях, що на той час перебували під окупацією Польщі, все-таки з’явилась можливість сповідувати Христа відкрито.

Після поразки Української революції і падіння Української незалежної держави чимало людей почало замислюватися над причинами багатьох невдач українського народу і його вірою, над необхідністю сповідувати чисте Євангеліє і мати Українську Євангельську Церкву. Група православних і греко-католицьких священиків повернулися до давніх євангельських принципів і зуміли об’єднати значну кількість вірних в Українську Євангельську Церкву Аугсбурзького віровизнання, прямою спадкоємницею якої є сучасна Українська Євангельська Церква.

В короткому часі громади поширилися теренами теперішньої Галичини та Волині. У 20-30 рр. в Галичині і на Волині діяло кілька лютеранських об’єднань: у Холмі лютеранська громада (відома з 1875 р.) на кінець 20-х років налічувала 11 тис. членів; у Венгруві (з 1850) – 1,5 тис., мала будинок для літніх людей; у Луцьку (з 1899) – 3 тис.; у Рожицях (з 1862) – 16 тис. вірних; у Рівному (з 1902) – 3,5 тис. будинок для літніх людей; Дубні (з 1902) – 2974; Тишині (з 1888) – близько 2 тис.; Володимирі-Волинському (з 1897) – 2,5 тис.; Ковелі (з 1918) – 311. Частина громад були повністю німецькими, інші – польсько-німецькими.

Незабаром Церква нараховувала тисячі вірних, які водночас були патріотами України. Впливові лютеранські громади були в Станіславі, Микитинцях, Крехівцях, Луцьку, Старих Богородчанах, Камінній, Зарваниці, Антонівці, Побережжі. Будувалися церкви, діяли недільні школи, видавництво. Громади Української Євангельської Церкви Аугсбурзького віровизнання почали з’являтися і на теренах радянської України, зокрема у Донбасі. На початок 1925 р. на теренах радянської України діяли 197 лютеранських громад (з яких 11 діяли в Донецькій губернії), які налічували 37088 осіб (із них 7722 – мешканці Донеччини).

У галицькому регіоні німці-лютерани діяли разом з кальвіністами у Спілці Церков євангельсько-аугсбурзького й гельвецького (від латинської назви Швейцарії – Гельвеція) визнання, або скорочено СЦАГ. Тут було чотири сеньйорати (діацезії): західний (район Бяли та Кракова, лютеранські громади), середній (Західна Галичина і частина Львівського воєводства, лютерани), східний (Східна Галичина, лютерани) та євангельсько-гельвецький (весь регіон поширення, кальвіністські громади). Найбільші центри об’єднання існували у Львові (до 5 тис. віруючих, німецька та польська школи, два чиншових будинки, що здавались в аренду, маєток з будівлями й землею в Кульпаркові), в Станіслові (1890 членів, німецька школа, будинок для літніх людей), а також у німецьких колоніях Бригідау (Стрийський повіт), Дорнфельд (Львівський), Юзефів (Радехівський). Менші громади діяли в Дрогобичі, Тернополі, Долині, Камінці-Струмиловій, Гусятині, Богородчанах, Надвірній тощо. За деякими підрахунками Вікторії Любащенко в середньому сеньйораті з 11653 віруючих 10362 (88,9 %) були німцями, 1236 поляками (10,6 %), 23 українцями (0,2 %); у східному – з 10914 членів німців було 10188 (93,3 %), поляків 93 (0,85 %), українців 633 (5,8 %); в євангельсько-гельвецькому з 4265 членів – 3938 німців (92,3 %) та 246 українців (5,76 %).

Загалом, можна вважати, що лютеранський рух серед українського громадянства реально було запроваджено в 20-х роках ХХ століття. Розвивався він при безпосередній допомозі СЦАГу та зусиллями реемігрантів – лютеран із США, Канади, Німеччини. При їхній активній підтримці була створена у 1925 році й Українська Церковна рада, перейменована згодом в Українську Євангельсько-аугсбурзьку місійну раду з центром у Станіславі (тепер Івано-Франківськ). За короткий час їй вдалося заснувати громади на теренах теперішньої Галичини і Волині: Станиславі, Микитині, Крехівці, Пацюківі, Маняві, Лазарівці, Вербятині, Людські, Товмачі, Луцьку та в багатьох інших населених пунктах. Однак загалом зростання лютеранських осередків було незначним. Так, Станіславська суперінтендатура (єпископат) у 1931 р. налічувала 1137 віруючих; протягом наступних восьми років ця цифра істотно не збільшилась: після утворення у 1933 р. Української Реформатської Церкви частина українських лютеран перейшла у кальвінізм, який перебував в опозиції до німецьких релігійних осередків.

Українське лютеранство тридцятих років підтримувало тісні стосунки з багатьма протестантськими колами Європи, зокрема з такими провідними організаціями, як спілка Мартіна Лютера з Ерлангена, Скандинавським об’єднанням лютеранських церков, Лютеранським товариством взаємодопомоги. При останньому було створено соціальний відділ, який організовував місійні подорожі багатьох відомих європейських лютеранських діячів у Галичину, а також надавав фінансову допомогу і здійснював теологічну підготовку молодих проповідників з України.

Українським духовним провідником лютеран був тоді пастор Теодор Ярчук (1896 - ?), випускник лютеранського університету в Тюбінгені, який зазначав: “Ми є українські євангелики. Любимо наш народ український, звичаї наших батьків... Ми прямуємо до духовної обнови українського народу на основі Правди Божественної Євангелії... Ми глядимо на геніїв українського народу: Г. Сковороду, П. Куліша, Т. Шевченка...”.

Крім пастора Теодора Ярчука на священицьку службу в Українській євангельсько-аугсбурзькій місійній раді було рукопокладено 5 пасторів. Серед них – І. Шебець (загинув під час Другої світової війни), В. Волосянко, С. Остапович, В. Піщук (усі заарештовані та вивезені органами НКВС як “німецькі шпигуни”) та інші.

Незабаром лютеранський рух на теренах Західної України 1-ї третини XX століття набув досить великого поширення: на 1939 р. він нараховував близько 20 тисяч вірних. Будувалися нові Церкви, діяли недільні школи, видавництво. Один з провідників УЛЦ 30-х років Юхим Фолюшняк так писав про Церкву: “Будучи рідною і нероздільною частиною української душі, Церква відчуває всі болі і кривди народу та його потреби..., може дати українській нації великі духовні користі, бо народ позбудеться тоді духовного рабства і дійде до великого розквіту і поступу, так само, як дійшли до того інші великі народи”.

Загалом, незважаючи на невелику кількість своїх адептів, Українська євангельсько-аугсбурзька місійна рада проводила досить вдало широку пропагандистську діяльність в західному регіоні України.

На теренах радянської України до 1939 р., згідно з конституцією ЄЛЦ СРСР (1924), існувало 5 синодальних округів, які входили як пробські округи до складу ЄЛЦ СРСР.

I. Волинський, з церковними громадами: Житомир, Новгород – Волинський Гейтмаль (Стара Буда), Емільчин.
II. Одеський, з церковними громадами: Одеса, Миколаїв – Херсон, Грос – Любенталь, Фройденталь, Ной – Фройденталь, Шлангендорф, Касель, Горнунгсталь, Глюксталь, Бергдорф, Нейзац, Ворс – Іоганенсталь.
III. Запорізький, з церковними громадами: Запоріжжя, Пришиб, Гохштедт, Ейгенфельд, Фріденфельд, Кранау, Нойштутгард – Бердянськ, Іозефсталь, Грюнау, Людвигсталь, Шидлове.
IV. Харківський (Північно-Український), з церковними громадами:, Харків, Катеринослав, Луганськ, Суми, Полтава, Кременчук, Київ, Радомиль, Біловеж, Немирів, Дунагву.
V. Кримський, з церковними громадами:, Нейзац, Цюрихталь, Бютен, Джелал – Нейтман.

Таким чином, повернення лютеранства в Україну в першій третині ХХ століття, на відміну від XVI–XVII століть, виявилося більш результативним. Впровадженням української мови, акцентом на народні традиції воно засвідчило орієнтацію на корінне населення. Проте конфесія залишалась ще явищем німецької релігійної культури, яке спиралося на сторонню моральну й матеріальну підтримку. Абсолютну більшість прихильників лютеранської церкви у цей період становили німці, дещо менше поляки, чехи, словаки, білоруси. Кількість українців у ній залишилась незначною. Припинення діяльності іноземних протестантських структур, радикальні міграційні процеси і стримка зміна політичної ситуації у Європі зробили подальший розвиток лютеранського руху як у західноукраїнському регіоні, так і на теренах радянської України неможливим.

Події 1939-1944 рр. штучно перервали подальший розвиток українського лютеранського руху: провідники українського лютеранства були репресовані органами НКВС, літературу конфісковано, багато вірних мусило емігрувати за кордон. Так, пастор Церкви Михайло Гільтайчук емігрував до США, вивізши з собою декілька віросповідних книг українського лютеранства, щоб згодом повернутися в Україну і відродити Церкву. Але, на жаль, він помер в еміграції. Та незадовго до смерті пастор передав своє благословення представникам емісійного товариства “Думка про віру”. З 1979 р. це товариство розпочало активну діяльність, спрямовану на відновлення в Україні Євангельської Лютеранської Церкви, водночас сприяючи справі відродження української незалежності.

Лютеранство у незалежній Україні
Відновлення лютеранства на теренах України розпочалось на зламі 80-90-х років, коли на хвилі піднесення національного питання пролунали голоси і етнічних меншин. Виявилося, що в Україні є доволі чисельна німецька спільнота (майже 40 тис. осіб), яка істотно не поріділа навіть після розпаду СРСР. Тому не дивно, що першою з лютеранських церков в сучасній Україні постала Німецька Євангельсько – Лютеранська Церква України (НЄЛЦУ) як осередок, що взяв на себе функції етноконфесійного самозбереження німців, провідника їхнього духовного єднання та поступу.

Відновлення структур НЄЛЦУ почалося у 1992 р. на першому Синоді німецьких лютеран у Києві. Молодий пастор з Казахстану Віктор Грефенштейн був обраний першим суперінтендантом оновленої церкви.

Починаючи з цього часу кількість громад НЄЛЦУ неухильно збільшувалась. Так, згідно з даними Держкомрелігії, на 1 січня 1995 р. НЄЛЦУ налічувала 18 громад, на 1 січня 1996 р. – 26, на 1 січня 2000 року – 41, на початок 2004 р. – 43 зареєстрованих і ще з десяток фактично діючих.

НЄЛЦУ постійно поповнюють представники інших національностей (особливо вихідці з Прибалтики), яким близьке лютеранство, а також іноземці, що приїздять в Україну по справах.

В німецькому лютеранстві конфесійна ідентичність тісно пов’язана з національною. Тому керівництво НЄЛЦУ виступає проти будь-якого прозелітизму.

Сьогодні НЄЛЦУ – це доволі розгалужене середовище, помітне, головним чином, в місцях німецької колонізації у Західній (Львів, Луцьк) і Східній Україні (Запоріжжя, Полтава, Кривій Ріг, Дніпропетровськ, Харків). Але найбільше громад на півдні (Одеса, Херсон, Миколаїв) та у Криму (Сімферополь, Судак, Севастополь). Керівний орган НЄЛЦУ (консисторія) з 1992 року розташовано в Одесі. Загальна кількість віруючих 3–3,5 тис. Кафедральним собором спільноти є Церква Св. Катерини.

Духовне опікування пастви в НЄЛЦУ здійснює 31 пастор, з них 7 іноземців. Сьогоднішня НЄЛЦУ активно допомагає німецькій спільноті сучасної України долучитися до власної культури, традицій, рідної мови.

Новий етап другої за чисельністю лютеранської церкви – Української Лютеранської Церкви – настав на початку 90-х років ХХ століття, коли в Україну із семінарії “Конкордія” Міссурійського синоду (США) приїхав молодий пастор Ярослав Шепелявець. Його зусиллями було завезено тисячі примірників Біблії, сотні одиниць оргтехніки у школи та інститути, видано кілька підручників з основ лютеранського віровчення (“Збірник віросповідань ЄЛЦ”, “Основи християнської віри”, “Основи доктринального богослов’я”), профінансовано лікування дітей і навчання лікарів, фермерів, військовиків за кордоном, а в Україні при його особистій підтримці була створена пересувна “клініка на колесах”, благодійний центр “Лютерани за життя”.

У квітні 1993 р. були відновлені богослужіння знищеної тоталітарним комуністичним режимом Церкви Аугсбурзького Віросповідання – попередника Української Лютеранської Церкви. З цього часу громади УЛЦ постають в Києві, Львові, Тернополі, Кремінці, Запоріжжі, Севастополі (єдина велика українська Церква в Севастополі), Сімферополі, Харкові, Миколаєві, Херсоні, Маріуполі, інших населених пунктах України.

У 1996 р. було офіційно зареєстровано Єпископат УЛЦ – вищий керівний орган українських лютеран. Ще раніше у 1994 р. УЛЦ заснувала богословську семінарію ім.. Св. Софії у  Тернополі, де готують майбутніх церковнослужителів і богословів.

У 1997 р. Ярослав Шепелявець, єпископ відновленої УЛЦ з 1996 р., був удостоєний премії ім. Івана Огієнка, а 1999 р. голова УПЦ КП владика Філарет нагородив єпископа Ярослава разом з іншими лідерами протестантських спільнот країни Орден Святого Володимира. З 1999 р. УЛЦ стала членом Всеукраїнської Ради Церков, Біблійного товариства України.

24-25 серпня 2000 р. на черговому Синоді та Соборі УЛЦ було переобране керівництво УЛЦ. Новим головою Церкви було обрано недавнього випускника богословської семінарії ім. Св. Софії В’ячеслава Горпинчука. Під керівництвом єпископа В’ячеслава УЛЦ не бере участі у політичному житті країни, але через відродження духовності, свою освітню та гуманітарну діяльність сприяє утвердженню демократичної української держави.

Впродовж листопада 2002 р. в єпархіях Української Лютеранської Церкви відбулись звіти голів єпархій та перевибори голів на наступних п’ять років. Головою Київської єпархії УЛЦ, яка охоплює північний та центрально-східний регіони України, та має дві громади у м. Києві: «Воскресіння» (пастор В’ячеслав Горпинчук) та «Різдва Христового» (пастор Юрій Фізер), громаду у м. Харкові (пастор Сергій Борщ), громаду у м. Запоріжжя (пастор Сергій Зуєв), громаду у м. Слов’янську (пастор Павло Богмат), громаду у м. Токмаку, Запорізької області (пастор Сергій Зуєв), громаду у м. Радомишлі (голова громади Михайло Хитриченко), громаду у м. Маріуполі (пастор Вадим Колесник), громаду у м. Олександрії (пастор Олександр Діч), було обрано пастора Павла Богмата. Головою Галицької єпархії УЛЦ, яка охоплює західний регіон України та має громаду у м. Тернополі (громада УЛЦ «Святих Апостолів Івана і Якова», пастор Тарас Коковський), громаду у м. Кременці (пастор Андрій Гончарук), громаду у с. Вороб’ївка, Зборівського району, Тернопільської області (пастор Олег Юхименко), громаду у с. Лазарівка Монастирського району, Тернопільської області (пастор Андрій Гончарук), громади у м. Кам’янець – Подільському (голова громади Віктор Мрачковський), громади у м. Івано-Франківську (пастор Олег Юхименко), було обрано  пастора Тараса Косовського. Головою Таврійської єпархії УЛЦ, яка охоплює південний регіон та має громаду у м. Севастополі (громада УЛЦ «Христа Спасителя», диякон Віктор Пащенко), громаду у м. Миколаєві (пастор Олександр Зонне), громаду у с. Іванівна, Веселинівського району, Миколаївської області (пастор Сергій Сомін), громаду у м. Херсоні (пастор Олег Стецюк), громаду у м. Сімферополі (пастор Ігор Ратушний), було обрано пастора Ігоря Ратушного. До Таврійської єпархії УЛЦ належать також громади УЛЦ німецької традиції, що діють у мм. Сімферополі, Коктебелі, Феодосії, Зуї.

26-28 листопада 2002 р. в Києві і Пущі-Водиці відбувся черговий Сінод та Собор УЛЦ, на яких було заслухано звіти посадових осіб та підрозділів Єпископату, розглянуто і затверджено зміни до Статуту Єпископату, винесено на обговорення проект нового Закону України “Про свободу совісті та релігійні організації”. Собор УЛЦ також ухвалив рішення про створення реєстру кліру, до якого вноситимуть чинних душ пасторів УЛЦ.

13 вересня 2003 року у Севастополі відбулось чергове засідання Синоду УЛЦ. Крім традиційних для засідань Синоду звітів посадових осіб та голів єпархій, питання порядку денного містило також звіт голови Української Емісійної Ради, пастора Олександра Діча, інформацію про засідання Бюджетного комітету його голови, пастора Сергія Зуєва.

До роботи Синоду були запрошені також директор емісійного товариства «Думки про віру» Керміт Траска, ректор Ураїнської Лютеранської Богословської Семінарії Святої Софії пастир Давид Джей Веббер, професор пастир Джон Лоренц, представник місійного товариства «Думки про віру» Роберт Дулітл, директор благодійного фонду «Віра в дії» Володимир Черевко.

У своєму звіті Єпископ В’ячеслав Горпинчук розповів присутнім про новини життя Церкви, про виклики, які життя ставить перед Українською Лютеранською Церквою. Серед здобутків Церкви — реєстрація громади УЛЦ в селі Гамове Миколаївської області, де громаді село передало приміщення нефункціонуючого дитячого садка. Цього літа також громада «Усіх святих» м. Харкова пройшла перереєстрацію.

Успішним було проведення Літньої біблійної школи (ЛБШ) та Молодіжного форума літа 2003 р. У всіх містах, де відбувалася ЛБШ, вона отримала позитивні відгуки пастирів, мешканців міст. Багато дітей почали відвідувати Недільні школи громад.

Доброю традицією Церкви стало проведення пастирських конференцій, які сприяють обміну досвідом між пастирями УЛЦ та сестринських церков, з якими УЛЦ є у спільноті. Темою літньої пастирської конференції, де головним доповідачем був пастир Джон Шутце із Сполучених Штатів Америки, була опіка над хворими та вмираючими.

Віце-єпископ УЛЦ Андрій Гончарук влітку 2003 р. відвідав Сполучені Штати, де брав участь у Синоді Євангельського Лютеранського Синоду, проповідував у громадах, навчався у семінарії, переймав досвід.

Про свою роботу протягом звітного періоду розповіли Секретар УЛЦ Ігор Рудзік та Скарбник Василь Коршак, голови всіх трьох єпархій Церкви: Київської — пастир Павло Богмат, Галицької — пастир Тарас Коковський, Таврійської — пастир Ігор Ратушний.

У своєму виступі брат Керміт Траска повідомив, що наступного року спонсори підтримають будівельний проект у Києві.

Таким чином, відновивши практику в Західній Україні, сьогодні УЛЦ представлена і в центрально-східному регіоні нашої країни, зокрема у Маріуполі, який входить до складу Київської Єпархії УЛЦ. Сьогодні у Маріуполі діє 1 зареєстрована громада УЛЦ (пастор Вадим Колесник).

Що стосується Донецька, то на початку 2004 р. УЛЦ не мала жодної зареєстрованої громади у нашому місті.

За 1997–2002 роки Церкві вдалося повернути та реєструвати кілька колишніх храмів, але головну увагу вона приділяє будівництву нових. Та заснування українських громад УЛЦ було б неможливим без підтримки лютеранського руху Північної Америки. Сьогодні УЛЦ підтримує контакти тільки з впливовими лютеранськими організаціями США – Міссурійським та Висконсинськими синодами, які тримаються ортодоксії.

Таким чином, українські лютерани на протязі останніх 10 років активно працюють над становленням своєї Церкви. Її повернення на Батьківщину вони пов’язують не лише з церковним будівництвом, а й більш широким – національним, культурно-освітнім, міжконфесійним включенням у суспільне й духовне життя країни. Зорієнтована на місцеве населення, його культуру, мову, традиції, сучасна УЛЦ прагне відновити гасло своїх піонерів: “Через Реформацію – українізація”, бо теперішня Церква є прямою наступницею Української Євангельської Лютеранської Церкви.

Таким чином, аналіз життя сьогоднішнього лютеранського анклаву в Україні засвідчує формування в ньому кількох традицій, які неоднаково адаптуються до сучасного українського соціуму й мають різні перспективи подальшого розвитку.

ВІРОВЧЕННЯ ЛЮТЕРАНСЬКИХ ЦЕРКОВ

Sola Scriptura (Лише Писання)

Українська Лютеранська Церква приймає за основні та первинні віросповідання віросповідні книги Євангельської  Лютеранської Церкви, що містяться у книзі Злагоди 1580 р., а саме Апостольський, Нікейський і Афанасіївський Символ Віри; Аугсбурзьке Віросповідання та його Апологію; Шмалькальдські Статті (включаючи Трактат про Владу  та Примат Папи); Лютерові Малий та Великий Катехізиси і Формулу Злагоди (Короткий Виклад та Тверде Проголошення), причому віросповідні книги, котрі не перекладені на українську мову, стають офіційним віросповіданням УЛЦ після їхнього перекладу та видання українською мовою, відповідно до Статуту  УЛЦ. УЛЦ приймає ці Віросповідання через те, що вони є вірним викладенням Божого Слова, котре є вище від усього.  УЛЦ сповідує, що канонічні книги Старого та Нового Заповітів у їхній первинній формі, як це вони написані пророками, апостолами і євангелістами, є Богонатхненними [2 Тим. 3:16], тобто українські лютерани вірять, що Святий Дух спонукав святих людей до написання цих книг, і Він вклав в їх розум саме ті думки, які вони висловили і саме ті слова, які вони написали. Це означає, що Святе Письмо не лише містить у собі Боже Слово, але і саме є Божим Словом у всій Своїй повноті та цілісності.  Тому лютерани рішуче відкидають будь-які релігійні праці, крім Біблії. Через те Святе Письмо є безпомилковим і непомильним в усьому, що навчає, є єдиним непомильним правилом і нормою лютеранської доктрини та практики, тобто основні догми повинні ґрунтуватись лише на Святому Письмі (Sola Scripture). 

Сучасна УЛЦ визнає наступні принципи тлумачення Святого Письма:

1. Ясність. Тобто українські лютерани сповідують, що, написані людською мовою слова зрозумілі для пересічного читача через Святого Духа і віру; рядки не мають подвійного значення. Святе Письмо зрозуміле через основне послання Святого Письма, але є власні обмеження – гріховна природа людини. Бог любить людей і хоче, щоб вони знали Його волю. Господь не звертається до них загадками.

2. Влада (УЛЦ не шукає додаткових джерел). Українські лютерани розрізняють причинну (створює і покріплює віру) і нормативну владу (як суддя судить, що правда і що ні). УЛЦ сповідує, що Євангеліє – це єдине джерело покріплення віри, яке дає можливість протистояти фальшивим вченням. Святе Письмо – кінцева влада і гарантія непомильності. На думку українських лютеран, важливим в Церкві є апостольська влада, а не апостольське правоприємництво єпископів. Святе Письмо передає вчення з покоління в покоління. Немає доктрини поза Словом Божим. Розрізнити правдиву церкву і церкву єресі може лише Святе Письмо.

3. Достатність – не дає відповіді на всі питання, але достатнє для отримання спасіння. УЛЦ сповідує, що все, що потрібно знати, християни знаходять в Святому Письмі. Досить чітко про владу і достатність Святого Письма, на думку теологів УЛЦ, говорить Євангеліє від Луки 16:29: “Вони мають Мойсея й Пророків – нехай слухають їх!”
4. Дієвість. УЛЦ сповідує, що Слово Боже могутнє. Воно може свідчити за себе. Святий Дух дієвий, Він працює з серцями. Святе Письмо УЛЦ розглядає як дієву, а не ефективну силу (на чому наголошує кальвінізм). Не все дієве ефективне. Святе Письмо здатне створити віру, яку вимагає. Святе Письмо дієве, але людська природа через гріх протистоїть.

Ціль Святого Письма – зробити людей мудрими на спасіння вірою в Христа Ісуса (2 Тим 3:15). УЛЦ визнає Бога єдиним автором Біблії: без конкретних історичних подій (смерть, воскресіння Ісуса Христа) – немає християнства. Все Святе Письмо говорить людству про Ісуса Христа. На думку українських лютеран саме Бог – джерело для апостолів і пророків, а людина – лише інструмент в руках Божих. Святий Дух говорив через них. Натхненим являється написаний текст, а не автор тексту. Бог використовує людськість автора, щоб принести натхнений текст в світ: “Усе Писання Богом натхнене” (2 Тим 3:16), “бо пророцтво ніколи не було з волі людської, а звіщали його святі Божі мужі, проваджені Духом Святим” (2 Петр 1:21).

УЛЦ сповідує, що принцип Sola Scripture (“лише Святе Письмо”) встановлює статті віри. Тому Святе Письмо – єдина і правдива норма. Церква має обов’язок перед Богом чітко сповідати віру і зберегти Святе Письмо. Символ віри не суперечить, а слугує Святому Письму! Що стосується методів тлумачення Святого Письма, то УЛЦ відкидає алегоричний та історично-критичний методи і використовує лише історично-граматичний: людина використовує свій розум для дослідження граматики та повинна усвідомлювати необхідність помістити текст в його історичний контекст.

Апостольська посада в Церкві через Святе Письмо робить так, що будь-яке покоління знаходиться поруч з апостолами. УЛЦ користується творами богословів, вивчаючи Святе Письмо (а не замість Слова Божого). УЛЦ сповідує, що Дух Христа працює через апостольське Письмо. Ісус закликав євреїв повернутись до чистої віри Святого Письма – не зруйнувати, а сповнити  Святе Письмо. Це, на думку українських лютеран, є реформація на основі Слова Божого. Таким чином, Святе Письмо для українських лютеран має верховну владу. Твори Отців Церкви повертають вірних до Святого Письма. Бог промовляє через Святе Письмо до світу. Тому Святе Письмо для УЛЦ – джерело і фільтр традиції, найвище джерело й авторитет віри і життя.

УЛЦ сповідує, що якщо порятунок не є у Церкві, а є у Божому Дарі, то істина не у церковних перекладах, а є тільки у Святому Писанні. За Лютером, не Церква визначає, що є Писання, а Писання визначає, що є Церква. Повернення до християнського першоджерела - Sola Scriptura – головний шлях пізнання Божої істини, єдине джерело віри. Для українських лютеран істинним є все те, що не суперечить Біблії.

Українська Лютеранська Церква сповідує, що так як віра ґрунтується лише на Божому Слові, то воно мусить бути доступним для будь-якої людини. Тільки через самостійне дослідження і тлумачення Біблії можлива справжня віра і гарантований порятунок. Звідси вимога лютеран перекладати Святе Письмо національними мовами, особливо використання простих, легких для розуміння, навіть примітивних біблійно-тлумачених творів, надання переваги не філософсько-теологічним трактатам, а катехітичним. Звідси також вимога масового вивчення Біблії, у тому числі широкими верствами населення. Для цього необхідна освіта – загальна і релігійна. Необхідний розвиток науки, тому що загальне дослідження Писання, Божого Слова, потребує глибоких знань в багатьох галузях життєдіяльності сучасної людини.

УЛЦ сповідає, що Слово Боже є абсолютною об’єктивною правдою і можливо як знати цю правду, так і сповідати її. Дотримуватися правди Слова у доктринальних питаннях, після ретельного вивчення Святого Письма не є дією людської гордині, але радше Богоугодною дією покори Божої волі.

Відповідно до Святого Письма та лютеранських Віросповідань, Христос є живим і вічним виявом Божого Слова; Святий Дух створює віру лише через Євангеліє та Таїнства і всі вчення мають зосереджуватись на особі та ділі Христовім і, таким чином, повинні також відображати вірне розрізнення Закону та Євангелія, що веде до визнання доктрини про виправдання грішника перед святим та справедливим Богом благодаттю, заради Ісуса Христа, через віру головною статтею віри, котра і визначає, що таке Церква.

Головні доктринальні положенні УЛЦ (згідно з принципом Sola Scriptura):

1). Закон Божий (Десять заповідей)

                  2). Апостольський символ віри

                   3). Господня молитва (Отче наш)

                   4). Таїнство Святого Хрещення

                   5). Влада Ключів і сповідь

                   6). Таїнство Святого Причастя (Господня Вечеря, Таїнство Вівтаря)

1). Закон Божий – Десять заповідей. Українські лютерани розуміють під Законом Божим біблійну доктрину, де Бог каже вірним, якими вони повинні бути, що їм варто робити і чого не треба.
УЛЦ сповідує, що Бог створив з нічого усе за шість звичайних днів силою Свого Слова, так як це викладено в книзі Буття (глава 1) та інших місцях Святого Письма. Таким чином, УЛЦ заперечує і відкидає теорії  „еволюції”, що стосується також „теїстичної еволюції” не лише через брак вагомих наукових доказів, але перш за все через те, що вони суперечать Богонатхненному запису творіння, Божому Слову.

Коли Бог створив людину, Він вписав Закон в її серце. Пізніше Він сформулював його у вигляді Десятьох Заповідей, написавши їх на двох кам’яних скрижалях і проголосив їх через Мойсея (Вих. 19,20; Втор. 10:1-5).

Всі Заповіді Божі зводяться до любові (Рим. 13:10). 

Мета Закону:

а).стримувати відкриті і неприховані прояви гріховності, сприяти, таким чином, підтриманню порядку у світі;

б).показати грішникам їх гріхи;

в).навчити віруючих, що вони повинні робити, щоб їх життя подобалось Богові.

УЛЦ сповідує, що “гріх – це беззаконня” (1 Ів. 3:4), що прийшло у цей світ через диявола, який колись був святим ангелом, але відпав від Бога, і через людину, яка з власної волі піддалася спокусі диявола.

Українські лютерани вчать, що є два види гріха: прабатьківський (успадкований) гріх – цілковита зіпсованість всієї людської природи, і конкретний, фактично скоєний гріх – будь-який вчинок, думка чи бажання, що розходиться з Божими заповідями.

УЛЦ сповідує, що вірні знайдуть спасіння тільки в Євангелії, яке говорить, що Христос “підкорився Закону”, щоб виконати його замість людей, і що Він – “Кінець Закону”. Він поклав край Закону, виконавши його. Саме в Ісусі Христі Бог сприймає всіх вірних таким чином, ніби вони самі сповнили Закон і понесли покарання. Українські лютерани вірять: все те, що Христос здобув і заслужив для всіх людей, Бог відкриває в Євангелії, і воно стає особистим надбанням вірних через віру в Спасіння. Таким чином, як через непокору однієї людини – Адама – люди стали грішниками, так само й через послух Одного – Христа – люди зробляться праведниками.

2. Апостольський Символ віри – коротке викладення основаного на Біблії віровчення Апостолів, згідно з яким є тільки один Бог, Триєдиний Бог – Отець, син і Святий Дух. Інші вчення, таким чином,  відкидаються.

Українські лютерани вірять, що Триєдиний Бог є Всемогутнім Творцем Всесвіту тому, що Він своїм всемогутнім Словом створив все видиме і невидиме з нічого за шість днів. Найвищим серед усіх видимих створінь Божих є людина, бо на самому початку Бог Сам особливим чином  сформував її тіло, дав їй душу та розум, зробив її правителем над землею і всім, що існує на ній, створивши її на свій образ та подобу. Та, скоївши гріх, людина втратила образ Божий. УЛЦ сповідує, що обновлення починається у віруючих людях, але тільки на Небесах цей образ буде відновлений повністю.

Українські лютерани вірять, що всі Біблійні пророцтва про Христа (Месію) сповнилися в Ісусі Христі з Назарету. Цей Ісус Христос є правдивою і реальною історичною особою, Єдинородним, вічним Сином Божим, правдивим Богом і правдивою людиною (без гріха), тобто в Христі поєднані дві природи – божественна і людська, що разом складають єдину і неподільну особу. УЛЦ сповідує, що Христос був зачатий від Духа Святого і Марії Діви, народився і жив реальним людським безгріховним життям. Він виконав Закон на людському місці і замість людей помер за їх гріхи і воскрес третього дня, як і було пророковано в Святих Писаннях. Цей живий Ісус Христос тілесно вознісся на небеса і царює з Отцем і Святим Духом, один Бог у Святій Трійці. Він – Спаситель і Голова Церкви. Останнього дня Він прийде у славі зі своїми святими ангелами судити живих і мертвих. Не має і не може бути іншого Христа, окрім цього історичного біблійного Ісуса з Назарету. 

Sola Fide (Лише віра)

УЛЦ сповідує, що Ісус Христос помер за гріхи всього світу. Таким чином, усі люди проголошені праведними воскресінням Ісуса Христа з мертвих. Ця праведність належить тільки тій людині, яка вірить в Ісуса, як свого єдиного Спасителя від гріха. Це можна назвати також об’єктивним (загальним) та суб’єктивним (індивідуальним) виправданням. Тобто для Спасіння людини досить віри в Бога і в месіанську роль Ісуса Христа. Саме цьому центральним у лютеранстві став принцип Sola Fide – лише віра.

Так, ще Лютер знаходить у апостола Павла в його Посланні до Римлян слова, давно відомі, але в які Лютер вкладає свій зміст: “... ми визнаємо, що людина виправдовується вірою, незалежно від справ Закону” (Рим. 3:28).

“Людина, - пише Лютер у своєму перекладі Слова Божого рідною мовою, - виправдовується однією вірою незалежно від справ закону”. Так, в Святому Писанні Лютер знаходить підтвердження давньої своєї думки, що головне в спасінні – внутрішня, особиста, духовна віра. Тільки вона, на думку лютеран, є вірним шляхом до порятунку душі.

Благодать і спасіння, в розумінні апостола Павла – це результат взаємодії двох: людини і Бога та не вимагає проміжних ланок, особливих дій, певних вчинків з боку вірних. За Павлом, благодать і спасіння не вимагають від людей якихось релігійних надбань, “добрих справ”. Він полягає на концепції Sola Fide – спасіння лише через віру, внутрішнє переконання: “Якщо Авраам виправдовувався діями, він має похвалу, але не перед Богом... Що говорить Писання?  Повірив Авраам Богу, і це зарахувалось йому за праведність” (Рим. 4:2-3).

УЛЦ сповідує, що Бог дає людині спасіння не на прохання когось або за примусом, а тільки за своєю особистою волею. Доля кожної людини знаходиться тільки в руках Бога. 

Тема виправдання досі актуальна, вона є своєрідною межею, яка відділяє два принципово різних підходи до проблеми того, чи може людина щось зробити самостійно для власного спасіння, чи вже все зроблено для неї Господом Ісусом Христом, Який заплатив Своїм життям за гріхи всіх людей, які жили, живуть и житимуть колись у цьому світі. Лютеранське богослов’я вчить, що треба тільки прийняти цей безцінний подарунок, прийняти вірою. Будь-яке намагання додати щось від людини до того, щоб спастися призводить до применшення жертви Христової. 

Згідно вчення Лютера, добрі справи не є умовою спасіння, вони є наслідком віри. Українські лютерани вчать, що кожен мусить вірити сам, і ніхто не може спастися вірою іншого.

У найбільш стислому вигляді вчення про виправдання знаходиться у „Аугсбургському віросповіданні” – головній віросповідній книзі Лютеранської Церкви. У четвертій її статті, яка так і називається „Про виправдання”, зазначено: „Також серед нас навчається, що люди не можуть заслужити прощення та виправдання перед Богом своїми власними заслугами, ділами чи обітницями, але що ми одержуємо прощення гріхів і стаємо праведними перед Богом з благодаті, заради Христа, вірою, коли віримо, що Христос страждав за нас, і що заради його, наші гріхи прощено, і нам дано праведність і вічне життя. Тому що Бог вважатиме та зараховуватиме цю віру за праведність, як – то каже Павло в Посланні до Римлян 3:21–26 і 4:5.
3. Господня молитва – Отче наш. Це акт поклоніння і служіння, під час якого люди своїми вустами і серцями звертаються до Бога з проханням і складають Йому хвалу та подяку. 

До молитви людей повинні спонукати: Божі заповіді і обітниці, їх власні потреби і потреби їхніх ближніх, а також вдячність за благословення, які вони отримують.

Українська Лютеранська Церква вчить, що треба молитися:

1. В ім’я Ісуса, тобто з вірою в Нього як в особистого Визволителя;

2. З впевненістю, тобто з вірою в те, що заради Ісуса наші молитви будуть почуті.

УЛЦ сповідує, що Бог відповідає на кожну таку молитву, але у свій власний спосіб і в певний, вибраний час.

Бог не відповідає на молитви:

1) які промовляються без віри і з сумнівом щодо отримання відповіді на них

                         2) в яких просять нерозумних і небезпечних речей
                         3) в яких намагаються вказати Богові час, коли Він має це зробити.
УЛЦ сповідує, що вірні мусять молитися за себе і за інших людей, навіть за своїх ворогів, але тільки не за душі померлих, тому що Бог ніколи не наказував цього робити і не обіцяв, що почує ці молитви. Українські лютерани впевнені, що це не принесе користі, бо після смерті настане Страшний Суд, і живі вже нічим не зможуть допомогти померлим, щоб якось покращити їхній стан. Тому молитись треба за батьків і друзів, поки вони живі, бо коли вони помруть – це вже не допоможе їм.

УЛЦ сповідує, що найкраща молитва – це Господня молитва, якої вірних навчив Сам Ісус Христос (Мт. 6:9-13, Лк. 11:2-4).

УЛЦ навчає, що словами Господньої молитви Бог запрошує людей повірити в те, що Він є правдивим Отцем людства і що люди є його справжніми дітьми, з тим, щоб вони могли сміливо і довірливо просити його так, як любі діти просять свого дорогого батька. Лише Він один є Царем, в Котрого вірні шукають допомоги, лише Він один має силу і владу, щоб задовольнити усі прохання, а за все те, що Бог зробив для людей Він буде прославлений і возвеличений.
4) Таїнства УЛЦ. Слово “таїнство” не є Біблійним терміном. Спочатку воно означало клятву чи тверду обіцянку, подібну до військової присяги, яку давали римські полки, присягаючись бути вірним імператорові і, таким чином, зрікалися залежності від будь-кого іншого. Тому ще в давній Церкві християни під час хрещення зрікалися своїх колишніх ідолів і давали обіцянку на вірність Триєдиному Богові, та термін “sacramentum” – таїнство (що означав „клятва”), поступово почав використовуватися для визначення самого Святого Хрещення, а згодом також і Господньої вечері.

Сучасна Українська Церква під таїнством розуміє видимі засоби духовного благословення, релігійні звичаї, запроваджені Самим Христом.

Під Таїнством  УЛЦ розуміє священнодійство:

а) запроваджене Самим Богом;

б) в якому визначені видимі засоби (атрибути), які з’єднані з Його словом;

в) за допомогою якого Бог пропонує, дає і забезпечує вірним прощення гріхів, яке Христос заслужив для людей.
УЛЦ визнає лише два таїнства: Святе Хрещення і Господню Вечерю (Причастя).

Українські лютерани зауважують, що таїнства – це не тільки ознаки, за якими можна визначити, що людина (якимсь іншим шляхом) отримала Божу милість, але це ознаки і прикмети самої цієї милості, це засоби благодаті (милосердя), за допомогою яких Бог пропонує, передає і закріпляє за людиною свою милість. Ця милість дається в Таїнствах через слово обітниці, і зовнішні атрибути служать певним чином “печаткою”, яка робить цю обітницю відчутнішою. На думку українських лютеран, таїнства пропонують ту ж ласку і ті ж благословення, які пропонує Євангеліє, але якщо в Євангелії вони пропонуються загалом усім, то в Таїнстві це стосується кожної окремої людини і закріплюється за нею. Вірогідність Таїнства, або питання про те, чи Таїнство дійсно є обрядом, запровадженим самим Богом, не залежить ні від особистої віри людини або від намірів того, хто це Таїнство проводить (Мт. 23:2-3), ні від віри того, хто отримує його (Рим. 3:3-4). УЛЦ навчає, що таїнство цілковито визначається тим, як воно здійснюється і узгоджується зі словами запровадження. А це означає, що недостатньо лиш виконати саму дію і повторити певні слова при цьому. Ці слова повинні бути прийняті саме в тому сенсі і значенні, в якому Христос бажає, щоб вірні їх усвідомлювали. Провідний лютеранський теолог кінця XIX ст. доктор Кейлер каже про Церкву, в якій люди залишають лише зовнішню форму і під час Таїнств промовляють слова, значення яких, за спільною згодою, змінюють, що вона нагадує те, як можна залишити пляшку і етикетку на ній, помінявши її вміст. Така церква, на думку доктора Кейлера, вже не має Таїнства, запровадженого Христом, а лише таїнство, вигадане нею самою. Доктор Кейлер зазначає, що сила, за допомогою якої Таїнство дарує вірним благодать і зміцнює віру, полягає не в зовнішніх засобах, а в Слові Божому, яке з’єднане з ними. Тому користь, яку людина отримує через Таїнство, цілковито залежить від її віри. Таїнства пропонують благодать всім, хто їх використовує, але вони надають і закріплюють цю благодать тільки за тими, хто вірить в слова обітниці. УЛЦ сповідує, що Таїнства не приносять користі тоді, коли здійснюються лише певні зовнішні дії, тому що для отримання благодаті потрібна віра.

Таїнство Святого Хрещення.

Українська Лютеранська Церква здійснює хрещення через прикликаних служителів  Ісуса Христа, але у випадку крайньої необхідності чи за відсутності пастиря, будь-який християнин може здійснити хрещення – використовуючи воду, здійснити обмивання, обливання, кроплення чи занурення. Лютерани сповідують, що хрещення дає прощення гріхів, визволяє від смерті та диявола, дає вічне спасіння всім, що повірять як це проголошують Слова та обітниці Божі.

УЛЦ навчає, що малі діти також повинні бути похрещені тоді, коли їх приносять до хрещення батьки або опікуни, тому що:

1) слова „всі народи”  стосуються також і їх;
2) святе Хрещення є єдиним засобом, за допомогою якого діти,  котрі також потребують народження згори, можуть звичайним шляхом бути відроджені і приведені до віри;
3) діти також можуть вірити.
УЛЦ сповідує, що Святий Дух, Котрий походить від Отця і Сина, чинить під час хрещення навернення мертвого у грісі грішника без ніякої співпраці, вирішення чи волевиявлення з боку останнього. І цей виправданий та відроджений Божим Словом грішник знаходить правдиву втіху прощення його гріхів не у своєму освяченні чи відчутті, чи християнському досвіді, чи в оселенні Христа у його серці, а в об’єктивному проголошенні Євангелія у Слові та Таїнствах, в якому він покликаний і вибраний Богом до закладин світу в Ісусі Христі.
5) Влада ключів та Сповідь. УЛЦ сповідує, що влада ключів є особливим повноваженням Церкви, що дане Христом Його Церкві на землі: прощати гріхи грішникам, що розкаються, та утримувати гріхи тих, що не розкаються, аж допоки вони не покаються. Цю владу названо Владою ключів через те, що вона відкриває небеса, прощаючи гріхи одним, і закриває небеса, затримуючи гріхи іншим (згідно з Мт. 16:19).

УЛЦ визнає, що розкаяні грішники – це грішники, які відчувають жаль за скоєні гріхи (каяття) і вірять у Господа Ісуса Христа, як свого особистого Спасителя (віра). Необхідним плодом щирого каяття є праведне християнське життя.

УЛЦ вірить, що коли покликані священнослужителі Христові використовують владу згідно з його божественною заповіддю (особливо, коли вони відлучають явного грішника, який не розкаюється, від християнської громади, і знову, коли відпускають гріхи тому, хто в них розкаявся і прагне виправлення), то це так само дійсно та певно, як і на небесах, якби Господь робив це Сам.

Відповідно до Божої волі лютеранська громада вибирає і прикликає священнослужителів, котрі в ім’я Христа та від імені громади відкрито виконують все, що передбачає Влада ключів: пастирське служіння, духовні заклади і т.п. (Дії 20: 28, Еф. 4:10-12). УЛЦ сповідує, що очевидні і нерозкаяні грішники повинні бути виключені з християнської громади. Тому що, на думку українських лютеран, своєю відмовою розкаятись – навіть, якщо це робиться втаємничено, в серці – людина автоматично вилучає себе зі Спільноти Святих. Тому що, на думку доктора Кейлера, відмова розкаятись – це один з гріхів, що вбивають віру, а, втрачаючи віру, людина відразу ж втрачає членство в Невидимій Церкві. І якщо така відмова стає очевидною і відкритою, відомою всім, то, після відповідного застереження, така людина повинна також бути виключена і зі спільноти видимої Церкви або громади. Таким чином, людину ніколи не відлучають від Церкви через скоєння якогось конкретного гріха, а лише через те, що вона відмовляється розкаятись.

УЛЦ  визнає сповідь, яка складається з двох частин: сповідь гріхів та одержання відпущення гріхів, або же прощення від священика, як від Самого Бога, без усякого сумніву, та з твердою вірою того, що гріхи таким чином прощені перед Богом на небі.

Пастир, який приймає сповідь приватно, повинен суворо дотримуватись таємниці сповіді.

6) Таїнство Святого Причастя. УЛЦ сповідує, що Святе Причастя – це правдиві тіло та кров Господа Ісуса Христа у хлібові та вині для того, щоб християни їх їли та пили, що запроваджено самим Ісусом Христом. Видимі атрибути цього таїнства – це хліб, приготовлений з борошна, і виноградне вино. УЛЦ навчає, що в хлібі, разом з хлібом та під виглядом хліба Христос дає Своє правдиве тіло. У вині, разом з вином та під виглядом вина Він дає нам Свою правдиву кров, тобто мова іде про правдиву присутність Христа під час Святого Причастя, згідно з Мт. 26:26-28: „Прийміть, споживайте, це – Тіло Моє”; „Це чаша – Новий Заповіт в Моїй крові, яка за багатьох проливається”.

Українські лютерани вірять, що хліб і вино не перетворюються в тіло і кров Христа, тому що Біблія ясно говорить, що хліб і вино так само присутні під час цього Таїнства (1 Кор. 11:26-28). Саме під час Причастя Христос пропонує і забезпечує кожному, хто причащається, прощення всіх його гріхів, і як доказ і заставу цієї пропозиції, Він дає йому у вигляді хліба та вина ті самі тіло і кров, якими Він заробив це прощення для нього.

Таким чином, лютеранська доктрина про сутність Святого Причастя має наступний вигляд: і хліб, і тіло Христове, так само, як і вино та кров Христа правдиво присутні під час Причастя.

Українська Лютеранська Церква вірить, що тільки Лютеранська доктрина узгоджується з вченням Святого Письма, отже, тільки Лютеранська Церква має саме ту Вечерю, яку запровадив Христос.

Згідно з „Аугсбурзьким віросповіданням”, „достатньо для правдивої єдності Християнської Церкви, щоб Євангеліє (мається на увазі вся Біблійна доктрина) навчалося з чистим його розумінням, і щоб Таїнства відправлялися відповідно до Божественного Слова”. Однак відхилення від вчення Слова Божого не повинне прийматися та терпітися в Церкві. Таким чином, відкидається будь-яке уніатство та екуменічні зусилля щодо компромісу в чистому вченні Слова Божого. Але одночасно засуджується сепаратизм, що веде  до відмови від спільноти при згоді у доктрині.

Таким чином, головний пріоритет сучасної УЛЦ – строге дотримання своєї традиції, класичної спадщини Мартіна Лютера, тобто вчення, не заплямованого сумнівами у фактах священної історії, Триєдиній природі Господа, Боголюдськості Ісуса Христа, Його воскресінні, Другому Пришесті, а також філософськими й науковими теоріями (як – от теорія еволюції), що суперечать Одкровенню (ст. 1-5).

Структура УЛЦ
Українська лютеранська церква побудована за синодальним принципом. Так, згідно з „Внутрішньою настановою Єпископату”,  прийнятому найвищим керівним органом УЛЦ – собором у 2002 р., на чолі УЛЦ – Єпископат. Найвищим органом Єпископату є Собор. В період між соборами для вирішення поточних справ і постанов Собору діє Синод, до складу якого входять Єпископ, Віце – Єпископ, Секретар, Скарбник (які водночас є посадовими особами Єпископату), а також голови і секретарі Єпархій Єпископату, причому Єпископ, Віце-Єпископ не можуть бути головами єпархій, а Скарбник та Секретар Єпископату не можуть бути секретарями єпархій.

Юрисдикцію та обов’язки посадових осіб регламентує “Внутрішня настанова Єпископату УЛЦ”, нова редакція якої була прийнята на черговому соборі УЛЦ  у 2002 році. Так, зокрема параграф 1 розділу VII цієї настанови надає Єпископу УЛЦ наступні права:

1) скликати Собори у відповідності до Статуту та Внутрішньої настанови;

2) головувати на Соборах;

3) вибирати тему та есеїста Собору;

4) представляти список кандидатів на посади єпископів Соборові;

5) доповідати кожному черговому Соборові про свою роботу  і про  стан справ у Єпископаті в цілому;

6) наглядати за діяльністю Єпископату та Синоду і його комітетів;

7) призначати заміну для вибулих членів Синоду та комітетів, коли необхідно;

8) пересвідчуватись, що кандидати для служіння священства належним чином вивчені;

9) організовувати співбесіди з пастирями та вчителями, які бажають приєднатися до Єпископату та Синоду;

10) бути присутнім принаймні на чергових пастирських конференціях;

11)  офіційно представляти Єпископат та Синод.

Для виконання цих обов’язків Єпископ повинен радитися зі своїми браттями в Синоді та Єпископаті.

Розділ VI визначає порядок обрання керівництва Єпископату та членів Синоду: Єпископ, Віце-Єпископ, Секретар та Скарбник Синоду висуваються і обираються голосуванням на п’ятирічний термін і приступають до виконання своїх обов’язків першого дня наступного місяця після Собору, на якому їх обрано. На посаду Єпископа та Віце-Єпископа вибираються тільки чоловіки, які належать до висвяченого духовенства УЛЦ і продовжують служити її громадам. На посаду Секретаря та Скарбника обираються  тільки такі чоловіки – миряни, які належать до громад – членів УЛЦ.

На випадок смерті Єпископа, його відставки чи неспроможності виконувати свої обов’язки, якщо про це заявляє 2/3 членів Синоду та посадових осіб Єпископату. Віце-Єпископ виконує обов’язки Єпископа до наступного чергового Собору, на якому обирається новий Єпископ на термін, який залишився до чергових нових виборів Єпископа і Віце-Єпископа. В разі смерті, відставки чи неспроможності виконувати свої обов’язки Віце-Єпископа, Секретаря чи Скарбника, нові посадові особи обираються на черговому засіданні Синоду і вони діють на цих посадах до Собору, на якому мають відбутися вибори відповідних посадових осіб.

Параграф 2 розділу  VII регламентує юрисдикцію та обов’язки Віце-Єпископа:

1) служити радником Синоду;

2) виконувати обов’язки, покладені на нього Єпископом;

3) служити Єпископом, якщо Єпископ не в стані виконувати свої обов’язки.

Параграф 3 регламентує юрисдикцію та обов’язки Секретаря Єпископату:

1) вести протокол Собору та засідань Синоду і публікувати їх;

2) організовувати весь необхідний зв’язок між членами Єпископату та Синоду, який потребує Єпископ;

3) за два тижні оголошувати про час і місце проведення Собору та засідань Синоду і теми, які на них обговорюватимуться;

4) вести облік усіх дій Синоду;

5) служити статистом Єпископату і складати Парафіяльний Звіт на основі даних, які щорічно подаються громадами.

Параграф 4 регламентує юрисдикцію та обов’язки Скарбника Єпископату:

1) отримувати та розподіляти кошти Єпископату відповідально до рішень останнього чи рішень Синоду;

2) вести облік усіх отриманих та витрачених коштів;

3) робити повний звіт Синоду, коли останній того  потребує;

4) представляти від імені Синоду повідомлення про рахунок Єпископату кожному черговому Соборові.

Розділ ІІІ Внутрішньої Настанови Єпископату УЛЦ, який через Собор, а в період між Соборами через обраний Синод і комітети під наглядом та координацією Єпископа:

1) сприяє постійному вивченню Святого Письма;

2) сприяє поширенню і використанню Святого Письма, віросповідних книг, християнської літератури та співаників;

3) наглядає за чистотою і єдністю доктрини, вивченням доктринальних питань; випробує духи і застерігає проти сект, що вдираються у християнство;

4) засновує і підтримує вітчизняні за закордонні місії;

5) встановлює, керує та підтримує навчальні заклади для підготовки пастирів і вчителів і для загальної християнської освіти своїх людей;

6) сприяє і підтримує заснування християнських загальноосвітніх шкіл для навчання дітей і молоді;

7) підтримує діла милосердя;

8) засновує, збирає і керує фондами, які необхідні для діяльності Єпископату;

9) виконує нагляд за закладами Єпископату, пастирською роботою та практикою його членів;

10)  підтримує проведення однієї щорічної Загальної пастирської Конференції, і принаймні однієї регіональної пастирської конференції;

11)  у відповідності зі Святим Письмом служить вирішенню суперечок, які можуть виникнути в Єпископаті чи серед його членів.

Розділ ІV визначає порядок скликання та проведення Соборів та Синодів УЛЦ: Собори Єпископату проводяться щорічно. Позачергові Собори можуть скликатися Єпископом, коли цього попросять принаймні третина громад або коли так вирішить черговий Собор. Засідання Синоду проводиться не рідше одного разу на квартал.

Розділ V визначає сферу юрисдикції Собору та Синоду. Собор Єпископату працює для виконання цілей, визначених Статутом:

1) розглядає діяльність Синоду та комітетів за минулий рік;

2) ретельно планує і належно формує ухвали, які необхідні для майбутньої діяльності Синоду та комітетів Єпископату;

3) обирає Єпископа, Віце-Єпископа, Секретаря та Скарбника Синоду;

4) затверджує склад Синоду та обирає комітети, які визначаються Собором. В комітетах та в Синоді можуть служити виключно чоловіки, що належать до громад Єпископату та мають добру славу;

5) вирішує про дату та місце наступного Собору.

Синод вирішує поточні справи Єпископату між Соборами.

Якщо окрема громада вірить, що рішення Собору протирічить Слову Божому, то громада повинна це оголосити головуючому на Соборі (а після Собору -  - єпископу УЛЦ) і обґрунтувати свою думку. Якщо ж громада такого оголошення не робить впродовж одного місяця з часу опублікування Секретарем рішень Собору, то рішення вважається чинним для громади і громада докладає всіх зусиль для його виконання.

Розділ VIIІ визначає порядок фінансової підтримки діяльності Єпископату та Синоду: кожна громада-член Єпископату щомісяця перераховує на рахунок Єпископату не менш 10% від усіх своїх грошових надходжень.

Громади-члени Єпископату докладають усіх зусиль, щоб бути представленими на Соборі їхніми пастирями та двома делегатами. Згідно з “Положенням про реєстр кліру УЛЦ”, затвердженому синодом УЛЦ 26 листопада 2002 р., до реєстру кліру УЛЦ належать всі належним чином покликані до проповідницького служіння пастирі громад УЛЦ, професори та викладачі установ УЛЦ, або пастирі, які бажають служити в УЛЦ після того, як з ними буде проведено колоквіум комісією, яку формує та очолює Єпископ УЛЦ. Пастирі продовжують належати до реєстру УЛЦ незалежно від того, чи служіння, до якого вони покликані, наразі триває. До реєстру кліру УЛЦ не можуть належати пастирі, професори і викладачі, що належать до реєстрів інших Церков.  Ці делегати обираються своїми громадами і представляють свою правомочність Соборові. Пастирі, які служать громадам-членам Єпископату і відвідують Собор і належним чином зареєстровані делегати мають право голосу. Рішення вважається прийнятим, якщо за нього проголосовано більшістю, коли є кворум (50% голосів плюс один голос). Єпископ має право голосу тільки тоді, коли голоси діляться порівну. 

Сучасна Українська Лютеранська Церква складається з 3 єпархій: Галицької, яка охоплює західний регіон України; Київської, яка охоплює північний та центрально-східний регіон; Таврійської, яка охоплює південний регіон України. На чолі кожної єпархії  стоїть єпископ, який звітує про свою діяльність щорічному собору єпархії та регіональної пастирської конференції. Так впродовж листопаду 2002 р. в єпархіях УЛЦ відбулись перевибори голів на наступні п’ять років: головою Київської Єпархії УЛЦ було обрано пастиря Павла Богмата, Галицької – пастиря Тараса Косовського, Таврійської – пастиря Ігоря Ратушного.

Постійним місцем перебування Єпископату (релігійного центру) УЛЦ є місто Київ.

Таким чином, Українська Лютеранська Церква з часу свого другого народження в Україні (1991 рік) взяла курс на створення національної церкви, побудованої на демократичних засадах, головна мета якої – пробудження духовності українців.

Літургійна практика УЛЦ

Найбільш примітною рисою Української Лютеранської Церкви на тлі світового лютеранства є її обряд. УЛЦ вперше поєднала протестантський догмат зі східним обрядом, а відтак – створила нову протестантську модель служіння, максимально адаптовану до православної культури України. Тому попри скромні результати своєї першої емісійної діяльності на українських землях XVI–XIX ст., українські лютерани залишили-таки по собі добру спадщину, що її повністю перейняла сучасна Українська Лютеранська Церква. Так у лютеранських громадах, що з середини XVII ст. були запроваджені елементи греко-католицької літургії на основі переробок з Івана Златоуста, внутрішнє життя будувалось на засадах української обрядовості, народних звичаях, національної символіки, обов’язковості рідної мови. Ідею українізації лютеранства постійно пропаганду вав голова осередку лютеранського руху Західної України 30-х років Теодор Ярчук, який послідовно обстоював думку, згідно з якою лютеранство найбільше відповідає духовним вимогам українського народу.

Розділ І „Внутрішньої настанови Єпископату” УЛЦ зазначає, що для збереження єдності та літургійних форм і обрядів Єпископат рекомендує своїм громадам використовувати порядки богослужінь на основі Українського Євангельського Служебника, виданого блаженної пам’яті Теодором Ярчуком у м. Станіславі (тепер – Івано-Франківськ) у 1933 р. Також у двадцятому столітті з’явилося багато нових українських біблійних перекладів, якими УЛЦ користується і нині – Пантелеймона Куліша, Івана Пулюя, Олександра Бачинського, Ярослава Левицького, М. Кравчука, Івана Огієнка та Івана Хоменка.

Українські лютерани переклали також рідною мовою деякі європейські протестантські твори. Це, зокрема, уривки з “Аугсбурзького сповідання” Ф. Меланхтона (вийшли друком в Станіславі у 1933 р. під назвою “Євангелицьке визнання віри (Авсбурзьке сповідання)”), а також з “Малого катехизису” Мартіна Лютера (автор перекладів Теодор Ярчук). Однак більшість творів вийшло з-під пера самих українських лютеран: “Український євангельський співаник”, брошури “Апостол Петро”, “Бичівники” Теодора Ярчука, “Створюємо рідну церкву!”, “Де правда?” Ф. Фолюшняка, “Попівське сумління” В. Гулика, “Мій талізман”, “Хто такий Мартін Лютер” М. Гільчука. Усі ці твори видано в Станіславі в 1931-1937 рр.

Як відомо, німецьке лютеранство згідно з церковною традицією залишило у вжитку чимало католицьких елементів, особливо у літургії. Ще Гейгер зазначав, що „створена Лютером форма богослужіння, власне кажучи, є німецьким перекладом латинської меси”. В усьому світі лютерани, як і НЄЛЦУ, відтворюють західний обряд. У своєму доктринальному обличчі німецькі лютерани України тримаються традиції, що сформувалася у повоєнній Німеччині. Прагнучи покаяння за співпрацю з нацистським режимом, найбільші німецькі лютеранські церкви переосмислили чимало своїх концептів. В адаптації до світу німецьке лютеранство сьогодні досить ліберальне не лише в церковному житті, а й у обрядовій царині. Так, характерні риси НЄЛЦУ – прихильність до ліберальної теології, нетрадиційне тлумачення Біблії, звернення до світської моралі, дозволі розлучень і гомосексуальних шлюбів, практика жіночого пасторату. Таким чином, у лютеранських громадах німецької традиції діють християнські звичаї, які відносяться до адіафори – речей, які Бог не заповідав і не заборонив у Своєму Слові. Такими звичаями є, наприклад, західний чин у літургії (Deutsche Messe) та співання християнських гімнів німецькою та російською мовами.

Натомість українські лютерани від самого початку звернулись до православного обряду та юліанського календаря. Одна з причин, що зумовила оригінальне обличчя УЛЦ – греко-католицьке походження засновників Української лютеранської Церкви: Теодора Ярчука і Михайла Гільтайчука.

Так, зміст „Служебника” і „Українського Євангельського Співаника”, які були перекладені українською мовою і опрацьовані Теодором Ярчуком, засвідчує: у своїй літургійній реформі засновники українського лютеранського руху зробили наголос на тому, що є спільним для Католицької і Православної церкви, а також для класичного протестантизму. По-перше, це повага до Церкви та її обрядових принципів. По-друге, прийняття текстів, „уложених вітцями Церкви Василем Великим та Іоанном Златоустим, котрі не були католиками, не укладали Богослужіння для католиків, а для всіх без винятку, хто хоче в той спосіб молитися”. 

22 січня 2003 р. в Києві відбулося чергове засідання Літургійного комітету УЛЦ, котрий розпочав роботу над новою редакцією “Служебника” та “Співаника”. Ця робота була завершена на початку 2004 року: фундація “Лютеранська спадщина” видала для Української Лютеранської Церкви “Український Лютеранський Служебник”, взявши за основу “Український Євангельський Служебник” (який був упорядкований пастирем Теодором Ярчуком і виданий ще 1933 р.), що має повністю гармонізовані християнські гімни, “Малий катехізис доктора Мартіна Лютера” та “Аугсбурзьке віросповідання”.

Літургійний канон УЛЦ містить такі принципи:

· Хрещення немовлят;

· Шлюб священиків;

· Причащання під двома видами;

· Реальна, а не символічна присутність Христа під час Євхаристії;

· Право на здійснення Євхаристії лише ординованими служителями;

· Піст перед причастям не є обов’язковим, тому що Христос  ніде не заповідав поститися, так само, як і не забороняв це робити;

· Розуміння хрещення як таїнства, що „є  правдивим засобом (знаряддям) благодаті”;

· Шанування сповіді та відпущення гріхів священиком;

· Рідна мова богослужіння;

· Відповідний зовнішній, з використанням елементів візантійської архітектури, і внутрішній вигляд культових споруд, збереження вівтаря, споглядання розп’ятого Христа та образів, які – „не є уособленням Христа і святих, а вказуванням на спасіння”;

· Шанування православних свят;

· Проведення покаянних богослужінь з поклонами, тощо.

УЛЦ сповідує, що для проведення таїнства Хрещення необхідно використання спеціальних символів. Знак Христа на чолі є ознакою належності Богові. Хрест, виведений оливою (помазання), символізує дари Святого Духа. Свічка при хрещенні символізує Христа, її можна знову запалити на річницю таїнства чи під час молитви.  Молитися слід всюди, але особливо: наодинці, в сімейному колі, під час богослужіння в церкві. Слід молитися завжди, але особливо під час випробовувань і бід. 

Хоругви допомагають виявити радість і вдячність за дари Божі при хрещенні.  

У виборі хреста, поміркованому оздобленні храмових приміщень, ставленні до ікон (а відтак і рішень сьомого Вселенського собору), такого специфічного елементу, як епіклеза (закликання Святого Духа під час Євхаристії) УЛЦ ближча до католицизму.

УЛЦ сповідає, що церковне мистецтво (ікони, статуї, вітражі тощо), яке вірно відображає біблійні доктрини, є корисним для навчання і побожних цілей „сучасній дитині Божій, як і було воно корисним дітям Божим під час усієї історії Церкви (і Старозаповітньої, і Новозаповітньої)”. УЛЦ відкидає і засуджує вчення, які проголошують, що мистецтво має посередницький характер (грає посередницьку роль) між Богом і людиною, або які вважають це мистецтво засобами благодаті.

УЛЦ сповідує, що ніхто в Церкві не повинен навчатися, проповідувати чи здійснювати Таїнства без постійного покликання. Так, згідно з “Положенням про реєстр кліру” ухваленого Синодом УЛЦ у 2002 році: “До реєстру кліру УЛЦ належать всі належним чином покликані до проповідницького служіння пастирі громад УЛЦ...”. УЛЦ зазначає, що коли Святе Письмо каже, що жінка не повинна навчати чи „мати владу” над чоловіком в церкві, це означає, що пастирське служіння Євангелія не може перебувати в руках жінки. Відповідно до того ж самого  принципу, жінка не повинна мати влади над чоловіком в процесі прийняття громадою рішення. Однак погляди жінок повинні враховуватися при цьому, оскільки і жінки є членами тіла Христового і разом з чоловіками поділяють благословення та обов’язки „священництва усіх віруючих”.

За своїм календарем та побутом УЛЦ – майже православна. Так, церковний рік українських лютеран розпочинається у четверту неділю перед Різдвом Христовим. Українські лютерани поряд з церковними й державними святами (а також, церковно-державними, наприклад, Святом хрещення Русі, Днем пам’яті полеглих і народних мучеників, Неділею праотців) відзначають дні християнських святителів (первомученика Стефана, апостола Андрія Первозваного, Святого Миколая ). А до них додає своїх: „блаженної пам’яті пастиря” (якого часопис „Стяг” називає Отцем Церкви) Теодора Ярчука (день святого Теодора – 25 травня) та Мартіна Лютера. Також головними святами УЛЦ є: церковне новоліття, Різдво Господа Ісуса Христа (7 січня за григоріанським календарем, або 25 грудня за юліанським календарем), Обрізання Господа Ісуса Христа (Богоявлення), Благовіщення, Страсний четвер, Страсна п’ятниця, Воскресіння Господа Ісуса Христа (Великдень), Вознесіння  Ісуса Христа, П’ятидесятниця (Зішесття Святого Духа), День Святої Трійці, День Івана Хрестителя, День Апостольської ревності (Петра і Павла) – 12 липня, День Реформації – 31 жовтня.

Таким чином, нашарування різних християнських традицій, що має місце у надрах УЛЦ, відтворює напрочуд оригінальний, не подібний до всього протестантського світу тип сучасної Лютеранської Церкви – Лютеранської Церкви українського народу.

Суспільно-політична діяльність громад УЛЦ

Сучасна УЛЦ, як і її попередниця – Церква Аугсбурзького Віросповідання, не втручається  во внутрішню політику України, тому що відповідно до Святого Письма Бог призначив певні та окремі повноваження Церкві та певні та окремі повноваження державі, що не суперечать одні одним. УЛЦ сповідає, що Бог постановив Церкву та державу в два різних та окремих царства із використанням відповідних до кожного засобів. Тому у своєму служінні державі й виконанні її законів українські лютерани, передусім служать Господу. А “вірність Господу, як зазначається у часописі УЛЦ “Стязі”, є добрим гарантом й державності України та її добробуту”. УЛЦ зазначає, що якщо для лютеран Божі настанови є Святі, вони поважатимуть закони та суспільні норми, які впроваджені поставленою Богом владою й відповідають Його Слову. 

Церкві Бог дає повноваження закликати грішників до каяття, проповідувати та роздавати прощення гріхів, що в Євангелії та Таїнствах, і заохочувати віруючих у християнському житті. Державі Бог дає повноваження проваджувати цивільний порядок серед людей, караючи злочинців і захищаючи невинних. Перебування Церкви на землі не полягає у встановленні нею світських порядків, а держава,  зі свого боку, не є вісником Євангелія, не повинна втручатися у його поширення.

УЛЦ вчить, що в Лютеровій теорії двох влад, відштовхуючись від концепції Августина про два гради, відкидається ідея про якесь конкретне християнське громадянство, його поділу на “клір” і “мир”, а відтак – духовну і світську владу. Для Лютера мирянин і священик – одна особа, світська й церковна влада – єдиний організм. При цьому, світська влада може втручатися в церковні справи, якщо церква посягає на її функції, а церковна влада – у світські, якщо світська влада перебирає на себе Божественну. І хоча Лютер прискіпливо визначає й постійно конкретизує межу світської влади, особливо наполягаючи на небезпечності абсолютного підпорядкування Церкви державі, він заперечує і зворотне: підпорядкування держави Церкві, яка у своєму живому, видимому бутті є важливим інструментом держави при виконанні нею Божої Волі. Виходячи із вищесказаного, Лютер, а разом з ним і УЛЦ, заперечує протидію владі. У вирішенні політичних чи соціальних проблем християнин, на думку українських лютеран, не може вдаватися до насильства, бо як вчить УЛЦ, єдиний суддя і месник – Бог, а зброя християнина – слово і власний приклад.

УЛЦ визнає, що Бог, щоб захищати життя невинних, надав державі право карати злочинців навіть до страти і вести справедливі війни. Але забирати людське життя будь-яким не призначеним Богом чином є гріхом і суворо засуджується Святим Письмом. Таким чином, не має виправдання будь-яким злочинним діям, спрямованим на відбирання людського життя самогубством, евтаназією та абортом включно (якщо останній не викликаний метою збереження іншого дарунку життя, при вагомих на це причинах).

Таким чином, сучасна УЛЦ не бере участі в політичному житті країни, пастори не балотуються до органів місцевої та центральної влади, але через відродження духовності, свою освітню та гуманітарну діяльність, вона сприяє утвердженню демократичної української держави.

Керівництво відродженої УЛЦ співпрацює з низкою  міжнародних філантропічних закладів, зокрема благодійним фондом „Думки про віру”, який діє на теренах України ще з 1979 р. Він допомагає Церкві у видавничій діяльності і підготовці радіопередач, налагодженні освітнього процесу, водночас сприяючи справі відродження української духовності.

Українська Лютеранська Церква є частиною того, що українські лютерани називають Церквою невидимою, “де нема ані Гелена, ані юдея...”, але все та в усьому Христос (Кол. 3:11). Тому УЛЦ має взаємини з тими Церквами, які, на думку українських лютеран, вірно проповідують Євангелію, й серед яких Таїнства надаються відповідно до Божого Слова. Всі лютеранські церкви, які відповідають вищезазначеним вимогам, об’єднані у спільноту, яка має назву Віросповідна Євангельська Лютеранська Конференція. Провідні ролі у цій спільноті відіграють Вісконсинський Євангельський Лютеранський Синод і Євангельський Лютеранський Синод із США. Із європейських Церков сюди належать, окрім УЛЦ, Вільна Євангелічна Лютеранська Церква Німеччини, Лютеранська Віросповідна Церква Скандинавії, яка об’єднує церкви Швеції та Норвегії. До Конференції належать фінські Церкви, Чеська Євангельсько-Лютеранська Церква, Болгарська Лютеранська Церква, Віросповідна Лютеранська Церква Росії. Дане об’єднання не є дуже великим, тому що сучасне лютеранство перебуває вже довгий час у кризі. Та ця спільнота, на думку українських лютеран, об’єднує тих лютеран, які залишилися вірними Божому Слову та віросповідним лютеранським книгам, які прагнуть жити за принципами ранньохристиянської Церкви. Ці контакти виявляються перш за все у богословських конференціях, де виробляється спільна позиція щодо актуальних питань сучасного світу та сучасного лютеранського руху. Це також освіта, контакти молоді, навчання майбутніх пасторів та вчителів недільних шкіл, дитячі табори.

Культурно-освітня діяльність сьогоднішньої УЛЦ доволі помітна. Окрім конфесійної класики (праці Лютера,  давніх і сучасних протестантських богословів, символічна література) Церква перевидає також твори піонерів українського лютеранського руху. У 1996 р. відновлено видрук в Україні  часопису „Стяг”. За допомогою місії „Конкордія” (Сент-Луїс) видається чотиримовний журнал „Добра звістка”, який приділяє головну увагу саме віросповідно-обрядовим питанням. 

Досить серйозними,  розрахованими на далеку перспективу виглядають навчальні плани українських лютеран. Так, у 1994 р. УЛЦ заснувало богословську семінарію ім. Св. Софії у Тернополі (ректор Давид Джей Веббер), де готують майбутніх церковнослужителів і богословів, фахівців з доктринального, історичного і практичного богослов’я. Її програма розрахована на чотири роки стаціонарного навчання.  До абітурієнтів висовуються високі вимоги: попередня загальна вища освіта, знання однієї-двох іноземних мов, вільне читання Біблії давніми єврейською і грецькою мовами. Семінаристи відбувають обов’язкову літню практику в церквах, де планують своє служіння.  При завершенні навчання вони готують „інтегрований дослідницький проект” з певної богословської теми, а також історії регіону майбутньої роботи.

Сьогоднішня специфіка цього закладу, як і всієї Української лютеранської Церкви відповідає вимогам часу – особлива увага до української мови, історії та культури, українознавча спрямованість багатьох предметів, тобто цілеспрямована підготовка душпастерів для лютеранських громад України.

Майже стовідсоткова комплектація іноземними вчителями (а викладачів тут рекрутують головним чином із семінарії „Конкордія” Міссурійського синоду) не заважає цьому навчальному закладові максимально наблизитися до сучасних потреб української національної освіти.

Сучасна УЛЦ, окрім серйозної освітньої установи, має власне радіослужіння – радіостудію “Лютеранська хвиля” (на чолі пастор Юрій Фізер), потужну видавничу базу – часопис “Стяг”, журнал “Добра звістка” тощо, має дияконське та в’язничне служіння.

Пастори–іноземці, яких запрошує вчителювати УЛЦ, також налаштовують своїх вірних на вивчення української мови, національної спадщини, тобто на призвичаювання до місцевих умов.

Так, українські лютерани дуже полюбляють музику, але для них орган не заступає церковний спів. Вірні УЛЦ не байдужі до народної творчості, активно беруть участь у конкурсах на найкращу писанку, що їх влаштовує церква для своїх парафіян, залюбки відвідують монастирі. Молоді парафіяни і семінаристи разом із ченцями проводять літні школи в Почаєві чи Свято-Успенській Унівській Лаврі, слухають лекції православних та греко-католицьких богословів. Тобто сучасні українські лютерани ревно служать Господу своїм буденним земним життям.

Так тільки за липень–серпень 2003 року парафіяни тільки однієї київської громади УЛЦ “Воскресіння” надали допомогу одежею для розумово відсталих дітей через благодійний фонд “Джерела”, відправили сотні посилок з продуктами харчування та одежею ув’язненим, надали суттєву допомогу багатодітним сім’ям та сім’ям, в яких працівниками міжнародного благодійного фонду (МБФ) “Дар життя” були врятовані від аборту діти. Хворих і нужденних парафіян регулярно відвідує пастор та члени ради громади, які духовно підтримують своїх братів і сестер у Христі, надають допомогу ліками та продуктами харчування. Вірні УЛЦ не залишають без уваги і дітей похилого віку: кожному парафіянину громади у віці 70 і більше років своєчасно надається матеріальна допомога. Громада “Святого Духа” міста Радомишль постійно здійснює опіку над будинком-інтернатом для людей похилого віку і інвалідів, члени громади відвідують хворих. Громада склала договір про співпрацю з Територіальним Центром соціального захисту Радомишльського району. В рамках цієї угоди лідери громади мали наради з керівниками і соціальними працівниками Центру. Так 30 вересня 2003 року пастор Олег Округін, диякон Вадим Зінченко, працівник Єпископату Емілія Зінченко і лідер громади Світлана Нехорошева зустрілися з двадцятьма працівниками Центру соціального захисту (кожен працівник здійснює опіку над 12-15 потребуючими допомоги). Від Української Лютеранської Церкви працівникам Центру було подаровано релігійну літературу, зокрема Біблії, молитовники, журнал “Добра звістка”, часопис УЛЦ “Стяг”.

Сьогоднішна УЛЦ також проводить активну місійну роботу в Українському товаристві сліпих на Лісовому масиві Києва, де вірними УЛЦ успішно проводяться катехизаційні заняття.

Українські лютерани дуже обережно підходять і до принципу членства. Так, для радикальних протестантів він сфокусований на виховному аспекті, тобто обов’язковості хрещення повнолітніх; теоретична підготовка кандидатів на хрещення не тривала і полягає головно у вивчанні азів протестантської віри. Проте допущення до конфірмації вимагає від неофіта набуття досить пристойних знань про своє вчення, а від громади – підписання заяви про те, що „віруючі християнських організацій чи організацій, де сповідують неправдиве вчення, не будуть прийняті членами громади”.

Конфесійній підготовці майбутніх парафіян активно допомагає також „Заочна Біблійна школа”, що діє при радіостудії „Лютеранська хвиля”. Тільки за три минулих роки в „Заочній Біблійній школі” здобули знання 155 учнів. 

Нове керівництво УЛЦ на чолі з єпископом В’ячеславом енергійно включилось у міжнародні відносини: з квітня 2002 р. УЛЦ  стала членом ВЕЛК – Віросповідної Євангельсько – Лютеранської конференції, що свідчить про визнання Української Лютеранської Церкви світовим лютеранським рухом. Також українські лютерани підтримують тісні стосунки з об’єднанням Євангельських церков Північної Америки, Міссурійським і Вісконсинським синодами, які тримаються ортодоксії. 

Сьогоднішня УЛЦ має добрі взаємини з іншими конфесіями і церквами, що діють на території України, є членом Всеукраїнської Ради Церков (ВУРЦ) і поборником свободи віросповідання. Так, в знак пошани до віри греко-католиків та римо-католиків УЛЦ виступило на підтримку візиту Папи Римського Івана Павла ІІ в Україну 24 червня 2001 року. Єпископ УЛЦ В’ячеслав Горпинчук мав зустріч у складі представників ВУРЦ з Главою Католицької Церкви під час його візиту в Україну.

Але водночас сучасна Лютеранська Українська Церква є конфесійною віросповідною церквою. Тобто міцно притримується Книги Злагоди, не іде на поступки заради досягнення сумнівного „компромісу”, „миру” з церквами інших віровчень.

Керівництво УЛЦ прагне більш тісно співпрацювати з Всесвітньою лютеранською конференцією, а також стати спостерігачем у Всесвітній Лютеранській федерації.

Оглядаючи лютеранське суспільно-політичне життя в Україні доктор Х. Райс визначає УЛЦ як таку, що „дуже орієнтована на місіонерську діяльність”. Здавалось би, синтетична платформа УЛЦ робить її проповідь найбільш ефективною в сучасному суспільному житті України.  Сучасна УЛЦ „стукає в серце”  протестанта, православного і католика; цікава для робітника, військового, а також професора; співзвучна переживанням галичанина, глибоко зв’язаного з західною культурою, і східняка, вихованого у православній ментальності.

Сучасна УЛЦ має також багато сучасних проблем. Найсерйознішою, найактуальнішою проблемою сучасної Церкви є брак пасторів, які могли б мешкати разом із громадами та нести Слово із тих місць, де діють лютеранські громади. Безперечно, всі інші проблеми, викликані кризовою ситуацією в Україні та в українському суспільстві, є другорядними, хоча й не є малими. Певно, це проблема економічного самозабезпечення Церкви, зокрема зі Сполучених Штатів Америки.

Та незважаючи на всі сучасні проблеми і негаразди, сучасна УЛЦ активно прагне знайти власну світоглядну позицію і свої пріоритети в суспільному житті сьогоднішньої України та знайти гідне місце у світовому лютеранському русі. 

Переверзева А.

Армянская Апостольская Церковь

Армянская Апостольская церковь является одной из древнейших христианских Церквей. Христианство появилось в Армении во II-III вв., став в начале IV в. (301 г.) государственной религией.

По преданию, еще в I в. Апостолы Фаддей и Варфоломей прибыли в Армению и проповедовали там христианство. Тогда же в Армении зародились и первые христианские общины, которые распространились во II-III вв. Христиане часто подвергались гонениям, так как армяне в те времена исповедовали преимущественно многобожие, тяготеющее в какой-то степени к эллино-римскому политеизму.

Благодаря проповедям св. Григория Просветителя (302-326), по имени которого Армянская Апостольская Церковь часто именуется Армяно-Григорианской, армянский царь Тиридат III (287-330) принимает со своей семьей крещение. В 301 г. христианство провозглашается официальной государственной религией.

Предание повествует о том, что св. Григорию было видение: Христос в нимбе нисходит с небес и золотым молотом указывает место, где должна быть воздвигнута первая армянская церковь. Именно поэтому построенный здесь храм, ставший кафедральным, был назван Эчмиадзином, что на армянском языке означает "Сошел Единородный", то есть Иисус Христос. 

До середины V в. Армянская Апостольская Церковь представляла одну из ветвей относительно единой христианской Церкви. Однако, стремясь упрочить свою независимость от Византии и не признав решений IV (Халкидонского) Вселенского Собора (451 г.), Армянская Апостольская Церковь фактически отделилась и от Восточной, и от Западной Церкви.

          Распространение христианства привело к оживлению духовной жизни армянского народа. Активно начали развиваться культура, литература, наука. Уже в 406 г. Месроп Маштоц создал армянский алфавит. Можно считать, что появление письменности стало судьбоносным событием в дальнейшем духовном развитии армян, ведь уже через три десятилетия был осуществлен перевод Библии на армянский язык. Наряду с  этим за короткий срок на армянский язык было переведено большое количество исторических, богословских и философских трудов.

Вместе с большим положительным влиянием на духовное развитие армянского народа, христианство, в то же время, привело к ухудшению отношений с языческими соседями. Армяне были вынуждены мужественно отстаивать свое право исповедования Христа. В 40-х гг. V столетия персидский царь направил в Армению послание с требованием  отречься от христианства и принять зороастризм. В 440 году в Арташате был созван армянский Национально-церковный Собор, на котором армяне приняли решение не подчиняться требованиям персидского царя, и остались верны своему выбору. Это решение вызвало негодование персидского правителя, который начал войну против армян. Так, в мае 451 г. состоялась знаменитая Аварайская битва, которая стала первой в истории христианства войной за веру. Армяне, малочисленные, но сильные духом и своей верой, шли в бой под лозунгом "За Христа и за Родину".  Противостояние армян и персов в этой войне длилось почти 30 лет и завершилось победой армян. Персы были вынуждены признать право армянского народа на исповедание христианства. 

Таким образом, Армянская Апостольская Церковь принадлежит к семье так называемых нехалкидонских Церквей, к которым также принято относить Коптскую (Египетскую), Сирийскую, Эфиопскую и Маланкарскую (Индия) Церкви. 

Географически Армянская Апостольская Церковь распространена по всему миру, но едина в своих вероучительных установках. Под влиянием политических и экономических факторов часть армянского населения, начиная с IX века, была вынуждена периодически покидать страну и искать убежища в зарубежных странах. Таким образом, вследствие исторических условий в Армянской Апостольской Церкви образовались Иерусалимский и Константинопольский Патриархаты и Киликийский Католикосат (Великий Дом Киликии), который в настоящее время находится в Антилии (Ливан). Эти три архиерейские кафедры в "духовном отношении" находятся в юрисдикции Престола Церкви-Матери Эчмиадзина, но пользуются внутренней административной автономией.

В юрисдикции Иерусалимского Патриархата находятся армянские приходы Израиля и Иордании; в юрисдикции Константинопольского Патриархата – приходы Турции и острова Крит; в Католикосат Великого Дома Киликии входят епархии Ливана, Сирии и Кипра.

Помимо своих канонических территорий, каждая кафедра имеет свои приходы и церковно-административные структуры и в других местах проживания армянской диаспоры (в т. ч. в Западной Европе, Северной и Южной Америке и др.) 

Духовным и административным центром Армянской Апостольской Церкви является Первопрестольный Святой Эчмиадзин – Католикосат всех армян, основанный в 301 г. Здесь же с VII в. существуют два монастыря – Св. Рипсимэ и Св. Гаянэ, являющиеся классическими памятниками армянской архитектуры. В Эчмиадзине также располагаются Духовная академия и семинария. В прошлом в Духовной академии обучался ряд выдающихся деятелей армянской культуры. В настоящее время в академии и семинарии обучаются около 100 студентов, в том числе из-за рубежа. По окончании обучения они могут стать либо "белым" духовенством, либо принять монашество. Помимо теологических предметов они подробно изучают арменологию, иностранные языки и получают всестороннее общее образование. Студентам, которые после окончания семинарии проявили желание и способность к дальнейшему обучению, предоставляется возможность продолжать теологическую подготовку в некоторых известных высших учебных заведениях в Европе и США.

Армянская Апостольская Церковь издает журнал "Эчмиадзин". Он был учрежден в 1945 г. как продолжение журнала "Арарат", прекратившего свое существование в 1919 г. "Эчмиадзин" является официальным ежемесячником. Он играет главную роль в координации деятельности Армянской Церкви в различных ее епархиях. Церковь издает также богослужебные книги, духовно-нравственную и историко-церковную литературу. Ведет эту работу специально созданный издательский отдел.

Численность армяно-григориан составляет 4,6 млн. чел. Они дисперсно расселены в различных регионах земного шара. Самая крупная группа армяно-григориан находится в Армении (2,6 млн., или 78% всего населения страны). Немало их в США (800 тыс.), Канаде (15 тыс.), Бразилии (15 тыс.), России (450 тыс.), Грузии (340 тыс.), Азербайджане (80 тыс.), на Украине (40 тыс.), в Туркмении (27 тыс.), Казахстане (10 тыс.), Франции (230 тыс.), Великобритании (20 тыс.), Германии (20 тыс.), Болгарии (20 тыс.), Румынии (12 тыс.), Иране (170 тыс.), Ливане (150 тыс.), Сирии (120 тыс.), Турции (45 тыс.), Ираке (20 тыс.), на Кипре (18 тыс.), в Индии (10 тыс.), Египте (13 тыс.), Австралии (12 тыс.) и многих других странах.

По этнической принадлежности подавляющее большинство армяно-григориан – армяне. Кроме них к этой деноминации принадлежит часть удин (проживающие в селе Нидж Куткашенского района на севере Азербайджана), небольшая группа азербайджанских татов (т.н. таты-армяне в селе Матраса Шемахинского района и в селе Кильвар Дивичинского района), а также цыгане боша, живущие в Армении и в Сирии и в сильной степени ассимилированные армянами.

На территории бывшего СССР имеется 11 епископов и 120 священников Армянской Апостольской Церкви, действуют 62 ее общины. Большая часть их (37 общин) находится в Армении. Остальные в России и Грузии. 6 епархий Армянской Апостольской Церкви: Араратская, Ширакская, Гугарская и Сюминская находятся на территории Армении и 3 епархии: Ново-Нахичеванская и Российская, Грузинская и Арцахская за ее пределами. Из-за массовых выездов армянского населения из Азербайджана прекратила свою деятельность Бакинская епархия. 

Первая епархия Армянской Апостольской Церкви в России образовалась в начале XVIII века (1717) с епархиальным центром в г. Астрахани и называлась Астраханской епархией. В состав этой епархии входили все армянские церкви на территории Российской империи.

В 1809 г. на завоеванных Россией во время Русско-турецкой Балканской войны (1806-1812) территориях царским указом была основана армянская епархия Бессарабии с центром в г. Яссы. Согласно Бухарестскому мирному договору, подписанному 16 мая 1812 года, территория между реками Прут и Днестр вошла в состав Российской империи как Бессарабская губерния с центром в Кишиневе. Поскольку Яссы остались на территории Османской империи, новым епархиальным центром стал Кишинев.

В 1830 г. царским указом от 30 апреля была реорганизована Ново-Нахичеванская и Бессарабская епархия. От Астраханской епархии были отделены и присоединены к Бессарабской территории Дона, Крыма, Малороссии, Новороссии, Москвы и Санкт-Петербурга. Центром епархии первоначально оставался Кишинев. В 1895 г. епархиальный центр был перенесен в Ново-Нахичеван.

В введении Астраханской епархии оставались Северный Кавказ, Поволжье, Сибирь и Средняя Азия.

Таким образом, в последнее столетие царской России на территории империи существовали две армянские епархии:

- Астраханская,

- Ново-Нахичеванская и Бессарабская.

После Октябрьской революции имели место некоторые административные изменения.

1. Поскольку Бессарабия отошла к Румынскому королевству, то армянские церкви Бессарабской губернии соединились с армянской епархией Румынии.

2. Ново-Нахичеванская епархия с центром в Ростове-на-Дону постепенно сузилась до территории Дона.

3. Средняя Азия отделилась от Астраханской епархии и присоединилась к Бакинскому престолу, в результате чего была образована епархия Бакинская и Туркестанская.

4. Пределы Астраханской епархии сузились до территории Северного Кавказа и Поволжья, и она была переименована в епархию Северного Кавказа и Астрахани. Новым епархиальным центром стал Армавир.

Таким образом в СССР до 1950-60-х годов существовали две армянские епархии:

- Ново-Нахичеванская епархия с центром в Ростове-на-Дону,

- Северо-Кавказская и Астраханская епархия с центром в Армавире.

В 1956 г. 5 мая в Москве вновь открылась кладбищенская церковь Св. Воскресения (Сурб Арутюн), которая стала действовать как отдельный приход (пасторство).

На Церковно-Национальном Соборе в 1962 г. в Св. Эчмиадзине армянские церкви России были представлены двумя отдельными делегациями:

1) Епархия Нового Нахичевана и Северного Кавказа,

2) Московский приход (пасторство).

В 1966 г., когда Москва стала новым епархиальным центром после объединения Нахичеванской и Северокавказской епархии с Московским пасторством, образовалась Ново-Нахичеванская и Российская епархия.

13 января 1997 г. патриаршим указом Ново-Нахичеванская и Российская епархия была преобразована в три епархии. К ним относятся следующие:

- Ново-Нахичеванская и Российская епархия с центром в г. Москве,

- епархия Юга России с центром в г. Краснодаре,

- епархия Украины с центром в г. Львове.

История армянской церкви в Украине

В истории Украины армяне всегда играли большую роль на многих уровнях экономической и общественно-политической жизни. Культурное наследие Украины невозможно сегодня представить без того большого вклада, который сделали армянские деятели искусств – архитекторы, музыканты, художники, ученные и т. д. Хотя армяне никогда не отделяли себя от жизни страны, которая их приняла, но, одновременно с этим, они всегда жили, сберегая свои традиции и быт, родной язык и культуру. Одним из важных факторов сбережения национальной самобытности, а может, и главным, была тесная связь общества с Армянской церковью.

Только в 1991 г. в религиозной и социально-политической жизни армян Украины произошло значительное событие: согласно с указом Католикоса Всех Армян Вазгена «Про возобновление Украинской епархии Армянской   Апостольской   церкви»   начались   работы   по   возобновлению                                                                                                                                                                                                                                                                                                       епархиальной структуры, а в ноябре того же года епархия   Армянской   церкви была зарегистрирована властями. Возглавил украинскую епархию преосвященный епископ Натан Оганесян.
Известно, что самыми давними армянскими колониями на территории Украины были колонии Крыма. Уже в Х-ХІІІ вв. армянские организации имели свои церковные наделы во главе с епископом, который подчинялся Верховному Патриарху-Католикосу Всех Армян. Престол Католикоса вследствие тяжелой политической ситуации в Армении в течении Х-ХIV веков постоянно мигрировал с места на место (Двин, Ахтамар, Кармир, Ванк, Цовк, Сие). Сложные взаимоотношения складывались между армянской и греко-византийской с одной стороны, и армянской и римо-католической церквами – с другой.

В домонгольский период прослеживается даже определенная вражда в отношении  некоторых  представителей  киевской   иерархии   к  армянам монофизитам. Корни этой  вражды следует искать,  в  первую очередь,  в конфликте Византийской церкви с Армянской. Однако за пределы церковной иерархии это не распространялось, поэтому конфессиональных и этнических конфликтов между русскими армянами не было. В некоторой мере можно даже говорить о незначительном влиянии Армянской церкви на Киевскую: введение церковной десятины, культов св. Григория Просветителя, восточные календарные системы и другие влияния.

Именно Киев был первой столицей армянских епископов. Со временем епархиальный армянский центр был перенесен в Луцк, а потом во Львов. Тут уже в 1364 г. был образован епархиальный центр всех армян Руси. В 1367 г. король Казимир Великий предоставил армянам право религиозного самоопределения: глава Украинской епархии Армянской Апостольской церкви назначался Верховным Патриархом-Католикосом Всех Армян и только потом утверждался королем. В 1363 г. во Львове начинается строительство армянского кафедрального собора Успения Пресвятой Богородицы, который стал главной святыней всех Армян Речи Посполитой. Собор сохранился и по сей день и по праву считается одним из самых старых и красивых памятников архитектуры в Украине.

Основная полоса армянских поселений в Украине находилась в пределах бывшего Галицко-Волынского государства. Об армянских общинах восточной части Украины известно мало, не считая Киева. Существуют данные о существовании в  те  времена  армянских  колоний   в  Каневе,   Черкассах, Житомире, многих селах Киева. В церковном отношении они, очевидно, подчинялись юрисдикции киевского, а со временем – львовского епископа. Когда после Переяславской Рады в 1654 г. Правобережная Украина была присоединена к Москве, армяне в 1660 г. были выгнаны из Киева согласно указу московского царя «за поддержку украинского гетмана Ивана Выговского» На этом и закончилась церковная жизнь армян в Киеве. После трех разделов Речи Посполитой украинские земли были разделены между разными государствами: большая их часть оказалась под властью России.

Западные территории становятся владениями Австрии, но львовский архиепископ сохраняет юрисдикцию над всеми армянскими церквами бывшей Речи Посполитой.

В 1921 г. советская власть издала закон, где согласно конституции, всем нациям и народностям были даны равные права. В Крыму в тот период насчитывалось 70 наций и народностей, среди них армян было 1,67%. После освобождения Крыма от немецкой оккупации советское правительство 18 мая 1944 г. выселило с полуострова сначала татар, а 24 июня 1944г. – болгар, греков и армян. Таким образом, после войны на территории Крыма не осталось ни одной действующей церкви.

С распадом Советского Союза в Украине начали возрождаться армянские церкви. Уже в 1991 г. во Львове, как и в других местах Украины, были официально зарегистрированы армянские религиозные общества, и в том же году украинская епархия Армянской апостольской церкви получила официальное государственное утверждение. А в январе 1997 г. епархии Армянской Апостольской церкви было дано и каноническое определение. Главой епархии был назначен епископ Натан. В феврале 2001 г. в епархиальном руководстве произошли изменения: владыка Натан был назначен патриаршим экзархом и главой Армянской церкви Великобритании, украинскую епархию Армянской апостольской церкви возглавил архиепископ Григорий.

Сегодня в Украине действует 12 зарегистрованых религиозных общин Армянской апостольской церкви: во Львове, Днепропетровске, Донецке, Киеве, Макеевке, Одессе, Харькове, Крыму.

Епархиальным центром армян Украины является город Львов. Возобновлена епархиальная структура Армянской церкви в Украине. Епархия финансово и материально автономна от Ечмиадзина. Высший законодательный орган – епархиальный собор, который собирается в среднем раз в год или по необходимости. В соборе берут участие как священники, так и миряне, причем присутствуют делегаты всех без исключения армянских обществ Украины, а не только религиозных. Епархиальному собору подчиняются епархиальный совет и ревизионная комиссия, которая отчитывается перед собором. При каждой общине действуют воскресные школы, где, кроме катехизиса, дети изучают родной язык и историю. Сейчас Армянской апостольской церкви переданы церковь св. Саркиса, где находится могила И. Айвазовского, и св. Архангелов в Феодосии, церковь св. Николая в Евпатории. Кроме этого, построена армянская церковь св, Григория Просветителя в Одессе, где находится одна из наиболее сильных общин в Украине, в 1999 г.  – церковь Сурб-Хач в Макеевке. Сейчас ведется строительство нового храма в Харькове.

Армяне в Украине и сейчас живут несколько отделенной в культурном в религиозном отношении жизнью. Армяне в Украине имеют богатое, разнообразное историческое наследие, использование которого может создать базу для современного укрепления и будущего процветания армянской диаспоры на наших землях, что возможно только при условии сохранения и изучения своей истории, культуры, своих корней. Армяне на наших землях имеют то, чем могут гордиться. Во Львове есть целые комплексы, связанные с армянами, на базе которых можно проводить интересные экскурсии: замечательный комплекс Армянского кафедрального собора, улицы, площадь, рынок, где практически все дома когда то принадлежали богатым армянским семьям, например, дворец Любомирских, аптека, где И. Лукасевич изобрел керосин и сделал первую в мире газовую лампу, Доминиканский собор, построенный армянином Яном дэ Ввиттэ и т. д.

В 30-х гг. XX вв. во Львове начал формироваться Армянский музей, работа над которым была остановлена из-за второй мировой войны. После войны коллекция музея была расформирована по нескольким музеям Львова.

Социальная позиция церкви

Армянская Церковь принимает активное участие в международном экуменическом движении, вносит вклад в движение за мир и в решение других современных проблем, проводит благотворительную деятельность, оказывает помощь пострадавшим в районах бедствий, детским домам, престарелым людям, инвалидам и беженцам.

Вероучение Армянской Апостольской церкви

Догматическое богословие Армянской Церкви основывается на учениях великих отцов Церкви IV-V вв.: св. Афанасия Александрийского (+370), св. Василия Великого (+379) св. Григория Богослова (+390), св. Григория Нисского (+394), св. Кирилла Александрийского (+444) и др., а также на догматах, принятых на Никейском (325 г.), Константинопольском (381 г.) и Эфесском (431 г.) Вселенских Соборах.

Кроме христологического вопроса о соединении двух – Божественной и человеческой – природ во Христе, в остальном учение Армянской Церкви полностью соответствует вероучению Православной Церкви. Церковь не признает вероучительных определений Халкидонского собора 451 г, который, по мнению богословов армянской церкви, внес раскол в Церковь Христа, последствием которого стала отчужденность между Армянской и Византийской Церквами, меж которыми до того существовали тесные связи и взаимосотрудничество. Армянская Церковь в начале VI в. официально осудила вероопределение IV Вселенского Халкидонского Собора. Православные Церкви обвинили Армянскую Церковь в ереси монофизитства. Однако Армянская Церковь, как и IV Вселенский Собор, осудила Евтихия, учителя монофизитской ереси.

Учение Армянской Церкви по данному вопросу окончательно сформулировано св. Нерсесом Шнорали в "Изложении веры Армянской Церкви"', адресованной императору Византии Мануилу Комнину в 1166 году:

Начиная со средних веков и вплоть до последних лет Армянская Церковь называла Православную диофизитской, а Православная Церковь Армянскую – монофизитской.
В 1964 г. в г. Ааргус (Дания) начался диалог между богословами Православных и Древневосточных Церквей. Стороны пришли к следующим выводам:

- Православные Церкви не являются диофизитскими, ибо диофизитизм – это несторианство, а Православные Церкви отвергают несторианство;

- Древневосточные Церкви, в том числе и Армянская – не монофизитские, ибо монофизитизм - это евтихианская ересь, которая предана анафеме Армянской Церковью.

Богослужение Армянской Апостольской церкви
Богослужения в армяно-григорианских церквах часто совершаются ночью. Языком богослужения является древнеармянский язык грабар, хотя проповедь священник говорит на новоармянском языке. Крестное знамение у армяно-григориан является троеперстным. Армянская Апостольская церковь сохраняет григорианский календарь.
Совершение таинств в Армянской Апостольской церкви отличается следующими особенностями: 1) крещение младенцев совершается троекратным окроплением или троекратным погружением в воду; 2) миропомазание соединено с крещением; 3) хлеб при причащении употребляется незаквашенный, а вино – не разбавленное водой; 4) причащение совершается только по воскресеньям и по особым обстоятельствам сразу вслед за крещением и миропомазанием путём дотрагивания элементами причастия уст младенцев; 5) соборование совершается только в отношении духовенства, причём не при жизни, а тотчас после смерти.
Обряд крещения может совершаться двумя способами:

1) при троекратном погружении тела в воду (для младенцев), прежде освященную крестным знамением и св. миром, и

2) при троекратном излиянии освященной воды на голову крещаемого и омовении лица и частей тела (для взрослых).

Обряд сопровождается следующими словами священника: "Сей раб Божий (имярек), пришедый от младенчества ко крещению, крещается во имя Отца и Сына и Святого Духа и, искупясь кровью Христовою от рабства грехов, приемлет усыновление Отца Небесного; воеже быти сонаследником Христу и храмом Святаго Духа".

Армянская Церковь считает действительным крещение тех Церквей, которые исповедуют Св. Троицу и совершают крещение во имя Отца и Сына и Св. Духа. Если верующий, крестившись в Православной, Католической или в другой Церкви, выражает желание стать чадом Армянской Церкви, второго крещения не требуется.
Миропомазание

Миропомазание есть таинство, в котором уже крещенному подаются дары Св. Духа при помазании св. миром.

В Армянской Церкви таинство миропомазания называется "дрошм" или "кнунк", что означает "печать" или "ставить печать". Миропомазание совершается сразу же после крещения.

В Армянской Церкви елеопомазание не практикуется. Сохранившиеся "посещение больных" и "последнюю хризму" над телом священнослужителей после смерти некоторые богословы неудачно пытались поставить на месте седьмого таинства. Мертвое тело уже не нуждается в дарах Св. Духа – „последняя хризма" является напоминанием об умащении тела Христа драгоценными маслами и ладаном. Посещение же больных не может быть отдельным таинством, поскольку во время него совершаются лишь таинства покаяния и причащения.
Армянская Церковь является хранительницей множества реликвий, из которых особо значимы следующие.
1) Копье, пронзившее ребро Иисуса Христа. По свидетельству апостола Иоанна, один из воинов пронзил копьем ребро умершего на кресте Иисуса Христа (Ин. 19:34). По преданию, это копье было принесено в Армению апостолом Фаддеем. В средние века оно хранилось в монастыре Айриванк, который был переименован в Сурб Гегард (Святого Копья). В настоящее время эта реликвия хранится в Св. Эчмиадзине. Копьем Католикос Всех Армян освящает св. миро во время мироварения.
2) Десница св. Григория Просветителя. В Армянской Церкви сохраняются и почитаются мощи святых. Особое место среди них занимает десница св. Григория Просветителя, которая является символом власти Верховного Патриарха Католикоса Всех Армян. Десница св. Григория хранится в Св. Эчмиадзине, и ею также освящается св. миро во время мироварения.
3) Частица древа Ноева Ковчега. Как сказано в Библии, "остановился ковчег... на горах Араратских" (Быт. 8:4). По преданию, в начале IV века епископ Низибииский Иаков (+350) поставил перед собой цель подняться на недоступную вершину горы Арарат для того, чтобы увидеть Ноев Ковчег и взять частицу от него.
После долгих мучительных дней подъема, уснув ночью на покрытом снегом склоне горы, Иаков во сне увидел ангела, подающего ему частицу Ноева Ковчега как награду от Бога за его терпение и веру. Проснувшись и увидев возле себя кусок окаменевшего дерева. Иаков, восславив Бога, пустился в обратный путь. В настоящее время частица древа Ноева Ковчега хранится в монастыре Св. Эчмиадзина. В 1766 г. Католикос Всех Армян Симеон Ереваици небольшую часть древа Ковчега отправил в дар Екатерине II, выразив этим благодарность русской императрице за ее заботу об армянском народе.

В Св. Эчмиадзине с почитанием хранятся также мощи св. Иоанна Крестителя, св. Стефана Первомученика. свв. апостолов Фаддея, Варфоломея, Андрея Первозванного, Фомы и великих святых Церкви Христовой, а также такие святыни, как частица Древа Животворящего и Пречестного Креста Христова и частица тернового Венца Спасителя.

В основе календарного цикла церкви лежит григорианский календар. Переход на новый стиль был осуществлен в правление Католикоса Геворка V (1911-1930) в энциклике № 349 от 6 ноября 1923 г. Согласно этому повелению с 1 января 1924 г. календарные вычисления в Армянской Церкви должны были осуществляться на основе нового стиля. В этой связи в энциклике отмечалось: "Мы, Верховный Патриарх Католикос Всех Армян и Глава Святой Армянской Церкви, сей патриаршей энцикликой постановляем принять к употреблению новый стиль начиная с 1924 года и праздновать все Господние и национальные праздники церковные по новому стилю".

Однако епархии Грузии, Нового Нахичевана, Северного Кавказа и Астрахани (ныне епархия Юга России), Греции, а также патриархия Иерусалима и др. продолжают руководствоваться старым стилем.

 Иерархия Армянской Церкви

На высшей ступени иерархической лестницы Армянской Церкви стоит Католикос. Получая при рукоположении благодать Св. Духа, он получает и власть передавать ее епископам, которые, в свою очередь, передают ее при рукоположении священникам, а последние – народу.

Итак. в иерархию Армянской Церкви входят три основные степени священства, представители которых через рукоположение и хризму (миропомазание) получают благодать Св. Духа и власть передавать ее другим.

Священник – основная степень иерархического строя.

Обязанностью священника является пастырство, то есть попечение о духовном возрождении людей, духовное воспитание верующих, а также совершение таинств, богослужений и треб.

Священник получает священническую власть от епископа через рукоположение и миропомазание.

В Армянской Церкви, как и в Православной, священники бывают и женатыми и безбрачными. Для того, чтобы стать священником, избранник должен состоять в браке не менее года и иметь сына. Священник-вдовец может принять монашество или жениться во второй раз, по установлению Католикоса Геворга V (1911-1930).

Иеромонах (безбрачный священник) после рукоположения в тот же день дает обет безбрачия и надевает "всгар" (особый головной убор – клобук) как символ отречения от мира.

Брачные священники могут достичь звания протоиерея.

Епископ – высшая степень церковной иерархии. Епископство олицетворяет единство Церкви. Епископ – это глава и духовный предводитель всех церквей одного политико-географического региона (епархии). Епископу принадлежит право рукоположения и миропомазания священников и освящения храмов.

В Армянской Церкви епископ рукополагается и принимает хризму от Католикоса. Во время рукоположения епископ получает архиерейский жезл и перстень в знак власти. Епископы избираются из числа безбрачного духовенства, имеющего ученую степень архимандрита.

Особо выдающиеся епископы могут получить почетный титул архиепископа.

Католикос

В отличие от Православных Церквей в иерархии Армянской Апостольской Церкви глава Церкви – Католикос – стоит на ступень выше епископов, он принимает рукоположение и хризму от 12 епископов.

Католикос представляет централизованную власть Армянской Церкви, чья постоянная резиденция находится в Эчмиадзине. Он - главный законодатель и верховный судья. В его компетенцию входит рукоположение епископов, освящение св. мира, благословение новых законов и новых праздников, основание новых епархий и т.д. Он – верховный духовный глава всех верующих армян, хранитель и защитник веры Армянской Церкви, ее богослужебных обрядов, канонов, традиций и единства.

Католикос избирается Церковно-Национальным Собором пожизненно. Его также называют Верховным Патриархом и Католикосом Араратского Общенационального Престола Церкви-Матери. В канонических пределах он наделен всей полнотой власти в управлении Армянской Церковью. Патриарх-католикос избирается на специально созываемом Синоде в г. Эчмиадзин, в котором участвуют представители всех епархий Армянской апостольской церкви Все епископы Армянской Апостольской церкви должны быть рукоположены патриархом-католикосом.

В Армянской Церкви существуют также два низших сана.
Чтец (дпир) – в настоящее время чтец совмещает обязанности разных служителей древней церкви: псаломщика, пономаря, ключаря, фонарщика.

Дьякон избирается из числа чтецов и рукополагается в дьяконы. Его обязанность – помогать священнику и во время богослужений, и в его пастырской деятельности.

Новые религиозные движения
Луковенко И.Г.

Церковь Божьей Матери Преображающейся (Богородичная церковь)
Церковь Божьей Матери Преображающейся – неохристианское религиозное движение.

 История Церкви восходит к 20-м годам ХХ века. Церковь объявляет себя наследницей церкви патриарха Московского и всея Руси Тихона, который незадолго до своей смерти в апреле 1925 г. тайной хиротонией рукоположил во епископы иеромонаха Серафима (Поздеева), ставшего главой одной из ветвей истинно-православной церкви, от которой ведёт начало нынешняя Церковь Божьей Матери Преображающейся. Через несколько месяцев Серафим был арестован и отправлен в Соловецкий Лагерь особого назначения. В 1939 г. его переводят в Гомельскую тюрьму, затем в Бутырскую тюрьму Москвы, после чего отправляют в лагерь под Кемерово. В 1964 году он был выпущен на свободу и в начале 70-х годов умер.

 После смерти Серафима (Поздеева) церковь возглавил епископ Геннадий (Григорий Яковлевич Секач; 1898-1987). В гомельской тюрьме он впервые встретился с Серафимом (Поздеевым). Во время великой Отечественной войны был рукоположен в сан священника епископом Леонтием (в г. Мозырь). После войны долгое время странствовал. В начале 70-х гг. был игуменом в основанном им монастыре на Новом Афоне. За несколько месяцев до смерти епископ Серафим рукополагает Геннадия в епископы. 

Незадолго до смерти епископ Геннадий, а также митрополиты Григорий и Феодосий рукополагают во священники нынешнего главу Церкви пророка Иоанна (Вениамин Яковлевич Береславский; род. в 1946 г.). В 1985 г. он принимает монашеский постриг и высвячен в сан священника. С 1984 г. отцу Иоанну происходят видения Богородицы, которая передаёт ему свои пророчества о судьбах России и мира.  В 1990 г. состоялась епископская хиротония отца Иоанна, которую совершил тогдашний глава Украинской Автокефальной Церкви митрополит Иоанн (Боднарчук). 

В начале 90-х гг. богородичная церковь выходит из катакомб. В 1992 г. была зарегистрирована первая община церкви под названием «Община Церкви Божьей Матери Преображающейся».

В 1993 г. была зарегистрирована первая община в Украине в г. Донецке под тем же названием. В 1998 г. церковь была зарегистрирована в Москве под наименованием «Православная Церковь Божьей Матери Державная».

 В Украине существуют два престола Божьей Матери в Николаеве и Донецке.

 В 2003 г. в Украине действовало 12 общин Церкви (Донецк, Николаев, Харьков, Днепропетровск, Ужгород, киев  и др.). 

В основе вероучения Церкви: культ Богоматери, «Вселенская Богородичная вера». Особо почитаются места явления Богородицы (Париж – 1830, Лурд – 1858, Фатима – 1917, Монтихари (Италия) – 1947, 1987 – в Украине). Особо отмечается явление Богородицы императору Николаю ІІ накануне его отречения от престола. Считается, что в этот день явилась икона Божьей Матери «Державная»,  пользующаяся особым почитанием в церкви и считается, что явление этой иконы стало ключевым моментом в истории России. 

В основе богослужебного строя Церкви – литургия Иоанна Златоуста. Но сокращены некоторые формальные элементы текста при сохранении общей структуры и евхаристического канона.

 Церковь признаёт все семь таинств православной церкви. Проводятся Большие Соборы (ежегодно). В 1993 г. в Петербурге состоялся первый Всероссийский Покаянный Собор. В 1997 и 1999 гг. состоялись соборы, соответственно, в Николаеве и Ужгороде.

 В церкви практикуется т.н. «пластическая молитва».
В церкви почитается Крест Спасителя как Престол высшей Любви Бога, как Древо Жизни.

В церкви почитаются наиболее знаменитые подвижники русской церкви: Князья Аскольд и Дир, князь Владимир, Антоний и Феодосий Печерские, Нил Сорский, Димитрий Ростовский (Туптало), Серафим Саровский, Иоанн Кронштадский,  протопоп Аввакум, старцы оптиной пустыни, Серафим Поздеев, Геннадий Секач, старица Ефросиния Почаевская (ум. в 1993 году).  И, наоборот, подвергаются критике такие деятели, как Иосиф Волоцкий, Петр Первый, Феофан Прокопович. Нынешняя Русская Православная церковь воспринимается как порождение дьявола (Красный дракон, фарисейская церковь) за её общение с мирской властью, гонениями на праведников и нехристиан, за нетерпимость. Предстоятели церкви, начиная с патриарха Сергия, называются фарисеями, еретиками, сектой Богоубийц, раскольниками. Иосиф Волоцкий, Петр Первый и Сергий Страгородский называются тремя язвами и чёрными метками на теле Церкви.
Оказывается почитание Богородице как Заступнице, Провидице, Покровительнице. Проповедуется догмат о непорочном зачатии Девы Марии. Особая миссия Девы Марии, согласно учения церкви – обожение каждой души. Миссия Богоматери соискупительна Христу. Богородица страдает вместе с Христом за грехи человечества. Особо почитается Богородица как Жена, облечённая в Солнце (в этом качестве Она явилась императору Николаю ІІ). Также Богородица почитается под именами: Победительница Красного Дракона, Новая Ева, София-Премудрость Божья и т.д.

Церковь учит о наступающем Преображении мира, появлении нового Неба, Новой Земли, Нового человечества, которое будет любить и славить Бога.

Управление Церковью осуществляет Духовное Управление (Совет Епископов). Церковь имеет духовную академию, школу-колледж «Вечная весна». Работает издательство «Новая святая Русь». Издано более 300 наименований книг, более 30 книг откровений Божьей Матери архиепископу Иоанну. 

Церковь проводит активную благотворительную работу в больницах, интернатах, домах престарелых пр.

С 1992 г. Церковь является членом Международного Совета общественных церквей,  берёт участие в Марианских конгрессах.

Луковенко И.Г.
.

Армия спасения.

Армия Спасения – благотворительная международная христианская организация евангелического толка.

Организация была основана в Лондоне в 1865 г. методистским проповедником Уильямом Бутом и его женой Кетрин. Первоначально это была Христианская миссия, ставившая задачу помощи бедным Лондона. Впоследствии, в 1878 г. появляется собственно Армия Спасения – евангельское движение социальной направленности. Армия Спасения действует в более чем 100 странах. Штаб-квартира – Лондон.  

На территории СНГ Армия Спасения появляется в 1913 г., и действует до 1923 г. Возобновление деятельности армии спасения на территории России датируется 1991 г. В 1993 г. она распространяет свою деятельность на территорию Украины, а также Грузии, Молдовы.

В 2003 г. на территории Украины действовало 14 общин Армии Спасения в городах Донецк, Киев, Одесса, Симферополь, Севастополь, Кировоград, Харьков, Ялта и др. 

ВЕРОУЧЕНИЕ

Вероучение Армии Спасения базируется  только на  Библии.

Последователи верят, что:

- Библию дал Бог, и только на ней должно основываться учение христианской церкви;

- Бог является абсолютно Совершенным творцом и хранителем сущего. Только Он, единый, должен являться объектом поклонения;

-  Бог един в Трёх ипостасях: Бог-Отец, Бог-Сын, Бог-Дух Святой. Они едины и равны по силе и славе;

-  Иисус Христос является истинным Богом и истинным человеком;

- все люди несут на себе первородный грех, совершенный Адамом и Евой, которые в силу своего непокорства утратили чистоту и счастье;

- Иисус Христос является искупителем человечества. Спастись может каждый;

- необходимыми для спасения являются:

                       а) покаяние перед Богом;
                       б) вера в Господа Иисуса Христа;
                       в) возрождение Святым Духом.

- спасение благодатью через веру в Иисуса Христа;

- уверенность в спасении зависит от веры в Иисуса Христа;

- верят в бессмертие души, воскресение тела, Судный день в конце мира, вечное блаженство праведных и вечное покарание грешников.

Во всех странах распространения Армия Спасения ведёт активную благотворительную работу.

Проводится регулярная работа в больницах (помощь больным продуктами, лекарствами; помощь больницам в приобретении медицинского оборудования, медикаментов пр.). Активисты Армии Спасения проводят работу в домах нуждающихся стариков, инвалидов (небольшой ремонт, помощь по дому, в быту пр.),  домах престарелых. Армия Спасения организовала в Киеве, Кировограде, Ялте Центры для престарелых (обед, медицинское обслуживание, общение, концерты). 

Важное место занимает работа с беспризорниками.

Работает программа реабилитации наркоманов и алкоголиков (Киев: центр освобождения «Свобода»). Создан фермерский реабилитационный центр «Маяк», созданный для помощи при возвращении в общество, семью.

Важное место отводится работе с детьми и молодёжью. Проводятся летние оздоровительные, скаутские, музыкальные лагеря. Работают воскресные школы.

Внутренняя структура Армии Спасения

Согласно установленным правилам в Армии Спасения принят военный стиль руководства. Считается, Что он является самым эффективным стимулом прогресса работы Армии в борьбе со злом. Этот стиль означает высокую степень мобильности и дисциплины.
Генерал: Генерал, чей штаб находится в Лондоне (Великобритания), является международным лидером Армии Спасения. Он путешествует по всему миру, где бы ни была представлена деятельность Армии Спасения. Он или она избирается Высшим Советом (состоящим из старших офицеров) сроком на 5 лет или до того как ему исполнится 68, а затем должен уйти в отставку. При создании правил и предписаний Генералу помогает Консультативный Совет при Генерале.

Территории: Для более удобного администрирования Армия Спасения во всём мире разделена на 50 Территорий и Командований, которыми руководят Территориальные Командующие. Деятельность Армии во многих странах была начата британскими офицерами, но теперь и местные лидеры принимают на себя всё большую ответственность. Значительное перемещение персонала Армии из Территории в Территорию является важнейшим фактором поддержания духа интернационализма Армии.

Дивизии: Территории разделены на Дивизии, в каждой из которых Дивизиональный Командующий руководит группой руководящих офицеров. Каждая Дивизия состоит из определённого количества Корпусов и других Центров Армии Спасения. В том случае, когда в Корпусе нет постоянного Командующего Офицера, часть ответственности за руководство Корпусом возлагается на Местных Офицеров.

Корпуса: Корпус — это местный Центр Армии Спасения, который можно встретить в большинстве крупных городов страны, и который был организован для проповеди Евангелия. Каждую неделю различные группы людей собираются здесь для поклонения, общения, музыкальных и прочих занятий. Также здесь может проходить разнообразная общественная работа, например обеденные клубы, группы для матерей с младенцами, консультативные службы и т.д., которые являются частью деятельности Корпуса. На собрания Армии Спасения приглашаются все желающие.

Центры Социальных Служб: Дешёвые магазины, дома престарелых, общежития и детские дома — всё это лишь небольшая часть широчайшего спектра деятельности Армии Спасения во всём мире. Эти Центры, в основном, независимы от Корпусов, но подотчётны и управляемы Дивизиональным, а затем Территориальным Командованием. Большая часть репутации Армии построена на деятельности этих учреждений.
Глоссарий терминов Армии Спасения

Сочувствующий – человек, считающий Армию Спасения своим духовным домом, но не принявший решения стать солдатом.

Консультативный Совет – группа влиятельных граждан, разделяющих взгляды Армии на программу духовной, моральной и физической реабилитации и возрождения, и поддерживающих проекты Армии.
Боевой Устав (Солдатская Присяга) – изложение убеждений и обещания, которые перед посвящением предлагается подписать каждому, кто собирается стать солдатом.
Балансовая Ведомость или Финансовый Отчёт – публикуется ежегодно и касается центральных фондов Армии. Подобный отчёт также ежегодно публикуется по фондам социальных служб и отдельно каждой территории. В каждом Корпусе ежегодно издаётся свой Финансовый Отчёт.
"Кровь и Огонь" – девиз Армии; говорит о крови Иисуса Христа и огне Святого Духа.
Кадет – спасенец, проходящий подготовку перед тем, как стать офицером.

Кандидат – солдат, чья кандидатура была принята для подготовки в офицеры.

Членский Совет – учреждается в Корпусе; несёт ответственность за внесение изменений в списки личного состава корпуса.
Начальник Штаба – второй по величине (после Генерала) пост в международной Армии.
Цитадель – зал, используемый для поклонения. Обычно самое крупное помещение Армии в городе (местности).
Флаг – флаг Армии имеет три цвета. Его цвета символизируют: кровь Иисуса Христа (красный), огонь Святого Духа (жёлтый) чистоту Бога Отца (синий).
Командование – небольшая Территория, руководимая Командующим Офицером.
Назначение на должность – документ, подтверждающий полномочия данные офицеру, или местному офицеру, секретарю, казначею, руководителю оркестра и пр.
Конгресс – центральное собрание, обычно ежегодное, посещаемое большинством офицеров и многими солдатами территории, региона или дивизии.

Корпус – отделение Армии Спасения, организуемое для проповеди Евангелия в отдельно взятом сообществе.

Кадет Корпуса – молодой Спасенец, проходящий курс теоретической и практической подготовки в своём Корпусе для того чтобы стать полезным в служении Армии Спасения.
Старший Сержант – старший местный офицер, помогающий офицеру Корпуса в проведении собраний и принимающий командование в отсутствии последнего.
Церемония Посвящения – публичное посвящение младенцев Господу. Оно отличается от крещения или первого причастия тем, что основное ударение делается на определённые обещания родителей касательно воспитания ребёнка.
Дивизия – несколько Корпусов, соединённых вместе, под руководством дивизионального командующего.

Генерал – офицер, избираемый для верховного командования Армией во всём мире. Все назначения происходят, и предписания издаются, решением Генерала. 

Высший Совет – состоит из Начальника Штаба, всех действительных комиссаров, за исключением супруги Генерала, и всех Командующих Территорий. Высший Совет избирает очередного Генерала, согласно Акту Армии Спасения от 1980.

Домашняя Лига – международная женская организация Армии Спасения, которая была основана в 1907.

Международная Штаб-квартира (IHQ) – офис, в котором ведётся работа, касательно международной деятельности Армии Спасения, находится в Лондоне (Великобритания).
Международный Секретарь – офицер, назначаемый Генералом для наблюдения и представляющий Международную Штаб-квартиру и Армию за рубежом.
Младший Солдат – мальчик или девочка, пережившие обращение и подписавшие обещания младших солдат, становятся Спасенцами.
Лига Милосердия – спасенцы, посещающие тюрьмы, больницы и дома престарелых, в своё собственное время, несущие Евангелие и практическую помощь.
Местный Офицер – солдат, назначаемый на ответственную должность и облечённый полномочиями; выполняющий обязанности, связанные с его должностью в свободное время, не оставляющий своего места работы и не получающий от Армии вознаграждения.
Престол Милости или Скамья Покаяния – скамья, перед которой люди могут преклонить колени и молиться, ища спасения или освящения, или принимая особое посвящение, предаваясь Божьей Воле или на служение. Обычно Престол Милости располагается между сценой и основным пространством зала в напоминание о Божьем прощении и искуплении.
Офицер – спасенец, который по призыву Божьему оставил мирские устремления и будучи обучен, был посвящён и рукоположен на служение и руководство. Офицер является религиозным служителем.

Орден Основателя – учреждённый 20 августа 1917 года генералом Брамвелом Бутом, является знаком отличия за длительную и достойную службу в духе основателя Армии Спасения — Уильяма Бута.
Аутпост – местонахождение проведения программ Армии Спасения где планируется учреждение сообщества или Корпуса.

Призвание к Славе – армейский термин, относительно смерти Спасенца. Фраза, появившаяся к концу 1882 года, когда "Вестник Спасения" 14 декабря 1882 (п. 2) поместил заметки под заголовками "Призвание сестры Макслоу с Земли на Небеса" и "Рядовой Рудд отправляется в Славу с уличного Собрания". Ещё одна статья "Призвание из Честелхемя к Славе", появилась в "Веснике Спасения" 16 декабря 1882.
Офицерские звания – лейтенант, капитан, майор, подполковник, полковник, комиссар, генерал.
Красный Щит – символ, означающий социальные и экстренные службы Армии.
Сбор в пользу Красного Щита – ежегодный публичный финансовый сбор на работу Социальных и экстренных служб.
Спасение – дело благодати, которое совершает Бог в покаявшемся человеке, чья вера в Иисуса Христа, прощение грехов, даёт смысл и новое направление в жизни, и силу жить как того желает Бог. Более глубокий опыт этой благодати, известный как святость или освящение, является следствием полной преданности Богу и даёт возможность жить жизнью, подобной Христу.

Призыв Самоотречения – ежегодный сбор средств на деятельность Армии; также известен как ежегодный сбор.
Сержант – местный офицер, назначенный на определённый пост, обычно в Корпусе.

Солдат – обращённый Христианин, как минимум 14-ти лет, который с согласия Членского Совета был принят в члены Армии Спасения после того, как подписал Боевой Устав.

Вооружение – публичная церемония принятия в солдаты.

Территория – страна, часть страны или несколько стран вместе, где работа Армии Спасения организована под руководством Территориального командования.
Луковенко И.Г.
Церковь Нового Иерусалима
Основатель церкви нового Иерусалима – шведский теософ, мистик Эммануил Сведенборг (29.01.1688 – 29.03.1722). Сведенборг родился в Стокгольме, получил образование в Упсальском университете, который закончил в 1709 г. Со студенческих лет он активно занимался изучением точных и естественнонаучных дисциплин (математика, механика, физика, химия и т.д.). После окончания университета предпринимает поездку в Англию, Германию, Голландию, Бельгию, Францию. По возвращении в Швецию (1715 год) занимается активной научной деятельностью. Публикует множество научных работ. Изучает геологию, минералогию, кораблестроение. Он был одним из самых образованных людей Европы того времени, одним из самых авторитетных ученых. Его приближает к себе король Карл ХІІ. Сведенборг – один из первых членов Королевской Академии Наук Швеции, в 1734 г. избран членом-корреспондентом Российской Академии Наук. Значительное влияние на Сведенборга оказывали идеи Декарта и Ньютона.

Параллельно с научными занятиями Сведенборг уделяет внимание философским вопросам. Он стремится дать объяснение мирозданию, создать универсальную систему, раскрывающую тайны вселенной, математически и геометрически объяснить суть и происхождение всех вещей.

С 1744 г. начинается новый период в жизни Сведенборга. По преданию с этого года Сведенборг начинает испытывать опыты богообщения. То знание, которое Сведенборг получал в результате этих опытов, он переносил на бумагу. На собственные средства Сведенборг публикует свои религиозно-мистические сочинения и рассылает их крупнейшим ученым, философам Европы. Среди наиболее известных произведений Сведенборга «Тайны неба» (8 томов), «О божественной любви и божественной мудрости», «Истинная христианская религия», всего около 40-ка трактатов.

Ещё при жизни Сведенборга появляются сторонники его учения. В 1783 году группа последователей Сведенборга объединились вокруг методистского священника Роберта Хиндмарша и основали «Новую Церковь» или «Церковь Нового Иерусалима». Общины сведенборгианцев появляются в Англии (1789, Лондон), США (1792, Балтимор), других странах. В 1821 году в Англии существовало уже 52 общества, в 1885 – 65. В США к концу ХІХ века насчитывалось 116 общин. В 1817 году состоялся съезд церкви в Филадельфии.

В России последователями Сведенборга были В.И.Даль, П.Д.Юркевич.

Сегодня последователей Сведенборга в мире насчитывается около 80 тысяч. Большая часть из них проживает в США, ЮАР. Организационно они разделены на три церкви: Генеральная конференция Новой Церкви, Генеральная конвенция Нового Иерусалима, Генеральная церковь Нового Иерусалима.  

 В центре доктрины Сведенборга учение о «соответствии». Существуют два мира: мир материальный и мир духовный. Между этими мирами существует тесная связь (сам Сведенборг по свидетельству современников осуществлял спиритические сеансы). Мир духовный не подчинен тем законам, которые управляют материальным миром. Духовный мир непостижим разумом. Законы внутреннего мира открываются лишь посвящённым путём внутреннего озарения, особого видения. Самому Сведенборгу было дано видеть этот мир и описать его в своих книгах.  Происходящее в духовном мире немедленно отображается в материальном мире. В сфере антропологии эта идея вылилась в теорию тесной взаимосвязи между внутренним, душевным миром человека и его физиологией (идеи Сведенборга оказали влияние на развитие гомеопатии).

Луковенко И.Г.
Новоапостольская церковь

История Новоапостольской Церкви

      Новоапостольская церковь – это международная христианская религиозная организация, возникшая в ХІХ столетии. Через пророческие слова было возвещено, что Бог снова пришлет апостолов с тем же заданием и теми же полномочиями, какие были у первых апостолов. 

      С 1832 г. были призваны двенадцать апостолов в Англии. Они должны были, как и в первоапостольские времена, возвещать учение Христа вплоть до Его Пришествия и примирить с Богом всех людей, к какому бы народу они ни принадлежали. С 1860 г. апостольское учение стало распространяться по всему земному шару. C 1863 г. Новоапостольская церковь существует как самостоятельное религиозное объединение.  

      С 1871 г. богослужения апостольской общины проводились в Санкт-Петербурге. На территории Российской империи кроме Санкт-Петербурга в конце ХІХ-го – начале ХХ-го века апостольские общины существовали в Москве, в Одессе, в Варшаве, Гельсингфорсе (ныне Хельсинки), в Прибалтике: в Риге, Ревеле (Таллин), Митаве (Елгава), Виндаве (Вентспилс) и Либаве (Лиепая), а также в латышских колониях Петровичи и Грудиновка Могилевской губернии. Они прекратили свое существование по объективным причинам в 30-е гг. ХХ-го столетия. Вновь общины в России были образованы в конце восьмидесятых годов. 

      Нынешнее свое название церковь получила в 1930 г. Название «Новоапостольская церковь» призвано подчеркнуть, что мы имеем дело с церковью, возрожденной последователями первых апостолов, и она практически ничем не отличается от раннехристианской церкви. 

      На конец 2002 г. Новоапостольская церковь насчитывала 69900 общин в более чем 190 странах всех континентов. В настоящее время новоапостольскую веру исповедуют почти 10 миллионов человек. Это люди всех цветов кожи и различных социальных групп. 
Новоапостольская церковь в России
      Высшим руководящим органом для всех новоапостольских общин на территории Российской Федерации является Управленческий центр Новоапостольской церкви в России (УЦ НАЦ в России). Впервые Управленческий центр был зарегистрирован в Министерстве юстиции РФ в 1993 году. 

      Управленческий центр создан в целях координации деятельности Региональных центров и отдельных общин по распространению и представлению единого новоапостольского учения, урегулирования внутрицерковных отношений и представления интересов общин и верующих перед органами государственной власти, организациями и частными лицами. 

      Перед общественностью Управленческий центр представлен своим президентом. Президентом УЦ НАЦ в России является апостол Безганс Виктор Григорьевич. 

      Адрес Управленческого центра: 

      113105, г. Москва, Варшавское шоссе, дом 27, корпус 1 (ст. М. «Нагатинская»), 

      тел.: (095) – 954-00-50, факс (095)-954-00-30 

      e-mail: uc_nac_rus@mtu-net.ru 

      Кроме Управленческого центра на территории Российской Федерации зарегистрированы 10 централизованных Региональных управленческих центров (РУЦ): 

      • Северо-Западный, 

      • Западный, 

      • Северный, 

      • Волжский, 

      • Южный, 

      • Центрально-Европейский, 

      • Уральский, 

      • Урало-Западносибирский, 

      • Сибирский, 

      • Дальневосточный. 

      В настоящее время на территории России действует свыше 320 объединений Новоапостольской церкви, имеющих статус местных религиозных организаций или религиозных групп, объединяющих более 40000 прихожан. 

      Сегодня на территории России проживают пять российских апостолов, которым помогают около 700 священнослужителей. 

      За прошедшие 10 лет в России было построено 32 новых и перестроено вновь 38 зданий, среди которых церкви, региональные управленческие и общинные центры. 
Периодические издания
      Каждый месяц на разных языках мира выходит журнал Новоапостольской церкви «Наша семья» (на русском языке он издается с 1991 года). 

      В центральной части России, в Казахстане, Узбекистане, Таджикистане, Кыргызстане, Туркмении и Монголии с 1991 г. издается журнал «Единение». 

      Для детей издается журнал "Мы, дети

      Новоапостольские общины существуют в настоящее время во всех крупных городах России. Около 40 тыс. граждан России исповедуют ныне новоапостольское вероучение.

.

Новоапостольская церковь в Украине

Международная Новоапостольская церковь объединяет Региональные церкви, т.е. церкви различных стран мира. В состав Международной Новоапостольской церкви входит и  Новоапостольская церковь Украины.

Новоапостольская церковь Украины была зарегистрирована в г. Киеве в 1991 г. 

Организационно работу общин Новоапостольской церкви Украины курирует Управленческий центр Новоапостольской церкви Украины в г. Киеве.

Опекает работу общин в Украине Новоапостольская церковь южной Германии.

На территории Украины образованы три региона: «Запад», «Центр», «Юго-Восток».

Регион «Запад» опекает апостол Вольфганг Ботт. На территории региона действуют 15 общин.

Регион «Центр» опекает апостол Дитер Праузе. На территории региона действуют 19  общин.

Регион «Юго-Восток» опекает апостол Вольфганг Ценкер. На территории региона действуют 33 общины. 

Регион «Юго-Восток» подразделяется на два округа, которые опекают старейшины округа – Василий Гринько (южный округ с центром в г. Одессе, в состав округа входят 17 общин) и Александр Таран (восточный округ с центром в г. Запорожье, в состав округа входят 16 общин).

     Запорожье было третьим украинским городом (после Киева и Одессы), в котором первоапостол Фер совершал богослужение. К участию  в этом богослужении он пригласил апостолов К. Шумахера (Гамбург) и А. Кондрашова (Москва), из Баден-Вюртемберга прибыл окружной апостол К. Заур, в чью область деятельности входит  Украина, апостолы В. Ботт и Д. Праузе, Г.-П. Шнайдер и В.Ценкер, епископ Г. Шульц, окружной апостол на покое К. Кюнле.

    Более года прихожане радовались предстоящему приезду первоапостола и готовились к нему. Незадолго до его приезда вдруг вожникла неожиданная проблема : как раз именно эта суббота и воскресенье были официально объявлены рабочими днями. Но в конечном счете, на богослужение было почти 600 прихожан из Запорожья и других общин. 

 Динамика численности Церкви в Украине:

	1995
	1996
	1997
	1998
	1999
	2000
	2001
	2002
	2003

	19/5
	29/6
	40/4
	48/3
	53/3
	54/1
	53/1
	53/1
	51/2


В числителе: количество официально зарегистрированных общин; в знаменателе: количество общин, действующих без регистрации.

Вероучение
      Новоапостольская церковь – это христианская церковь, вероучение которой основано на Священном Писании во всей его полноте. 

      Новоапостольские христиане твердо верят в Бога, его сына Иисуса Христа, в Дух Святой и в призвание живущих апостолов. Они пребывают в ожидании скорого пришествия Иисуса Христа. Они убеждены, что Сын Божий при Своем Пришествии возьмет к Своему Отцу на небесах тех, кто принял Дух Святой и приготовил себя к вечной жизни в общении с Триединым Богом, внимая слову Божьему во время богослужения и совершая таинства. Новоапостольские христиане верят, что также и души людей, умерших без покаяния, могут уже сегодня, благодаря Христу, получить спасение. 

Цель веры заключается в вечном единении с Богом Отцом и его сыном Иисусом Христом. Поэтому все помыслы любого новоапостольского христианина направлены, прежде всего, на подготовку к участию в Воскресении Первом – дне, когда свершится обетование Иисуса, и он придет, чтобы взять с собой детей Своих. 

      Вера в Бога влечет за собой сознательное стремление жить в соответствии с волей Божьей. Новоапостольский христианин признает и осознает Бога как своего милостивого и доброго небесного Отца. Он поддерживает с Ним связь через искреннюю, идущую от чистого сердца молитву – как наедине, так и в кругу семьи и в общине. 

      Новоапостольские христиане называют друг друга «братьями» и «сестрами» – это выражает их внутреннюю взаимосвязь. Общение верующих друг с другом – важная составная часть учения. Многие новоапостольские христиане и тогда, когда они уезжают в отпуск или совершают деловую поездку, посещают богослужения в других общинах и чувствуют себя там, как дома. 

      Благословения даруются верующим при конфирмации, помолвке, бракосочетании, свадебном юбилее. Благословляется также и женщина, готовящаяся стать матерью. Проводятся панихиды по умершим.

1- е Положение веры:

Я верую в Бога Отца, всемогущего Творца неба и земли. 

2-е Положение веры:

Я верую в Иисуса Христа, единородного Сына Божьего, Господа нашего, зачатого от Духа Святого, рожденного от девы Марии, страдавшего при Понтии Пилате, распятого, умершего, погребенного, сошедшего в царство усопших, воскресшего из мертвых, вознесшегося на небо, восседающего одесную Бога, всемогущего Отца, откуда Он придет вновь. 

3 -е Положение веры:

Я верую в Святой Дух, святую апостольскую церковь, общину святых, прощение грехов, воскресение мертвых и жизнь вечную. 

4-е Положение веры:

Я верую в то, что Господь Иисус правит Своей церковью через апостолов вплоть до Своего Пришествия, что Он послал Своих апостолов и посылает их ныне с поручением учить, прощать во имя Его грехи и крестить водою и Духом Святым. 

5-е Положение веры:

Я верую, что все служители церкви Христовой избираются и возводятся в сан только апостолами, и что из апостольского служения Христа должны исходить все дары и силы, с тем, чтобы исполненная их община становилась читаемым письмом Христовым. 

6-е Положение веры:

Я верую, что Святое крещение водой есть составная часть рождения свыше, и что благодаря ему крещенный обретает право на принятие Святого Духа. Кроме того, оно является союзом доброй совести с Богом. 

7-е Положение веры:

Я верую, что Святое причастие установлено Самим Господом в память о единожды принесенной полноценной жертве, о горьких страданиях и смерти Христа. Достойное вкушение Святого причастия обеспечивает нам жизненное общение с Христом Иисусом, Господом нашим. Празднуется оно пресным хлебом и вином; и то и другое должно благословляться и дароваться церковными священнослужителями. 

8-е Положение веры:

Я верую, что крещенные водой для снискания богосыновства должны принять через апостолов Святой Дух, тем самым они будут сопричтены в качестве членов к телу Христову. 

9-е Положение веры:

Я верую, что Господь Иисус придет снова точно так же, как Он вознесся на небеса; и преобразит, и возьмет к Себе усопших во Христе, равно как и живые души невесты, которые уповали на Его Пришествие и были приготовлены; что он после брачной вечери на небе вернется с ними обратно на землю, утвердит Свое царство мира; и что они будут править с Ним как цари и священники. По окончании царства мира Он учинит последний суд, на котором все души, не участвовавшие в Воскресении Первом, воспримут участь свою соответственно тому, что они делали, доброе или худое. 

10-е Положение веры:

Я верую, что я обязан оказывать послушание светским властям настолько, насколько это не противоречит божественным законам.

Поведение новоапостольского христианина в его личном окружении отмечено стремлением строить свою жизнь в Боге. Это означает уважать всех людей и другие религиозные воззрения.

Богослужения Новоапостольской церкви
  Для новоапостольских христиан богослужения представляют нечто особенное. Как неотъемлемая часть христианской жизни они предоставляют постоянную возможность общения с Богом и братьями и сестрами по вере. Участники богослужений находят здесь необходимый покой и возможность слышать слово Божие. Здесь они встречают Божий мир, обретают милость и искупление, ощущают Божию любовь. 

Новоапостольское богослужение начинается с молитвы. Последующее служение священнослужителей у алтаря протекает как свободная проповедь, без конспекта. Для подготовки к богослужению используются лишь основные мысли, издаваемые руководством Церкви и содержащие отрывок из Библии, который зачитывается, и некоторые поясняющие его мысли. Проповедующие священнослужители уповают на силу Святого Духа. Иисус Христос говорит в Библии об этом так: "Ибо не вы будете говорить, но Дух Отца вашего будет говорить в вас." На эти слова из глубины веков ссылаются священнослужители Новоапостольской церкви и сегодня. 
  Общение с Богом 
Богослужение дает новые духовные силы, рождает радость и говорит о будущем детей Божиих: вечное спасение, вечное искупление, чувство защищенности в руке Божией. На богослужении новоапостольские христиане переживают сердечное общение с триединым Богом: Отцом, Сыном и Святым Духом. Это общение дарит утешение и надежду, особенно в те дни, когда все идет не так, как мы желали бы. Одновременно человек познает в словах проповеди себя, свое поведение и нужду в спасении. Если он осознал это, то с верою принимает Святое причастие. 
  Божии предложения милости 
Богослужения понимаются также как предложения милости. Новоапостольские христиане празднуют Святое причастие на каждом богослужении. Они исповедуют перед Богом свои грехи, которые могут быть им прощены во имя Иисуса Христа. Они прощают также ближнему своему и открываются для Божественных благодеяний. Все это освобождает душу. 

Обстановка, в которой проходят богослужения, скромна и в то же время торжественна. Священнослужители произносят проповедь Евангелия свободно, без готового текста, полагаясь при этом на силу Духа Святого. Богослужения, как правило, сопровождаются песнопениями церковного хора. Кульминационным моментом богослужений является празднование Таинства Святого причастия, завершающее молитву «Отче наш» и обряд отпущения грехов. 
      Форма проведения богослужения в Новоапостольской церкви окончательно установилась в ХХ веке. Богослужение проводится следующим образом: 

      Вступительная песня: исполняется всеми прихожанами и должна подготовить их к божественному событию. 

      После нее следует обращение священнослужителя к триединому Богу: «Во имя Отца, Сына и Святого Духа». 

      Молитва, в которой содержатся хвала, благодарность, просьбы молящегося за себя и за других. 

      Оглашение слова из Библии (по указанию первоапостола). 

      Хоровая песня. 

      Проповедь. 

      Хоровая песня. 

      Проповедь одного или нескольких сопроповедующих священнослужителей. 

      Переход к празднованию таинства Святого причастия начинается с молитвы «Отче наш». Молитва к Господу является, с одной стороны, молитвой отпущения грехов, а, с другой стороны, молитвой, восхваляющей Господа. 

      Обращение к Богу. В нем отражается принятое во всех апостольских общинах отпущение грехов, провозглашаемое священником. Община отвечает подтверждающим «Аминь». Подобное отпущение грехов должно обеспечивать достойное принятие Святого причастия. 

      Освящение хлеба и вина для таинства Святого причастия. Формулировка освящения и жертвования включает в себя основные элементы библейского текста (см. 1 Коринф. 11:23-25). 

      Принятие Святого Причастия сопровождается словами священника: «Тело и кровь Иисуса Христа даны тебе». На это звучит ответ: «Аминь». Во время принятия Святого Причастия звучит хоровая песня. 

      Благодарственная молитва. 

      Заключительное благословение даруется священнослужителем и соответствует тексту Библии (см.: 2 Коринф. 13:13). Община отвечает троекратным пением «Аминь». 

      Заключительная песня, которую исполняет хор или вся община.
Три таинства – три священнодействия 
  Таинства - это священнодействия. В Священном Писании говорится по этому поводу: "Ибо три свидетельствуют на небе: Отец, Слово и Святой Дух; и Сии три суть едино" (1-е Иоан. 5: 7-8). Этой последовательности в Новоапостольской церкви соответствуют три таинства: Святое запечатление, Святое крещение водой и Святое причастие. Таинства могут быть дарованы каждому человеку, независимо от возраста, происхождения или пола. 

  Святое крещение водой 

Святое крещение водой – составная часть Рождения свыше  и необходимая предпосылка для принятия Святого Духа. Оно представляет собой союз чистой совести с Богом (Ин 3:5 и 1-е Петра 3:21 ). Человек, который заключает этот союз и становится таким образом христианином, выражает тем самым свою решимость: строить свою жизнь по заповедям Божиим. 

  Святое причастие 

Святое причастие – это праздник радости и благодарения. Оно напоминает о жертвенной смерти Сына Божиего, который безвинным пошел на крест за грехи людские.  Святое причастие поддерживает в душе вечную жизнь и сообщает уверенность в сохранении единения с искупителем Иисусом Христом (Ин 6:51-58). "Плоть и кровь" Иисуса даруются сегодня как хлеб в виде облатки и вино. Причащаясь в вере человек вбирает в себя сущность Иисуса Христа и обретает новые силы для преодоления всего того, что может помешать вечному спасению души ( ср. Откр. 12: 11). 

  Святое запечатление 

 Святое запечатление есть дарование Святого Духа и, тем самым, часть Рождения свыше (Деян. 8:14-17 и Ефес. 1:13-14; 4:30). Благодаря ему человек становится чадом Божиим, обретает основу для полного обновления внутреннего человека и рождается заново – по словам Христа – «от воды и Духа». 

Как и первым христианам, запечатленным Духом Святым, сие таинство даруется в Новоапостольской церкви в наши дни также молитвою и возложением рук апостолов. И детям, и взрослым. 

Структура Новоапостольской церкви
  С 1988 г. Новоапостольской церковью руководит первоапостол Рихард Фер. Главная резиденция церкви находится в Цюрихе. Рихард Фер – гражданин Швейцарии и седьмой первоапостол со времени основания церкви. Его положение среди других апостолов сравнимо с положением, которое занимал апостол Петр 2000 лет назад. 

Новоапостольские общины отдельной страны или региона объединяются в апостольский округ, которым руководит окружной апостол. Окружные апостолы это ближайшие помощники первоапостола. Им помогают апостолы. Вместе с первоапостолом они повсеместно заботятся о единстве вероучения и духовной работы. 

Международные конференции способствуют единству 

Первоапостол и окружные апостолы регулярно собираются, чтобы обсудить дела церкви, имеющие международное значение. Каждые три года проводится общее собрание всех апостолов. 

  Другие священнослужители помогают апостолам 

В выполнении задач региональных церквей апостолам помогают епископы, окружные старейшины и окружные евангелисты. Центром церковной жизни являются отдельные общины. По поручению апостолов их возглавляют пастыри, евангелисты или проповедники. Этим настоятелям общин помогают другие священнослужители, а также диаконы и младшие диаконы. 

      Как и в первых апостольских общинах, у служителей церкви нет богословского образования. Душеспасительной деятельностью они занимаются параллельно с исполнением обязанностей в семье, на работе и в обществе. Для их подготовки к служению в церкви проводятся ежегодные семинары, на которых обсуждаются основы вероучения Новоапостольской церкви. Кроме того, для священнослужителей издается брошюра «Основные мысли». Исполнение церковных поручений совершается добровольно, на основе личного убеждения и безвозмездно – и все во славу Божью! Исключение составляют руководящие саны, у которых церковная деятельность занимает так много времени, что церковь за их служение выплачивает им денежное содержание. 

  Новоапостольская церковь представлена практически во всех странах мира. Она насчитывает почти десять миллионов членов, представляющих все возрастные группы и социальные слои. 
      Новоапостольская церковь особо отмечает следующие церковные праздники: Рождество Христово, Пасху, Троицу, День благодарения, День поминовения усопших.
Социальная деятельность Новоапостольской церкви

 Новоапостольская церковь не вмешивается в политику, строго придерживается принципа политического нейтралитета, не претендует ни на какую поддержку со стороны государства и не взимает со своих членов никакого церковного налога. Она не налагает никаких запретов, а лишь помогает советом. Священнослужители Новоапостольской церкви осуществляют душеспасительную деятельность, не получая за нее никакой платы. Безвозмездны также и все таинства, обряды и церковные священнодействия: крещение, венчания, юбилеи свадеб и траурные мероприятия. Новоапостольская церковь финансирует себя сама за счет добровольных пожертвований прихожан. Деятельность церкви не предусматривает никаких особых требований к здоровью последователей вероучения, а также каких-либо ограничений гражданских прав и обязанностей верующих прихожан по отношению к исполнению ими воинского долга, выбора спутника жизни и т.д. 

Важным элементом заботы о спасении души является посещение семей и больных, а также особое внимание к детям и молодежи. Для молодых людей проводятся часы для молодежи. Дети, в зависимости от их возраста, посещают воскресные школы, детские богослужения или занятия по закону Божьему и подготовке к конфирмации. 

Членство в Новоапостольской церкви – это не формальный акт, а духовный шаг вперед и Божье деяние над душой того, кто этот шаг совершает. Для этого человек должен пережить духовно-душевное возрождение, состоящее из Святого крещения водой (смывание прежних грехов и молитва) и Святого запечатления Духом. Регулярный приход на богослужения, где от алтаря дается Слово и Святое причастие, поддерживает в душе духовную жизнь. 

Новоапостольские прихожане стремятся к безусловному признанию важнейших христианских заповедей: любви к Богу и к ближнему своему – и повседневному следованию им. Уважительное отношение к представителям иных культур, нравов, обычаев и религиозных взглядов с целью установления ненасильственного мира, определяют отношение Новоапостольской церкви ко всем сферам жизни. 

Богослужения Новоапостольской церкви открыты для всех. 

В меру своих возможностей Новоапостольская церковь ведет в России благотворительную деятельность. За последние десять лет была оказана гуманитарная помощь детским домам, реабилитационным центрам, домам-интернатам для престарелых, больницам и школам во многих городах России (Москва, Санкт-Петербург, Киров, Выборг, Псков, Тверь, Ижевск, Кострома, Ярославль, Пермь, Череповец, Мурманск, Калининград, Хабаровск, Якутск, Магадан, Чита, Орел, Пятигорск, Новомосковск, Тольятти, Астрахань и многие другие). 

      Были перечислены средства на благотворительную деятельность таких организаций как Финансовое управление ЮАО г. Москвы (финансовая помощь пострадавшим от взрыва дома на Каширском шоссе), Красный крест, организация инвалидов ликвидации Чернобыльской аварии города Брянска, Фонд помощи детям инвалидам города Хабаровска, Фонд помощи пенсионерам и инвалидам, областным и городским центрам социальной помощи многих российских городов. 

      Часто помощь оказывалась городским и областным больницам, реабилитационным центрам, детским домам и домам инвалидов в виде медицинского оборудования, медикаментов, одежды, продуктовых наборов и т.д.
Кондакова Л.В.
Сахаджа Йога
1.   История
История Сахаджи Йоги начинается с 5мая 1970г. В этот день Шри Матаджи открыла сахасрару – седьмой энергетический центр, что, по мнению сахаджа йогов, знаменует приход новой Эры Истины. Шри Матаджи Нирмала Деви почитается как Инкарнация Ади Шакти, Желание Бога Всемогущего, святой Дух, который принял рождение, чтобы спасти «своих детей».
Шри Матаджи Нирмала Деви родилась 21 марта 1923г. в г. Чинваре (Индия) в очень образованной христианской семье благородного происхождения.
Отец Шри Матаджи - один из лидеров Индийского национального конгресса, основан​ного Махатма Ганди для борьбы за независимость Индии.
Будучи молодой женщиной, она также играла активную роль в борьбе Индии за незави​симость от Британского Колониального Правления, принимала участие в деятельности моло​дежной организации Индийского национального конгресса.
Она изучала медицину и психологию. Ее муж был Генеральным Секретарем Междуна​родной Морской организации ООН.
С 1970 г. Шри Матаджи начала разъезжать по всему миру, встречая «искателей Истины», выступая как катализатор, предлагая Самореализацию всем, кто желал ее, следуя по пути духовного создания и эволюции.
Сахаджа Йога начиналась с немногих «искателей истины», которые собирались неболь​шими группами в Бомбее и Дели. Шри Матаджи давала им реализацию, неустанно работая над обновлением состояния чакр искателей.
Постепенно она начала давать реализацию большим массам людей на публичных про​граммах. Сахаджа Йога распространена по всей Индии людьми, которые переняли опыт про​буждения Кундалини (энергия чистого желания). С 1974г. Шри Матаджи начала распространять Сахаджа Йогу в Англии, а к 80-м гг. Сахаджа Йога пустила корни в Европе, Южной и Северной Аме​рике, Австралии, Новой Зеландии и на Дальнем Востоке. В 1989 г. Министерство здравоохра​нения СССР предложило Шри Матаджи внедрить Сахаджа Йогу в целях усовершенствования своей программы охраны здоровья. На протяжении следующих 4-х лет Сахаджа Йога распро​странилась по всем регионам бывшего Советского Союза очень быстро. Программы Шри Ма​таджи проходили в концертных залах, дворцах культуры и на спортивных стадионах. По дан​ным на 1997 г. Сахаджа Йога практикуется в 65 странах мира, а ее центры есть в 70 странах.
В 1993 г. доктор философии и медицины госпожа Нирмала Шривастава была выбрана почетным членом Петровской Академии наук и искусств в Санкт-Петербурге. Вице-президент академии отметил, что работа Шри Матаджи направлена на духовное перерожде​ние людей и несет мир человечеству. Х.Е. Аятолла мехди Рухами, входящий в число четырех лидеров шиитов, признал Шри Матаджи как Божественную Инкарнацию и получил реализа​цию своей внутренней сути. В 1994 г. Франция официально признала Сахаджа Йогу как рели​гию.
История Сахаджи Йоги в Украине начинается с 1989 г., когда в Киеве был создан Укра​инский центр Сахаджи Йоги. В начале 2000 г. в Украине действовало 5 организаций, объединивших сторонников Сахаджи Йоги (из них 2 не зарегистрированы).
Вероучение

Сахаджа Йога — это метанаука осознания человеком своей сути, своего назначения, ов​ладения встроенным в нас механизмом связи с коллективным сознанием, с Творцом.
Саха означает с, джа означает рожденный, йога - союз со Всепроникающей Энергией Божественной Любви.
Об этой энергии, как утверждает Сахаджа Йога, говорится во всех Писаниях. Она вы​полняет всю живую работу, и ее нельзя почувствовать на уровне человеческого сознания. «Искатель Истины»  (садхака) имеет от рождения право получить самореализацию (осознание своей сущности). И для этого у человека имеется совершенный живой механизм, который действует с помощью своей энергии. Для соединения с этой тонкой энергией, в крестцовой кости находится энергия чистого желания – кундалини.

Кундалини – Золотая Богиня, двигательная сила, которая открывает наше личное, божественное «Я». Когда кундалини поднимается, в сознании человека начинается новый жизненный процесс, который благоприятствует росту духовности. Этот духовный рост является новым состоянием, в которое человек начинает входить с пробуждением его внутренней Божественной энергии.

Кундалини, поднимаясь должна пройти через 6 тонких энергетических центров (Муладхара, Свадиштана, Набхи, Анахата, Вишуддхи, Агия). Последний порыв – крещение – прохождение через 7-й центр – Сахасрара. Это раскрытие отверстия в области темечка для вхождения Всемогущей силы Божественной Любви и получения Йоги – союза с Богом (ощущается как прохладный ветерок Святого Духа).

Самореализация, согласно Сахаджа Йоге – это цель эволюции человека, а также всех религий. Это последний прорыв, который предстоит сделать человеку, и для этого у него в спинном и головном мозгу имеется совершенный живой механизм. Он создается постепенно в течение нашей эволюции. Данный живой механизм действует с помощью своей энергии, проявляясь как парасимпатическая и обе симпатические нервные системы. Все, чего мы достигаем в эволюции, отражается в нашем сознательном уме через центральную нервную систему. Так, на шестом этапе эволюции – этапе открытия Агия чакры – на Землю пришли три великих вестника: Будда, Махавира и Христос. Будда провозгласил весть о сострадании и ненасилии. Махавира проповедовал ненасилие по отношению к самому себе. Иисус Христос пришел для того, чтобы помочь людям понять их собственное эго через свое распятие. Пришествие Христа было главным достижением в духовной жизни человека,  потому что он освободил его от чувства вины, уменьшил его эго, научил его прощению и провозгласил бессмертие духа. Христос дал человеку чувство реальности Святого Духа и предостерег от совершения греха против Духа. Отображением изначального Святого Духа является пребывающая в нас кундалини. 5 мая 1970 г. Шри Матаджи открывает седьмой центр – Сахасрара. Это событие послужило началом религии Сахаджа Йоги и знаменует последний этап эволюции человека, где Шри Матаджи Нирмала Деви почитается как инкарнация Ади Шакти, Желание Бога Всемогущего, Святой Дух, которая приняла рождение, чтобы спасти «своих детей».

 Структура  

Так как самореализация – это живой процесс, то она не может быть достигнута посредством чтения книг, выполнения упражнений, повторения мантр или молитв, или же каким-либо иным способом. Она дается Шри Матаджи Нирмалой Деви лично или же через её учеников – сахаджа йогов.

Вначале, сразу же после получения человеком самореализации, эта связь является еще очень непрочной и обладает недостаточной устойчивостью. Для утверждения и упрочения этой связи необходимы регулярные медитации и очищение тонких энергетических центров – чакр.

Большое значение для Сахаджа Йоги имеет коллективность и коллективное сознание. Метод реализации открыт большим массам людей. У человека в Сахаджа Йоге развивается коллективное сознание как новое измерение его осознания, которое должно проявляться и утверждаться в коллективе.

Общественно-политическая деятельность
Общественно-политическая деятельность Сахаджа Йоги связана с активной деятельностью Шри Матаджи Нирмалой Деви. 

Одна из основных целей Шри Матаджи – укрепление мира среди народов разных вер и исповеданий
В 1989 г. ООН наградила Шри Матаджи Медалью Мира за выдающиеся заслуги перед человечеством во имя мира и духовного обновления. В этом же году по поручению руководсства СССР был подписан «Протокол о намерениях» между Минздравом и Международным обществом «Вера в вечную жизнь» (основателем которого и является Шри Матаджи). Итогом этого договора послужили три совместные медицинские конференции (1991-1993) в Москве, впоследствии переросшие в крупные международные форумы (1994, и особенно 1995), которые охватывали многие жизненные вопросы. Параллельно, приблизительно в сотне городов России и СНГ возникли Отделения Творческого Союза «Вишва Нирма. Дхарма», изучающие и распространяющие метод Сахаджи Йоги. Все это вместе, благодаря Шри Матаджи, позволило России и другим странам балансировать в сложнейших условиях, помогло прекратить несколько крайне агрессивных войн между небольшими этносами. Bысокое миротворческое значение деятельности Шри Матаджи отмечали главы крупных гор дов западного мира.
Вторая Международная научная конференция «Мораль. Здоровье. Мир: Восток – 3апад», состоявшаяся 19-20 сентября 1995 г. в городе Санкт-Петербурге, выдвинула Шри Матажи Нирмала Деви в качестве кандидата на Нобелевскую премию Мира.
Великую работу на благо мира и ради духовного обновления людей, проводимую госпожой Шри Матаджи, в своих приветствиях на конференции отмечали: премьер-министр Индии господин Нарасимхо Рао, лидер всех шиитов Западной Европы Аятолла, мэры городов Сиднея (Австралия), Ванкувера (Канада), Филадельфии и Лос-Анжелеса (США) и других городов мира.
Религиозный культ

Основой Сахаджи Йоги является медитация. Во время медитации происходит, согласно Сахадже Йоге, духовный рост человека, решаются все физические, ментальные и эмоциональные проблемы, достигается трансформация личности. Это происходит в результате поднятия кундалини в Сахасрару, где она соединяется со Всепроникающей Божественной Энергией.
Когда в медитации достигается состояние безмысленного осознания, торжествует Дух в сердце и познается радость от соприкосновения с Любовью Бога. Приходит осознание первичности Духа. Как правило, для медитаций отводится специальное место в доме и устанавливается портрет или фотография Шри Матаджи перед собой выше уровня глаз.
Медитация не должна быть слишком долгой: 10-15 минут утром и вечером. Перед медитацией можно провести очистку тонкого тела методами Сахаджа Йоги с применением утверждений и мантр.

.

Луковенко И.Г.
ИУДАИЗМ

Общая история иудаизма
Иудаизм – одна из древнейших религиозных систем современности, старейшая монотеистическая религия. Иудаизм распространен преимущественно среди верующих евреев, поэтому его классифицируют как национальную религию. По данным на 2000 год иудаизм в мире исповедуют 17 млн. 477 тыс человек.

Поскольку иудаизм изначально связан именно с еврейским народом и развивался в его среде, то история иудаизма неразрывно связана с историей евреев в целом.

Евреи почитают своими предками Авраама и его ближайших потомков: сына – Исаака, внука – Иакова. От Иакова по преданию пошли двенадцать колен Израиля (Израиль – второе имя Иакова). В иудаизме имя Бога – Яхве – запрещено для произношения вслух, поэтому его заменяют другими наименованиями, например – Адонай (Господь). Евреи верят, что с Авраамом Яхве заключил особый Союз – Завет. Предание гласит, что потомки Иакова продолжительное время жили в Египте (вероятно, пребывание на подконтрольных Египту землях действительно имело место; возможно в правление фараона Рамзеса ІІ – конец ХІV начало ХІІІ века до н.є.). Из египетского плена евреев вывел легендарный вождь Моисей. С Моисеем связывается начало иудаизма как монотеистической религии. После исхода из Египта близ горы Синай (по еврейской традиции – одна из гор на севере Синайского полуострова) Яхве заключил уже со всем народом Израиля Завет и тем самым избрал этот народ из числа прочих. На Синае еврейскому народу были дарованы заповеди: свод нравственных, религиозных, социальных, бытовых и иных норм, регламентирующих все стороны жизни.
В 13 в. происходит захват еврейскими племенами  земель Ханаана (территория к западу от Мертвого моря). Местное население было частью уничтожено, частью вытеснено. Происходит процесс оседания некогда кочевых племен на землю. К этому времени уже складывается союз двенадцати еврейских племен. Еврейское общество этого периода это родовой общественный строй. Все важные дела решали специально избираемые судьи.

Укреплялся культ Яхве. Его жрецами были специально выделенные для этих целей представители племени левитов. Долгое время культ Яхве не имел постоянного центра. Богослужения совершались в тех местах, где по преданию каким-либо образом проявил Себя Всевышний. На этих местах устраивались алтари и совершались жертвоприношения. В то же время сильны были пережитки язычества. Нередки были случаи поклонения Ваалу, Астарте, другим божествам домонотеистического семитского пантеона.

В начале І-го тысячелетия начинает складываться государство. Оно объединило все еврейские племена (колена). Центральную роль в складывании древнееврейского государства играло племя Иуды. На его территории находился главный город государства – Иерусалим. Первым царем иудейско-израильского государства был Саул. При последующих царях, Давиде и Соломоне древнееврейское государство достигает наивысшего расцвета. При Соломоне было построено главное святилище Яхве – Иерусалимский храм. Остальные места поклонения Яхве запрещались.

После смерти Соломона единое государство распадается на две части – Северное государство – Израиль (объединило десять колен), и Южное – Иуда. Согласно Священному писанию (Танаху) цари и население Северного царства большей частью отступили от культа Яхве и возобновили поклонение иным божествам. Предание говорит о том, что именно за это Яхве покарал их: в 722 году до н.э. Северное царство было покорено  войсками Ассирийского государства. Значительная часть (вероятно 10-15 %) населения было уведено в плен.  Южное царство – Иудея – просуществовало до 586 года до н.э., когда оно было завоёвано  войсками вавилонского царя Навуходоносора. Иерусалимский храм был разрушен. Для иудаизма периода двуцарствия характерно появление т.н. пророков – харизматических лидеров,  призывавших отвратиться от идолопоклонства, ратовавших за поклонение Яхве, и учивших, что все беды евреев именно из-за того, что они отвратились от Яхве. Наиболее известными пророками были Исаия, Иеремия, Иезекииль, Илия. Также прославились такие пророки, как Захария, Амос, Малахия и другие.

После покорения Иудеи Вавилоном начинается новый этап истории евреев и их религии. Удаленность от родной земли, невозможность совершения традиционных форм поклонения Яхве вынуждают искать новых форм. Возникают синагоги – дома молитвы. Синагога заменяет Храм, молитва заменяет жертвоприношение.  Иудаизм во многом способствовал сохранению евреев как единой нации и поддерживал их стремление вернуться на родную землю. Это стало возможным, когда персидский царь Кир, покоривший Вавилонское царство, разрешил евреям вернуться и отстроить заново Иерусалимский храм. В Иудее устанавливается теократическое государство, главную роль в котором играют уже не цари, а жречество. Храм был восстановлен к концу VІ века.

Вместе с тем, политика завоевателей привела к тому, что значительная чась иудеев рассеялась по территории Восточного Средиземноморья и Передней Азии. Возникают иудейские центры в Вавилоне, а со времен завоеваний Александра Македонского – в Египте (Александрийская диаспора). 

В V веке происходит реформа первосвященника Ездры, который установил канон книг Торы. 

Независимое еврейское государство просуществовало до покорения его войсками Александра Македонского в ІV веке до н.э.

До 142 года до н.э. Иудеей правили цари династий Птолемеев и Селевкидов – потомки военачальников Александра Македонского, которые после его смерти поделили покоренные земли.

В правление царя Антиоха VI Эпифана (175-164 гг. до н.э.; Селевкидская династия) происходило притеснение иудейской религии. Иудеям возбранялось читать Тору, соблюдать ритуальные правила своей религии, был осквернен Иерусалимский Храм (в него были внесены статуи языческих богов). Все это вызвало мощное восстание (под предводительством Маккавеев). Оно закончилось победой восставших и восстановлением независимости Иудейского государства. Однако уже в 70-м году до н.э. Иудея была вновь захвачена, теперь уже римскими войсками. Римское владычество в Иудее сопровождалось мощными восстаниями (наиболее известные из них это «Иудейская война» 60-х – 70-х годов н.э., закончившаяся поражением восставших и разрушением второго Храма, и восстания 115-117 гг. н.э., 135 г. н.э. – восстание Бар-Кохбы).

Ликвидация независимого государства, разрушение главной святыни способствовали усилению массового оттока еврейского населения из Палестины и расширению географической зоны их расселения.   

В начале I тысячелетия н.э. еврейские поселения основываются на отдаленных территориях Римской империи (Испания, Франция), а затем на территории Германии, Англии.

В странах диаспоры (т.е. рассеяния) ведущую роль в иудейских общинах стали играть раввины – знатоки и толкователи Торы. 

Во второй половине I тысячелетия до н.э.  – начале II тысячелетия н.э. авторитетными знатоками Торы (Письменного учения) активно формируется пласт толкования Закона Моисеева – т.н. Устная Тора – комментарии, разъяснения мудрецов на те или иные законы, правила, написанные в Письменной Торе. Долгое время эти толкования передавались устно (отсюда название Устная Тора) от учителей к ученикам. Однако в первые века н.э. возникла реальная угроза физического уничтожения носителей устной традиции. Возникла необходимость письменной фиксации устного учения. Работу по письменной фиксации Устной Торы провел выдающийся знаток Писания, один из самых авторитетных раввинов Палестины Иегуда га-Наси. Он составил (на основе многочисленных комментариев) свод правовых норм (т.н. Мишну) в который вошли нормативные акты  (Галаха) и сборник рассказов и притч, пояснявших сюжеты Танаха (Агада). В ІV-V веках к Мишне был добавлен ещё ряд законодательных положений (Гемара – «завершение»). Так был составлен Талмуд. Существует две талмудические традиции: Вавилонская и Иерусалимская. В силу того, что Вавилонский Талмуд более обширен, подробен, то он стал наиболее авторитетным сводом еврейских законов и еврейская жизнь строится именно по нему.

Огромное значение для сохранения и развития иудаизма принадлежит раввину Шимону бар Йохаю. Он прославился как авторитетный знаток и толкователь Талмуда, также ему приписывается создание главного труда иудейского мистицизма книги «Зогар». Активное распространение мистических учений в еврейской среде наблюдается в ХII-ХIII веках и связано с началом гонений на евреев в Европе. (Крестовые походы, изгнание евреев из Англии (1290 г.), из Франции (1394 г.), из Испании (1492 г.), обвинения евреев в ритуальных убийствах христианских младенцев, возложение на них вины за т.н. «Черную смерть» - эпидемию чумы в 1348 г., насильственное, под страхом смертной казни, обращение в христианство). Кроме прочего, это способствовало оттоку еврейского населения на территорию Восточной Европы (Польша, Литва).

В середине ХVII века появляются иудейские общины в Северной Америке.
Среди восточноевропейских евреев (т.н. ашкеназов) в ХVIII веке распространяется учение хасидизма. Основателем этого направления ортодоксального иудаизма стал раввин Баал шем Тов (ум. в 1760-м г.) Он проповедовал свое учение в Подолии (с 1740 г. он жил в Межибоже). Продолжателем учения Баал шем Това был раввин Дов Бер.

С середины ХVIII века в связи с распространением в еврейской среде идей Просвещения происходят значительные изменения в образе жизни многих европейских евреев. Они получают доступ к получению образования, вовлекаются в современную светскую культуру. Возникает потребность в примирении новых веяний с древними традициями. Одним из тех, кто предпринял попытку примирить иудаизм с современностью, был Моисей Мендельсон. Он  в своём труде «Иерусалим» попытался сформулировать идеологию иудаизма, приспособленную к новому Веку Разума. Рассмотрение иудаизма не как абсолютной, вневременной сущности, а как исторически обусловленного феномена, привело к тому, что, с одной стороны, происходит некоторый отток верующих от религии, а сдругой, попытки приспособить иудаизм под потребности современности, переосмыслить, реформировать старую веру.

В ХIХ веке среди евреев США распространяются идеи реформистского иудаизма. Это движение зародилось в начале века в Германии. Одним из активных деятелей реформистского иудаизма в Германии был Авраам Гейгер. Они оставили идею Единого Бога, однако отказывались признавать евреев за один народ. Реформисты подвергли изменениям синагогальную службу (сокращение богослужения и переход на немецкий язык). К концу ХIХ века реформистский иудаизм занимал ведущие позиции в еврейской жизни США (к 1881 году из 200 общин только 12 были ортодоксальными).  Лидером американского реформизма был Ицхак Меир Вейз. Для реформистского иудаизма характерна активная общественная деятельность. В сфере ритуала реформисты ввели ряд изменений – институт женщин-раввинов, необязательность обрезания при принятии иудаизма, вообще отказ от чрезмерной регламентации в сфере религиозной обрядности и перенос акцентов на морально-этическое учение иудаизма.

Также в ХIХ веке в США основывается движение консервативного иудаизма. Его лидером в США был Шломо Шехтер (1850-1915). Консервативный иудаизм занимает промежуточное положение между ортодоксальным и реформистским иудаизмом, считает обязательным следование почти всем заповедям Торы, но считает возможным привнесение изменений, например, общая молитва мужчин и женщин, приглашение женщин к чтению Торы, назначение женщин хазанами и раввинами.

С конца ХIХ века распространяются идеи сионизма. Основателем и лидером этого движения был Теодор Герцль. В 1896 г. он издает книгу «Еврейское государство», где обосновывает необходимость возвращения евреев в Землю Израиля. 

В ХХ веке возникает учение реконструктивизма. Его основатель Мордехай Каплан (1881-1983) отверг идею о личностном Боге, вмешивающимся в ход истории и заменил её идеей благочестия, являющейся источником моральных ценностей личности. Реконструктивизм признает заповеди не как Божественное установление, а как обычаи, освященные стариной. Соответственно, М.Каплан отверг идею богоизбранничества еврейского народа.  

Иудейские движения реформистского толка объединены во Всемирный Союз прогрессивного иудаизма.

Сегодня по различным подсчетам, в мире насчитывается от 14 до 18 млн. иудеев различных направлений. 

Иудаизм в Украине

Первые упоминания о евреях на территории современной Украины относятся к 1-у веку н.э. В Крыму и на берегах Северного Причерноморья существовали еврейские поселения.

В ХIII в. иудаизм был принят в качестве государственной религии в Хазарском каганате. После разгрома каганата войсками киевского князя Святослава часть жителей каганата переселяется в пределы Киевской Руси. По преданию иудаизм был одной из религий, предложенных киевскому князю Владимиру Великому во время выбора им веры. Еврейская община в Киеве была многочисленной. Она занимала отдельный квартал, называемый «жидовским». На Руси жили известные знатоки еврейского Закона Моисей Киевский, Иса Черниговский, Исаак Русский. На Руси евреи занимались преимущественно торгово-финансовыми операциями.

Активный приток на Русь еврейского населения наблюдается во времена массовых изгнаний евреев из Западной Европы. Евреи занимали активные позиции в Галицко-Волынском княжестве, особенно при Данииле Галицком (ХIII век). В ХIV- ХV веках на территорию Украины (в польские земли) приходят евреи из Германии, изгнанные оттуда при императоре Максимилиане I (1459-1519, правил с 1493). Именно с этого времени начинает формироваться особая еврейская культура, характерная для восточноевропейского еврейства. Язык идиш, гетто, особая одежда – наиболее характерные черты этой культуры. Евреи образовывали особые сообщества – кагалы – со своим самоуправлением и судом.

ХVI век – век расцвета талмудических школ в Польше. Наиболее известными раввинами-талмудистами были Шалом Шахна, Моисей Иссерлис, Соломон Лурия. Последний занимал пост раввина в Остроге и написал комментарии ко многим книгам Талмуда под заглавием «Соломоново море». Также известными толкователями Закона были раввины Мордехай Иофе из Познани и Давид Галеви из Львова.

Трагедией для украинского еврейства обернулись времена козаччины. Во времена казацких выступлений против польской шляхты евреи, как и поляки, подвергались истреблению.

В особенно тяжелом положении евреи оказались в период национально-освободительной войны 1648-1654 годов под руководством Богдана Хмельницкого. Вэти годы было уничтожено от 100 до 180 тыс. евреев. В период Гайдаматчины (30-60-е годы ХVIII в.) было уничтожено около 60-80 тыс. евреев.

То бедственное положение, в котором оказались евреи Украины в ХVII-ХVIII веках способствовало, распространению в их среде идей хасидизма. Это движение с одной стороны, было реакцией на подавленное состояние еврейских общин после казацких выступлений, а с другой – противопоставляло себя идеям саббатианства (движения, основанного Саббатаем Цви (1626-1676), жившем в Турции и объявившем себя Мессией) и франкианства (движения, основанного Яковом Франком, который считал себя преемником Саббатая Цви, и утверждавшем, что в мессианскую эпоху, которая наступила, все еврейские законы потеряли силу).

Основателем хасидизма был Исраэль бен Элиэлер (Баал щем Тов –переводится как «обладатель доброго имени», 1700-1760). Идеи Баал шем Това: радостное служение Богу, служение в духе, изменение земной жизни в направлении добра, святости не дожидаясь прихода Мессии. Он учил, что вся земля полна Славы Бога, в акждом есть божественная искра. Он делал упор на личном духовном совершенствовании. Человек стремится к Богу, к слиянию с Ним. Это осуществляется через мистическое освобождение духовного из материальной оболочки (путем эмоционального экстаза, а не ритуала). Особое значение в культуре хасидизма имеет цадик – человек, который достиг слияния с Богом, благодаря этому может помогать своими советами другим. Движение, основанное Баал шем Товом, не единственное хасидское, но оно одно из наиболее популярных и действенных в мире и на Украине.

 Основателем любавичского хасидизма (по названию местечка Любавичи на границе Смоленской области и Белоруссии) был ребе Шнеур Залман, прозванный Алтер Ребе («Старый Ребе», 1747-1813). Он был учеником Дов Бера, продолжателя учения Баал шем Това.

После р. Шнеур Залмана любавичским движением руководили ещё шесть цадиков, последним из которых был ребе Менахем Мендл Шнеерсон (1902-1994).

Одновременно с новыми формами ортодоксии на территории современной Украины распространяются идеи реформированного иудаизма. С начала Х1Х века центром реформационного иудаизма становится Львов. Также центрами реформационного иудаизма на территории Украины были Одесса, Умань, Ровно. 

Революционные события начала двадцатого века, процессы секуляризации коренным образом изменили облик, внутренний уклад национально-религиозной жизни евреев Украины. Многие слои еврейского населения (особенно еврейская молодежь) были вовлечены в революционные события.  Первые годы после октябрьской революции ознаменованы активным участием еврейской молодежи в антирелигиозных акциях советской власти. Происходила активная ломка прежних норм жизни, которая вызывала недовольство (связанная, прежде всего с особенностями жизни в черте оседлости). Выходы на работу в субботу и праздники, антираввинистическая кампания и т.д. – характерные черты этого времени. Также можно отметить активный отток еврейского населения из местечек в крупные города (в 1923 году уже 50% еврейского населения Украины, а это 764 тысячи человек, проживало в городах), получают распространение смешанные браки. 

Вторая половина 20-х годов, с одной стороны, стала временем активного развития национально-культурного компонента (деятельность национальных еврейских школ – с языком обучения идиш, (иврит запрещался) основание автономных еврейских районов и т.д.), но с другой стороны, советская власть активно борется с религиозными проявлениями еврейства – закрываются религиозные учебные заведения – хедеры и талмуд-торы.

При местных партийных комитетах действовали специальные еврейские секции («евсекции»).

В 1924 г. в Украине действовало (как официально зарегистрированные) 1026 иудейских общин, которые объединяли около 138583 верующих. Значительная масса еврейского населения Украины (более половины) были нерелигиозными.

Иудаизм в Донбассе
Первые еврейские поселения евреев в Донбассе появляются в середине ХIХ века. По Кальмиусу проходила черта оседлости, порубежье, к востоку которого (земли войска Донского) евреям было запрещено селиться. Переселявшиеся из земель северо-западных регионов России (земли бывшей Речи Посполитой) евреи, оседали на этом порубежье.  Каждая переселявшаяся сюда семья получала по распоряжению Екатеринославской губернской комиссии (специально созданной для этих целей) земельные наделы (30 десятин) в Мариупольском и Александровском уездах. Первые сведения о появлении евреев в Мариуполе датируются 1820-м годом., а первые поселения в Мариупольском уезде 1846-м годом. К началу 1850-х гг. число колоний достигает 17. Общая численность еврейского населения  в уезде достигла 4780-ти человек. Постепенно евреи осваиваются на новых землях. Они осваивают земледелие, занимаются скотоводством. В городах Мариуполе, Бахмуте они занимаются, в основном, частным предпринимательством: небольшие торговые предприятия, ремесленные мастерские.

Особенно активный приток еврейского населения заметен в Юзовке, где они открывают магазины, мастерские. Постепенно евреи занимают активные позиции в банковской, кредитной, страховой сферах, в учебных заведениях. Немало евреев занимало инженерно-административные должности в угольной и металлургической промышленности. Много евреев было в числе врачей.

Отличалась активностью религиозная жизнь еврейского населения. В 1864 году в Мариуполе открывается первая, а в 1882 – вторая синагоги. В 1864 году основывается первое еврейское кладбище. В Мариуполе были основаны приют для бедных евреев, еврейская больница. К  концу ХIХ века образуется религиозная община в Юзовке, на средства которой, а также благодаря финансовой помощи Екатеринославской общины была построена первая в Юзовке синагога. Там же была открыта школа.  Всего в Юзовке было открыто три синагоги. Значительную роль в жизни евреев Горловки в начале ХХ века играл меценат Самуил Поляков. Активной была иудейская жизнь евреев Енакиева. Здесь в начале века была построена синагога.

После Октябрьской революции в жизни евреев Донбасса происходят значительные изменения. Для этого времени характерна значительная степень секуляризации, отхода, особенно молодежи, от традиций иудаизма. С начала 30-х годов власти активно борются с проявлениями религиозности среди верующих евреев. В 1934 г. первая в Юзовке синагога (по 4-й линии, теперь улица Октябрьская, 36) было передано областному комитету профсоюза медицинских работников. Здание другой синагоги было разрушено и сожжено в период немецко-фашистской оккупации (1941-1943). В здании третьей синагоги долгое время размещался дом культуры, а после войны здание было снесено в ходе реконструкции центральной части города. В 1930 г. была закрыта синагога в Енакиево. В её здании разместился аэроклуб, во время немецко-фашистской оккупации в здании работал театр для немецких и итальянских солдат, а с 1948 г. – Сталинский областной драматический театр имени А.С. Пушкина.  

После Великой Отечественной войны наиболее значительными центрами иудаизма в области были гг. Сталино (по подсчётам властей – 200-250 активных верующих человек), Жданов (ок. 200 человек), Красноармейск (50-70 человек, общину возглавлял раввин Левин), Горловка (ок. 50-75 человек), Краматорск (25-30 человек), Енакиево (70-100 человек).

Вплоть до конца 80-х годов ни одна из иудейских общин области не имела возможности действовать официально. Несмотря на многочисленные ходатайства верующих власти не  зарегистрировали ни одной общины. В городах действовали незарегистрированные миньяны (в Сталино, например, около 15), с которыми власти боролись.

Первая иудейская община на территории области была зарегистрирована в Донецке в 1989 году.

С конца 80-х годов происходит активное возрождение иудаизма в области. Ныне на территории области зарегистрировано 16 общин (Донецк, Макеевка, Шахтёрск, Красноармейск, Краматорск, Харцызск, Торез, Константиновка, Славянск, Горловка, Мариуполь, Артемовск, Енакиево, Дружковка, Дзержинск, Доброполье). Иудейские общины Донецкой области входят во Всеукраинскую еврейскую организацию «Федерация иудейских общин Украины». Все они принадлежат к ортодоксальному течению иудаизма, движению ХаБаТ Любавич (одно из хасидских течений). Главным раввином Донбасса является Ицхак Пинхас Вышецкий, донецкую общину возглавляет Иегуда-Ури Келерман. Адрес донецкой синагоги: 83086, Ул. Октябрьская, 36.

Благодаря активной деятельности Донецкой иудейской общины происходит активное возрождение еврейской жизни в Донбассе. Проводится бесплатное обеспечение общин области атрибутами и продуктами для религиозных праздников, проводятся национальные праздники в городах области, активно действует образовательный комплекс: работает высшая духовная еврейская семинария – ещива «Томхей Тмимим», институт Торы (программа для студентов ВУЗов, общеобразовательная национальная еврейская школа № 99, среднее специальное учебное заведение при национальной еврейской школе «Ешива ктана», работает институт по подготовке преподавателей еврейской традиции для девушек «Хана», две еврейские воскресные школы, действует национальный детский сад. активно развивается и работает культурная программа: действуют детский хор мальчиков «Пирхей Донецк», танцевальный коллектив «Симха», детский клуб «Цивот Гашем», центр изобразительного творчества, театральный кружок имени Шолом-Алейхема и т.д. Работает клуб еврейской интеллигенции, при донецкой синагоге работает библиотека.

Иудейские общины Донецкой области активно занимаются благотворительностью: сеть благотворительного фонда «Хесед-Цдака», под эгидой Всемирной еврейской организации помощи и утешения оказывается гуманитарная помощь социальным учреждениям области. Оказывается материальная и духовная помощь ряду исправительно-трудовых колоний области.   

Вероучение иудаизма
Иудаизм – первая в мире последовательная монотеистическая религия. Основу вероучения иудаизма составляет вера в единого Бога Яхве (согласно иудаизму, произносить это имя нельзя, поэтому его заменяют на Адонай – Господь). В сжатой форме идея монотеизма выражена  в сакральной формуле «Шма…» («Слушай…»): «Шма Йисроэйл Адэйной элэйгэйну Адэйной эход» (Слушай, Израиль! Господь, Бог наш, Господь один!»)

Согласно вероучению иудаизма Бог предстаёт как некая духовная сущность, которая абсолютно отлична от материального мира. К Нему не применимы никакие материальные, физические категории. Иудаизм запрещает какое бы то ни было изображение Бога.

Он – создатель этого мира. Весь мир абсолютно подвластен Богу.

Бог бестелесен, всемогущ, всевидящ.

Бог предстаёт как Личность, с которой возможно общение.

Бог является Творцом всего сущего, в том числе и человека, которого Он создал по Своему образу и подобию.

От человека Бог требует абсолютного послушания Своей воле, человек должен стремиться к Богу. Это осуществляется путём исполнения человеком Божественных указаний.

Следующий постулат веры иудаизма – это избранность еврейского народа из среды других народов. Бог заключил с народом Израиля особый Завет. Смысл избранности в том, что евреи были призваны донести до всех людей, до всех народов идею единобожия, передать народам знание о Едином Боге.

Условиями Завета были: со стороны Бога – обетование благословения всему потомству Авраама и предоставление им в вечное пользование Обетованной земли Израиля. Со стороны евреев требовалось соблюдение всех заповедей, которые были дарованы еврейскому народу. Эти заповеди изложены в Торе. В Торе сказано: «Ибо Я избрал его для того, чтобы он заповедал сынам своим и дому своему после себя ходить путями Господа, творя добро и справедливость» (Брейшит, 18:19).  

Огромное значение для каждого верующего иудея имеет осознание своей связи с Землёй Израиля. В Торе сказано, что дарование евреям Земли Израиля (т.н. «Обетованной земли») было основным условием Завета между Богом и евреями: «И установлю союз между Мною и тобою и потомством твоим после тебя, союз вечный, чтобы быть Богом тебе и потомству твоему после тебя. И дам тебе и потомству твоему после тебя землю твоего пребывания, всю землю Ханаанскую во владение вечное» (Брейшит, 17:7-8). Со времен диаспоры возвращение евреев на Святую Землю превратилось в одну из заповедей, обязательную для исполнения. По верованиям иудеев Земля Израиля является самым чистым, самым возвышенным местом на земле, а на самой земле Израиля таким местом является Храмовая гора (гора Мория). По преданию именно на этой горе произошло сотворение первого человека Адама, на этой горе Авраам приносил в жертву своего сына Исаака, на этой горе был построен Иерусалимский Храм. 

Появление в 1948 году государства Израиль воспринималось многими евреями как начало мессианской эры.

Вера в приход Мессии (Машиаха) – один из краеугольных камней иудейской веры. Ортодоксальный иудаизм рассматривает Машиаха как избранного Богом человека, «помазанного на царство», призванного освободить народ Израиля, собрать его на Святой земле. С приходом Мессии на всей земле наступит царство справедливости, морального порядка, гармонического существования человека с другими людьми и с окружающим миром. К царству Мессии относятся знаменитые слова пророка Исаии: «И пойдут многие народы, и скажут: придите, и взойдем на гору Господню, в дом Бога Иакова, и научит Он нас Своим путям; и будем ходить стезями Его. Ибо от Сиона выйдет Закон и слово Бога из Иерусалима. И будет Он судить народы, и обличит многие племена; и перекуют мечи свои на орала, и копья свои на серпы; не поднимет народ на народ меча, и не будут более учиться воевать» (Исаия 2:3-4).

Основа иудейской религии, иудаизма, как культурного явления является Тора (евреев недаром называют «народом книги»). Тора (иначе Пятикнижие Моисеево) – первые пять, обладающие наибольшим значением, книги Танаха (по христианской традиции Ветхого Завета). 

Первая книга Моисеева – Брейшит (в христианской традиции Бытие) повествует о сотворении мира Богом, о создании всего живого на земле, о сотворении человека. Также повествуется об истории родоначальников еврейского народа – патриархах Аврааме, Исааке, Иакове и его двенадцати сыновьях. Особое место в повествовательном комплексе книги Брейшит занимает история об Иосифе (одном из сыновей Иакова) и переселении евреев в Египет.

Вторая книга Моисеева – Шмот (в христианской традиции Исход) рассказывает об исходе из Египта, о деятельности выдающегося вождя евреев Моисее (Моше). В книге Шмот рассказывается о наиболее значимом событии еврейской истории – получении еврейским народом Закона Божьего у горы Синай.

Книга Левит – это изложение собственно Закона.

В книге Числа, помимо изложения Закона рассказывается о действиях народа Израиля накануне вторжения в Ханаан, а также о скитаниях в течение 40 лет по пустыне.

Помимо Торы в Танах входят также:

Писания (Кетубим):

А) псалмы, притчи Соломона и книга Иова;

Б) Песнь Песней, книга Руфь, Плач Иеремии,Экклезиаст, книга Эсфирь;

В) Книги Ездры, Даниила, Неемии, Паралепоменон.

Пророки (Небиим):

А) Небиим ришоним (великие пророки): книги Иисуса Навина, Судей, 1 и 2 книги Царств;

Б) Небиим ахароним (поздние пророки): Исаия, Иеремия, Иезекииль, 12 «малых» пророков

Помимо Торы (Письменной) огромное значение для верующих иудеев играет также т.н. Устная Тора или Талмуд – свод иудейского устного учения. Талмуд создавался на протяжении второй половины I тысячелетия до н.э. и в первой половине I тысячелетия н.э. иудейскими законоучителями (таннаями). 

Наиболее ранней частью Талмуда является Мишна («Изложение»). Мишна была составлена в 210 г. н.э. Иегудой га Наси. Мишна состоит из шести разделов («седеров»), которые в общей сложности объединяют 63 трактата («массехет»).

Трактаты первого раздела («Зераим» или «Семена») регулируют вопросы, связанные с земледелием, сельским хозяйством. Этот раздел состоит из 11 трактатов

Второй раздел – «Моэд» («Праздники») состоит из 12 трактатов и регулирует правила, связанные с проведением религиозных праздников.

Третий раздел – «Нашим» («Женщины») излагает правила семейно-брачных отношений. Он состоит из 7 трактатов.

Четвёртый раздел – «Незикин» («Ущерб»), состоящий из 10 трактатов, регулирует нормы гражданского и уголовного права.

Пятый раздел – «Кодашим» («Святыни») регулирует правила совершения жертвоприношений. Он состоит из 11 трактатов.

Последний, шестой, раздел посвящён проблемам ритуальной чистоты. Этот трактат называется «Тохорот» («Очищение») и состоит из 12 трактатов.

 К Мишне примыкает Гемара («Завершение») – комментарий к Мишне (но не ко всем параграфам).

Также в Талмуд входит т.н. Аггада – свод притч, рассказов, легенд разъясняющих, дополняющих различные фрагменты Торы.

Значительное место в литературной религиозной традиции иудаизма играют т.н. мидраши («толкования») – богословские комментарии на отдельные книги и фрагменты Торы.  

Ритуальная практика иудаизма
По вероучению иудаизма, данные Богом заповеди охватывают фактически все сферы жизнедеятельности человека. Все эти заповеди объединены общим названием Галаха. Галаха – это и есть система еврейских законов, регулирующих нормы, правила того, как поступать в тех или иных жизненных ситуациях. Галаха – это прежде всего практика, а не теоретические измышления. Галаха составляет существенную часть Талмуда. Основанная на вере во Всевышнего, Галаха разрешает вопросы, связанные с поступками людей. Галаха рассматривает все аспекты жизни людей. Кроме собственно религиозной практики, это ещё и нормы морали, гражданский, уголовный кодексы, правила семейно-брачных отношений. В принципе, одна из особенностей иудаизма в том, что в нём получают религиозную санкцию сферы жизни, далёкие от собственно религии.

Иудаизм – это не только вера, а ещё и действие. Суть иудейской веры в практическом осуществлении заповедей, данных Богом.

Для верующего иудея выполнение заповедей – долг, ибо они отражают волю Бога.

Цель выполнения заповедей по вероучению иудаизма – освящение.  («Святы будьте, ибо свят Я, Всевышний, Бог ваш» (Вайикра 19:2)). Выполняя заповеди верующий освящает свою жизнь, приближается к Богу через исполнение Его указаний.

Иудаизм заботится о:

1) святости личности (это законы касающиеся кашрута, общественных, профессиональных, семейных отношений, одежды, этикета, гигиены, здоровья и т.п.);

2)  святости времени (законы о субботе и праздниках);

3)  святости места (законы о Храме, синагоге, иешиве).
                                                ***

После разрушения Иерусалимского Храма центром духовной жизни евреев становится синагога. Слово «синагога» является греческим переводом слова «Бейт кнессет», в переводе «Дом собрания». Синагога – помещение, предназначенное для общественной молитвы. Кроме того, синагога – это место, где евреи собираются для изучения Торы, решения вопросов, связанных с делами общины. Каждая синагога – автономное образование. При всём разнообразии архитектурных особенностей, каждая синагога обязательно оснащена рядом атрибутов.

 К обязательному оборудованию синагоги относятся:

Арон Кодеш – шкаф, где хранятся свитки Торы. Арон Кодеш располагается у стены, обращённой в сторону Израиля. Арон Кодеш прикрывается занавесом, который называется парохет.

 Перед Арон Кодеш вешают специальную лампаду, в которой постоянно должен гореть огонь. Этот огонь называется нер-тамид.

Бима – специальное возвышение перед Арон Кодеш. На биме располагается стол, на который кладут свиток Торы.

Каждая ортодоксальная синагога оборудована специальным помещением, молитвенным залом для женщин. Оно называется эзрат-нашим .

Руководителем каждой конкретной общины является раввин. Раввин – это религиозный лидер общины. Раввин обязательно должен обладать глубокими познаниями еврейского Закона, т.к. в его обязанности входит разрешение галахических споров.

Руководителем общественной молитвы в синагоге является хазан (шлиях цибур – «посланник общины»). В больших синагогах, как правило, имеются постоянные хазаны, но обычно хазаном назначается кто-либо из постоянных членов общины. Хазан должен отвечать определённым требованиям: он должен быть человеком верующим, соблюдающим Закон, скромным, уважаемым. Должен обладать хорошим голосом, быть образованным, активным членом общины.

Административные функции в синагоге выполняет габай. 
Также в число персонала синагоги входит шамаш – служка. Он наблюдает за чистотой, порядком. Нередко функции шамаша исполняет хазан.      
Синагога является местом, где совершается общественная молитва. Общественная молитва – это молитва, в которой принимают участие не менее 10-ти мужчин старше 13-ти лет. Такое собрание называется миньян.
Молитва после разрушения Иерусалимского Храма заменила евреям жертвоприношение.

Существует ряд обязательных молитв.

Шахарит – утренняя молитва. Она заменила утреннее жертвоприношение. Её произносят сразу же после пробуждения. Крайний срок произнесения этой молитвы – конец первой четверти дня.
Шмонэ-эсрэ (или Амида) – молитва, произносимая стоя. Состоит из 19 благословений.

Минха – послеполуденная молитва.

Маарив – вечерняя молитва. 

Освящение времени связано с заповедями о субботе и праздниках.

Суббота (Шабат) занимает совершенно особое место в системе иудейского образа жизни. В Торе сказано, что Бог, сотворив за шесть дней мир, на седьмой (в субботу) «…пребывал в покое. Поэтому благословил Господь седьмой день и освятил его» (Шмот, 20:11). По традиции этот день есть напоминание о двух вещах:

1. о сотворении мира, о том, что весь мир подвластен Богу;
2. об исходе из Египта. Шабат рассматривается как освобождение не только из физического плена, но и обретение свободы в духовном смысле, освобождение от мирских забот и духовное самосовершенствование. 

 Шабат, как и любой день по еврейскому календарю, начинается с вечера предшествующего дня. Встреча Субботы начинается с зажигания свечей (за 18 минут до захода солнца; традиционно этот ритуал совершает замужняя женщина). При этом произносится благословение.

Вечером в пятницу в синагоге проходит торжественное богослужение (кабалат шабат – «встреча субботы»).

 Встрече Субботы сопутствует особая торжественная трапеза: обязательным условием является наличие на столе халы (их должно быть две – они символизируют двойную порцию манны небесной, которую евреи собирали в пустыне после исхода из Египта накануне наступления Субботы) – специального плетёного хлеба. Во время трапезы совершается обряд Кидуш – освящение Субботы.

Утром в Шабат в синагоге совершается особо торжественное и длительное богослужение. В этот день читают особую молитву – Мусаф.

Завершение Шабата знаменует обряд Гавдала  («отделение», «разделение»).  

С Шабатом связан ряд запретов. Прежде всего – запрет совершать в этот день работу: «не делай никакой работы ни ты, ни сын твой, ни дочь твоя» (Шмот 20:10), «Шесть дней работай, а в день седьмой отдыхай» (Шмот, 23:12). Существует разработанный список того, что нельзя делать в Субботу. Например: варить, выпекать и замешивать тесто; стирать; вязать, вышивать; строить, чинить; рисовать, чертить, писать; зажигать и тушить огонь и т.п. 

Вместе с тем, крайняя необходимость позволяет нарушить запрет: опасность, грозящая человеку (болезнь, например), исполнение врачебного долга.

Суббота должна быть посвящена Богу, поэтому одним из основных занятий в Шабат является изучение Торы: «Суббота и праздники даны народу Израиля только для того, чтобы он имел возможность учить Тору».

Иудейские праздники
В иудейском календаре существуют особые дни – праздники в память о важнейших событиях еврейской истории. Эти праздники называются моадим. К ним относятся: Песах, Шавуот и Суккот.

 В эти праздники евреи должны были совершать паломничество в Иерусалим и приносить пожертвования в Храм.

Праздник Песах посвящён исходу евреев из Египта, освобождению из двухсотлетнего египетского рабства. Обычно Песах приходится на апрель (по иудейскому календарю 15-22 Нисана). Песах продолжается восемь дней.

Особым правилом Песаха является запрет употреблять в пищу квасной хлеб (т.н. хамец). Вместо квасного хлеба положено употреблять пресный – мацу. Маца символизирует пресные лепёшки, которые евреи употребляли в пищу во время странствия по пустыне после Исхода из Египта. В первые два дня праздника проводится особая, имеющая специальный распорядок, трапеза – Седер. Обязательными составляющими этой трапезы являются: маца, растертый хрен (марор; символизирующий горькую участь евреев в Египте), отварной картофель (карпас; символизирующий  возрождающуюся жизнь), смесь протёртых яблок с орехами (харосет; символизирующий глину, из которой евреи лепили кирпичи на стройках фараона), крутое яйцо, небольшой кусок мяса с косточкой (два последних символизируют обычную и праздничную жертвы), вино (во время седера положено выпить четыре бокала вина). 

Со второго дня Песаха начинается т.н. сфират га омер (счёт омера), призванный показать связь Песаха с праздником Шавуот.

Праздник Шавуот  (иначе – зман матан торатейну – праздник дарования Торы) посвящен главному событию еврейской истории – дарованию Богом народу Израиля Торы (Закона). Шавуот отмечают спустя семь недель после второго дня Песаха (т.е. после завершения счёта омера). 

Кроме  праздников Песах и Шавуот к моадим относится также праздник Суккот. Название праздника происходит от слова сукка – шалаш, хижина, т.е. те постройки, в которых жили евреи во время скитаний по пустыне. Праздник Суккот является напоминанием о тех днях. С этим праздником  связана традиция сооружения подобных шалашей, в которых положено проводить большую часть времени. 

Также с праздником Суккот связана традиция благословения растений: пальмовой ветви (лулав), трёх веток миртового дерева (гадасим), двух веток ивы (аравот) и цитрусового плода (этрог). Суккот в диаспоре (как и Песах) празднуется восемь дней. 

На последний день Суккот приходится праздник Симхат Тора (Радость Торы) – в этот день завершается годовой цикл чтения Торы.

В иудаизме также существуют праздники, которые связаны послебиблейским периодом еврейской истории. Это праздники Ханука, Пурим, а также день поста Девятое Ава.

Ханука – праздник, установленный в честь освящения Второго Храма (165 г. до н.э.) после того, как он был осквернён во время правления Антиоха Эпифана. праздник этот – напоминание о восстании Маккавеев, под предводительством которых чужеземное иго было сброшено, и Иудея обрела независимость. Для повторного освящения Храма требовалось неосквернённое масло. Нашёлся только небольшой кувшин, которого не могло хватить надолго. Однако, предание говорит о том, что этого масла хватило на восемь дней, пока не было приготовлено новое масло. В память об этом событии на Хануку принято зажигать светильник (ханукию) с восемью свечами (в каждый день по одной свече).

Пурим – праздник, установленный в честь спасения евреев, живших в Персидской империи, от смерти в 450 г. до н.э. Пурим – самый весёлый праздник иудейского литургического года. В Пурим устраиваются представления (пуримшпили), в которых разыгрываются сценки, связанные с тематикой праздника.

Пост Девятого Ава – установлен в память трагических событий еврейской истории, происходивших в этот день в разные годы: были разрушены Первый и Второй Храмы, завершено разгромом восстание Бар Кохбы, евреи изгнаны из Испании (1492 г.) и др. В этот день запрещено принимать пищу, работать. 

Также в иудейском календаре существуют дни малых постов: 10 тевета – осада Иерусалима вавилонянами; 13 адара – пост накануне Пурима; 17 таммуза – захват Иерусалима вавилонянами; 3 тишри – убийство правителя Иудеи Гедальи Бен Акихама (назначен Навуходоносором), после чего евреи были изгнаны из страны.

Другие праздники.

Рош Гашана (Начало года; первое тишри) – еврейский Новый Год – день сотворения первого человека. Празднуется в сентябре. В этот день традиционно принято трубить в специальный рог (шофар). 

Йом Кипур – День искупления, празднуется через десять дней после Рош Гашана. Период между Рош Гашана и Йом Кипур называется десятью днями покаяния. Это период самоанализа и покаяния. Считается, что в Йом Кипур Бог пишет судьбу человека на последующий год.

Cвятость личности достигается путём исполнения заповедей, связанных с этическими нормами, вопросами семейных отношений, питания, одежды и т.п. Заповедей этого направления очень много.

Иудаизм придаёт большое значение заповедям, связанным с напоминанием о Завете, заключённом с народом Израиля. Это заповеди, касающиеся тфилин, мезузы и цицит.

Тфилин – две специальные коробочки с прикреплёнными к ним ремешками, в которые положены свитки пергамента на которых написаны несколько отрывков из Торы: «Посвяти Мне каждого первенца…» (Шмот 13:1-10), «И будет, когда Всевышний приведёт тебя в землю Ханаанскую…» (Шмот 13:11-16), «Слушай, Израиль…» (Дварим 6:4-9), «И будет так: если послушаетесь Моих повелений, которые Я дал вам сегодня…» (Дварим 11:13-21). Один из тфилинов надевается на голову, а другой прикрепляется к руке на уровне сердца (правши на левой, левши на правой руке). Возложение тфилин – каждодневная (кроме Субботы и праздников) обязанность мужчин старше 13-ти лет. 

Мезуза – небольшой кусок пергамента, вкладываемый (но это не обязательно) в небольшую коробочку. На пергаменте начертаны слова из Торы: «Слушай, Израиль…», «И будет так, если послушаетесь Моих повелений…» (Дварим 6:4-9, 11:13-21). Эти коробочки прикрепляются к косяку двери, ведущей в жилые помещения (входная дверь, двери в жилые комнаты).

Цицит – кисточки на краях одежды. Ношение цицит связано с заповедью : «…скажи им, чтобы они делали себе кисти (цицит) на углах одежды…» (Бемидбар 15:37-38). Для соблюдения этой заповеди верующие евреи носят талес (талит катан) – четырёхугольный плащ, носимый под одеждой, к краям которых прикрепляются цицит. Кроме того, существует Талит гадоль – большой талес, накидываемый на голову и плечи во время молитвы.  

Заповеди, связанные с этико-моральными нормами, в первую очередь, акцентируют внимание на таких категориях, как доброта, милосердие, долг, справедливость. Все их объединяет (как и вообще все заповеди) то, что они получили религиозную санкцию.

Религиозной нормой является проявление доброты, человечности к ближнему, предоставление нуждающимся крова и пищи, оказание денежной помощи и т.д., а также оказание помощи в случае грозящей опасности. Иудаизм негативно относится к таким проявлениям человеческой природы, как празднословие, клевета, обман, сплетничество, злословие, месть.

Иудаизм требует от своих последователей проявления милосердия. Тора призывает оказывать материальную помощь как еврею так и представителю любой другой национальности. Заповедь милосердия выражена термином цдака. В Торе написано: «Не ожесточи сердца твоего и не сожми руку свою перед нуждающимся братом твоим» (Дварим 25:35). 

Религиозную санкцию получила и справедливость. Тора призывает относиться к другим объективно, беспристрастно, исключительно по делам, а не основываться на мнениях. Долг человека направить на истинный путь сбившегося человека. Особо запрещается проявление несправедливости относительно евреев со стороны других евреев. Тора осуждает самосуд, но приветствует защиту себя и своих близких в случае опасности.

В целом все морально-этические заповеди иудаизма базируются на словах: «Уклоняйся от зла и делай добро» (Тегилим 34:15).

Комплекс заповедей, связанных с дозволенной и недозволенной пищей получил название кашрут. Само слово «кашер», переводящееся как «правильное», «подходящее», также применяется к любой вещи, соответствующей нормам иудаизма. «Чистые» и «нечистые» животные (т.е. те, которых можно и нельзя употреблять в пищу) называются, соответственно, «тагор» и «таме» (также некашерная пища называется «треф», «шекец», «тоэйва»). Такое разделение не связано с физическими нормамами, а скорее с духовным состоянием. Главное, что заставляет верующего иудея соблюдать законы кашрута, это их санкция Богом.

К числу кашерных животных – млекопитающих, мясо которых разрешено употреблять в пищу, относятся те, которые имеют раздвоенное копыто и жуют жвачку. Некашерные животные, это те, которые либо не имеют этих признаков, либо имеют один из них (лошадь, верблюд, свинья и т.п.).

Разрешено употреблять в пищу только ту рыбу, которая имеет плавники и чешую. Также запрещено употреблять икру некашерных рыб.

В Торе упоминается 24 вида запрещённых к употреблению птиц. Это прежде всего птицы, которые питаются падалью, или хищники. Иудаизм разрешает употреблять мясо кур, гусей, уток, индюков, голубей.  

Запрещены все виды пресмыкающихся и земноводных.

Иудаизм запрещает употреблять в пищу мясо животных, умерших естественной смертью.

Кашерная пища та, которая специальным образом разделана (такой способ называется шхита). Непременным требованием кашерной пищи является отсутствие крови. Человек, профессионально занимающийся кашерным разделыванием животного, называется шохет.

Также к заповедям кашрута относится запрет смешения мясной и молочной пищи. Мясное и молочное нельзя готовить в одной и той же посуде. После принятия мясной пищи должно пройти от 3 до 6 часов, прежде чем станет можно есть молочную пищу. Если наоборот, то запрет не распространяется.

Заповеди, касающиеся семейно-брачных отношений, регулируют правила поведения между супругами, и их детьми, а также родственниками и т.д. 

Иудаизм определяет базовые принципы построения семейных отношений, а также регулирует малейшие её проявления. К базовым принципам относятся:

1. уважение индивидуальности каждого члена семьи;

2. признание и уважение прав всех членов семьи;

3. сохранение душевной чистоты и цельности чувств в интимной сфере.

Всё это должно способствовать налаживанию гармоничных и мирных отношений в семье.

Главная цель супружества – произведение потомства (выполнение заповеди плодиться и размножаться). Вступление в брак – обязанность каждого человека («человек, отказывающийся от брака, лишён благословения, святости, мира и покоя»). В иудаизме секс не трактуется как нечто низменное, постыдное. В еврейской семье не должно быть ссор, подозрительности, оскорблений, обид и т.п.

Иудаизм подчёркивает необходимость бережного отношения к родителям (заповедь «уважай отца своего и мать свою»).

Обязанность родителей – не только дать своим детям всестороннее образование, но и подготовить их к жизненному пути. Прежде всего, это воспитание детей в духе иудаизма, научить детей искренне, сознательно соблюдать заповеди, изучать Тору, Талмуд, воспитать любовь к своему народу.
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ИСЛАМ

Карпекина Г.В.
ОБЩАЯ ИСТОРИЯ ИСЛАМА
Ислам – одна из мировых религий. Её название происходит от арабского ал-ислам (покорность, повиновение). 

Ислам возник среди арабов Хиджаза, северо-западной области Аравийского полуострова, в начале VII века. На рубеже VI-VII веков большинство населения Аравии составляли кочевники-скотоводы, которых называли арабами (араб, урб – пустыня). Позже это название распространилось и на оседлое население в тех странах, жители которых приняли ислам и постепенно перешли на арабский язык.

Доисламские арабы в большинстве своём были язычниками, многобожниками. Их религиозные представления можно назвать племенным генотеизмом. У каждого племени было своё божество, каменные или деревянные идолы, свои культы. Эти божества, племенные покровители, соперничали и враждовали между собой, как и племена, которые им поклонялись

На рубеже VI-VII веков Аравия переживала политический, социальный, идеологический кризис. Не было общепризнанного аравийского политического центра, войны, которые вели племена, разоряли хозяйство. Разлагался родовой строй кочевников, обострялись социальные противоречия, особенно среди городского населения. Дополнительным фактором, усиливавшим кризис, были обособленные племенные культы и верования. Необходимо было разрешить сложившуюся ситуацию, выработать новые идеи, которые смогли бы объединить племена, способствовать созданию централизованного государства. Наиболее действенной могла стать идеология, основанная на новой религии. Такой религией стал ислам.

Основателем новой религии был Мохаммад. Родился Мохаммад в Мекке в племени Хашим из рода Курайшитов в 570 году. Отец пророка умер ещё до его рождения, вскоре после рождения Мохаммада умерла и его мать. Мальчика взял к себе дядя Абу-Талиб. Когда ребёнок подрос, дядя стал приобщать его к торговому делу. Путешествуя по странам Ближнего Востока, Мохаммад встречался и беседовал с представителями христианства и иудаизма. Когда посланнику Аллаха исполнилось 25 лет, он поступил на службу к богатой вдове по имени Хадиджа, начал самостоятельно водить караваны с товаром и вскоре женился на ней. От этого брака у Мохаммада родилась дочь Фатима, чьи дети считаются законными правопреемниками Пророка. После смерти Хадиджи у Мохаммада было ещё одиннадцать жен. Вскоре после заключения брака началось ниспослание Мохаммаду Корана. 

Первыми последователями пророка стали Хадиджа и её двоюродный брат Али бен Талиб. Вскоре в число новообращенных вошли мекканские купцы Абу Бекр и Омар из рода Курайшитов, а также Усман, принадлежавший к роду Омейядов. Представители рода Омейядов находились у власти в Мекке и были серьёзно обеспокоены распространением нового учения и увеличением влияния Мохаммада и его ближайших сподвижников, что могло вызвать передел сфер влияния и смену правящей верхушки, поэтому в скором времени на мусульман начинаются гонения. Мохаммаду удается достигнуть договоренности с жителями соседнего города Йасриба и его сторонники начинают активное переселение. В это же время Курайшиты изгоняют Мохаммада из своего рода, затем умерла Хадиджа и почти сразу после этого – дядя Абу-Талиб. В сентябре 622 г. Пророк переселяется в Йасриб, который позже был переименован в Медину  (от арабского мадинат ан-наби – город Пророка). Данное событие носит название хиджры (переселение). После смерти Мохаммада, при халифе Османе, хиджра стала начальной датой мусульманского летоисчисления. Год делился на 12 лунных месяцев.

Однако, после переселения Мохаммада и его общины в Йасриб противостояние с мекканцами не прекратилось. Между ними постоянно возникали военные конфликты. В битве при Бадре (624 г.) войско Мохаммада разгромило противника, после чего влияние мусульман стало быстро распространяться. Были покорены многие племена северной Аравии, у Мохаммада становилось всё больше союзников. В 630 г. покорилась Мекка. Мохаммад совершил паломничество (хадж) в Мекку, где поклонился святилищу Кааба и очистил его от идолов. Так было основано новое, исламское, государство, священным центром которого стала Мекка. Сам Пророк не имел какого-либо официального статуса, однако вся религиозная и политическая власть сконцентрировалась в руках Мохаммада и его ближайших сподвижников. Мохаммад стал не только духовным главой религиозной общины, имамом, но и правителем, судьёй и военачальником, вождём – саййидом -, но не одного племени, а всей мусульманской общины. Началось интенсивное объединение аравийских племён вокруг молодого исламского государства. Именно с этого времени всё чаще используется термин «араб» в качестве самоназвания племён, принявших ислам.

После смерти Мохаммада в 632 г., власть перешла к халифам, преемникам Пророка. Первых четырех халифов называют «праведными». Это ближайшие сподвижники Пророка: Абу Бакр (632-634), Омар (634-644), Осман (644-656) и Али бен Али Талиб (656-661). Само мусульманское государство называлось арабский халифат.

Укоренившись в Аравии, ислам стал распространяться за пределы полуострова. После арабских завоеваний новая религия стала известна среди многих народов Азии, Африки, Европы. Быстрое распространение ислама было связано прежде всего с завоевательными войнами арабов в Западной Азии и Северной Африке. В начале VII в. Арабский халифат занял огромную территорию от Испании и Марокко на западе до средней Азии и Индии на востоке. В некоторые страны ислам проник мирным путем, благодаря влиянию высокоразвитой культуры позднего арабского средневековья, впитавшей в себя достижения античной, византийской, древнеиранской цивилизаций, а также через торговые связи. Мусульманские проповедники, путешественники, купцы занесли вероучение Мохаммада в Китай, Индокитай, Индонезию, африканские страны южнее Сахары. 

Однако новая религия не долго была единой. Деление ислама на различные течения началось ещё в во второй половине VII в. Уже при третьем преемнике Мохаммад – халифе Османе (644-656) вспыхнула первая междоусобная война. Ситуация ещё более усугубилась при четвертом халифе – Али (656-661). Против него выступил влиятельный наместник Сирии Муавийя. Сторонники Али потерпели поражение. Его последователи получили название «ши’а» (арабск. «группа приверженцев», «сторонники»), а последующее направление в исламе – шиизм. Остальные мусульмане стали именовать себя суннитами (от арабск. «сунна» - «обычай», «пример»). Впоследствии суннизм также претерпевал деления, в результате которых формировались различные мазхабы – религиозно-правовые школы ислама. В современном мире существует четыре основных, признанных мазхаба (шафииты, ханифиты, ханбалиты и маликиты), однако на различных этапах развития ислама их количество изменялось. 

 Священными книгами ислама являются Коран (от арабского «кур’ан» - «чтение») и Сунна Пророка. Сам Мохаммад считал, что ниспосланный ему Коран – это прямое откровение Аллаха, данное из той книги, которая имеется только у Бога. В ней по преданию изложены все события прошлого и будущего. Коран состоит из сур (глав), а суры из аятов (стихов). Сунна (полное название «суннат рассул аллах» - Сунна посланника Аллаха) – образ жизни Пророка, т. е. его высказывания, действия или молчаливое одобрение им чего-либо. 

Ислам имеет довольно простую догматику («иман»), которая базируется на семи основных принципах:

1) вера в единого бога Аллаха;
2) вера в ангелов;
3) вера во все книги божьи (к ним относится не только Коран, но и священные книги иудеев и христиан, поскольку в этих религиях они также имеют статус божественного откровения);
4) вера во всех посланников бога (в том числе и иудейских и христианских пророков, включая Иисуса Христа, который также считается пророком);
5) вера в конец света и Страшный суд;
6) вера в предопределение (всё в мире существует в полной зависимости от воли Аллаха);
7) вера в воскресение мертвых в день суда и воздаяние каждому в загробной жизни.

Сложнее дело обстоит с культовой практикой (ар ка уд-дин).

На протяжении всей своей жизни мусульманин выполняет целый ряд норм и предписаний.  Все они, так или иначе, являются подтверждением его веры и предназначены для постоянного напоминания человеку о присутствии в его жизни Аллаха. Самым первым культовым действием, которое совершает каждый последователь ислама в своей жизни, является произнесение шахады. Именно произнесение и признание истинности шахады в присутствии духовного лица является обрядом принятия ислама. Шахада входит во многие молитвы, в азан – призыв к молитве. В дальнейшем культовая практика усложняется, и мусульманин обязан совершать салят (молитву) пять раз в день. Пятикратная молитва является одним из столпов исламской веры. Совершению молитвы предшествует призыв к саляту и обязательное омовение. Следует отметить, что для человека, исповедующего ислам, молитва – это не только повторение определённых словесных формул, сопровождающихся соответствующими движениями. Цель молитвы – «пятикратное повторение ночью и днём, словом и действием того, во что ты уверовал». Молитва должна готовить верующего к великому служению Аллаху, она должна постоянно укреплять основы веры и напоминать молящемуся о необходимости соответствовать установлениям ислама, требующих от верующего быть чистым, духовно возвышенным, праведным в делах и поступках. Специальные правила совершения молитвы и её пятикратность поддерживают мусульманина в постоянной готовности служить Аллаху.

Особое место в исламском вероучении отводится коллективной молитве. Помимо перечисленных целей, коллективная молитва призвана вызывать у мусульман чувство общности, любви и братства, сплачивать их. Кроме того, коллективная молитва приучает мусульман подчиняться руководителю, которого они сами избирают из своей среды, приучает их к порядку и дисциплине. Во время молитвы все стоят бок о бок, среди молящихся нет ни бедных, ни богатых, ни уважаемых, ни презренных, ни знатных, ни простых – все равны перед Аллахом. 

Помимо обязательной пятикратной молитвы в течение дня существует также татау (добровольная молитва), которая не является обязательной.

Третьим столпом ислама является обязательный тридцатидневный пост в месяц Рамазан. Согласно исламскому вероучению, каждый правоверный мусульманин обязан выдержать пост с целью духовного очищения. Во время поста вводятся следующие правила: от рассвета до заката мусульманин не должен принимать пищу и воду. Запрещается также курить, нюхать что-либо съестное или приятное на запах. Необходимо воздерживаться от всего, что может принести удовольствие. Половое возбуждение, прикосновение к женщине также делают пост недействительным. Все эти ограничения распространяются на светлое время суток. Однако следует отметить, что ошибочным является мнение некоторых исследователей, что после захода солнца наступает время полного разговения и предания жизненным удовольствиям. Существуют определённые рекомендации в потреблении продуктов и напитков во время от заката до рассвета.

Исламские учёные выделяют три вида пользы от соблюдения поста.
1. Духовная польза поста: он приучает человека к терпению, укрепляет в нём волю, самообладание, и воспитывает праведность в его душе.

2. Социальная польза поста: он приучает общину к дисциплине, единению, любви к справедливости и равенству. Он воспитывает чувство милосердия и побуждает к совершению благих поступков.

3. Польза поста для здоровья: он очищает кишечник, улучшает работу желудка, избавляет организм от шлаков и отложений солей, уменьшает тучность 

Четвёртой обязанностью каждого, кто исповедует ислам, является хадж, или паломничество. Каждый совершеннолетний мусульманин обязан, если он здоров и обеспечен материально, совершить хоть раз в жизни хадж, то есть, посетить Мекку. Хадж состоит из четырёх частей: ихрам (очищение), таваф (обход Каабы), саи (бег между холмами ас-Сафа и аль-Марва) и стояния на горе Арафат.

Если человек не может совершить хадж сам ввиду болезни или каких-либо других веских причин, он обязан выделить деньги для того, чтобы другой человек совершил хадж за него. В случае, если мусульманин умер, так и не совершив паломничества,  из его наследства необходимо выделить средства для совершения хаджа его родственником.

Паломничество сочетает в себе моменты как светского, так и религиозного характера. С одной стороны, хадж призван укрепить мусульманина в единобожии и отвращении к язычеству, многобожию. С другой стороны, во время паломничества Мекка превращается в огромный мусульманский центр, который собирает на своеобразный форум миллионы исповедующих ислам, который воспитывает «всемирное мусульманское братство на основах единения, любви и сотрудничества».  

Пятым столпом ислама является  обязательная милостыня (закят). Она представляет собой сбор средств с богатых членов мусульманской общины для распределения их между бедняками. Обычно этот сбор составляет 2,5% от годового дохода мусульманина. В ряде стран, например в Ливии, благотворительный налог входит в число обязательных государственных налогов. Обязательная милостыня имеет целый ряд целей. Во-первых, очищение человеческой души от таких пороков, как скупость, алчность, корыстолюбие. Во-вторых, воспитание сочувствия и сострадание к бедным, нуждающимся, несчастным и неимущим. В третьих, обеспечение общественных интересов, на которых основывается жизнь общины и её счастье. В четвёртых, противодействие накоплению имущества богатыми, торговцами, ремесленниками, чтобы богатство не было достоянием только ограниченной группы людей.

Все эти действия имеют различное время исполнения. Одни выполняются ежедневно, другие в определённое время года, а некоторые, как например хадж, раз в жизни. Однако все они имеют одно предназначение. 

Религиозная практика привычна каждому мусульманину, она привита с детства, это часть налаженной жизни каждого, кто исповедует ислам. Не отвлекая человека от повседневной жизни, она, в тоже время, каждый миг напоминает человеку о целях его существования.

Неотделимой частью канонических обрядов ислама являются религиозные праздники. Общепринятыми во всём мусульманском мире считаются: праздник жертвоприношения (Ид ал-адха, Курбан-байрам), праздник разговения (Ид аль-фитр, Ураза-байрам), день рождения Пророка (Маулид), ночь предопределения (Лейлят аль-Кадр) и ночь чудесного вознесения Пророка на небеса. 

Курбан-байрам – наиболее значительный для мусульман праздник. Он совпадает с днем завершения хаджа. В это время совершаются жертвоприношения в память о несостоявшемся жертвоприношении Ибрахимом (Авраамом) своего сына. Это библейское событие отражено и в Коране, только жертвой назван не Исаак, а его старший брат Исмаил. Праздновать мусульмане начинают с раннего утра. Утром совершается молитва в мечети, затем выслушивают проповедь имама и посещают могилы предков. Главная часть праздника – заклание жертвы. Над освященной, приготовленной к закланию жертвой служитель мечети (мулла) читает специальную молитву, в которой вспоминается жертвоприношение Ибрахима, затем жертве перерезают горло. Считается, что жертву можно приносить не только за живых, но и за мертвых.

Ураза-байрам празднуется по окончании большого поста в месяц Рамадан. Начинается ураза обрядом «встречи», когда ждут на небе появления молодой луны. Луну высматривают в воде пруда, реки или колодца. День праздника начинают с посещения мечети и раздачи милостыни беднякам и сиротам. Затем проходит праздничное богослужение и обязательная проповедь. В заключение следует поминовение умерших родственников.

Маулид – день рождения Пророка. Поскольку точная дата рождения Мохаммада не известна, Маулид приурочен ко дню  его смерти. По случаю Маулида читаются проповеди в мечетях, происходит общая молитва, раздается милостыня. На празднике декламируют стихи Корана, посвященные Пророку.

Мирадж – праздник, посвященный чудесному путешествию Мохаммада из Мекки в Иерусалим и его вознесению к престолу Аллаха. Ночь в этот праздник проводят в бдении, читают Коран, молятся, пересказывают предание о чудесном вознесении Пророка, его беседе с Аллахом, встрече с пророками Ибрахимом, Мусой, Исой и др.

Лейлят аль-Кадр – ночь предопределения. Суть праздника в том, что этой ночью началось ниспослание Корана Мохаммаду. В эту ночь Аллах решает судьбу каждого человека, учитывая его благочестие и просьбы, высказанные в молитвах.

Лейлят аль-Бараа – ночь создания. В этот праздник возносятся молитвы за умерших во искупление грехов, раздается еда нищим. По народным верованиям в эту ночь сотрясается древо жизни, на листьях которого записаны имена всех живущих. Опавшие листья означают, что люди, чьи имена записаны на них, умрут в течение года. Наряду с общепринятыми праздниками, мусульманские общины разных регионов празднуют и другие, обусловленные региональными и культурными особенностями.

 Ислам, как религиозная система, никогда не исчерпывался исключительно догматическими и культовыми вопросами, предопределяющими внутренний мир мусульманина, его религиозную совесть. Не меньшее значение в нём уделяется проблемам повседневной жизни, поведению мусульман, их отношениях между собой, с властью и иноверцами. Ведь ислам – это не только определённая идеология, религиозно-этическое учение, но и не в последнюю очередь особая культура, цивилизация. Он нацелен как на решение догматических и культовых вопросов, так и на регулирование поведения мусульман – верующих и одновременно просто людей, на формирование образа их жизни в целом.

                                                Козловський І.А.

                                                Керівник Центру 

                                                                     релігієзнавчих досліджень та 

                                                                            міжнародних духовних стосунків 

                                                                                       ДонДІШІ
Своєрідність розвитку ісламського фактору в умовах Донецького регіону
На протязі всіх років незалежності і за умов системної трансформації, у стані якої зараз знаходиться Україна, офіційна політика держави щодо релігійного феномену в порівнянні з минулим періодом зазнала суттєвих позитивних змін. Це позначилося і на створенні певних умов для функціонування різних релігійних організацій і на самій природі релігійного фактору в суспільстві. Досить показовим і своєрідним, на наш погляд, є процес відродження і розвитку в нових історичних умовах ісламу в умовах специфічної культури Донецького регіону.

Донецька область є однім з найбільш багатоетнічних і поліконфесійних регіонів України. На 1 жовтня 2004 року в області діяло з правами юридичної особи 1318 релігійних організацій, а саме: 1260 релігійних громад, 17 релігійних центрів і управлінь, 10 монастирів, 20 місій, 1 братство, 10 вищих духовних навчальних заходів. Поза реєстрацією знаходяться ще більше 300 громад різних конфесій. Релігійна карта області є дуже строкатою, а саме – 49 конфесійних напрямків. Християнські конфесії складають 95,7 % всіх релігійних організацій області. Що стосується ісламу на Донеччині, то в області офіційно зареєстровано статути 19 мусульманських організацій, а саме: 17 релігійних громад, 1 всеукраїнського релігійного центру – Духовний центр мусульман України (ДЦМУ) та 1 вищого духовного навчального закладу – Українського ісламського університету. Тобто ісламські релігійні організації становлять 1,44 % від загальної релігійної мережі регіону. 

На території Донецької області наявність ісламського фактору ми фіксуємо ще з часів Хазарського каганату. На протязі тисячолітньої історії донецькій степ був постійним кордоном християнської і ісламської цивілізацій, зоною активного кочування степовиків, більшість з яких починаючи з XV століття була ісламізована.

Активна розробка кам’яного вугілля наприкінці ХІХ століття збільшує населення краю за рахунок мігрантів з різних регіонів Російської імперії, серед яких було багато представників різних народів країни, які сповідували іслам. Здебільшого це були субетноси волзьких татар (казанські, нижньогородські, пензенські тощо). Під час існування Радянського Союзу відбувалися масові переселення у Донбас азербайджанців, казахів, представників Дагестану, турків-месхетинців. Але, нажаль, після репресій 30-х років ХХ ст., коли найбільша мусульманська громада регіону в м. Макіївці була ліквідована владою, вся релігійна діяльність мусульман відбувалася лише на побутовому рівні і практично нелегально.

Під час перебудови наприкінці 80-х років минулого століття саме в м. Макіївці серед татарського населення почався процес відродження релігійного життя. Статут першої в Донецькій області громади мусульман міста Макіївки було зареєстровано ще під час існування СРСР у 1990 р. завдяки зусиллям С.В. Сафіуліна. Факт появи мусульманської громади саме в цьому місті можна пояснити тим, що саме тут знаходиться найбільший осередок компактного проживання волзьких татар, які навіть в умовах тоталітаризму зберегли мусульманські традиції.

Під керівництвом С.В. Сафіуліна громада мусульман м. Макіївки „Ас-Салям” отримала дозвіл від місцевих органів влади на розміщення мусульманського кладовища та реконструювала під молитовний будинок виділене приміщення. Після смерті С.В. Сафіуліна громаду очолив депутат міської ради бізнесмен А.Х. Бадамшин. 

У зв’язку з тим, що кількість мусульман м. Макіївки нараховує орієнтовно 9-10 тис. чоловік, виникла необхідність створення другої громади „Нур Аллах”, яку очолив Р. Айсін, що отримав духовну освіту у м. Уфа (Росія). Р. Айсін веде активну самостійну політику, що спрямована на відкритий діалог не тільки з мусульманськими громадами України, але й з представниками інших конфесій. 

У 1993 р. в м. Донецьку було зареєстровано статут мусульманської громади „Зірка Пророка”, яку заснували досить авторитетні в регіоні особистості (Р. Брагін, А. Хамєтов, А. Брагін, Р. Іванков, Ш. Брагін тощо). У 1994 р. було закладено фундамент першої в регіоні мечеті „Ібн Фадлан”. Головним меценатом будівництва мечеті був відомий донецький бізнесмен, Президент фірми „Люкс” і Президент ФК „Шахтар” А. Х. Брагін. Після його трагічної загибелі у 1995 р. мечеть стала носити його ім’я – „Ахать Джамі”. В основу будівництва було покладено проект однієї з стамбульських мечетей. Спочатку проект мав лише один мінарет, але за вимогою і завдяки особистій фінансовій допомозі відомого в Україні бізнесмена, Президента ФК „Шахтар” Р.Л. Ахмєтова їх було побудовано два. Офіційне відкриття мечеті відбулося 3 вересня 1999 р. водночас з відкриттям Українського ісламського університету. Почесне право відкриття було надано Голові Донецької облдержадміністрації В. Ф. Януковичу, муфтію Стамбулу (Туреччина) Салахетдіну Кая і голові Партії мусульман України Р.Є. Брагіну.

У 1994 році за ініціативою керівництва мусульманської громади м. Донецька „Зірка Пророка” була проведена установча конференція Духовного центру незалежних мусульманських громад України (ДЦНМГУ). Президію цієї всеукраїнської організації, яка зараз носить назву Духовний центр мусульман України (ДЦМУ) на протязі вже 10 років незмінно очолює Р.Є. Брагін. Зараз у ДЦМУ входить 24 мусульманські громади в Україні (9 з них функціонує на території Донецької області, тобто 35% від загальної кількості). 

У 1998 р. при ДЦМУ і за підтримкою міжобласної асоціації „Арраід” (м. Київ) було зареєстровано статут Українського ісламського університету (УІУ), який розпочав свою роботу у 1999 році. Ректором УІУ було призначено активного діяча ісламського відродження в регіоні аспіранта Донецького технічного університету з Алжиру Джамаля Мерзуга. За короткий термін УІУ став значним явищем релігійного життя Донецької області, але, нажаль, внаслідок непорозумінь, які виникли між Головою Президії ДЦМУ Р.Є. Брагіним та міжобласною асоціацією „Арраід”, а також з молодіжною організацією „Аль-Амаль”, що є складовою частиною „Арраід” та ректором УІУ Д. Мерзугом єдиний духовний навчальний заклад ДЦМУ у 2002 році фактично припинив своє існування.

Духовний Центр Мусульман України контролює діяльність лише 53% релігійних громад мусульман регіону (9 громад з 17 зареєстрованих), а інші громади (43% - 8 громад з загальної кількості зареєстрованих) розподілені на тих, хто входить до Духовного управління мусульман України (ДУМУ) (м. Київ) – 7 громад  та тих, хто займає незалежну позицію (1 громада „Нур Аллах” м. Макіївка) і знаходиться в пошуку більш тісних контактів з Духовним управлінням мусульман Європейської частини Російської Федерації (м. Уфа).

ДУМУ на протязі всіх років незалежності України постійно здійснює активні заходи для того, щоб з свого боку продовжувати впливати на мусульман області. Громади, які підпорядковані ДУМУ, діють у м. м. Донецьку, Слов’янську, Артемівську, Артемівському районі тощо. Етнічно це, здебільшого, не тільки поволзькі татари, а й турки-месхетинці, які масово емігрували у Донецьку область з Узбекистану наприкінці 80-х – початку 90-х років ХХ століття внаслідок етнічних конфліктів. Турки-месхетинці оселилися компактно у Слов’янському і Артемівському районах Донецької області і зразу ж розпочали своє активне релігійне життя. Певна напруга, що постійно виникає у них з керівництвом ДУМУ, підштовхує їх до ідеї створення самостійного духовного центра. Консультації і переговори з цього приводу вже ведуться за участю ісламських організацій Туреччини.

Певну роль у просвітницькій роботі серед мусульман беруть на себе не тількі релігійні, а й громадські організації, і, насамперед, Донецька міська і обласна організація „Аль-Амаль”, яка офіційно зареєструвала свій статут у 1997 році. Зініційовано цю організацію активними студентами вищих навчальних закладів м. Донецька з Сирії, Йємену, Палестини, Судану, Йорданії, Пакистану, Алжиру тощо, які проводили ісламську просвітницьку роботу серед татарського населення регіону на протязі 90-х років минулого століття. За 7 років свого існування громадська організація „Аль-Амаль” провела декілька десятків благодійних іфтарів під час Рамадану. На свято Ідаль Адха (Курбан-Байрам) було роздано декілька тон жертовного м’яса для малозабезпечених мусульман. Членами „Аль-Амаль” були створені просвітницькі курси і школи по вивченню арабської мови, культури та основ ісламу у м. м. Донецьку, Макіївці, Шахтарську, Торезі тощо. За активною участю організації „Аль-Амаль” були побудовані мечеті в м. Торезі у 2000 році та м. Шахтарську у 2001 році.

Політична активність мусульман регіону знайшла себе у створенні в м. Донецьку Партії мусульман України (ПМУ) у 1997 році на чолі з Головою Президії ДЦМУ Р.Є. Брагіним. Метою партії є захист прав і інтересів мусульманських народів; укріплення їх історичних традицій; розробка концепції діалогу мусульманської і християнської цивілізацій тощо.

Помітну роль у житті мусульман Донецької області 90-х років ХХ ст. відігравав Донецький обласний центр ісламу, який виник на базі Центру ісламу  факультету релігієзнавства ДОУ (ДІСО) у 1993 році під керівництвом Дутова Є.В. Центр займався просвітницькою роботою серед населення, розповсюджував літературу, здійснював випуск літератури про іслам українською мовою, проводив семінари „шаріатських наук” у Донецьку при підтримці міністерства у справах ісламу та вакфів Королівства Саудівської Аравії і Фонду „Ібрагім Бін Абдулазіз Аль Ібрагім ” тощо. Після певної перерви Донецький обласний Центр ісламу відродив свою активну культурно-просвітницьку діяльність. Цікавим у його роботі є те, що переважна більшість його членів слов’янського походження. І ця тенденція інтересу до ісламу серед представників слов’янських етносів є досить характерною для Донецького регіону.

Таким чином можна констатувати, що ісламський фактор у релігійному і громадському житті області посідає певне і своєрідне місце. За роки незалежності України розпочався процес духовного відродження мусульмансько зорієнтованого населення в різних регіонах області. Стали виникати і розвиватися релігійні і громадські організації, віруючі активно і відкрито сповідують іслам тощо. І головне те, що у Донецькій області повністю відсутні конфлікти на релігійному та етноконфесійному рівні стосовно мусульманського населення. Ця атмосфера толерантності, яка склалася за останні 13 років, передусім у міжконфесійних відносинах продовжує і надалі сприяти поступовим, але кардинальним і позитивним змінам у сфері релігійного життя регіону.  

Приложение 1
З А К О Н  У К Р А Ї Н И

Про свободу совісті та релігійні організації

  ( Відомості Верховної Ради (ВВР), 1991, N 25, ст. 283)

  ( Вводиться в дію Постановою ВР 

    N 988-XII ( 988-12 ) від 23.04.91, ВВР, 1991, N 25, ст. 284)

  ( Із змінами, внесеними згідно із Законами 

    N 2140-XII ( 2140-12 ) від 19.02.92, ВВР, 1992, N 20, ст.277 

    N 2295-XII ( 2295-12 ) від 23.04.92, ВВР, 1992, N 30, ст.418 

                                    Декретом

    N 12-92 від 26.12.92, ВВР, 1993, N 10, ст. 76 

                                     Законами

    N 3180-XII ( 3180-12 ) від 05.05.93, ВВР, 1993, N 26, ст. 277 

    N 3795-XII ( 3795-12 ) від 23.12.93, ВВР, 1994, N 13, ст. 66 

    N 498/95-ВР від 22.12.95, ВВР, 1996, N  3, ст. 11 

    N 608/96-ВР від 17.12.96, ВВР, 1997, N  8, ст. 62 

    N 429-IV ( 429-15 ) від 16.01.2003, ВВР, 2003, N 10-11, ст. 87 )

      ( У назві і тексті  Закону слова "Української Радянської

        Соціалістичної    Республіки",    "Української    РСР", 

        "Українською РСР", "Українській РСР", "Українська РСР"

        замінено   відповідно  словами  "України",  "Україною", 

        "Україні",  "Україна"  згідно  із   Законом N 3795-XII

        ( 3795-12 ) від  23.12.93 ) 

                          Р о з д і л  I

                        ЗАГАЛЬНІ ПОЛОЖЕННЯ

     Стаття 1. Завдання Закону

     Завданнями цього Закону є:

     гарантування  права  на свободу совісті громадянам України та

здійснення цього права;

     забезпечення  відповідно  до  Конституції України ( 888-09 ), Декларації  про  державний  суверенітет  України ( 55-12 ) та норм міжнародного  права,  визнаних Україною, соціальної справеливості, рівності, захисту прав і законних інтересів громадян незалежно від ставлення до релігії;

     визначення обов'язків держави щодо релігійних організацій;

     визначення обов'язків релігійних організацій перед державою і суспільством;

     подолання  негативних  наслідків  державної  політики    щодо релігії і церкви;

     гарантування сприятливих умов для розвитку суспільної  моралі і   гуманізму,   громадянської  злагоди  і  співробітництва  людей незалежно від їх світогляду чи віровизнання.

     Стаття 2. Законодавство України про свободу

               совісті та релігійні організації

     В Україні усі правовідносини, пов'язані із свободою совісті і діяльністю   релігійних  організацій,  регулюються  законодавством України.

     Законодавство   України  про  свободу  совісті  та  релігійні організації складається з цього Закону та інших законодавчих актів України, виданих відповідно до нього.

     Стаття 3. Право на свободу совісті

     Кожному  громадянину  в Україні гарантується право на свободу совісті.  Це  право  включає  свободу  мати,  приймати і змінювати релігію  або переконання за своїм вибором і свободу одноособово чи разом  з  іншими  сповідувати  будь-яку релігію або не сповідувати ніякої,  відправляти  релігійні культи, відкрито виражати і вільно поширювати свої релігійні або атеїстичні переконання.

     Ніхто  не  може  встановлювати  обов'язкових  переконань    і світогляду. Не допускається будь-яке примушування  при  визначенні громадянином свого ставлення до релігії, до сповідання або відмови від сповідання релігії, до участі або  неучасті  в  богослужіннях, релігійних обрядах і церемоніях, навчання релігії.

     Батьки або особи, які їх замінюють, за взаємною згодою  мають право  виховувати  своїх  дітей  відповідно  до   своїх    власних переконань та ставлення до релігії.

     Здійснення  свободи  сповідувати  релігію  або    переконання підлягає  лише  тим  обмеженням,  які  необхідні    для    охорони громадської безпеки та порядку, життя, здоров'я і моралі, а  також прав і свобод інших громадян, встановлені законом  і  відповідають міжнародним зобов'язанням України.

     Ніхто  не  має  права   вимагати    від    священнослужителів відомостей, одержаних ними при сповіді віруючих.

     Стаття 4. Рівноправність громадян незалежно від їх ставлення

               до релігії

     Громадяни України є рівними перед законом і мають рівні права в   усіх   галузях   економічного,   політичного,   соціального  і культурного  життя  незалежно  від  їх  ставлення  до  релігії.  В офіційних   документах   ставлення   громадянина   до  релігії  не вказується.

     Будь-яке пряме чи непряме обмеження прав, встановлення прямих чи  непрямих переваг громадян залежно від їх ставлення до релігії, так  само як і розпалювання пов'язаних з цим ворожнечі й ненависті чи ображання почуттів громадян, тягнуть за собою відповідальність, встановлену законом.

     Ніхто не може з мотивів своїх релігійних переконань ухилятися від виконання конституційних обов'язків. Заміна  виконання  одного обов'язку іншим з мотивів переконань допускається лише у випадках, передбачених законодавством України.

     Стаття 5. Відокремлення церкви (релігійних організацій)

               від держави

     В Україні здійснення державної політики щодо релігії і церкви належить виключно до відання України.

     Церква  (релігійні  організації)  в  Україні відокремлена від держави.

     Держава  захищає  права  і  законні    інтереси    релігійних організацій; сприяє встановленню відносин  взаємної  релігійної  і світоглядної терпимості й поваги між громадянами,  які  сповідують релігію або не сповідують її, між віруючими  різних  віросповідань та їх релігійними організаціями; бере до відома і поважає традиції та  внутрішні  настанови  релігійних  організацій,  якщо  вони  не суперечать чинному законодавству.

     Держава  не  втручається  у  здійснювану  в   межах    закону діяльність  релігійних  організацій,  не    фінансує    діяльність будь-яких організацій, створених за ознакою ставлення до релігії.

     Усі  релігії,  віросповідання  та  релігійні  організації   є рівними перед законом. Встановлення будь-яких переваг або обмежень однієї релігії,  віросповідання  чи  релігійної  організації  щодо інших не допускається.

     Релігійні організації не виконують державних функцій.

     Релігійні організації мають право брати участь у громадському житті, а також використовувати нарівні з громадськими об'єднаннями засоби масової інформації.

     Релігійні  організації  не  беруть  участі    у    діяльності політичних партій  і  не  надають  політичним  партіям  фінансової підтримки, не висувають кандидатів до органів державної влади,  не ведуть агітації або фінансування виборчих кампаній  кандидатів  до цих органів. Священнослужителі мають право на участь у політичному житті нарівні з усіма громадянами.

     Релігійна організація  не  повинна  втручатися  у  діяльність інших релігійних  організацій,  в  будь-якій  формі  проповідувати ворожнечу,  нетерпимість  до  невіруючих    і    віруючих    інших віросповідань.

     Релігійна організація зобов'язана додержувати  вимог  чинного законодавства і правопорядку.

     Стаття 6. Відокремлення школи від церкви (релігійних

               організацій)

     Державна  система  освіти  в  Україні відокремлена від церкви (релігійних організацій), має світський характер. Доступ до різних видів  і  рівнів  освіти  надається  громадянам  незалежно  від їх ставлення до релігії.

     Не допускається обмеження на ведення наукових  досліджень,  у тому числі фінансованих державою, пропаганду  їх  результатів  або включення їх до загальноосвітніх програм за ознакою  відповідності чи невідповідності положенням будь-якої релігії або атеїзму.

     Громадяни  можуть  навчатися  релігійного    віровчення    та здобувати релігійну  освіту  індивідуально  або  разом  з  іншими, вільно обираючи мову навчання.

     Релігійні  організації  мають  право  відповідно  до    своїх внутрішніх настанов  створювати  для  релігійної  освіти  дітей  і дорослих навчальні заклади і групи, а також проводити  навчання  в інших формах, використовуючи для цього приміщення, що їм  належать або надаються у користування.

     Викладачі  релігійних  віровчень  і  релігійні   проповідники зобов'язані виховувати своїх слухачів у дусі терпимості  і  поваги до громадян, які не  сповідують  релігії,  та  до  віруючих  інших віросповідань.

                          Р о з д і л  II

                 РЕЛІГІЙНІ ОРГАНІЗАЦІЇ В УКРАЇНІ

     Стаття 7. Релігійні організації

     Релігійні   організації   в   Україні   утворюються  з  метою задоволення  релігійних  потреб  громадян сповідувати і поширювати віру  і  діють  відповідно  до  своєї ієрархічної та інституційної структури,  обирають,  призначають  і замінюють персонал згідно із своїми статутами (положеннями).

     Релігійними  організаціями  в  Україні  є  релігійні громади, управління  і  центри, монастирі, релігійні братства, місіонерські товариства (місії), духовні навчальні заклади, а також об'єднання, що  складаються з вищезазначених релігійних організацій. Релігійні об'єднання представляються своїми центрами (управліннями).

     На інші організації,  утворені  за  релігійною  ознакою,  дія цього Закону не поширюється.

     Стаття 8. Релігійна громада

     Релігійна громада є місцевою релігійною організацією віруючих громадян одного й того ж культу,  віросповідання,  напряму,  течії або  толку,   які   добровільно   об'єдналися  з  метою  спільного  задоволення релігійних потреб.

     Держава  визнає  право релігійної громади на її підлеглість у канонічних і організаційних питаннях будь-яким діючим в Україні та за  її межами релігійним центрам (управлінням) і вільну зміну цієї підлеглості.

     Повідомлення  державних  органів  про  утворення   релігійної громади не є обов'язковим.

     Стаття 9. Релігійні управління і центри

     Релігійні  управління  і  центри  діють  на  підставі   своїх статутів (положень),  що  реєструються  у  порядку,  встановленому статтею 14 цього Закону.

     Релігійні  організації,  керівні  центри  яких знаходяться за межами  України,  можуть керуватись у своїй діяльності настановами цих центрів, якщо при цьому не порушується законодавство України.

     Не  регламентовані  законом  відносини  держави з релігійними управліннями  і  центрами,  в тому числі й тими, що знаходяться за межами України, регулюються відповідно до домовленостей між ними і державними органами.

     Стаття 10. Монастирі, релігійні братства і місії

     Релігійні управління і центри мають право відповідно до своїх зареєстрованих  статутів   (положень)    засновувати    монастирі, релігійні братства, місіонерські товариства (місії), які діють  на підставі своїх статутів (положень),  що  реєструються  у  порядку, встановленому статтею 14 цього Закону.

     Монастирі та релігійні братства можуть бути утворені також  у порядку,  передбаченому  цим  Законом  для  утворення   релігійних громад, з реєстрацією їх статутів (положень).

     Стаття 11. Духовні навчальні заклади

     Релігійні  управління  і  центри    відповідно    до    своїх зареєстрованих статутів (положень) мають право створювати  духовні навчальні заклади для підготовки священнослужителів  і  служителів інших необхідних їм релігійних спеціальностей.  Духовні  навчальні заклади  діють  на  підставі  своїх  статутів    (положень),    що реєструються у порядку, встановленому статтею 14 цього Закону.

     Громадяни,  які  навчаються  у  вищих  і  середніх   духовних навчальних  закладах,  користуються  правами  і   пільгами    щодо відстрочення  проходження  військової    служби,    оподаткування, включення часу навчання до трудового стажу в порядку і на  умовах, встановлених для студентів та учнів державних навчальних закладів.

     Стаття 12. Статути (положення) релігійних організацій

     Статут (положення) релігійної організації, який відповідно до цивільного  законодавства  визначає  її  правоздатність,  підлягає реєстрації у порядку, встановленому статтею 14 цього Закону.

     Статут  (положення)  релігійної  організації  приймається  на загальних зборах віруючих  громадян  або  на  релігійних  з'їздах, конференціях.

     Статут (положення)  релігійної  організації  повинен  містити відомості про:

     1) вид релігійної організації, її віросповідну  приналежність і місцезнаходження;

     2) місце релігійної організації  в  організаційній  структурі релігійного об'єднання;

     3) майновий стан релігійної організації;

     4) права релігійної організації  на  заснування  підприємств, засобів  масової  інформації,  інших    релігійних    організацій, створення навчальних закладів;

     5) порядок внесення змін і доповнень до  статуту  (положення) релігійної організації;

     6)  порядок  вирішення  майнових  та  інших  питань  у   разі припинення діяльності релігійної організації.

     Статут (положення) може містити й інші відомості, пов'язані з особливостями діяльності даної релігійної організації.

     Статут  (положення)  релігійної  організації    не    повинен суперечити чинному законодавству.

     Документи, які визначають віросповідну діяльність,  вирішують інші  внутрішні  питання  релігійної  організації,  не  підлягають реєстрації в державних органах.

     Стаття 13. Релігійна організація – юридична особа

     Релігійна організація визнається юридичною особою  з  моменту реєстрації її статуту (положення).

     Релігійна організація як юридична особа користується  правами і несе обов'язки  відповідно  до  чинного  законодавства  і  свого статуту (положення).

     Стаття 14. Реєстрація статутів (положень) релігійних

                організацій

     Для  одержання  релігійною  громадою правоздатності юридичної особи  громадяни в кількості не менше десяти чоловік, які утворили її  і досягли 18-річного віку, подають заяву та статут (положення) на  реєстрацію  до обласної, Київської та Севастопольської міських державних адміністрацій, а у Республіці Крим – до Уряду Республіки Крим.  (Частина  перша статті 14 із змінами, внесеними згідно із Законом N 3795-12 від 23.12.93)

     Релігійні  центри, управління, монастирі, релігійні братства, місії  та  духовні  навчальні заклади подають на реєстрацію статут (положення) до державного органу України у справах релігій.

     Орган, який здійснює реєстрацію, в місячний термін  розглядає заяву,  статут  (положення)  релігійної    організації,    приймає відповідне рішення і не пізніш як у десятиденний  термін  письмово повідомляє про нього заявникам.

     У   необхідних   випадках  орган,  який  здійснює  реєстрацію статутів (положень) релігійних організацій, може зажадати висновок місцевої  державної адміністрації, виконавчого комітету сільської, селищної,  міської Рад народних депутатів, а також спеціалістів. У цьому  разі  рішення про реєстрацію статутів (положень) релігійних

організацій приймається у тримісячний  термін.  (Частина четверта статті  14  із  змінами, внесеними згідно із Законом N 3795-12 від 23.12.93 )

     Перевищення  встановленого  цим  Законом  терміну   прийняття рішень про реєстрацію статутів (положень)  релігійних  організацій може бути оскаржено  в  суд  у  порядку,  передбаченому  цивільним процесуальним законодавством України.

     Зміни і доповнення статутів (положень) релігійних організацій підлягають реєстрації в тому ж порядку і в  ті  ж  терміни,  що  і реєстрація статутів (положень).

     У разі необхідності в розгляді питання про реєстрацію статуту (положення) можуть брати участь з  дорадчим  голосом  представники релігійної організації.

     Стаття 15. Відмова в реєстрації статуту (положення) 

                релігійної організації

     У реєстрації статуту (положення) релігійної організації  може бути  відмовлено,  якщо  її  статут  (положення)  або   діяльність суперечать чинному законодавству.

     Рішення  про  відмову  в  реєстрації   статуту    (положення) релігійної  організації    із    зазначенням    підстав    відмови повідомляється  заявникам  письмово  в  десятиденний  термін.   Це рішення  може  бути  оскаржено  в  суд  у  порядку,  передбаченому цивільним процесуальним законодавством України.

     Стаття 16. Припинення діяльності релігійної організації

     Діяльність  релігійної  організації  може  бути  припинено  у зв'язку з її реорганізацією (поділом,  злиттям,  приєднанням)  або ліквідацією.

     Реорганізація  або    ліквідація    релігійної    організації здійснюється  відповідно  до  її  власних  настанов.    Реєстрація статутів (положень) новоутворених після  реорганізації  релігійних організацій здійснюється в порядку, встановленому статтею 14 цього Закону.

     У  разі  порушення  релігійною  організацією,  що є юридичною особою,  положень цього Закону та інших законодавчих актів України її діяльність може бути припинено також за рішенням суду.

     У   судовому  порядку  діяльність   релігійної    організації припиняється лише у випадках:

     1) вчинення релігійною організацією дій, недопустимість  яких передбачена статтями 3, 5 і 17 цього Закону;

     2)  поєднання  обрядової  чи    проповідницької    діяльності релігійної організації з посяганнями на життя, здоров'я, свободу і гідність особи;

     3)  систематичного    порушення    релігійною    організацією встановленого  законодавством   порядку    проведення    публічних релігійних  заходів  (богослужінь,  обрядів,  церемоній,   походів тощо);

     4) спонукання громадян до  невиконання  своїх  конституційних обов'язків  або  дій,  які  супроводжуються  грубими   порушеннями громадського порядку чи посяганням на  права  і  майно  державних, громадських  або  релігійних  організацій. 

( Статтю  16   доповнено  частиною  четвертою  згідно  із  Законом N 3795-12 від 23.12.93 )

     Суд розглядає справу  про  припинення  діяльності  релігійної організації  порядком   позовного    провадження,    передбаченого Цивільним  процесуальним  кодексом  України  (1501-06,  1502-06, 1503-06),   за   заявою   органу,   уповноваженого   здійснювати реєстрацію  статуту   конкретної   релігійної   організації,   або прокурора. (Статтю 16 доповнено частиною п'ятою згідно із Законом N 3795-12 від 23.12.93)

                         Р о з д і л  III

               МАЙНОВИЙ СТАН РЕЛІГІЙНИХ ОРГАНІЗАЦІЙ

     Стаття 17. Користування майном, яке є власністю держави, громадських організацій або громадян

     Релігійні організації мають право використовувати  для  своїх потреб будівлі і майно, що  надаються  їм  на  договірних  засадах державними, громадськими організаціями або громадянами.

     Культові  будівлі і майно, які становлять державну власність, передаються  організаціями,  на  балансі  яких вони знаходяться, у безоплатне  користування  або  повертаються у власність релігійних організацій   безоплатно   за  рішеннями  обласних,  Київської  та Севастопольської  міських  державних адміністрацій, а в Республіці Крим – Уряду  Республіки  Крим.  (  Частина  друга  статті 17 із змінами, внесеними згідно із Законом N 3795-12 від 23.12.93 )

     Культова  будівля  і  майно, що є державною власністю, можуть передаватися у почергове користування двом або  більше  релігійним громадам за  їх  взаємною   згодою.  За  відсутності  такої  згоди державний орган визначає порядок користування  культовою  будівлею і майном шляхом укладення з  кожною  громадою  окремого  договору.

(Частина  третя  статті  17  в  редакції   Закону  N 3795-12 від 23.12.93 )

     Культова будівля та інше  майно,  які  становлять  історичну, художню  або  іншу  культурну  цінність,  передаються   релігійним організаціям і використовуються ними  з  додержанням  установлених правил охорони і використання пам'яток історії та культури.

     Клопотання про  передачу  релігійним  організаціям  культових будівель  і  майна  у  власність  чи    безоплатне    користування розглядається в місячний термін з письмовим повідомленням  про  це заявників.

     Релігійні організації мають переважне право  на  передачу  їм культових  будівель  із  земельною  ділянкою,    необхідною    для обслуговування цих будівель.

     Користування   землею   релігійні  організації  здійснюють  у порядку, встановленому  Земельним  кодексом  України ( 561-12 ) та іншими законодавчими актами України. ( Частина сьома статті 17  із змінами, внесеними згідно із Законом N 3180-12 від 05.05.93 )

     Договори про надання в користування  релігійним  організаціям культових та інших будівель і  майна  можуть  бути  розірвані  або припинені  в  порядку  і  на  підставах,  передбачених   цивільним законодавством України.

     Самовільне  захоплення  культових  будівель  чи  привласнення культового майна не допускається.

     Рішення  державних органів з питань володіння та користування культовими будівлями і майном можуть  бути  оскаржені  до  суду  в порядку,   передбаченому    Цивільним    процесуальним    кодексом України ( 1501-06, 1502-06, 1503-06 ). (Частина десята статті 17 в редакції Закону N 2295-12 від 23.04.92 )

     Стаття 18. Власність релігійних організацій

     Релігійні    організації    володіють,    користуються      і розпоряджаються майном, яке належить їм на праві власності.

     У  власності  релігійних  організацій  можуть  бути  будівлі, предмети культу, об'єкти виробничого, соціального  і  добродійного призначення,  транспорт,  кошти  та  інше  майно,  необхідне   для забезпечення їх діяльності.

     Релігійні  організації  мають  право  власності  на    майно, придбане або створене ними за рахунок власних коштів, пожертвуване громадянами, організаціями або передане державою, а також придбане на інших підставах, передбачених законом.

     У власності релігійних організацій може бути також майно,  що знаходиться за межами України.

     Релігійні організації мають право звертатися за добровільними фінансовими та іншими пожертвуваннями і одержувати їх.

     (  Частина  шоста  статті  18  втратила  чинність  в  частині звільнення  від  сплати ввізного мита, митних та акцизних зборів і податку   на   добавлену   вартість   з   товарів,   що  ввозяться (пересилаються)  на  митну  територію  України  на підставі Закону N 608/96-ВР від 17.12.96  )  (  Частина  шоста  статті 18 втратила чинність  в частині звільнення від сплати ввізного мита, митних та акцизних  зборів  і  податку  на  добавлену вартість з підакцизних товарів,  що  імпортуються  на  підставі  Закону  N  498/95-ВР від 22.12.95  )  Фінансові  та майнові пожертвування, як і інші доходи

релігійних організацій, не оподатковуються.

     Релігійні організації  не  мають  права  проводити  примусове обкладання віруючих.

     Право власності релігійних організацій охороняється законом.

     Стаття 19. Виробнича і господарська діяльність релігійних

                організацій

     Релігійні  організації  у   порядку,    визначеному    чинним законодавством, мають право для виконання своїх статутних  завдань засновувати видавничі,        поліграфічні, виробничі, реставраційно-будівельні,    сільськогосподарські    та       інші підприємства, а також  добродійні  заклади  (притулки,  інтернати, лікарні тощо), які мають право юридичної особи.

     ( Дію частини другої статті 19 зупинено в частині звільнення від   оподаткування   прибутку  згідно  з  Декретом  N  12-92  від 26.12.92 ) Прибуток  від  виробничої  діяльності  та  інші  доходи підприємств  релігійних  організацій оподатковуються відповідно до чинного  законодавства  в  порядку  і  розмірах,  установлених для підприємств   громадських   організацій.  Суми  їх  прибутку,  які використовуються в добродійних цілях, не оподатковуються.

     Будівництво  культових  та   інших    будівель    релігійними організаціями  здійснюється  в  порядку,   встановленому    чинним законодавством для об'єктів цивільного призначення.

     Реставрація і ремонт культових будівель – пам'яток історії та культури здійснюються з додержанням установлених правил охорони  і використання пам'яток історії та культури.

     Стаття 20. Розпорядження майном релігійних організацій,

                що припинили свою діяльність

     У разі припинення діяльності релігійної  організації  майнові питання вирішуються відповідно до її статуту (положення) і чинного законодавства.

     Після припинення  діяльності  релігійних  організацій  майно, надане їм у користування  державними,  громадськими  організаціями або громадянами, повертається його колишньому власнику.

     На  майно  культового  призначення,  що  належить  релегійним організаціям, не  може  бути  звернено  стягнення  за  претензіями кредиторів.

     При    відсутності    правонаступників    майно    релігійної організації, що припинила свою діяльність, переходить у  власність держави.

     У разі припинення діяльності релігійної організації у зв'язку з  порушенням  цього  Закону  та  інших законодавчих актів України майно,  що  перебуває в її власності, за винятком культового, може безоплатно   переходити   у   власність  держави.  Культове  майно передається іншим релігійним організаціям.

                          Р о з д і л  IV

             ПРАВА РЕЛІГІЙНИХ ОРГАНІЗАЦІЙ ТА ГРОМАДЯН,

               ПОВ'ЯЗАНІ ЗІ СВОБОДОЮ ВІРОСПОВІДАННЯ

     Стаття 21. Релігійні обряди і церемонії

     Релігійні організації мають право  засновувати  і  утримувати вільно доступні місця богослужінь або релігійних зібрань, а  також місця, шановані в тій чи іншій релігії (місця паломництва).

     Богослужіння,  релігійні  обряди,  церемонії   та    процесії безперешкодно проводяться в  культових  будівлях  і  на  прилеглій території, у місцях паломництва, установах релігійних організацій, на кладовищах, в місцях окремих поховань і крематоріях,  квартирах і будинках громадян,  а  також  в  установах,  організаціях  і  на підприємствах за  ініціативою  їх  трудових  колективів  і  згодою адміністрації.

     Командування військових частин надає  можливість військовослужбовцям  брати  участь  у  богослужіннях  і  виконанні релігійних обрядів.

     Богослужіння та  релігійні  обряди  в  лікарнях,  госпіталях, будинках  для  престарілих  та  інвалідів,  місцях    попереднього ув'язнення  і  відбування  покарання  проводяться   на    прохання громадян, які перебувають в них,  або  за  ініціативою  релігійних організацій. Адміністрація зазначених установ сприяє  цьому,  бере участь у визначенні часу та інших  умов  проведення  богослужіння, обряду або церемонії.

     В  інших  випадках  публічні  богослужіння, релігійні обряди, церемонії  та  процесії  проводяться  щоразу з дозволу відповідної місцевої  державної адміністрації, виконавчого комітету сільської, селищної,  міської  Рад  народних депутатів. Клопотання про видачу вказаного  дозволу  подається  не  пізніш  як  за  десять  днів до призначеного  строку проведення богослужіння, обряду, церемонії чи процесії, крім випадків, які  не  терплять  зволікання. (  Частина п'ята статті 21 із змінами, внесеними згідно із Законом  N 3795-12 від 23.12.93 )

     Стаття 22. Література і предмети релігійного призначення

     Громадяни та релігійні організації мають право на  придбання, володіння і  використання  релігійної  літератури  мовою  на  свій вибір,  а  також  інших  предметів  й    матеріалів    релігійного призначення.

     Релігійні  організації мають право виготовляти, експортувати, імпортувати і розповсюджувати  предмети  релігійного  призначення, релігійну  літературу  та  інші інформаційні матеріали релігійного змісту.

     Релігійні  організації    користуються    виключним    правом заснування підприємств  для  випуску  богослужбової  літератури  і виробництва предметів культового призначення.

     Стаття 23. Добродійна і культурно-освітня діяльність

                релігійних організацій

     При релігійних організаціях можуть  утворюватися  товариства, братства,  асоціації,  інші  об'єднання  громадян  для  здійснення добродійництва, вивчення та розповсюдження  релігійної  літератури та іншої культурно-освітньої діяльності.  Вони  можуть  мати  свої статути, що реєструються в порядку, встановленому для  громадських об'єднань.

     Релігійні  організації  мають  право  здійснювати  добродійну діяльність  і  милосердя  як  самостійно,  так  і через громадські фонди. Суми витрат на цю мету оподаткуванню не підлягають.

     Стаття 24. Міжнародні зв'язки та контакти релігійних

                організацій і віруючих

     Релігійні організації  і  віруючі,  одноосібно  або  разом  з іншими,  мають  право  встановлювати  і  підтримувати   міжнародні зв'язки та прямі особисті контакти, включаючи виїзд за кордон  для паломництва, участі в зборах та релігійних заходах.

     Учасники  цих  контактів  і  заходів  можуть    в    порядку, встановленому  чинним  законодавством,  придбавати,  одержувати  і везти з собою релігійну літературу та інші інформаційні  матеріали релігійного змісту.

     Релігійні організації можуть направляти  громадян  за  кордон для навчання в духовних навчальних  закладах  і  приймати  з  цією метою іноземних громадян.

     Священнослужителі,  релігійні проповідники, наставники,  інші представники зарубіжних організацій, які є іноземними  громадянами і   тимчасово   перебувають   в    Україні,    можуть    займатися проповідуванням  релігійних   віровчень,   виконанням   релігійних обрядів чи іншою  канонічною  діяльністю  лише  в  тих  релігійних організаціях, за запрошенням яких вони  прибули,  і  за  офіційним погодженням з державним органом, який здійснив реєстрацію  статуту (положення)  відповідної  релігійної   організації.  (  Статтю  24 доповнено  частиною  четвертою  згідно  із  Законом N 3795-12  від 23.12.93 )

                          Р о з д і л  V

           ТРУДОВА ДІЯЛЬНІСТЬ У РЕЛІГІЙНИХ ОРГАНІЗАЦІЯХ

                      ТА НА ЇХ ПІДПРИЄМСТВАХ

     Стаття 25. Трудові правовідносини у релігійних організаціях

     Релігійна організація має право приймати на роботу громадян.

     Умови  праці  встановлюються  за  угодою    між    релігійною організацією та працівником  і  визначаються  трудовим  договором, який укладається у письмовій формі.

     Релігійна організація  зобов'язана  в  установленому  порядку зареєструвати трудовий договір.

     У такому ж  порядку  реєструються  документи,  що  визначають умови оплати праці священнослужителів, церковнослужителів і  осіб, які працюють у релігійній організації на виборних посадах.

     Громадяни, які працюють у релігійній організації за  трудовим договором, можуть бути членами профспілки.

     Стаття 26. Трудові права громадян, які працюють у релігійних організаціях та створених ними підприємствах і закладах.
     На громадян,   які  працюють  у  релігійних  організаціях  та створених  ними  підприємствах,  добродійних  закладах  на  умовах трудового  договору,  поширюється  дія  законодавства  про  працю, загальнообов'язкове      державне      соціальне      страхування, оподаткування.

(  Стаття 26 із змінами, внесеними згідно із Законом N 3795-12 від 23.12.93, в редакції Закону N 429-IV ( 429-15 ) від 16.01.2003 ) 

    (  Статтю 27 виключено на підставі Закону N 429-IV ( 429-15 )

від 16.01.2003 )

     Стаття 28. Право на соціальний захист громадян, які працюють у релігійних організаціях та створених ними підприємствах і закладах

     Громадяни, які працюють у релігійних організаціях,  створених ними підприємствах, закладах на умовах трудового договору, а також священнослужителі,  церковнослужителі  та  особи,  які  працюють у релігійних   організаціях   на   виборних   посадах,    підлягають загальнообов'язковому державному соціальному страхуванню на умовах і в порядку,  встановлених законодавством про  загальнообов'язкове державне соціальне страхування.

     Релігійні організації,  їх  підприємства  та  заклади,  а   у випадках,   передбачених   законом,   також   і   працівники   цих організацій,  підприємств,  закладів сплачують страхові внески  до Фонду  загальнообов'язкового  державного  соціального  страхування України на випадок безробіття,  Фонду соціального страхування  від нещасних   випадків  на  виробництві  та  професійних  захворювань України,  Фонду  соціального  страхування  з   тимчасової   втрати працездатності,  а  також  збір  на  обов'язкове державне пенсійне страхування до Пенсійного фонду  України  в  порядку  і  розмірах, установлених законодавством.

     Усім громадянам,  які працюють у релігійних організаціях,  їх підприємствах   і   закладах,   державна  пенсія  призначається  і виплачується на загальних підставах відповідно до законодавства. (  Стаття 28 із змінами, внесеними згідно із Законом N 3795-12 від 23.12.93, в редакції Закону N 429-IV ( 429-15 ) від 16.01.2003 )

                          Р о з д і л  VI

             ДЕРЖАВНІ ОРГАНИ ТА РЕЛІГІЙНІ ОРГАНІЗАЦІЇ

     Стаття 29. Державний контроль за додержанням законодавства

                про свободу совісті та релігійні організації

     Державний  контроль  за додержанням законодавства України про свободу  совісті  та релігійні організації здійснюють місцеві Ради народних депутатів та їх виконавчі комітети.

     Стаття 30. Державний орган України у справах релігій

     Державний   орган   України   у  справах  релігій  покликаний забезпечувати проведення державної політики щодо релігій і церкви.

З цією метою він:

     на  прохання  релігійних  організацій    сприяє    досягненню домовленості з державними органами та подає необхідну  допомогу  у питаннях, що потребують вирішення цих органів;

     сприяє зміцненню взаєморозуміння і терпимості між релігійними організаціями різних віросповідань;

     здійснює   реєстрацію    статутів    (положень)    релігійних організацій, зазначених у частині другій статті 14 цього Закону, а також змін і доповнень до них;

     подає    консультативну    допомогу   державним   органам   у застосуванні   законодавства  про  свободу  совісті  та  релігійні організації; ( Абзац п'ятий частини першої  статті 30 із  змінами, внесеними згідно із Законом N 3795-12 від 23.12.93 )

     здійснює контакти  і  координаційні  зв'язки  з  відповідними органами інших держав;

     сприяє участі релігійних організацій у міжнародних релігійних рухах,  форумах,  ділових  контактах  з  міжнародними  релігійними центрами й зарубіжними релігійними організаціями;

     забезпечує релігієзнавчу експертизу за  участю  представників релігійних організацій та відповідних спеціалістів.

     Державний   орган   України  у  справах  релігії  утворюється Кабінетом Міністрів України.

     (  Частина  третя  статті  30  втратила  чинність на підставі Закону N 2140-12 від 19.02.92 ) Голова державного органу України у справах релігій призначається Верховною Радою України, а керівники відповідних  органів  на  місцях – обласними,  Київською міською Радами  народних  депутатів,  у  Кримській  АРСР – Верховною Радою Кримської АРСР.

     Стаття 31. Відповідальність за порушення законодавства про свободу совісті та релігійні організації

     Службові особи і громадяни, винні в  порушенні  законодавства про  свободу  совісті    та    релігійні    організації,    несуть відповідальність, встановлену законодавством України.

     Стаття 32. Міжнародні договори

     Якщо  міжнародним  договором,  в  якому  бере участь Україна, встановлено  інші правила, ніж ті, що їх містить законодавство про свободу   совісті  та  релігійні  організації,  то  застосовуються правила міжнародного договору.

 Голова Верховної Ради України                          Л. КРАВЧУК

 м. Київ, 23 квітня 1991 року

     N 987-XII

приложение 2
Извлечения из текстов конституций иностранных государств

Республика Болгария. Конституция Республики Болгарии

От 13 июля 1991 г.

Статья 6
(2) Все граждане равны перед законом. Не допускаются никакие ограничения прав и привилегий, основанные на ... религии, убеждениях...
Статья 11
(2) Ни одна из политических партий или идеологий не могут объявляться или утверждаться в качестве государственной.

(4) Не могут образовываться политические партии на этнической, расовой или религиозной основе...
Статья 13
1. Вероисповедания являются свободными. 

2. Религиозные институты отделены от государства. 

3. Традиционная религия в Республике Болгарии – восточно-православное вероисповедание. 

4. Религиозные общности и институты, как и религиозные убеждения, не могут использоваться в политических целях. 

Статья 26
(2) Иностранцы, пребывающие в Республике Болгарии, имеют все права и обязанности по этой Конституции за исключением прав и обязанностей, для которых Конституция и законы требуют болгарского гражданства. 

Статья 37
1. Свобода совести, свобода мысли и выбора вероисповедания и религиозных или атеистических взглядов нерушимы. Государство содействует поддержанию терпимости и уважению между верующими различных вероисповеданий, а также верующими и неверующими. 

2. Свобода совести и вероисповедания не может быть нацелена против национальной безопасности, общественного порядка, народного здоровья и морали или против прав и свобод других граждан. 

Статья 44
(2) Запрещаются организации, чья деятельность направлена ... на разжигание ... этнической или религиозной вражды, на нарушение прав и свобод граждан...

Статья 46
(1) Брак – это добровольный союз между мужем и женой. Законным является только гражданский брак.

Статья 58
3. Религиозные и другие убеждения не являются основанием для отказа исполнять обязанности, установленные в Конституции и законах. 

Статья 59
(2) Исполнение воинских обязанностей, условия и порядок освобождения от них или их замена альтернативной службой регулируются законом.

Словацкая Республика. Конституция Словацкой Республики

от 1 сентября 1992 г.

Преамбула 

МЫ, СЛОВАЦКИЙ НАРОД, помня о политическом и культурном наследии наших предков и о многовековом опыте борьбы за национальное существование и собственную государственность, в духе наследия святых Кирилла и Мефодия и исторического наказа Великой Моравии...
МЫ, ГРАЖДАНЕ СЛОВАЦКОЙ РЕСПУБЛИКИ, ЧЕРЕЗ СВОИХ ДЕПУТАТОВ ПРИСЯГАЕМ ЭТОЙ КОНСТИТУЦИИ:

ГЛАВА ПЕРВАЯ 

Статья 1

Словацкая Республика является суверенным, демократическим и правовым государством – несвязанным какой-либо идеологией и религией. 

ГЛАВА ВТОРАЯ 

Статья 12

2) Основные права и свободы на территории Словацкой Республики гарантируются каждому, невзирая на ... вероисповедание, политические или иные убеждения... 

Статья 18

1. Никто не может быть направлен на принудительные работы. 

2. Действие параграфа 1 не распространяется на 

…Б) военную или какую-либо альтернативную ей службу... 

Статья 24

1. Гарантируется свобода мысли, совести и вероисповедания. Каждый гражданин имеет право изменить свое вероисповедание или быть атеистом. Каждый имеет право публично высказывать свои убеждения. 

2. Каждый имеет право свободно отправлять религиозный культ самостоятельно либо вместе с другими гражданами, в частном порядке либо публично, посредством богослужения, с сохранением традиционных обрядов или участвовать в создании новых. 

3. Церкви и религиозные общества отделены от государства: они избирают свои органы и управляются самостоятельно, они сами создают условия для отправления богослужения, учреждают монашеские и иные церковные структуры, независящие от государства. 

4. Положения параграфов 1 и 3 могут быть ограничены законом для обеспечения общественного порядка, охраны здоровья, нравственности либо для защиты прав и свобод остальных граждан. 

Статья 25

2) Никого нельзя принуждать к выполнению воинских обязанностей, если это противоречит его убеждениям или вероисповеданию. В данном случае порядок прохождения воинской службы устанавливает закон.

Статья 52

1. Когда в первой и второй главах данной Конституции употребляется понятие "гражданин", то под ним подразумевается гражданин Словацкой Республики. 

2. Иностранцы пользуются на территории Словацкой Республики основными свободами и правами человека, гарантированными настоящей Конституцией. 

3. Когда в существующих юридических документах используется понятие "гражданин", то под ним подразумевается всякий человек, если речь идет о правах и свободах, которые признаются настоящей Конституцией, невзирая на гражданскую принадлежность. 

Латвийская Республика. Конституционный закон Латвийской Республики

от 10 декабря 1991 г.

Права и обязанности человека и гражданина

Статья 12

Все лица в Латвии равны перед законом независимо от расы, национальности... политических и религиозных убеждений.

Статья 30

...Никого нельзя заставить высказывать свои ... религиозные, этнические

и другие взгляды... 

Статья 35

Государство отделено от церкви.

Государство гарантирует свободу религиозных убеждений.

Лица или их объединения имеют право отправлять религиозные ритуалы и церемонии.

Никого нельзя заставить принимать участие в религиозных ритуалах и церемониях, а также изучать Закон Божий.

Религиозные и идеологические мотивы никого не освобождают от обязанностей по отношению к государству и необходимости соблюдения законов.

Республика Молдова. Конституция Республики Молдова

от 29 июля 1994 г.

Статья 31. Свобода совести

1. Свобода совести гарантируется. Она должна проявляться в духе терпимости и взаимного уважения. 

2. Религиозные культы свободны и организуются сообразно собственным уставам и в соответствии с законом. 
3. В отношениях между религиозными культами запрещаются любые проявления вражды. 
4. Религиозные культы самостоятельны, отделены от государства и пользуются его поддержкой, в частности, в облегчении религиозного присутствия в армии, больницах, тюрьмах и приютах. 

Статья 32. Свобода мнений и выражения

(3) Запрещаются и наказываются законом ... призывы к ... религиозной розни...

Статья 35. Право на образование

(8) Государство обеспечивает в соответствии с законом свободу религиозного образования. Государственное образование носит светский характер.

Статья 72. Виды законов

1. Парламент принимает конституционные, органические и ординарные законы. 

2. Конституционные законы – это законы по пересмотру Конституции.

3. Органическим законом регламентируются:

1) общий режим религиозных культов...

Республика Узбекистан. Конституция Республики Узбекистан

от 8 декабря 1992 г.

Статья 18

Все граждане Республики Узбекистан имеют одинаковые права и свободы и равны перед законом без различия ... религии ....

Статья 31

Свобода совести гарантируется для всех. Каждый имеет право исповедовать любую религию или не исповедовать никакой. Недопустимо принудительное насаждение религиозных взглядов.

Статья 67

Запрещается создание и деятельность политических партий, а равно других общественных объединений, ... пропагандирующих ... религиозную вражду, а также военизированных объединений, политических партий по национальному и религиозному признакам.

Статья 61

Религиозные организации и объединения отделены от государства и равны перед законом. Государство не вмешивается в деятельность религиозных объединений.

Республика Беларусь. Конституция Республики Беларусь

от 15 марта 1994 г.

Статья 5

... Запрещается создание и деятельность политических партий, а равно других общественных объединений,... ведущих пропаганду ... религиозной ... вражды.

Статья 12

Республика Беларусь может предоставлять право убежища лицам, преследуемым в других государствах за ... религиозные убеждения ... 

Статья 16

Все религии и вероисповедания равны перед законом. Установление каких-либо преимуществ или ограничений одной религии или вероисповедания по отношению к другим не допускается.

Запрещается деятельность конфессиональных организаций, их органов и представителей, которая направлена против суверенитета Республики Беларусь, ее конституционного строя и гражданского согласия либо сопряжена с нарушением прав и свобод граждан.

Отношения государства и конфессий регулируются законом.

Статья 31

Каждый имеет право самостоятельно определять свое отношение к религии, единолично или совместно с другими исповедовать любую религию или не исповедовать никакой, выражать и распространять убеждения, связанные с отношением к религии, участвовать в отправлении религиозных культов, ритуалов, обрядов. 

Статья 57

Защита Республики Беларусь – обязанность и священный долг гражданина Республики Беларусь.

Порядок прохождения воинской службы, основания и условия освобождения от воинской службы либо замена ее альтернативной определяются законом.

Португальская Республика. Конституция Португальской Республики

(Вступила в силу 25 апреля 1976 г.; с изменениями 1982, 1989 и 1992 г.)

Статья 41. Свобода совести, религии и культов

1. Свобода совести, религии и культов гарантируется законом.

1. Никто не может подвергаться преследованию, лишаться прав, освобождаться от обязательств или политических обязанностей на основании религиозных убеждений и религиозной деятельности. 

2. Церковь и религиозные общины отделяются от государства; они пользуются свободой организации, деятельности и отправления культов. 

1. Гарантируется свобода религиозной пропаганды в рамках соответствующего вероисповедания, а также использование церковных средств массовой информации. 

2. Признается право на отказ от военной службы по религиозным убеждениям. Вместе с тем сохраняется обязанность нести невоенную службу, равную по продолжительности военной. 

Статья 43. Право на образование

1. Государство не может присвоить себе право составлять программы обучения в соответствии с какой-либо ... религиозной доктриной. 

2. Государственное обучение не может носить религиозного характера. 

Статья 47. Объединения и политические партии

3. Политическим партиям запрещается использовать в своем названии терминологию, имеющую прямое отношение к какой-либо религии и церкви, без ущерба философским и идеологическим принципам партийной программы. Запрещается использование эмблем, сходных с национальными и религиозными.

Статья 276. Защита Родины и военная служба
3. Служба в армии для лиц, признанных неспособными к несению строевой службы, связанной с применением оружия, как и для лиц, отказывающихся служить по религиозным мотивам, заменяется нестроевой или гражданской службой.

Статья 288. Пределы пересмотра Конституции 

Законы о пересмотре Конституции должны уважать: в) принцип отделения церкви от государства...

Соединенные Штаты Америки. Конституция Соединенных Штатов Америки

(Принята 17 сентября 1787 г., вступила в силу 4 марта 1789 г.;

в дальнейшем была дополнена 27-ю поправками) 

Поправка I
Конгресс не должен издавать законов, устанавливающих какую-либо религию или запрещающих ее свободное исповедание....

Французская Республика. Конституция Французской Республики

от 4 октября 1958 г. 

Статья 2

Франция является неделимой, светской, демократической и социальной Республикой. Она обеспечивает равенство перед законом всем гражданам, независимо от происхождения, расы и религии. Она уважает все верования.

Статья 20
Церковный характер и религиозная или культовая цель общества либо учреждения не могут стать поводом для специальных законодательных ограничений или фискальных мер в отношении порядка его возникновения, правоспособности и любых форм деятельности.

Королевство Испания. Конституция Испании

от 29 декабря 1978 г. 

Статья 16

1. Гарантируется свобода идеологии, вероисповедания и отправления культов отдельными гражданами и объединениями без каких-либо ограничений, кроме тех, которые необходимы для поддержания общественного порядка, охраняемого законом.

1. Никто не может быть обязан объявлять о своей идеологии, религии или верованиях. 

2. Никакая религия не может быть государственной. Публичные власти должны принимать во внимание религиозные верования испанского общества и поддерживать соответствующие отношения сотрудничества с католической церковью и другими вероисповеданиями. 

Статья 30

Закон определяет воинские обязанности испанцев и регулирует с соблюдением соответствующих гарантий порядок освобождения от обязательной воинской службы как по мотивам несоответствия убеждениям, так и по другим причинам и устанавливает заменяющие ее общественные повинности.

Литовская Республика. Конституция Литовской Республики

(Принята на референдуме 25 октября 1992 г.)

Статья 25

... Свобода выражения убеждений и распространения информации несовместима с преступными действиями – разжиганием ... религиозной или социальной ненависти...

Статья 26

Свобода мысли, вероисповеданий и совести ограничению не подлежит. Каждый человек имеет право на свободу выбора любой религии или вероисповедания и единолично или сообща с другими, в частном или публичном порядке ее исповедовать, отправлять религиозные обряды, практиковать вероисповедание и обучать ему.

Никто не может ни подвергать принуждению другое лицо, ни принуждаться выбирать или исповедовать какую-либо религию или веру.

Свобода человека исповедовать и распространять религию либо веру не может ограничиваться иначе, как только законом и лишь в случае необходимости гарантировать общественную безопасность, общественный порядок, здоровье и нравственность людей, равно как и другие основные права и свободы личности.

Родители и опекуны свободно заботятся о религиозном и нравственном воспитании детей и подопечных согласно собственным убеждениям.

Статья 27

Убеждениями человека, практикуемой им религией или вероисповеданием не могут быть оправданы преступление или неисполнение законов.

Статья 29

... Не допускается ограничение прав человека и предоставление ему привилегий в зависимости от его ... вероисповедания...

Статья 38

... Государством регистрируется брак, рождение и смерть. Государство признает и церковную регистрацию брака.

Статья 40

Государственные учебно-воспитательные учреждения и учебно-воспитательные учреждения самоуправлений являются светскими. В них по желанию родителей ведется обучение Закону Божьему.

Статья 43

Государство признает традиционные в Литве церкви и религиозные организации, а другие церкви и религиозные организации - в случае, если они имеют опору в обществе и их учение и обряды не противоречат закону и нравственности.

Признанные государством церкви и другие религиозные организации обладают правами юридического лица.

Церкви и религиозные организации свободно проповедуют свое учение, отправляют свои обряды, имеют молельные дома, благотворительные учреждения и школы для подготовки служителей культа.

Церкви и религиозные организации свободно действуют согласно своим канонам и статутам.

Положение церквей и других религиозных организаций в государстве устанавливается соглашением или законом.

Проповедование церковью и религиозными организациями учения, иная религиозная деятельность, а также молельные дома не могут использоваться в целях, противоречащих Конституции и законам. В Литве нет государственной религии.

Статья 48

... Труд иностранцев в Литовской республике регулируется законом.

Принудительным трудом не считается прохождение службы в армии или заменяющая ее альтернативная служба, ...

Статья 139

... В установленном законом порядке граждане Литовской Республики обязаны проходить воинскую или альтернативную службу по охране края.

Эстонская Республика. Конституция Эстонской Республики

(Принята на референдуме 28 июня 1992 г.) 

Статья 29

Гражданин Эстонии имеет право свободно выбирать себе род занятий, профессию и место работы. Законами могут устанавливаться условия и порядок пользования этим правом. Если законом не установлено иное, то этим правом наравне с гражданами Эстонии пользуются также пребывающие в Эстонии граждане иностранных государств и лица без гражданства.

Никто против его воли не может быть принужден работать или служить, за исключением службы в Силах самообороны или альтернативной ей службы...

Статья 40

Каждый обладает свободой совести, вероисповедания и мысли.

Принадлежность к церкви и религиозным общинам свободна. Государственной церкви нет. Каждый волен сам, так и вместе с другими, публично или приватно исполнять религиозные обряды, если это не наносит ущерба общественному порядку, здоровью и нравственности,

Республика Индия. Конституция Республики Индия

от 26 ноября 1949 г. с последующими изменениями

Мы, народ Индии, торжественно решив учредить Индию как суверенную социалистическую светскую демократическую республику и обеспечить всем ее гражданам:

... Свободу мысли, выражения мнений, убеждений, вероисповедания, культов...

На нашем Учредительном собрании сегодня, двадцать шестого ноября 1949 года, настоящим принимаем, устанавливаем и даем сами себе настоящую Конституцию.

Право на свободу религии

25. Свобода совести и свобода исповедания религии, отправления религиозных обрядов и религиозной пропаганды.

1. С соблюдением требований публичного порядка, морали и народного здравия, а также других положений настоящей Части все лица имеют равное право на свободу совести и право свободно исповедовать религию, отправлять религиозные обряды и вести религиозную пропаганду. 

2. Ничто в настоящей статье не затрагивает действия какого-либо существующего закона и не препятствует Государству в издании какого-либо закона: 

a) регулирующего или запрещающего какую-либо экономическую, финансовую или политическую, а также иную светскую деятельность, которая может находиться в связи с отправлением религиозных обрядов;

b) имеющего в виду общественное благосостояние и реформы, а также открытие доступа в индусские религиозные учреждения, носящие публичный характер, всем классам и слоям индусов.

Пояснение I. Ношение кирпанов (kirpans) считается входящим в отправление сикхской религии.

Пояснение II. В подпункте "b" пункта 2 название "индусы" должно толковаться как включающее и лиц, исповедующих сикхскую, джайнистскую и буддийскую религию; ссылка на индусские религиозные учреждения должна толковаться соответственно.

26. Свобода управления делами религиозных сект.

С соблюдением требований публичного порядка, морали и народного здравия каждая религиозная секта или ее часть имеет право:

                         a) создавать и содержать учреждения для религиозных и благотворительных целей; 

                         b) управлять своими собственными делами в вопросах религии; 

владеть и приобретать движимое и недвижимое имущество и 

1. управлять таким имуществом в соответствии с законом. 

27. Свобода от уплаты налогов в целях содействия какой-либо

определенной религии.

Ни одно лицо нельзя принуждать уплачивать какие-либо налоги, поступления от которых специально предназначаются для покрытия расходов на цели содействия или поддержания какой-либо определенной религии или определенной секты.

28. Свобода посещения уроков религии или богослужения в некоторых учебных заведениях.

1. Никакое преподавание религии не должно иметь места в учебных заведениях, полностью содержащихся за счет государственных средств. 

2. Ничто в пункте 1 не относится к учебным заведениям, управляемым Государством, но учрежденным как дар или доверительная собственность на условии, что в таких заведениях будет проводиться преподавание религии. 

3. Ни одно лицо, посещающее учебное заведение, признанное Государством или получающее помощь за счет государственных средств, нельзя обязать посещать уроки религии, которые могут проводиться в таком заведении, или присутствовать при богослужении, которое может отправляться в таких заведениях или в любом помещении, относящемся к ним, если такое лицо или его опекун, когда оно является несовершеннолетним, не дали на то своего согласия. 

Право на равенство

15. Запрещение дискриминации по мотивам религиозной, расовой, кастовой принадлежности, пола или места рождения.

1. Государство не проводит дискриминации в отношении граждан только по мотивам религиозной, расовой, кастовой принадлежности, пола, места рождения или по любому из этих мотивов. 

2. Ни один гражданин только по мотивам религиозной, расовой, кастовой принадлежности, пола, места рождения или по любому из этих мотивов не может быть в какой-либо мере лишен правоспособности, не должен нести особых обязанностей, не может быть подвергнут ограничениям или поставлен в особые условия в отношении: 

a. доступа в магазины, рестораны, гостиницы и места общественного увеселения…
b. пользования колодцами, водоемами, купальнями, дорогами и местами общественного отдыха, содержащимися полностью или частично за счет государственных средств или открытых для общественного пользования. 

Китайская Народная Республика. Конституция Китайской Народной Республики

от 4 декабря 1982 г.

Статья 36
Граждане Китайской Народной Республики имеют свободу вероисповедания.

Никакие государственные органы, общественные организации и отдельные лица не могут принудить граждан исповедовать или не исповедовать религию, не могут дискриминировать граждан за исповедание или неисповедание религии.

Государство охраняет нормальное отправление религиозной деятельности. Никто не может использовать религию для нарушения общественного порядка, нанесения вреда здоровью граждан и в ущерб государственной системе образования.

Религиозные организации и религиозные дела свободны от иностранного контроля.

Япония. Конституция Японии

(Вступила в силу 3 мая 1947 г.)

Статья 19
Свобода мысли и совести не должна нарушаться. 

Статья 20
Свобода религии гарантируется для всех. Ни одна из религиозных организаций не должна получать от государства никаких привилегий и не может пользоваться политической властью.

Никто не может принуждаться к участию в каких-либо религиозных актах, празднествах, церемониях или обрядах.

Государство и его органы должны воздерживаться от проведения религиозного обучения и какой-либо иной религиозной деятельности. 

Статья 89
Никакие государственные денежные средства или иное имущество не могут ассигноваться или предназначаться для использования, выгоды или содержания какого-либо религиозного учреждения или ассоциации или для каких-либо благотворительных, просветительских или филантропических учреждений, не находящихся под контролем публичных властей.

Монголия. Конституция Монголии

от 13 января 1992 г.

1. В Монголии государство уважает религию, религия почитает государство.

1. Государство не может заниматься религиозной деятельностью, религия не может заниматься государственной деятельностью. 

2. Отношение между государством и религией регулируется законом. 

Федеративная Республика Германии. Основной закон Федеративной Республики Германии

от 23 мая 1949 г.

Статья 4
1. Свобода вероисповедания, совести и свобода провозглашения религиозных и общественных взглядов ненарушимы. 

2. Гарантируется беспрепятственное отправление религиозных обрядов 

3. Никто не может быть принуждаем против своей совести к военной службе на строевых должностях. Подробности устанавливает федеральный закон. 

Статья 7
(1) Все школьное дело находится под надзором Государства.

1. Лица, правомочные на воспитание детей, имеют право решать относительно участия этих детей в религиозном обучении. 

2. Религиозное обучение является в государственных школах, за исключением неконфессиональных, обязательным предметом. Без ущерба для права надзора Государства религиозное обучение проводится в соответствии с основными принципами религиозных общин. Ни один преподаватель не может быть обязан против своей воли вести религиозное обучение. 

(5) Частные народные школы допускаются, если Управление народного образования признает наличие особого педагогического интереса или если они по предложению лиц, правомочных на воспитание детей, учреждаются как общие школы, как конфессиональные или неконфессиональные, и если в общине не имеется государственной народной школы такого типа. 

Статья 56
Президент Республики при своем вступлении в должность приносит перед собравшимися членами Бундестага и Бундесрата нижеследующую присягу^

"Клянусь посвятить свои силы благу немецкого народа, содействовать его пользе, оберегать его от ущерба, блюсти и охранять Основной закон и законы Федерации, добросовестно исполнять свои обязанности и соблюдать справедливость по отношению ко всем. Да поможет мне в этом Бог".

Допускается принесение присяги без религиозного заверения.

Веймарская конституция

(1919 г.)

(Нижеуказанные статьи являются частью действующего Основного закона ФРГ)

Статья 136
Осуществление права свободы религии не может ни обуславливать, ни ограничивать частных и публичных гражданских прав и обязанностей.

Пользование частными и публичными гражданскими правами, равно как и допущение к публичным должностям, не зависит от вероисповедания.

Никто не обязан разглашать свои религиозные убеждения. Власти имеют право спрашивать о принадлежности к религиозному обществу лишь в той мере, в какой от этого зависят права и обязанности, или если этого требует предписанное законом статистическое обследование.

Никто не может быть принужден к исполнению церковных обрядов, или к участию в религиозных праздниках, или к пользованию религиозной формой присяги.

Статья 137
Государственная церковь не существует.

Гарантируется свобода объединения в религиозные общества. Объединение религиозных обществ в пределах империи не подлежит никаким ограничениям.

Каждое религиозное общество самостоятельно распоряжается и управляет своими делами в границах обязательного для всех закона. Оно замещает свои должности без воздействия со стороны государства или гражданской общины.

Религиозные общества приобретают правоспособность на основании общих постановлений гражданского права.

Религиозные общества остаются публично-правовыми корпорациями, поскольку они таковыми уже были. Другим религиозным обществам должны быть предоставлены, по их ходатайству, такие же права, если по своему устройству и числу членов они дают гарантию длительного существования. Если несколько подобных религиозных обществ объединяются в союз, то такой союз является публично-правовой корпорацией.

Религиозные общества, являющиеся публично-правовыми корпорациями, имеют право взимать налоги на основании гражданских налоговых списков, соответственно постановлениям областного законодательства.

К религиозным обществам приравниваются союзы, которые ставят своей задачей общественное поощрение какого-либо мировоззрения.

Поскольку для осуществления этих постановлений потребуются дальнейшие нормы, они устанавливаются в порядке областного законодательства. 

Статья 138

Государственная поддержка религиозных обществ, основанная на законе, Договоре или на особых правооснованиях, должна быть прекращена в порядке областного законодательства. Общие начала для этого устанавливаются империей.

Собственность и другие права религиозных обществ и религиозных союзов и их учреждения, вклады и прочие имущества, предназначенные для богослужения, учебных и благотворительных целей, будут обеспечены. 

Статья 139

Воскресенье и признанные государством праздники находятся под охраной закона, как дни отдыха от работ и душевного подъема. 

Статья 141

Поскольку в армии, в госпиталях, в карательных заведениях и других публичных учреждениях существует потребность в богослужении и нравственном попечении о душе, религиозные общества должны допускаться к совершению религиозных обрядов, причем всякое принуждение должно быть устранено.

Швейцарская Конфедерация. Конституция Швейцарской Конфедерации

от 29 мая 1874 г.

Статья 49

Свобода совести и вероисповедания неприкосновенна.

Никто не может быть принуждаем ни к участию в религиозном обществе или религиозном обучении, ни к совершению какого-нибудь религиозного акта и не может подвергаться каким-либо наказаниям за религиозные воззрения.

Носитель отцовской или опекунской власти распоряжается, с соблюдением предшествующих основных положений, религиозным воспитанием детей до 16-летнего возраста.

Осуществление гражданских или политических прав никоим образом не может быть ограничено предписаниями или установлениями церковного или религиозного характера.

Религиозные воззрения не освобождают от исполнения гражданских обязанностей.

Никакое лицо не обязано платить налоги, специально предназначаемые для особых целей культа религиозного общества, к которому оно не принадлежит. Подробности проведения в жизнь настоящего основного положения остаются в ведении союзного законодательства. 

Статья 50

Свободное отправление религиозных обрядов обеспечено, поскольку не нарушаются требования общественного порядка и добрых нравов.

Кантоны и Союз вправе принимать необходимые меры для поддержания общественного порядка и мира между членами различных религиозных обществ, как и против вторжения властей в права граждан и Государства.

Тяжбы публичного и частного права, возникающие при образовании или разделении религиозных обществ, могут быть в порядке обжалования перенесены на рассмотрение компетентных союзных властей.

Учреждение епископств на швейцарской территории не допускается без согласия Союза.

Ливанская Республика. Конституция Ливанской Республики

от 23 мая 1926 г.

Статья 9

Свобода совести абсолютна. В отношении почитания Всевышнего Бога, государство уважает все религии и вероисповедания и гарантирует полную свободу религии и вероисповедания и гарантирует полную свободу отправления религиозных таинств под своей защитой при условии соблюдения общественного порядка. Государство также гарантирует всем религиозным общинам уважение к их установлениям о личном статуте и религиозным интересам.

Статья 10

Преподавание свободно, если оно не нарушает общественный порядок и добрые нравы и не затрагивает достоинства существующих в государстве религий и вероисповеданий. Не допускается нарушение права (религиозных) общин иметь свои школы при условии соблюдения ими общих положений, установленных государством в отношении народного образования. 

Статья 50

(В редакции конституционного закона 17 октября 1927 г.). До вступления в должность Президент республики приносит перед Национальным собранием присягу на верность нации и Конституции в следующих словах: "Клянусь Всемогущим Богом соблюдать Конституцию и законы ливанского народа, охранять независимость отечества и целостность его территории".

Итальянская Республика. Конституция Итальянской Республики

от 27 декабря 1947 г.
Статья 3

Все граждане имеют одинаковое общественное достоинство и равны перед законом без различия ... вероисповедания, политических убеждений, личного и общественного положения. 
Статья 7
Государство и католическая Церковь независимы и суверенны в принадлежащей каждому сфере.

Их отношения регулируются Латеранскими соглашениями. Изменения Соглашений, принятые обеими сторонами, не требуют конституционного пересмотра.

Статья 8

Некатолические вероисповедания вправе создавать организации по своим уставам, поскольку это не противоречит публичному правопорядку.

Их отношения с Государством определяются законом на основе соглашений с органами, представляющими эти вероисповедания. 

Статья 19

Все имеют право свободно исповедовать свои религиозные верования в любой форме, индивидуальной или коллективной, пропагандировать их и отправлять соответствующий культ частным образом или публично, за исключением обрядов, противных добрым нравам. 

Статья 20

Церковный характер и религиозная или культовая цель общества либо учреждения ни могут стать поводом для специальных законодательных ограничений или фискальных мер в отношении порядка его возникновения, правоспособности и любых форм деятельности.

Ирландия. Конституция Ирландии

от 29 декабря 1937 г.
Статья 44

1) Государство подтверждает, что Всемогущему Богу принадлежит принесение публичного поклонения. Государство будет почитать Его имя и уважать и почитать религию.

2) Государство признает особое положение святой католической апостолической римской церкви как хранительницы религии, исповедуемой значительным большинством его граждан...

3) Государство также признает Ирландскую церковь, пресвитерианскую церковь в Ирландии, Ирландскую церковь методистов, Ирландское религиозное общество квакеров, а также еврейские общины и другие религиозные вероисповедания, существующие в Ирландии на день вступления в действие настоящей Конституции.

2. 1) Свобода совести и свободное исповедание религии и выполнение обрядов гарантируется каждому гражданину при условии соблюдения общественного порядка и требований нравственности.

2) Государство обязуется не предоставлять материальных средств ни одной религии.

3) Государство не будет устанавливать какой-либо неправоспособности или дискриминации на почве религиозного исповедания, верования или положения.

1. Законодательство, предоставляющее государственную помощь школам, не должно устанавливать различий между школами, состоящими под руководством тех или иных религиозных исповеданий, и не должно нарушать право детей посещать имеющую государственную дотацию школу без получения в ней религиозного воспитания. 

2. Каждое религиозное исповедание должно пользоваться правом вести свои дела, владеть, приобретать и управлять имуществом, как движимым, так и недвижимым, и содержать заведения с религиозными или благотворительными целями. 

3. Имущество всякого религиозного исповедания или воспитательного учреждения не должно использоваться иначе как для общеполезных надобностей и на уплату вознаграждения. 

Греческая Республика. Конституция Греции

от 11 июня 1975 г.

Статья 3

Господствующей в Греции религией является религия восточноправославной церкви Христовой. Православная греческая церковь, признающая своим главой господа нашего Иисуса Христа, неразрывно связана в своих догматах с великой Константинопольской церковью и со всякой другой единоверной церковью Христовой, неуклонно соблюдающей, как и она, святые апостольские и соборные каноны и священные предания. Она является автокефальной и управляется Священным Синодом, включающим всех епископов по должности, и образуемым им Святым Синодом, как это указано в уставе церкви и в соответствии с положениями Патриаршей книги от 29 июня 1850 г. и акта Синода от 4 сентября 1928 г.

1. Церковные статуты, существующие в некоторых районах государства, не противоречат положениям предыдущего пункта. 

2. Текст Священного писания сохраняется неизменным. Его официальный перевод на другой язык запрещен без предварительного согласия автокефальной церкви в Константинополе. 

Статья 5

... 2. Все лица, находящиеся на греческой территории, пользуются полной защитой своей жизни, чести и свободы независимо от ... религиозных или политических различий. Исключения допускаются в случаях, предусмотренных международным правом.

Статья 13

1. Свобода совести ненарушима. Пользование личными и политическими свободами не зависит от религиозных верований. 

2. Всякая признаваемая религия свободна, и ее культовые обряды осуществляются беспрепятственно под охраной закона. Культовые обряды не могут посягать на публичный порядок и добрые нравы. Прозелитизм запрещается. 

3. Служители всех признаваемых религий подвергаются такому же надзору государства и имеют такие же обязанности по отношению к нему, как и служители основной религии. 

4. Никто не может быть освобожден от своих обязанностей по отношению к государству или отказаться от исполнения законов по мотивам религиозных убеждений. 

5. Никакая присяга не может приниматься, кроме как по закону, который также устанавливает ее форму. 

Статья 14

... 3. Запрещается конфискация газет и других печатных изданий до или после выхода их в свет. В исключительных случаях по приказу прокурора разрешается конфискация после выхода в свет:
а) за оскорбление христианской религии или всякой другой признаваемой религии...

Статья 16

... 2. Образование составляет основную задачу государства. Оно включает нравственное, культурное, профессиональное и физическое воспитание греков, а также развитие их национального и религиозного самосознания и формирование их как свободных и ответственных граждан.

Статья 18

... 8. Сельскохозяйственные угодья патриарших монастырей Святой Анастасии Фармаколитрии в Калкидиках, Влатадеса в Салониках и Святого Иоанна Теолога в Патмосе, кроме зависящих от них подчиненных, не могут отчуждаться. В равной мере это относится к отчуждению имущества Александрийского, Антиохийского и Иерусалимского патриаршеств, а также к имуществу Святого монастыря на Синае.

Статья 33

... 2. Вступающий в должность Президента республики принимает перед Палатой депутатов следующую присягу: "Клянусь именем Святой, единосущной и нераздельной Троицы соблюдать Конституцию и законы, обеспечивать их точное соблюдение, защищать национальную независимость и территориальную целостность Родины, защищать права и свободы греков и служить общим интересам и прогрессу греческого народа".

Статья 59

До вступления в должность депутаты принимают следующую присягу перед Палатой депутатов на открытом заседании: "Я клянусь именем Святой, единосущной и нераздельной Троицы быть верным Родине и Демократическому режиму, соблюдать Конституцию и законы и добросовестно выполнять свои обязанности".

2. Депутаты, имеющие другую религию или вероисповедание, принимают присягу по формуле, установленной их религией или вероисповеданием.

Статья 105

I. Афонский полуостров, от Мегали Вилга и выше, образующий район Святой горы, составляет со своим древним привилегированным положением самоуправляющуюся часть Греческого государства, сохраняющего в неприкосновенности свой суверенитет над этой территорией. В духовном отношении Святая гора состоит в непосредственном ведении Вселенского патриархата. Все лица, ведущие там монашескую жизнь, приобретают греческое гражданство, как только они допускаются в качестве послушников или монахов, без каких-либо формальностей.

2. В соответствии со своим статусом Святая гора управляется своими двадцатью святыми монастырями, между которыми поделен весь Афонский полуостров; ее территория не подлежит отчуждению.

Королевство Непал. Конституция Королевства Непал

от 12 февраля 1959 г.

1. Конституция как основной закон.

3) В настоящей Конституции Его Величество означает царствующего в данное время Короля, который является потомком Его Величества Короля Притхви Нарайн Шаха и поборником арийской культуры и индуистской религии.

…4. Право на равенство.

1) Все граждане имеют право на защиту со стороны законов.

2) При применении общих законов не должны проводиться дискриминация в отношении какого-либо гражданина только по мотивам религии, расовой или кастовой принадлежности к какому-либо племени либо по мотивам пола.

3) Ни один гражданин не может подвергаться дискриминации при назначении на службу Короны только по мотивам религии, расовой или кастовой принадлежности к какому-либо племени...

5. Свобода вероисповедания. Каждый гражданин может, с соблюдением существующих традиций, исповедовать религию и отправлять религиозные обряды, унаследованные от древних времен.

При этом ни одно лицо не имеет право обращать другое лицо в свою веру.

Королевство Дания. Конституция Королевства Дания

от 5 июня 1953 г.

Параграф 4

Евангелическая лютеранская Церковь является государственной датской Церковью и содержится Государством.

Параграф 66
Статут государственной Церкви устанавливается законом.

Параграф 67

Граждане имеют право объединяться в общины для отправления религиозных обрядов в формах, соответствующих их убеждениям, с тем лишь, чтобы их учение и обрядность не содержали ничего противоречащего морали или общественному порядку.

Параграф 68

Никто не обязан делать личные взносы в пользу религиозного культа, к которому он не принадлежит.

Параграф 69

Положение религиозных общин, не принадлежащих к государственной Церкви, устанавливается законом.

Параграф 70

Никто не может по причине своих религиозных верований или по причине происхождения быть лишен пользования гражданскими и политическими правами во всей их полноте, уклоняться от выполнения какой бы то ни было гражданской обязанности.

Республика Исландия. Конституция Республики Исландии

от 17 июня 1944 г.

Статья 62

Евангелическо-лютеранская церковь является Государственной Церковью и как таковая пользуется поддержкой и покровительством Государства.

Это положение может быть изменено законом. 

Статья 63

Народу принадлежит право образовывать религиозные общества согласно личным убеждениям. Однако не допускаются проповеди и действия, противные публичному порядку и нравственности. 

Статья 64

Никто не может быть лишен личных и гражданских прав по мотивам религиозных убеждений; никто не может по этим же мотивам отказываться выполнять какие-либо гражданские обязанности.

Никто не может быть принуждаем присоединяться к какому-либо религиозному исповеданию против своей воли.

Лицо, не принадлежащее к Государственной Церкви Исландии или к какой-либо другой признанной Церкви, уплачивает Исландскому университету или в какой-либо указанный стипендиальный фонд этого Университета сборы, причитающиеся к уплате Церкви.

Это может быть изменено законом.

Арабская Республика Египет. Постоянная конституция Арабской Республики Египет

(Одобрена на референдуме 11 сентября 1971 г.)

Статья 2

Ислам – государственная религия, арабский язык – официальный язык государства. Положения мусульманского права – шариата являются основой законодательства.

Статья 9

Семья есть основа общества. Религия, мораль и национальное самосознание - основные устои семьи.

Статья 11

Государство дает возможность женщине сочетать ее общественный труд с обязанностями в семье и предоставляет ей равные права с мужчиной в общественно-политической, культурной и экономической областях жизни, в соответствии с нормами мусульманского права – шариата.

Статья 12

Соблюдение норм морали и их охрана, развитие самобытных египетских традиций, забота о высоком уровне религиозного воспитания, нравственных и национальных ценностей, исторического наследия народа, ... является обязанностью общества в рамках, предусмотренных законом. Государство обязано руководствоваться этими принципам и укреплять их.

Статья 19

Религиозное воспитание – основной предмет в программах системы государственного образования. 

Статья 40

Все граждане равны перед законом. Они имеют равные права и обязанности независимо от ... вероисповедания и убеждений. 

Статья 46

Государство гарантирует свободу совести и отправления религиозных культов.

Статья 79

Президент, приступая к исполнению своих обязанностей, приносит перед Народным собранием следующую присягу: "Клянусь Всемогущим Аллахом честно охранять республиканский строй, уважать Конституцию и закон, всецело заботиться об интересах народа, отстаивать независимость родины и целостность ее территории". 

Статья 90

Депутат Народного собрания, приступая к исполнению своих обязанностей, приносит перед собранием следующую присягу: "Клянусь Всемогущим Аллахом, что я буду честно охранять целостность родины и республиканский строй, заботиться об интересах народа, уважать Конституцию и закон". 

Статья 140
Приступая к исполнению своих обязанностей, Вице-президент приносит перед Президентом Республики следующую присягу: "Клянусь Всемогущим Аллахом, что я буду честно охранять республиканский строй, уважать Конституцию и закон, всецело заботиться об интересах народа, отстаивать независимость родины и целостность ее территории".

Статья 155

Члены Правительства, приступая к исполнению своих обязанностей, приносят перед Президентом Республики следующую присягу: "Клянусь Всемогущим Аллахом честно охранять республиканский строй, уважать Конституцию и закон, всецело заботиться об интересах народа, отстаивать независимость родины и целостность ее территории".

Иорданское Хашимитское Королевство. Конституция Иордании

от 8 января 1952 г.

Статья 2

Ислам является религией Государства ...

Статья 6

1. Иорданцы равны перед законом; не допускается какая-либо дискриминация в отношении прав и обязанностей в связи с принадлежностью к ... религии.

Статья 14

Государство охраняет свободу культов и религиозных верований, согласно существующим в королевстве обычаям, при условии, что они не нарушают общественный порядок и не противны добрым нравам.

Статья 43

Председатель Совета министров и министры, прежде чем приступить к исполнению своих обязанностей, должны принести Королю следующую присягу:

"Клянусь Всевышним Богом быть верным Королю, соблюдать Конституцию, служить нации и добросовестно выполнять доверенные мне обязанности".

Статья 80

Каждый сенатор и депутат, приступая к исполнению своих обязанностей, должен принести перед соответствующей палатой следующую присягу: "Клянусь Всемогущим Богом, что буду верен Королю и родине, буду соблюдать Конституцию, служить родине и выполнять наилучшим образом возложенные на меня обязанности". 

Статья 99

Устанавливаются суды трех видов:

1. гражданские суды, 

2. религиозные суды, 

3. особые суды. 

Статья 104

Религиозные суды подразделяются на:

1. шариатские суды, 

2. совет и советы других религиозных общин. 

Статья 105

Лишь шариатские суды, согласно своим специальным законам, правомочны разбирать дела по следующим вопросам:

1. вопросы личного статуса мусульман; 

2. вопросы выкупа крови, когда обе стороны являются мусульманами или когда лишь одна из них является мусульманином, но обе стороны согласны на рассмотрение дела шариатским судом;
3. вопросы, относящиеся к мусульманским вакуфам. 

Статья 106

Шариатские суды отправляют правосудие в соответствии с правилами благородного шариата.

Статья 107

Закон устанавливает порядок регулирования вопросов мусульманских вакуфов, ведение их финансовых дел и другие вопросы.

Статья 108

Советы религиозных общин являются советами религиозных немусульманских общин, которые признаны или будут признаны правительством в качестве учрежденных в Иорданском Хашимитском Королевстве.

Статья 109

1. Советы религиозных общин учреждаются согласно специально изданным законам; в этих законах определяется компетенция указанных советов по вопросам личного статуса и имуществ вакуфов, образованных с благотворительной целью для общины. Вопросы личного статуса членов этих общин соответствуют вопросам личного статуса мусульман, входящим в исключительную компетенцию шариатских судов.

2. В указанных выше законах определяются принципы, которыми должны руководствоваться советы религиозных общин.

приложение 3

Извлечения из текстов законов и иных нормативных документов зарубежных государств

Французская Республика. Закон "Об отделении церкви от государства"

от 9 декабря 1905 г.

Статья 1
Республика обеспечивает свободу совести. Она гарантирует свободу религиозных отправлений со следующими ниже ограничениями в интересах общественного порядка.
 Статья 25
Собрания для религиозных служб в помещениях, принадлежащих объединению верующих или предоставленных в их распоряжение, проводятся открыто. Они освобождены от выполнения формальностей, предусмотренных статьей 8 Закона от 30 июня 1881 г., но остаются под надзором властей в интересах публичного порядка. Они проводятся после подачи декларации в порядке, предусмотренном статьей 2 того же Закона с указанием места их проведения...

Колокольный звон производится согласно постановлению муниципалитета, а в случае разногласия между мэрией и председателем либо директором объединения верующих - постановлением префекта.

Статья 28

Впредь воспрещается устанавливать или расклеивать какие-либо знаки или эмблемы религиозного характера в общественных местах и на памятниках, за исключением зданий и сооружений, используемых для религиозных служб, мест погребения, надгробных памятников, а также музеев или выставок.

Статья 29

Несоблюдение предписаний предыдущих статей влечет наказание в виде административных мер.
Итальянская Республика. Текст нового Конкордата

от 18 февраля 1984 г.

Статья 1

Итальянская Республика и Святой Престол подтверждают, что Государство и католическая Церковь в принадлежащей каждому сфере независимы и суверенны и обязуются полностью уважать данный принцип в своих отношениях и во взаимном сотрудничестве на благо человека и Страны.

Статья 2

1. Итальянская Республика признает за католической Церковью полную свободу осуществлять пасторскую, воспитательную и благотворительную миссию, миссию евангелизации и канонизации. В частности, Церкви обеспечивается свобода организации, публичного отправления культа, церковного образования и церковной деятельности, а также свобода юрисдикции по церковным вопросам.

2. Равным образом обеспечивается на основе взаимности свобода сообщений и корреспонденции между Святым Престолом, Итальянской Епископской конференцией, Областными Епископскими конференциями, епископами, духовенством и верующими, а также свобода печати и распространения актов и документов, относящихся к миссии Церкви.

1. Католикам, их обществам и организациям гарантируется полная свобода в любой другой форме собраний, выражения и распространения мнения в устной, письменной и любой другой форме. 

2. Итальянская Республика признает особое значение для католиков города Рима как местонахождения епископской епархии Верховного Понтифика.

Статья 3

1. Границы епархиальных и приходских округов свободно определяются церковными властями. Святой Престол обязуется не включать какую-либо часть итальянской территории в епархию, епископский центр которой находится на территории другого государства. 

2. Назначение глав церковных учреждений свободно осуществляется церковной властью. Церковная власть извещает компетентные гражданские власти о назначении архиепископов и епископов епархий, коадъюторов (помощников епископов с правом замещения), аббатов и прелатов, обладающих территориальной юрисдикцией, а также приходских священников и других должностных лиц церковных учреждений, представляющих интерес для государственного устройства. 

3. За исключением Римской городской и пригородных епархий, лица, не являющиеся итальянскими гражданами, не могут назначаться на церковные должности, предусмотренные настоящей статьей.

Статья 4

1. Священники, дьяконы и давшие обет члены орденов или конгрегации имеют право по их просьбе освобождаться от военной службы либо от заменяющей ее гражданской службы. 

2. При всеобщей мобилизации священнослужители, не занимающиеся непосредственно богослужением, призываются для выполнения религиозных функций в войсковых частях, а также могут быть направлены в санитарные формирования. 

3. Студенты богословия, слушатели последних двух подготовительных богословских курсов и послушники институтов посвященной жизни и сообществ апостолической жизни могут пользоваться отсрочкой от военной службы на тех же основаниях, что и студенты итальянских университетов. 

4. Священнослужители не обязаны предоставлять судьям или другим властям сведения о лицах и иную информацию, полученную в связи с осуществлением своих обязанностей.

Статья 5

1. Церковные здания могут быть конфискованы, заняты, экспроприированы или снесены только при наличии весьма серьезных причин и только по предварительному согласованию с компетентными церковными властями. 

2. Кроме случаев крайней необходимости, публичная власть не может вторгаться в церковные здания для выполнения своих функций, не известив заранее об этом церковные власти. 

3. Гражданские власти принимают во внимание религиозные потребности населения в отношении строительства новых зданий католического культа и работ по благоустройству приходских сооружений, о чем компетентные церковные власти доводят до сведения гражданских властей.

Статья 6

Итальянская Республика признает праздничными днями все воскресенья и другие религиозные праздники, установленные по согласованию Сторон. 

Статья 7

1. Основываясь на принципе, содержащимся в ст.20 Конституции, Итальянская Республика подтверждает, что церковный характер и религиозная или культовая цель общества или учреждения не могут стать поводом для специальных законодательных ограничений или фискальных мер в отношении порядка его возникновения, правоспособности и любых форм деятельности. 

2. Признавая за существующими церковными учреждениями статус юридического лица, Итальянская Республика по ходатайству церковных властей или с их согласия будет и впредь признавать статус юридического лица за церковными учреждениями, создаваемыми в Италии в соответствии с положениями канонического права и преследующими религиозную или культовую цель. Аналогичным образом она будет признавать гражданско-правовые последствия любых существующих изменений этих учреждений. 

3. В отношении налогообложения и порядка деятельности церковные учреждения религиозного или культового характера приравниваются к светским благотворительным и просветительским учреждениям.

Осуществляемая церковными учреждениями деятельность, не связанная с религией или отправлением культа, регулируется с учетом их структуры и целей законами Государства о налогообложении и о порядке деятельности аналогичных светских учреждений.

4. Использование культовых зданий, публикации, письменные объявления внутри и снаружи церковных и культовых зданий, а также сборы пожертвований, проводимые в этих зданиях, регулируются действующими положениями.

5. Управление имуществом церковных учреждений подлежит контролю, предусмотренному каноническим правом. Однако приобретение этими учреждениями имущества подлежит также контролю, предусмотренному итальянскими законами о порядке приобретения имущества юридическими лицами.

6. Для составления положений с последующим утверждением Сторонами при подписании настоящего Соглашения Стороны создают на паритетных началах комиссию по урегулированию всех вопросов, относящихся к церковным учреждениям и их имуществу, и о пересмотре финансовых обязательств Итальянского Государства и его вмешательства в управление имуществом церковных учреждений....

Статья 8

1. Браки, заключенные в соответствии с каноническим правом, признаются порождающими правовые последствия при условии, что соответствующий акт вносится в книги записей актов гражданского состояния с предварительной публикацией на доске объявлений Коммуны....

Статья 9

1 В соответствии с принципом свободы образования и преподавания в пределах, предусмотренных Конституцией, Итальянская Республика гарантирует католической Церкви право свободно создавать всех родов и ступеней учебные заведения и воспитательные учреждения.

Эти учебные заведения по статусу приравниваются к государственным учебным заведениям, им обеспечивается полная свобода, а их учащимся – условия, равноценные условиям, созданным для учащихся учебных заведений Государства и других территориальных единиц; одинаковые требования предъявляются и к экзаменам.

2. Итальянская Республика, признавая ценность религиозной культуры и учитывая, что принципы католицизма являются историческим наследием итальянского народа, в общих целях образования будет продолжать преподавание католической религии в государственных учебных заведениях всех видов и ступеней, кроме университетов.

Уважая свободу совести и ответственность родителей в области воспитания, каждому гарантируется право выбора - использовать или не использовать указанное преподавание.

При поступлении в учебные заведения учащиеся или их родители реализуют это право по запросу учебных заведений с тем условием, чтобы их выбор не привел к какой-либо форме дискриминации. 

Статья 10

1. Университеты, семинарии, академии, колледжи и другие учебные заведения, предназначенные для священников и членов орденов или конгрегации, созданные для получения образования в соответствии с каноническим правом, остаются в исключительном подчинении церковных властей. 

2. Академические звания в области богословия и других церковных дисциплин, определенных по согласованию Сторон, присуждаемые факультетами с одобрения Святого Престола, признаются Государством.

Равным образом признаются дипломы Ватиканских школ палеографии, дипломатики, архивного и библиотечного дела.

3. Назначение преподавателей Католического Университета Священного Сердца и подчиненных ему институтов подведомственно компетентным по религиозному профилю церковным властям.

Статья 11

1. Итальянская Республика гарантирует, что служба в Вооруженных силах, в полиции или другая подобная служба, пребывание в больнице, санаториях или заведениях государственного обеспечения, содержание в предварительном заключении и отбывание уголовного наказания не могут служить препятствием для осуществления свободы вероисповедания и исполнения обрядов католической религии.

2. Духовную помощь в этих случаях оказывают священнослужители, назначенные компетентными итальянскими властями по предложению церковных властей; их правовой статус, штаты и порядок деятельности устанавливаются по договоренности между указанными властями.

Статья 12

1. Святой Престол и Итальянская Республика сотрудничают в области охраны исторического и художественного наследия.

Для согласования применения итальянского закона с потребностями религиозного характера компетентные органы обеих Сторон договариваются о надлежащих мерах по сохранности, повышению значения и использованию имущества, обладающего культурной ценностью религиозного характера, принадлежащего церковным учреждениям и институтам.

На основе соглашений между компетентными органами обеих Сторон Государство будет оказывать содействие охране исторических архивов и библиотек церковных учреждений и институтов, а церковь - предоставлять их для пользования.

2. Святой Престол сохраняет возможность использовать существующие христианские катакомбы в Риме и в других частях итальянской территории, обязуясь охранять и поддерживать их в надлежащем порядке, но отказывается от использования других катакомб.

Соблюдая законы Государства и не нарушая возможные права третьих лиц, Святой Престол может осуществлять необходимые раскопки и перемещать священные реликвии. 

Статья 13

1. Предыдущие положения представляют собой изменения Латеранского конкордата, одобренные обеими Сторонами. Они вступают в силу в день обмена ратификационными грамотами. Кроме случая, предусмотренного п. 6 ст. 7, положения прежнего конкордата, не воспроизведенные в настоящем Тексте, отменяются. 

2. Вопросы, по которым выявляется потребность сотрудничества между католической Церковью и Государством, в последующем подлежат урегулированию либо новыми договорами Сторон, либо соглашениями между компетентными властями Государства и Итальянской Епископской конференцией.

Статья 14

При возникновении сложностей в толковании или применении предыдущих положений Святой Престол и Итальянская Республика вверяют поиск дружественного решения назначенной ими паритетной комиссии.

Итальянская Республика. Дополнительный протокол

При подписании Соглашения, вносящего изменения в Латеранский конкордат, Святой Престол и Итальянская Республика в стремлении обеспечить надлежащими уточнениями наилучшее применение Латеранских соглашений и внесенных изменений, а также избежать любых сложностей в толковании по взаимному согласию заявляют:

1. В отношении ст.1.

Впредь считать недействительным принцип, первоначально признанный Латеранскими соглашениями, согласно которому католическая религия является единственной религией Итальянского Государства.

2. В отношении ст.4.

a) В связи с положением, предусмотренным п.2, лицами, непосредственно занимающимися богослужением, признаются епископы, настоятели и викарии приходов, настоятели неприходских церквей, открытых для отправления культа, и священники, постоянно осуществляющие духовную помощь, предусмотренную ст. 11.

a. Итальянская Республика в лице судебных властей извещает территориальные компетентные церковные власти о возбуждении уголовных дел в отношении священнослужителей; 

b. Святой Престол использует возможность внесения изменений в Латеранский конкордат для заявления согласия с таким толкованием Итальянским Государством положений абзаца второго Латеранского договора, согласно которому гражданская сила церковных приговоров и постановлений, предусмотренных этими положениями, не должна наносить ущерба правам, конституционно гарантированным итальянским гражданам; данное заявление не может использоваться во вред каноническому правопорядку.

3. В отношении ст. 7.

а) Итальянская Республика гарантирует, что на Церковь и впредь не будет налагаться обязанность по обороту недвижимого имущества, за исключением случаев заключения по особым причинам специальных соглашений между компетентными церковными и правительственными властями ...

5. В отношении ст. 9.

a) В учебных заведениях, указанных в п. 2, католическая религия преподается согласно доктрине Церкви при соблюдении свободы совести учеников преподавателями, признанными церковными властями и назначенными по согласованию с ними учебными властями.

В детских садах и начальных школах религия преподается классными воспитателями при условии их согласия и если они признаны церковными властями.

b) Последующим соглашением между компетентными учебными властями и Итальянской Епископской конференцией будут определены:

1. программы преподавания католической религии для различных видов и ступеней государственных учебных заведений; 

2. порядок организации преподавания религии, в том числе и ее место в расписании уроков; 
3. критерии отбора учебных пособий; 

4. направления профессиональной квалификации преподавателей.

c) Положения данной статьи не наносят ущерба режиму, действующему в пограничных областях (имеются в виду северные области Италии, значительная численность населения которых исповедует некатолические религии), в которых вопрос урегулирован специальными нормами...

7. В отношении п. 1 ст. 13.

Стороны приступят к своевременным консультациям для реализации в соответствующем порядке положений настоящего Соглашения.

Настоящий Дополнительный протокол является неотъемлемой частью Соглашения, вносящего изменения в Латеранский конкордат, и подписывается одновременно с ним Святым Престолом и Итальянской Республикой.

Итальянская Республика. Закон "Распоряжения относительно отправления разрешенных в Государстве культов и совершения бракосочетаний служителями этих культов"

от 24 июня 1929 г. № 1159 Статья 3.

О назначении служителей культов, отличных от государственной религии, должно быть информировано Министерство внутренних дел с целью их утверждения.

Никакое гражданское последствие не может быть признано за действиями служителей культа, если их назначение не получило правительственного утверждения.

Итальянская Республика. Декрет "Нормы по применению Закона от 24 июня 1929 г. № 1159 о культах, разрешенных в Государстве, и о координации его с другими законами Государства"

от 28 февраля 1930 г. № 289 

Статья 13

Помимо специальных норм, указанных в декрете о создании моральных объединений (соответствует понятию религиозных объединений – прим. составителя), структуры культов, отличные от государственной религии, являются объектом наблюдения и правительственного надзора. ...

Статья 14

Правительственный надзор, санкционированный предыдущей статьей, дает право осуществлять посещения и инспекции в отношении институтов, указанных в самой статье.

Статья 20

... В случае если культ не известен правительству, должны быть представлены данные о самой деноминации, о ее целях, обрядах, финансовых средствах, которыми она располагает, имена управляющих, названы вышестоящие церковные власти, от которых зависит объединение. 

Статья 21

... В случае если последователи культа, к которому принадлежит служитель культа, который просит утвердить свое назначение, в большинстве своем являются итальянскими гражданами, когда служителю культа предоставляется право осуществлять религиозные бракосочетания своих верующих и при этом предусмотрены гражданские последствия в соответствии со статьей 7 Закона, служитель культа должен иметь итальянское гражданство и владеть итальянским языком.

Королевство Испания. Единый Закон 7/1980 от 5 июля о религиозной свободе

Статья 1

1. Государство гарантирует основное право на религиозную свободу и свободу вероисповедания, признанные в Конституции в соответствии с настоящим Единым Законом.

3. Никакая конфессия не будет иметь государственного характера.

Статья 3

1. Исполнение прав, происходящих от религиозных свобод и свободы вероисповедания, имеет в качестве единственного ограничения защиту права остальных на осуществление их общественных свобод и основных прав, а также на защиту безопасности, здоровья, общественной морали, определяющих основы общественного порядка, защищенного законом демократического общества.

2. Остаются вне сферы защиты настоящего Закона деятельность, цели и Организации, связанные с изучением и экспериментами с психическими или парапсихологическими явлениями или с распространением гуманистических или спиритуалистических идей или с другими аналогичными целями, далекими от религиозных.

Статья 5

1. Церкви, Конфессии и Религиозные общины и их Федерации будут обладать правом юридического лица, как только будут занесены в соответствующий Реестр, который создается с этой целью в Министерстве юстиции.

2. Регистрация будет осуществляться по заявлению, сопровождаемому убедительным документом, в котором были бы отражены их создание или учреждение в Испании, их религиозные цели, наименование и остальные характеризующие их данные, режим работы и представительные органы с указанием полномочий и реквизитов для их законного назначения.

Статья 7

1. Государство, принимая во внимание существующие в испанском обществе религиозные вероисповедания, учредит в этом случае Соглашения и Договоры по сотрудничеству с Церквами и Религиозными общинами, зарегистрированными в Реестре, которые, судя по сфере деятельности и числу верующих, получили явное укоренение в Испании. В любом случае эти Соглашения будут утверждены законом, изданным Генеральными Кортесами. 

2. В Соглашениях и Договорах при постоянном уважении принципов равенства можно будет распространить на вышеуказанные Церкви, Конфессии и Общины фискальные привилегии, предусмотренные общим юридическим распорядком для некоммерческих и других благотворительных организаций.

Статья 8

В Министерстве юстиции создается Постоянная Комиссия советников по религиозным свободам, образованная на паритетных началах представителями Государственной Администрации, Церквей, Конфессий и Религиозных общин или их Федераций, в числе которых в любом случае будут те, кто достиг явного укоренения в Испании, и лицами, компетентными в областях, связанных с действием настоящего Закона. В составе этой Комиссии может быть Постоянная Комиссия также на паритетной основе.

В ведении этой Комиссии будут находиться вопросы изучения, информирования и консультации по всем вопросам, связанным с применением настоящего Закона, и (с предписывающим характером) вопросы по подготовке и отзыву о Соглашениях и Договорах о сотрудничестве, на которые указывается в предыдущей статье.

Республика Беларусь. Закон Республики Беларусь "О свободе вероисповеданий и религиозных организациях"

от 17 декабря 1992 г. 

Статья 6. Равенство религий перед законом

Все религии и вероисповедания равны перед законом. Ни одна религия, вероисповедание не пользуются никакими преимуществами и не имеют никаких ограничений по сравнению с другими.

Статья 8. Взаимоотношения школы и религиозных организаций

... Религиозные организации, имеющие зарегистрированные в установленном порядке уставы (положения), вправе в соответствии со своими установлениями создавать для религиозного образования детей и взрослых учебные заведения и группы, а также проводить обучение в иных формах, используя для этого принадлежащие или предоставляемые им в пользование помещения, кроме помещений государственных учебных заведений. В особых случаях разрешается с познавательно-воспитательными целями по желанию родителей и по согласованию с органами народного образования приглашение в школу представителей религиозных организаций. 

Статья 9. Религиозные организации

Религиозными организациями в Республике Беларусь являются религиозные общины, монастыри, религиозные братства, миссионерские общества (миссии), духовные учебные заведения, а также религиозные объединения с их управлениями и центрами...

Возглавлять религиозные организации могут только граждане Республики Беларусь.

Статья 11. Религиозные объединения, управления и центры

... Отношения государства с зарубежными религиозными центрами, в том числе связанные с приглашением в республику иностранных священнослужителей для удовлетворения религиозных потребностей верующих, а равно и с религиозными управлениями, центрами и объединениями внутри республики, не урегулированные законом, разрешаются в соответствии с договоренностями между ними и уполномоченными на это государственными органами Республики Беларусь.

Религиозные объединения, их управления и центры, а равно и приглашенные ими в республику для удовлетворения духовных потребностей верующих зарубежные священнослужители обязаны руководствоваться требованиями действующего в Республике Беларусь законодательства о правовом положении иностранных граждан.

Литовская Республика. Закон Литовской Республики "О религиозных общинах и сообществах"

от 4 октября 1995 г. 

Статья 4. Религиозные общины, сообщества и центры

Религиозной общиной является группа людей, преследующая достижение одних и тех же религиозных целей. Она может являться местным подразделением соответствующей религиозной общины.

Религиозное сообщество представляет из себя объединение церкви и тождественных религиозных организаций – общин, преследующих осуществление тех же религиозных целей. Сообщество состоит из не менее чем двух религиозных общин, имеющих общее руководство.

Религиозные центры являются институтами управления религиозными общинами.

Статья 5. Традиционные религиозные общины и сообщества Литвы

Государство признает девять традиционно существующих в Литве религиозных общин и сообществ, представляющих из себя часть исторического, духовного и социального наследия Литвы: католиков латинского обряда, католиков греческого обряда, евангелистов-лютеран, евангелистов-реформатов, ортодоксов (православных), старообрядцев, иудеев, мусульман-суннитов и караимов.

Статья 6. Признание других религиозных общин

Другие (нетрадиционные) религиозные общины могут быть признаны государством как часть исторического, духовного и социального наследия Литвы, если они пользуются поддержкой общества и их учение и обряды не противоречат закону и нравственности. Признание государством означает, что государство поддерживает духовное, культурное и социальное наследие религиозных общин.

Государственное признание предоставляет Сейм Литовской Республики. Религиозные сообщества могут обращаться относительно государственного признания спустя не менее 25 лет после их первичной регистрации в Литве. В случае, если просьба не удовлетворяется, повторно обращаться разрешается спустя 10 лет со дня неудовлетворения прошения.

Вопрос о признании Сейм решает по получении выводов Министерства юстиции.

Указанная в части второй настоящей статьи первичная регистрация считается состоявшейся, если религиозное сообщество законно действовало (было зарегистрировано) в Литве после 16 февраля 1918 г.

Статья 10. Оформление прав юридического лица традиционных религиозных общин и сообществ

Традиционные религиозные общины и сообщества, имеющие права юридического лица, сообщают об этом в Министерство юстиции.

Вновь образовавшиеся (возродившиеся) традиционные религиозные общины и сообщества получают права юридического лица после того, как их руководство в письменном виде сообщает об их образовании (возрождении) в Министерство юстиции и определяется преемственность традиций конкретной общины или сообщества с учетом его канонов, статутов и других норм.

Статья 11. Предоставление прав юридического лица другим религиозным общинам и сообществам

Другие религиозные общины и сообщества получают права юридического лица со дня регистрации их уставов или соответствующих им документов.

Религиозные общины могут быть зарегистрированы, если они объединяют не менее 15 членов – совершеннолетних граждан Литовской Республики.

Религиозные сообщества могут быть зарегистрированы, если объединяют не менее двух религиозных общин. Религиозные общины и центры, относящиеся к структуре зарегистрированного религиозного сообщества, получают права юридического лица после того, как их признает руководство сообщества и письменно сообщит об этом в Министерство юстиции.

Для того чтобы зарегистрировать устав религиозной общины, сообщества либо соответствующий ему документ, необходимо представить заявление, протокол учредительного собрания религиозной общины или сообщества и список их членов. 
Латвийская Республика. Закон "О религиозных организациях"

от 11 сентября 1990 г. (с последующими изменениями и дополнениями)

Статья 4. Религиозные организации

... Нетрадиционными религиозными организациями являются организации, отделившиеся от конфессий мировых религий, национальных религий или учение, догматические установки, религиозные церемонии и организационная структура которых недостаточно ясно идентифицируются с какой-либо из них.

Религиозными конфессиями считаются исторически сложившиеся разновидности мировых религий, а также национальные религии, имеющие свое учение (священное писание, догматику), традиции религиозных церемоний и организационной структуры.

Статья 5. Правовой статус религиозных организаций

... Уставы (основные законы, положения) нетрадиционных религиозных организаций, впервые начинающих деятельность в Латвийской Республике, могут быть зарегистрированы Департаментом по делам религий не ранее трех лет после их представления.

Вопрос о регистрации уставов (основных законов, положений) новых религиозных центров Департамент по делам религий решает по рекомендации Консультативного совета по делам религий Верховного Совета Латвийской Республики.

Эстонская Республика. Закон "О церквах и общинах"

от 20 мая 1993 г.

Статья 15

1. Членом правления церкви, общины или союза общин и духовным наставником может быть лицо, имеющее избирательное право на выборах в местное самоуправление и не подвергшееся наказанию в уголовном порядке. 

2. Правление церкви, общины или союза общин находится в Эстонии, независимо от места нахождения его духовного центра. 
3. Церковь, община или союз общин имеют право в порядке исключения приглашать священнослужителей из-за пределов Эстонии и ходатайствовать о выдаче разрешения на работу и вида на жительство священнослужителям -иностранцам в порядке, предусмотренном Законом Эстонской Республики об иммиграции (Ведомости ЭР, 1990, 2, 25).

Статья 19.

Римская католическая церковь действует в Эстонии на основании соглашения, заключаемого со Святым Престолом. 
Статья 21.

(1) Церковь, община и союз общин имеют право иметь движимое и недвижимое имущество.

1. Если духовный центр церкви, общины или союза общин, зарегистрированных в Эстонии в установленном порядке, расположен за пределами Эстонии, то этому духовному центру не принадлежит недвижимое имущество церкви, общины или союза общин, а также движимое имущество, имеющее культурную или художественную ценность.

Монголия. Закон "Об отношениях между церковью и государством"

от 30 ноября 1993 г.

Статья 4.2

... Государство обеспечивает господствующее положение буддийской религии в Монголии.

Статья 4.7

... Пропаганда какой-либо религии, организованная из-за границы, запрещается.

Статья 4.8

... Общее число лам и представителей духовенства, а также местоположение храмов контролируются и регламентируются государством.

Статья 7.5

... Запрещается проводить деятельность, чуждую традициям и обычаям монгольского народа или являющуюся бесчеловечной.

Статья 8.2

... Организация курсов религиозного образования и религиозных собраний в государственных учебных заведениях или учреждениях запрещается.

Статья 9.1

... Гражданам, желающим основать какую-либо церковь, надлежит направлять ходатайство в хуралы (ассамблеи) представителей граждан аймаков (провинций) и столицы. Хуралы решают вопрос о принятии или отклонении ходатайства, а в том случае, если разрешение будет выдано, центральный административный орган, занимающийся правовыми вопросами, регистрирует такую церковь.

Соединенные Штаты Америки

По действующему законодательству США религиозные организации рассматриваются в качестве некоммерческих корпораций (non-profit corporations) и могут быть зарегистрированы в качестве таковых в соответствии с законодательными актами о некоммерческих корпорациях соответствующих штатов. Религиозные организации, претендующие на льготы по налогообложению, должны заполнять в соответствии с Разделом 501 (с) (3) Кодекса США о внутренних доходах специальную Форму 1023 (Список А. – Церкви) Министерства финансов США, Служба налогов и сборов. При этом они должны руководствоваться Инструкцией, определяющей порядок заполнения данной Формы. В Инструкции указывается, в частности, следующее: «Хотя от церкви, ее вспомогательных служб либо собрания или объединения церквей не требуется заполнять Форму 1023 для освобождения от федерального подоходного налога или для получения необлагаемых налогом взносов, тем не менее, такая организация может посчитать для себя выгодным получить признание за ней права на освобождение от налога. В этом случае Вам следует представить информацию, показывающую, что Ваша организация является церковью, синагогой, объединением или собранием церквей, религиозным установлением или религиозной организацией, являющейся неотъемлемой частью церкви и выполняющей функции церкви.

При определении того, является ли рассматриваемая религиозная организация также церковью, Служба налогов и сборов не принимает любое и каждое заявление о том, что такая организация является церковью.

...Служба налогов и сборов придерживается двух основных направлений при определении того, отвечает ли организация требованиям проверки наличия религиозных целей.

(а) определенные религиозные убеждения организации искренни и чистосердечны и (Ь) религиозная практика и ритуалы связаны с религиозными убеждениями или верой организации, не противозаконны и не находятся в противоречии с четко выраженной социальной политикой.

Для правильной оценки Службой налогов и сборов деятельности и религиозных целей Вашей организации важно, чтобы на все вопросы в этом Списке были даны точные ответы.

Представленная в Списке информация будет являться определяющим фактором при предоставлении запрашиваемого Вашей организацией "церковного" статуса. ...»
Соединенные Штаты Америки .Форма 1023 Список А. – Церкви

1. Изложите краткую историю развития Вашей организации, включая причины ее образования.

1. Имеет ли Ваша организация изложенные в письменной форме церковные каноны или вероучение? (Да) (Нет). Если "да ", то приложите копию документа. 

2. Требует ли Ваша организация от своих потенциальных членов отказа от других религиозных убеждений, членства в иных церквах либо церковных установлений, чтобы стать членами организации? (Да) (Нет). 

3. Имеет ли Ваша организация официальный свод вероучений и дисциплины для своих членов? (Да) (Нет). Если "да", то дайте его описание. 

4. Опишите Вашу форму отправления культа и приложите распорядок проведения церковных служб. 

5. Имеет ли публика свободный доступ на Ваши службы? (Да) (Нет). 

6. Объясните, как Вы привлекаете новых членов. 

7. (а) Сколько действующих членов зарегистрировано в настоящее время в Вашей церкви?

(b) Какова средняя посещаемость на Ваших церковных службах?

9. В дополнение к Вашим церковным службам какие еще религиозные обряды (такие как крещение, венчание, отпевание) Вы проводите?

10. Имеет ли Ваша организация школу для религиозного обучения молодежи? (Да) (Нет).

1. Были ли Ваши настоящие священник и пастор официально посвящены в духовный сан после прохождения установленного курса обучения? (Да) (Нет). 

2. Опишиге Вашу религиозную иерархию или церковное управление. 

3. Имеет ли Ваша организация определенное место отправления культа? (Да) (Нет). Если "да", то сообщите фамилию и адрес владельца или арендодателя данной собственности и адрес и описание помещения.

Если Вы не имеете постоянного места отправления культа, укажите, где оно производится и каким образом это место выбирается.

14. Выдает ли Ваша организация (будет ли выдавать) разрешение или посвящает каким-либо иным путем священников (лиц, приравненных к ним) в духовный сан либо принимает церковные уставы? (Да) (Нет).

Если "да", то опишите подробно требования и квалификации, необходимые для получения такого разрешения, посвящения в духовный сан, их закрепление в уставе.

1. Вносила ли организация плату за церковный устав? (Да) (Нет). 

2. Сообщите, сколько часов в неделю Ваш священник/пастор и церковные служащие посвящают церковной работе и размер вознаграждения, оплачиваемого каждому из них. Если Ваш священник или пастор работают

дополнительно в другом месте, укажите, кем они наняты на работу, характер этой работы и количество часов, посвящаемых этой работе.

1. Будут ли какие-либо фонды или имущество Вашей организации использоваться Вашими директором, церковным служащим, священником или пастором для его или ее личных нужд или удобства? (Да) (Нет). Если "да", то опишите характер и обстоятельства такого использования. 

2. Перечислите любых церковных служащих, духовников, попечителей, связанных кровным родством или браком.

19. Укажите фамилию любого лица, которое ассигновало Вам доход или сделало значительные денежные либо другие материальные взносы. Укажите размеры этих взносов.

ПРИЛОЖЕНИЕ 4

МЕЖДУНАРОДНЫЕ ДОКУМЕНТЫ

ВСЕОБЩАЯ ДЕКЛАРАЦИЯ ПРАВ ЧЕЛОВЕКА

ПРИНЯТА И ПРОВОЗГЛАШЕНА РЕЗОЛЮЦИЕЙ ГЕНЕРАЛЬНОЙ АССАМБЛЕИ ООН ОТ 10 ДЕКАБРЯ 1948 Г.

(ИЗВЛЕЧЕНИЯ)

Статья 18

Каждый человек имеет право на свободу мысли, совести и религии; это включает свободу менять свою религию или убеждения и свободу исповедовать свою религию или убеждения как единолично, так и сообща с другими, публичным или частным порядком в учении, богослужении и выполнении религиозных и ритуальных порядков.

Статья 19

Каждый человек имеет право на свободу убеждений и на свободное выражение их; это право включает свободу беспрепятственно придерживаться своих убеждений и свободу искать, получать и распространять информацию и идеи любыми средствами и независимо от государственных границ.

Статья 26

2. Образование должно быть направлено к полному развитию человеческой личности и к увеличению уважения к правам человека и основным свободам. Образование должно содействовать взаимопониманию, терпимости и дружбе между всеми народами, расовыми и религиозными группами и должно содействовать деятельности Организации Объединенных Наций по поддержанию мира.

3. Родители имеют право приоритета в выборе вида образования для своих малолетних детей.

Статья 29

1. При осуществлении своих прав и свобод каждый человек должен подвергаться только тем ограничениям, какие установлены законом исключительно с целью обеспечения должного признания и уважения прав и свобод других и удовлетворения справедливых требований морали, общественного порядка и общего благосостояния в демократическом обществе.
МЕЖДУНАРОДНЫЙ ПАКТ ОБ ЭКОНОМИЧЕСКИХ, СОЦИАЛЬНЫХ И КУЛЬТУРНЫХ ПРАВАХ

ПРИНЯТ И ОТКРЫТ ДЛЯ ПОДПИСАНИЯ, РАТИФИКАЦИИ И ПРИСОЕДИНЕНИЯ РЕЗОЛЮЦИЕЙ ГЕНЕРАЛЬНОЙ АССАМБЛЕИ ООН 19 ДЕКАБРЯ 1966 г.; ВСТУПИЛ В СИЛУ С 3 ЯНВАРЯ 1976 г.;

ПОДПИСАН СССР 18 МАРТА 1968 Г., РАТИФИЦИРОВАН ПРЕЗИДИУМОМ ВЕРХОВНОГО СОВЕТА СССР 18 СЕНТЯБРЯ 1973 г. ВСТУПИЛ В СИЛУ ДЛЯ СССР 3 ЯНВАРЯ 1976 г.

(ИЗВЛЕЧЕНИЕ)

Статья 13

3. Участвующие в настоящем Пакте государства обязуются уважать свободу родителей и в соответствующих случаях законных опекунов выбирать для своих детей не только учрежденные государственными властями школы, но и другие школы, отвечающие тому минимуму требований для образования, который может быть установлен или утвержден государством, и обеспечивать религиозное и нравственное воспитание своих детей в соответствии со своими собственными убеждениями.

МЕЖДУНАРОДНЫЙ ПАКТ О ГРАЖДАНСКИХ И ПОЛИТИЧЕСКИХ ПРАВАХ

ПРИНЯТ И ОТКРЫТ ДЛЯ ПОДПИСАНИЯ, РАТИФИКАЦИИ И ПРИСОЕДИНЕНИЯ РЕЗОЛЮЦИЕЙ ГЕНЕРАЛЬНОЙ АССАМБЛЕИ ООН 19 ДЕКАБРЯ 1966 г., ВСТУПИЛ В СИЛУ 23 МАРТА 1976 г.;

ПОДПИСАН СССР 18 МАРТА 1968 г., РАТИФИЦИРОВАН ПРЕЗИДИУМОМ ВЕРХОВНОГО СОВЕТА СССР 18 СЕНТЯБРЯ 1973 г., ВСТУПИЛ В СИЛУ ДЛЯ СССР 23 МАРТА 1976 г.

(ИЗВЛЕЧЕНИЯ)

Статья 18

1. Каждый человек имеет право на свободу мысли, совести и религии. Это право включает свободу иметь или принимать религию или убеждения по своему выбору и свободу исповедовать свою религию и убеждения как единолично, так и сообща с другими, публичным или частным порядком, в отправлении культа, выполнении религиозных и ритуальных обрядов и учений.

1. Никто не должен подвергаться принуждению, умаляющему его свободу иметь или принимать религию или убеждения по своему выбору. 

2. Свобода исповедовать религию или убеждения подлежит лишь ограничениям, установленным законом и необходимым для охраны общественной безопасности, порядка, здоровья и морали, равно как и основных прав и свобод других лиц. 

3. Участвующие в настоящем Пакте государства обязуются уважать свободу родителей и в соответствующих случаях законных опекунов обеспечивать религиозное и нравственное воспитание своих детей в соответствии со своими собственными убеждениями. 

Статья 19

1. Каждый человек имеет право беспрепятственно придерживаться своих мнений. 

2. Каждый человек имеет право на свободное выражение своего мнения; это право включает свободу искать, получать и распространять всякого рода информацию и идеи, независимо от государственных границ, устно, письменно или посредством печати или художественных форм выражения, или иными способами по своему выбору. 

3. Пользование предусмотренными в пункте 2 настоящей статьи правами налагает особые обязанности и особую ответственность. Оно может быть, следовательно, сопряжено с некоторыми ограничениями, которые, однако, должны быть установлены законом и являться необходимыми: 

а) для уважения прав и репутации других лиц;

б) для охраны государственной безопасности, общественного порядка, здоровья или нравственности населения.

Статья 20

2. Всякое выступление в пользу национальной, расовой или религиозной ненависти, представляющее собой подстрекательство к дискриминации, вражде или насилию, должно быть запрещено законом.

Статья 26

Все люди равны перед законом и имеют право без всякой дискриминации на равную защиту закона. В этом отношении всякого рода дискриминация должна быть запрещена законом, и закон должен гарантировать всем лицам равную и эффективную защиту против дискриминации по какому бы то ни было признаку, как-то: расы, цвета кожи, пола, языка, религии, политических или иных убеждений, национального или социального происхождения, имущественного положения, рождения или иного обстоятельства.

Статья 27
В тех странах, где существуют этнические, религиозные и языковые меньшинства, лицам, принадлежащим к таким меньшинствам, не может быть отказано в праве совместно с другими членами той же группы пользоваться своей культурой, исповедовать свою религию и исполнять ее обряды, а также пользоваться родным языком.

ДЕКЛАРАЦИЯ О ЛИКВИДАЦИИ ВСЕХ ФОРМ НЕТЕРПИМОСТИ И ДИСКРИМИНАЦИИ НА ОСНОВЕ РЕЛИГИИ ИЛИ УБЕЖДЕНИЙ

ПРОВОЗГЛАШЕНА РЕЗОЛЮЦИЕЙ ГЕНЕРАЛЬНОЙ АССАМБЛЕИ ООН ОТ 25 НОЯБРЯ 1981 г.

Генеральная Ассамблея,

принимая во внимание, что согласно одному из основных принципов Устава Организации Объединенных Наций достоинство и равенство присущи каждому человеку и что все государства-члены обязались предпринимать совместные и самостоятельные действия в сотрудничестве с Организацией Объединенных Наций для содействия и поощрения всеобщего уважения и соблюдения прав человека и основных свобод для всех, без различия расы, пола, языка или религии,

принимая во внимание, что во Всеобщей декларации прав человека и в Международных пактах о правах человека провозглашаются принципы недискриминации и равенства перед законом и право на свободу мысли, совести, религии или убеждений,

принимая во внимание, что игнорирование и нарушение прав человека и основных свобод, в частности права на свободу мысли, совести, религии или убеждений любого рода, являются прямо или косвенно причиной войн и тяжелых страданий человечества, особенно когда они служат средством иностранного вмешательства во внутренние дела других государств и приводят к разжиганию ненависти между народами и государствами,

принимая во внимание, что религия или убеждения являются для каждого, кто их придерживается, одним из основных элементов его понимания жизни и что свободу религии или убеждений следует полностью соблюдать и гарантировать,

считая важным содействовать пониманию, терпимости и уважению в вопросах свободы религии и убеждений и добиваться недопущения использования религии или убеждений в целях, не совместимых с Уставом, другими соответствующими документами Организации Объединенных Наций и с целями и принципами настоящей Декларации,

будучи убеждена в том, что свобода религии или убеждений должна также содействовать достижению целей всеобщего мира, социальной справедливости и дружбы между народами и ликвидации идеологий и практики колониализма и расовой дискриминации,

будучи обеспокоена проявлениями нетерпимости и наличием дискриминации в вопросах религии и убеждений, все еще наблюдавшимися в некоторых районах мира,

преисполненная решимости принять все необходимые меры к скорейшей ликвидации такой нетерпимости во всех ее формах и проявлениях и предупреждать дискриминацию на основе религии или убеждений и бороться с ней,

провозглашает настоящую Декларацию о ликвидации всех форм нетерпимости и дискриминации на основе религии или убеждений.
Статья 1

1. Каждый человек имеет право на свободу мысли, совести и религии. Это право включает свободу иметь религию или убеждения любого рода по своему выбору и свободу исповедовать свою религию и выражать убеждения как единолично, так и сообща с другими, публичным или частным порядком, в отправлении культа, выполнении религиозных и ритуальных обрядов в учении.

2. Никто не должен подвергаться принуждению, умаляющему его свободу иметь религию или убеждения по своему выбору. 

3. Свобода исповедовать религию или выражать убеждения подлежит лишь ограничениям, установленным Законом и необходимым для охраны общественной безопасности, порядка, здоровья и морали, равно как и основных прав и свобод других лиц. 

Статья 2

1. Никто не должен подвергаться дискриминации на основе религии или убеждений со стороны любого государства, учреждения, группы лиц или отдельных лиц. 

2. В целях настоящей Декларации выражение "нетерпимость и дискриминация на основе религии или убеждений" означает любое различие, исключение, ограничение или предпочтение, основанное на религии или убеждениях и имеющее целью или следствием уничтожение или удаление признания, пользования или осуществления на основе равенства прав человека и основных свобод. 

Статья 3

Дискриминация людей на основе религии или убеждений является оскорблением достоинства человеческой личности и отрицанием принципов Устава Организации Объединенных Наций и осуждается как нарушение прав человека и основных свобод, провозглашенных в Международных пактах о правах человека, и как препятствие для дружественных и мирных отношений между государствами.

Статья 4

1. Все государства должны принимать эффективные меры для предупреждения и ликвидации дискриминации на основе религии или убеждений в признании, осуществлении и реализации прав человека и основных свобод во всех областях гражданской, экономической, политической, социальной и культурной жизни. 

2. Все государства прилагают все усилия по принятию или отмене законодательства, когда это необходимо, для запрещения любой подобной дискриминации, а также для принятия всех соответствующих мер по борьбе против нетерпимости на основе религии или иных убеждений в данной области. 

Статья 5

1. Родители или, в соответствующих случаях, законные опекуны ребенка имеют право определять образ жизни в рамках семьи в соответствии со своей религией или убеждениями, а также исходя из нравственного воспитания, которые, по их мнению, должен получать ребенок. 

2. Каждый ребенок имеет право на доступ к образованию в области религии или убеждений в соответствии с желанием его родителей или, в соответствующих случаях, законных опекунов и не принуждается к обучению в области религии или убеждений вопреки желаниям его родителей или законных опекунов, причем руководящим принципом являются интересы ребенка. 

3. Ребенок ограждается от любой формы дискриминации на основе религии или убеждений. Он должен воспитываться в духе понимания, терпимости, дружбы между народами, мира и всеобщего братства, уважения к свободе религии или убеждений других людей, а также с полным осознанием того, что его энергия и способности должны быть посвящены служению на благо других людей. 

4. Если ребенок не находится на попечении своих родителей или законных опекунов, то принимаются должным образом во внимание выражаемая ими воля или любые проявления их воли в вопросах религии или убеждений, причем руководящим принципом являются интересы ребенка. 

5. Практика религии или убеждений, в которых воспитывается ребенок, не должна наносить ущерб ни его физическому или умственному здоровью, ни его полному развитию, с соблюдением пункта 3 статьи 1 настоящей Декларации. 

Статья 6

В соответствии со статьей 1 настоящей Декларации и соблюдением положений пункта 3 статьи 1 право на свободу мысли, совести, религии или убеждений включает, в частности, следующие свободы:

a) отправлять культы или собираться в связи с религией или убеждениями и создавать и содержать места для этих целей;

b) создавать и содержать соответствующие благотворительные или гуманитарные учреждения;

с) производить, приобретать и использовать в соответствующем объеме необходимые предметы и материалы, связанные с религиозными обрядами или обычаями или убеждениями;

d) писать, выпускать и распространять соответствующие публикации в этих областях;

e) вести преподавание по вопросам религии или убеждений в местах, подходящих для этой цели;

f) испрашивать и получать от отдельных лиц и организаций добровольные финансовые и иные пожертвования;

g) готовить, назначать, избирать или назначать по праву наследования соответствующих руководителей согласно потребностям и нормам той или иной религии или убеждений;

h) соблюдать дни отдыха и отмечать праздники и отправлять обряды в соответствии с предписаниями религии и убеждениями;

i) устанавливать и поддерживать связи с отдельными лицами и общинами в области религии и убеждений на национальном и международном уровнях.

Статья 7

Права и свободы, провозглашенные в настоящей Декларации, предоставляются национальным законодательством таким образом, чтобы каждый человек мог пользоваться такими правами и свободами на практике.

Статья 8

Ничто в настоящей Декларации не должно истолковываться в смысле ограничения или отхода от любого права, как оно определено во Всеобщей декларации прав человека и в Международных пактах о правах человека.

ДЕКЛАРАЦИЯ О ПРАВАХ ЛИЦ, ПРИНАДЛЕЖАЩИХ К НАЦИОНАЛЬНЫМ ИЛИ ЭТНИЧЕСКИМ, РЕЛИГИОЗНЫМ И ЯЗЫКОВЫМ МЕНЬШИНСТВАМ

ПРИНЯТА РЕЗОЛЮЦИЕЙ ГЕНЕРАЛЬНОЙ АССАМБЛЕИ ООН ОТ 18 ДЕКАБРЯ 1992 Г.

(ИЗВЛЕЧЕНИЯ)

Генеральная Ассамблея,
вновь подтверждая, что одной из основных целей Организации Объединенных Наций, провозглашенных в ее Уставе, является поощрение и развитие уважения к правам человека и основным свободам для всех, без различия расы, пола, языка или религии,

вновь подтверждая веру в основные права человека, достоинство и ценность человеческой личности, равноправие мужчин и женщин и равенство больших и малых наций,

стремясь способствовать реализации принципов, содержащихся в Уставе Организации Объединенных Наций, Всеобщей декларации прав человека, Конвенции о предупреждении преступления геноцида и наказании за него, Международной конвенции о ликвидации всех форм расовой дискриминации, Международном пакте об экономических, социальных и культурных правах, Декларации о ликвидации всех форм нетерпимости и дискриминации на основе религии или убеждений и в Конвенции о правах ребенка, а также в других соответствующих международных документах, которые были приняты на всемирном или региональном уровне, и международных договорах, заключенных между отдельными государствами-членами Организации Объединенных Наций,

руководствуясь положениями статьи 27 Международного пакта о гражданских и политических правах, касающимися прав лиц, принадлежащих к этническим, религиозным или языковым меньшинствам,

считая, что поощрение и защита прав лиц, принадлежащих к национальным или этническим, религиозным и языковым меньшинствам, способствуют политической и социальной стабильности государств, в которых они проживают,

подчеркивая, что постоянное поощрение и осуществление прав лиц, принадлежащих к национальным или этническим, религиозным и языковым меньшинствам, в качестве неотъемлемой части развития общества в целом и в демократических рамках на основе верховенства закона способствовало бы укреплению дружбы и сотрудничества между народами и государствами,

признавая необходимость обеспечения еще более эффективного претворения в жизнь международных договоров по правам человека применительно к правам лиц, принадлежащих к национальным или этническим, религиозным и языковым меньшинствам,

провозглашает настоящую Декларацию о правах лиц, принадлежащих к национальным или этническим, религиозным и языковым меньшинствам:

Статья 1

1. Государства охраняют на их соответствующих территориях существование и национальную или этническую, культурную, религиозную и языковую самобытность меньшинств и поощряют создание условий для развития этой самобытности. 

2. Государства принимают надлежащие законодательные и другие меры для достижения этих целей. 

Статья 2

1. Лица, принадлежащие к национальным или этническим, религиозным и языковым меньшинствам (в дальнейшем именуемые лицами, принадлежащими к меньшинствам), имеют право пользоваться достоянием своей культуры, исповедовать свою религию и отправлять религиозные обряды, а также использовать свой язык в частной жизни и публично, свободно и без вмешательства или дискриминации в какой бы то ни было форме. 

2. Лица, принадлежащие к меньшинствам, имеют право активно участвовать в культурной, религиозной, общественной, экономической и государственной жизни. 

3. Лица, принадлежащие к меньшинствам, имеют право активно участвовать в принятии на национальном, и, при необходимости, региональном уровне решений, касающихся того меньшинства, к которому они принадлежат, или тех регионов, в которых они проживают, в порядке, не противоречащем национальному законодательству. 

4. Лица, принадлежащие к меньшинствам, имеют право создавать свои собственные ассоциации и обеспечивать их функционирование. 

5. Лица, принадлежащие к меньшинствам, имеют право устанавливать и поддерживать без какой-либо дискриминации свободные и мирные контакты с другими членами своей группы и с лицами, принадлежащими к другим меньшинствам, а также контакты через границы с гражданами других государств, с которыми они связаны национальными, этническими, религиозными или языковыми узами. 

Статья 4

2. Государства принимают меры для создания благоприятных условий, позволяющих лицам, принадлежащим к меньшинствам, выражать свои особенности и развивать свои культуру, язык, религию, традиции и обычаи, за исключением тех случаев, когда конкретная деятельность осуществляется в нарушение национального законодательства и противоречит международным нормам.

ЗАКЛЮЧИТЕЛЬНЫЙ АКТ СОВЕЩАНИЯ ПО БЕЗОПАСНОСТИ И СОТРУДНИЧЕСТВУ В ЕВРОПЕ

ХЕЛЬСИНКИ

ПОДПИСАН 1 АВГУСТА 1975 Г. ПРЕДСТАВИТЕЛЯМИ 23-Х ГОСУДАРСТВ, ВКЛЮЧАЯ СССР, США И КАНАДУ

(ИЗВЛЕЧЕНИЯ)

а) Декларация принципов, которыми государства-участники будут руководствоваться во взаимных отношениях

VII. УВАЖЕНИЕ ПРАВ ЧЕЛОВЕКА И ОСНОВНЫХ СВОБОД, ВКЛЮЧАЯ СВОБОДУ МЫСЛИ, СОВЕСТИ, РЕЛИГИИ И УБЕЖДЕНИЙ

Государства-участники будут уважать права человека и основные свободы, включая свободу мысли, совести, религии и убеждений для всех, без различия расы, пола, языка и религии (...)

В этих рамках государства-участники будут признавать и уважать свободу личности исповедовать, единолично или совместно с другими, религию или веру, действуя согласно велению собственной совести (...)

В области прав человека и основных свобод государства-участники будут действовать в соответствии с целями и принципами Устава ООН и Всеобщей декларацией прав человека. Они будут также выполнять свои обязательства, как они установлены в международных декларациях и соглашениях в этой области (...)

VIIІ. РАВНОПРАВИЕ И ПРАВА НАРОДОВ РАСПОРЯЖАТЬСЯ СВОЕЙ СУДЬБОЙ

Сотрудничество в гуманитарных и других областях

1. Контакты между людьми

(Государства-участники)... подтверждают, что религиозные культы, учреждения и организации, действующие в конституционных рамках государств-участников, и их представители могут в сфере их деятельности осуществлять между ними контакты и встречи и обмениваться информацией (...)

ИТОГОВЫЙ ДОКУМЕНТ МАДРИДСКОЙ ВСТРЕЧИ 1980 ГОДА 

ПРЕДСТАВИТЕЛЕЙ ГОСУДАРСТВ-УЧАСТНИКОВ СОВЕЩАНИЯ ПО БЕЗОПАСНОСТИ И СОТРУДНИЧЕСТВУ В ЕВРОПЕ, СОЗЫВАЕМОЙ НА ОСНОВЕ ПОЛОЖЕНИЙ ЗАКЛЮЧИТЕЛЬНОГО АКТА, ОТНОСЯЩИХСЯ К ДАЛЬНЕЙШИМ ШАГАМ ПОСЛЕ СОВЕЩАНИЯ

МАДРИД, 6 СЕНТЯБРЯ 1983 Г.

(ИЗВЛЕЧЕНИЯ)

Вопросы, относящиеся к безопасности в Европе

Государства-участники подтверждают, что они будут признавать, уважать и, кроме того, соглашаются принимать меры, необходимые для обеспечения свободы личности исповедовать, единолично или совместно с другими, религию или веру, действуя согласно велению собственной совести.

В этом контексте они будут проводить консультации во всех случаях, когда это необходимо, с религиозными культами, учреждениями и организациями, которые действуют в конституционных рамках своих стран.

Они будут благожелательно рассматривать ходатайства религиозных объединений верующих, исповедующих или готовых исповедовать свою веру в конституционных рамках своих государств, о предоставлении статуса, предусматриваемого в их странах для религиозных культов, учреждений и организаций (...)

Сотрудничество в гуманитарных и других областях. Контакты между людьми

Они будут и далее применять соответствующие положения Заключительного акта так, чтобы религиозные культы, учреждения, организации и их представители могли, в сфере своей деятельности, развивать контакты и встречи между собой и обмениваться информацией (...)

ИТОГОВЫЙ ДОКУМЕНТ ВЕНСКОЙ ВСТРЕЧИ 

ПРЕДСТАВИТЕЛЕЙ ГОСУДАРСТВ-УЧАСТНИКОВ СОВЕЩАНИЯ ПО БЕЗОПАСНОСТИ И СОТРУДНИЧЕСТВУ В ЕВРОПЕ, СОСТОЯВШЕЙСЯ НА ОСНОВЕ ПОЛОЖЕНИЙ ЗАКЛЮЧИТЕЛЬНОГО АКТА, ОТНОСЯЩИХСЯ К ДАЛЬНЕЙШИМ ШАГАМ ПОСЛЕ СОВЕЩАНИЯ

ПОДПИСАН 15 ЯНВАРЯ 1989 г.

ПРЕДСТАВИТЕЛЯМИ ГОСУДАРСТВ-УЧАСТНИКОВ СОВЕЩАНИЯ ПО БЕЗОПАСНОСТИ И СОТРУДНИЧЕСТВУ В ЕВРОПЕ

(ИЗВЛЕЧЕНИЯ)

ПРИНЦИПЫ

...11. (Государства-участники) подтверждают, что будут уважать права человека и основные свободы, включая свободу мысли, совести, религии и убеждений, для всех, без различия расы, пола, языка и религии. Они также подтверждают всеобщее значение прав человека и основных свобод, уважение которых является существенным фактором мира, справедливости и безопасности, необходимых для обеспечения развития дружественных отношений и сотрудничества между ними, как и между всеми государствами...
16. С целью обеспечить свободу личности исповедовать религию или веру государства-участники будут среди прочего:

1. принимать эффективные меры по предотвращению и ликвидации дискриминации лиц или объединений на почве религии или убеждений в отношении признания, осуществления и пользования правами человека и основными свободами во всех областях гражданской, политической, экономической, социальной и культурной жизни и по обеспечению действительного равенства между верующими и неверующими; 

2. способствовать климату взаимной терпимости и уважения между верующими различных объединений, а также между верующими и неверующими; 

3. предоставлять по их просьбе объединениям верующих, исповедующих или готовых исповедовать свою веру в конституционных рамках своих государств, признание статуса, предусмотренного для них в соответствующих странах; 

4. уважать право этих религиозных объединений: 

- основывать и содержать свободно доступные места богослужений и собраний;

- организовываться в соответствии со своей собственной иерархической и институционной структурой;

- выбирать, назначать и заменять свой персонал согласно своим соответствующим требованиям и стандартам, а также любым свободно достигнутым договоренностям между ними и их государством;

- испрашивать и получать добровольные финансовые и другие пожертвования;

5. вступать в консультации с религиозными культами, учреждениями и организациями с целью достижения лучшего понимания потребностей религиозных свобод; 

6. уважать право каждого давать и получать религиозное образование на языке по своему выбору или индивидуально, или совместно с другими; 

7. в этом контексте уважать среди прочего свободу родителей обеспечивать религиозное и нравственное воспитание своих детей в соответствии со своими собственными убеждениями; 

8. разрешать подготовку персонала в соответствующих учреждениях; 

9. уважать право верующих и религиозных объединений приобретать и использовать священные книги, религиозные издания на языке по своему выбору и другие предметы и материалы, относящиеся к исповедованию религии или веры, и владеть ими; 
10. разрешать религиозным культам, учреждениям и организациям производить, импортировать и распространять религиозные издания и материалы;
11. благожелательно рассматривать заинтересованность религиозных объединений в участии в общественном диалоге, в том числе через средства массовой информации.

17. Государства-участники признают, что осуществление вышеупомянутых прав, относящихся к свободе религии или убеждений, может подлежать лишь таким ограничениям, которые установлены законами, совместимы с их обязательствами по международному праву и их международными обязательствами. Они будут обеспечивать в своих законах и административных правилах и при их применении полное и эффективное осуществление свободы мысли, совести, религии или убеждений.

19. Они будут защищать и создавать условия для поощрения этнической, культурной, языковой и религиозной самобытности национальных меньшинств на своей территории. Они будут уважать свободное осуществление прав лицами, принадлежащими к таким меньшинствам, и обеспечивать их полное равенство с другими.

СОТРУДНИЧЕСТВО В ГУМАНИТАРНЫХ И ДРУГИХ ОБЛАСТЯХ

...32. Они будут разрешать верующим, религиозным культам и их представителям, на групповой или индивидуальной основе, устанавливать и поддерживать прямые личные контакты и общение друг с другом в их собственных и других странах, в частности посредством поездок, паломничества и участия в собраниях и других религиозных мероприятиях. В этом контексте и в той мере, в которой это соизмеримо с такими контактами и мероприятиями, тем, о ком идет речь, будет разрешаться приобретать, получать и везти с собой религиозные публикации и предметы культа, относящиеся к исповедованию их религии или веры...
...68. Они будут обеспечивать, чтобы лица, принадлежащие к национальным меньшинствам или региональным культурам на их территориях, могли давать или получать знания о своей собственной культуре, в том числе посредством передачи родителями своим детям языковой, религиозной и культурной самобытности.

ДОКУМЕНТ КОПЕНГАГЕНСКОГО СОВЕЩАНИЯ 

КОНФЕРЕНЦИИ ПО ЧЕЛОВЕЧЕСКОМУ ИЗМЕРЕНИЮ СБСЕ ПРИНЯТ 29 ИЮНЯ 1990 г.

(ИЗВЛЕЧЕНИЯ)

9. Государства-участники подтверждают, что:

9.4. Каждый человек имеет право на свободу мысли, совести и религии. Это право включает свободу менять религию или убеждения и свободу исповедовать свою религию или веру как индивидуально, так и совместно с другими, публично или частным образом путем отправления культа, обучения и выполнения религиозных и ритуальных обрядов. Осуществление этих прав подлежит лишь таким ограничениям, которые предписаны законом и соответствуют международным стандартам;

18. Государства-участники:
1. отмечают, что Комиссия по правам человека Организации Объединенных Наций признала право каждого отказываться от военной службы по убеждениям совести; 

2. отмечают меры, принятые в последнее время рядом государств-участников, с тем, чтобы разрешить освобождать от обязательной военной службы на основании отказа по убеждениям совести; 

4. соглашаются рассмотреть вопрос о введении, где это еще не было сделано, различных форм альтернативной службы, которые совместимы с мотивами отказа по убеждениям совести, причем такие формы альтернативной службы в принципе не будут связаны со службой в боевых частях или не будут иметь гражданский характер какого-либо наказания; 

5. сделать информацию по этому поводу доступной общественности; 

6. оставят на рассмотрение в рамках Конференции по человеческому измерению соответствующие вопросы, связанные с освобождением от обязательной военной службы, где таковая существует, отдельных лиц на основании отказа от службы в вооруженных силах по убеждениям совести и будут обмениваться информацией по этим вопросам. 

30. Государства-участники признают, что вопросы, относящиеся к национальным меньшинствам, могут быть удовлетворительным образом решены только в демократических политических рамках, основанных на верховенстве закона, в условиях функционирования независимой судебной системы (...)

Они также признают важную роль неправительственных организаций, включая политические партии, профсоюзы, организации по правам человека и религиозные группы, в поощрении терпимости, культурного многообразия и в решении вопросов, относящихся к национальным меньшинствам (...)

32. (...) Лица, принадлежащие к национальным меньшинствам, имеют право свободно выражать, сохранять и развивать свою этническую, культурную, языковую или религиозную самобытность и поддерживать и развивать свою культуру во всех ее аспектах, не подвергаясь каким-либо попыткам ассимиляции вопреки своей воле. В частности, они имеют право:

2. создавать и поддерживать собственные ... религиозные учреждения, организации или ассоциации, которые могут искать добровольную финансовую и другую помощь, а также государственную поддержку в соответствии с национальным законодательством; 

3. исповедовать свою религию, в том числе приобретать, обладать и использовать религиозные материалы и осуществлять религиозную деятельность в области образования на своем родном языке; 

4. устанавливать и поддерживать беспрепятственные контакты между собой в пределах своей страны, а также через границы с гражданами других государств, с которыми они имеют общее этническое или национальное происхождение, культурное наследие или религиозные верования... 

33. Государства-участники будут защищать этническую, культурную, языковую и религиозную самобытность национальных меньшинств на своей территории и создавать условия для поощрения этой самобытности. Они будут принимать необходимые меры с этой целью после проведения надлежащих консультаций, включая контакты с организациями или ассоциациями таких меньшинств, в соответствии с процедурой принятия решений каждого государства.

Любые такие меры будут соответствовать принципам равенства и недискриминации в отношении других граждан соответствующих государств-участников.

35. Государства-участники будут уважать право лиц, принадлежащих к национальным меньшинствам, на эффективное участие в государственных делах, включая участие в делах, относящихся к защите и поощрению самобытности таких меньшинств.

Государства-участники отмечают усилия, предпринятые с целью защиты и создания условий для поощрения этнической, культурной, языковой и религиозной самобытности определенных национальных меньшинств путем создания в качестве одного из возможных средств для достижения этих целей, в соответствии с политикой заинтересованного государства, надлежащих местных или автономных органов управления, отвечающих конкретным историческим и территориальным условиям таких меньшинств.

40. Государства-участники четко и безоговорочно осуждают тоталитаризм, расовую и этническую ненависть, антисемитизм, ксенофобию и дискриминацию против кого бы то ни было, а также преследование по религиозным и идеологическим мотивам. В этом контексте они также признают особые проблемы роман (цыган).

Они заявляют о своем твердом намерении активизировать усилия по борьбе с этими явлениями во всех их формах и поэтому:

1. будут принимать эффективные меры, включая, в соответствии с их конституционными системами и их международными обязательствами, принятие таких законов, которые могут быть необходимыми для обеспечения защиты от любых актов, которые представляют собой подстрекательство к насилию против лиц или групп, основанное на национальной, расовой, этнической или религиозной дискриминации, враждебности или ненависти, включая антисемитизм; 

2. возьмут на себя обязательство принять надлежащие и соответствующие меры для защиты лиц или групп, которые могут подвергаться угрозам или актам дискриминации, враждебности или насилия в результате их расовой, этнической, культурной, языковой или религиозной самобытности, и для защиты их собственности. 

ПАРИЖСКАЯ ХАРТИЯ ДЛЯ НОВОЙ ЕВРОПЫ

(ИТОГОВЫЙ ДОКУМЕНТ СОВЕЩАНИЯ ПО БЕЗОПАСНОСТИ И СОТРУДНИЧЕСТВУ В ЕВРОПЕ, СОСТОЯВШЕГОСЯ В ПАРИЖЕ) ПОДПИСАНА 21 НОЯБРЯ 1990 г.

ПРЕДСТАВИТЕЛЯМИ ГОСУДАРСТВ-УЧАСТНИКОВ СОВЕЩАНИЯ ПО БЕЗОПАСНОСТИ И СОТРУДНИЧЕСТВУ В ЕВРОПЕ

(ИЗВЛЕЧЕНИЯ)

НОВАЯ ЭРА ДЕМОКРАТИИ, МИРА И ЕДИНСТВА

Права человека, демократия и верховенство закона

Мы подтверждаем, что без какой-либо дискриминации каждый человек имеет право на:

свободу мысли, совести, религии и убеждений,

свободу выражения своего мнения,

свободу ассоциаций и мирных собраний,

свободу передвижения;

Мы подтверждаем, что этническая, культурная, языковая и религиозная самобытность национальных меньшинств будет защищена и что лица, принадлежащие к национальным меньшинствам, имеют право свободно выражать, сохранять и развивать эту самобытность без какой-либо дискриминации и в условиях полного равенства перед законом.

Человеческое измерение

Мы вновь подтверждаем нашу глубокую убежденность в том, что дружественные отношения между нашими народами, а также мир, справедливость, стабильность и демократия требуют того, чтобы этническая, культурная, языковая и религиозная самобытность национальных меньшинств была защищена и чтобы создавались условия для поощрения этой самобытности.

Мы выражаем свою решимость бороться против всех форм расовой и этнической ненависти, антисемитизма, ксенофобии и дискриминации в отношении кого бы то ни было, а также преследования по религиозным и идеологическим мотивам (...)
КОНВЕНЦИЯ СОВЕТА ЕВРОПЫ О ЗАЩИТЕ ПРАВ ЧЕЛОВЕКА И ОСНОВНЫХ СВОБОД

ПОДПИСАНА 4 НОЯБРЯ 1950 г. ПРЕДСТАВИТЕЛЯМИ ГОСУДАРСТВ - ПЕРВОНАЧАЛЬНЫХ ЧЛЕНОВ СОВЕТА ЕВРОПЫ; 

(ИЗВЛЕЧЕНИЯ)

Статья 4. Запрещение рабства и принудительного труда

1. Никто не должен содержаться в рабстве или подневольном состоянии. 

2. Никто не должен привлекаться к принудительному или обязательному труду. 

3. Для целей данной статьи термин "принудительный или обязательный труд" не включает: 

b) любую военную службу, а в тех странах, в которых в качестве законного признается отказ от военной службы на основании убеждений, службу, назначенную вместо обязательной военной службы ...

Статья 8. Право на уважение частной и семейной жизни
1. Каждый человек имеет право на уважение его личной и семейной жизни, неприкосновенности его жилища и тайны корреспонденции.

2. Не допускается вмешательство со стороны государственных органов в осуществление этого права, за исключением вмешательства, предусмотренного законом и необходимого в демократическом обществе в интересах государственной безопасности и общественного спокойствия, экономического благосостояния страны, в целях предотвращения беспорядков или преступлений, для охраны здоровья или нравственности или защиты прав и свобод других лиц.

Статья 9. Свобода мысли совести и религии
1. Каждый человек имеет право на свободу мысли, совести и религии; это право включает свободу менять свою религию или убеждения и свободу исповедовать свою религию или придерживаться убеждений как индивидуально, так и сообща с другими, публичным или частным образом, в богослужении, учении и выполнении религиозных и ритуальных порядков. 

2. Свобода исповедовать религию или придерживаться убеждений подлежит лишь ограничениям, установленным законом и необходимым в демократическом обществе в интересах общественного спокойствия, для охраны общественного порядка, здоровья или нравственности или для защиты прав и свобод других лиц. 

Статья 10. Свобода выражения мнения
1. Каждый человек имеет право на свободу выражения своего мнения. Это право включает свободу придерживаться своего мнения и свободу получать и распространять информацию и идеи без какого-либо вмешательства со стороны государственных органов и независимо от государственных границ. Настоящая статья не препятствует государствам осуществлять лицензирование радиовещательных, телевизионных и кинематографических предприятий.

2. Осуществление этих свобод, налагающее обязанности и ответственность, может быть сопряжено с формальностями, условиями, ограничениями или санкциями, которые установлены законом и которые необходимы в демократическом обществе в интересах государственной безопасности, территориальной целостности или общественного спокойствия, в целях предотвращения беспорядков и преступлений, для охраны здоровья и нравственности, защиты репутации или прав других лиц, предотвращения разглашения информации, полученной конфиденциально, или обеспечения авторитета и беспристрастности правосудия.

Статья 11. Свобода собраний и ассоциаций

1. Каждый человек имеет право на свободу мирных собраний и на свободу ассоциации с другими, включая право создавать профессиональные союзы и вступать в таковые для защиты своих интересов. 

2. Осуществление этих прав не подлежит никаким ограничениям, кроме тех, которые установлены законом и которые необходимы в демократическом обществе в интересах государственной безопасности и общественного спокойствия, в целях предотвращения беспорядков и преступлений, для охраны здоровья и нравственности или защиты прав и свобод других лиц. Настоящая статья не препятствует введению законных ограничений на осуществление этих прав лицами, входящими в состав вооруженных сил, полиции или административных органов государства. 

Статья 14. Запрещение дискриминации

1. Пользование правами и свободами, признаниями в настоящей Конвенции, должно быть обеспечено без какой-либо дискриминации по признаку пола, расы, цвета кожи, языка, религии, политических или иных убеждений, национального или социального происхождения, принадлежности к национальным меньшинствам, имущественного положения, рождения или любам иным обстоятельствам.

ПРОТОКОЛ № 1

К КОНВЕНЦИИ СОВЕТА ЕВРОПЫ О ЗАЩИТЕ ПРАВ ЧЕЛОВЕКА И ОСНОВНЫХ СВОБОД

ПАРИЖ, 20 МАРТА 1952 г.

(ИЗВЛЕЧЕНИЕ)

Статья 2. Право на образование

Никому не может быть отказано в праве на образование. Государство при осуществлении любых функций, которые оно принимает на себя в области образования и обучения, уважает право родителей обеспечивать, чтобы такие образование и обучение соответствовали их собственным религиозным и философским убеждениям.

ДЕКЛАРАЦИЯ ГЛАВ ГОСУДАРСТВ-УЧАСТНИКОВ СОДРУЖЕСТВА НЕЗАВИСИМЫХ ГОСУДАРСТВ О МЕЖДУНАРОДНЫХ ОБЯЗАТЕЛЬСТВАХ В ОБЛАСТИ ПРАВ ЧЕЛОВЕКА И ОСНОВНЫХ СВОБОД

ПРИНЯТА 24 СЕНТЯБРЯ 1993 г. ПРЕДСТАВИТЕЛЯМИ АЗЕРБАЙДЖАНСКОЙ РЕСПУБЛИКИ, РЕСПУБЛИКИ АРМЕНИЯ, РЕСПУБЛИКИ БЕЛАРУСЬ, РЕСПУБЛИКИ КАЗАХСТАН, КЫРГЫЗСКОЙ РЕСПУБЛИКИ, РЕСПУБЛИКИ МОЛДОВА, РОССИЙСКОЙ ФЕДЕРАЦИИ, РЕСПУБЛИКИ ТАДЖИКИСТАН, ТУРКМЕНИСТАНА, РЕСПУБЛИКИ УЗБЕКИСТАН, УКРАИНЫ

Главы государств-участников Содружества Независимых Государств,

принимая во внимание актуальность проблем, связанных с соблюдением прав человека, включая права лиц, принадлежащих к национальным меньшинствам, на территории всех государств - участников Содружества,

подтверждая, что в Алма-Атинской декларации от 21 декабря 1991 года государства-участники Содружества заявили о намерении гарантировать в соответствии со своими конституционными процедурами выполнение международных обязательств, вытекающих из договоров и соглашений бывшего Союза ССР,

отмечая ответственность государств-участников Содружества в деле защиты прав и свобод личности,

учитывая, что государства-участники Совещания по безопасности и сотрудничеству в Европе обязались рассмотреть вопрос об участии в Международном Пакте о гражданских и политических правах, Факультативном протоколе к нему, Международном Пакте об экономических, социальных и культурных правах, а также других международных соглашениях в области прав человека,

подтверждая свою приверженность целям и принципам, закрепленным в Уставе ООН и Всеобщей декларации ООН по правам человека,

заявляют, что государства-участники Содружества Независимых Государств:

1. Обеспечивают выполнение обязательств в области прав человека и основных свобод, вытекающих из международных договоров и соглашений, участниками которых являлся Союз ССР. 

2. В кратчайшие сроки решат, если они не сделали этого, вопросы, связанные с оформлением правопреемства в отношении договоров и соглашений по правам человека, упомянутых в Приложении к настоящей Декларации.
3. Будут регулярно в ходе встреч глав государств - участников Содружества Независимых Государств обсуждать проблемы, связанные с выполнением международных договоров и соглашений по правам человека, с целью выявления и устранения препятствий для эффективного соблюдения прав человека и основных свобод. 

4. Предпримут необходимые усилия для урегулирования в своих отношениях с другими государствами-участниками Содружества вопросов, касающихся соблюдения прав человека, в том числе путем заключения двусторонних и многосторонних соглашений.
5. Выражают твердое намерение разработать и заключить в ближайшее время Конвенцию Содружества Независимых Государств по правам человека.
6. Предпримут необходимые меры с целью приведения своего национального законодательства в соответствие с обязательствами по действующим международным соглашениям в области прав человека и, в частности, с документами Совещания по безопасности и сотрудничеству в Европе. 

КОНВЕНЦИЯ СОДРУЖЕСТВА НЕЗАВИСИМЫХ ГОСУДАРСТВ О ПРАВАХ И ОСНОВНЫХ СВОБОДАХ ЧЕЛОВЕКА

ПОДПИСАНА 26 МАЯ 1995 г. ПРЕДСТАВИТЕЛЯМИ РЕСПУБЛИКИ АРМЕНИЯ, РЕСПУБЛИКИ БЕЛАРУСЬ, РЕСПУБЛИКИ ГРУЗИЯ, КЫРГЫЗСКОЙ РЕСПУБЛИКИ, РЕСПУБЛИКИ МОЛДОВА, РОССИЙСКОЙ ФЕДЕРАЦИИ, РЕСПУБЛИКИ ТАДЖИКИСТАН
 (ИЗВЛЕЧЕНИЯ)

Государства-участники Содружества Независимых Государств, ниже именуемые Договаривающимися Сторонами,

принимая во внимание Всеобщую декларацию прав человека, Международный пакт об экономических, социальных и культурных правах, Международный пакт о гражданских и политических правах и Факультативный протокол к этому последнему пакту, а также международные обязательства по правам человека, принятые в рамках ОБСЕ (СБСЕ),

принимая во внимание, что упомянутые документы имеют целью обеспечение всеобщего и эффективного признания и соблюдения провозглашенных в них прав, принимая во внимание Декларацию глав государств-участников Содружества Независимых Государств о международных обязательствах в области прав человека и основных свобод,

считая, что соблюдение международных стандартов в области прав человека всеми государствами-участниками Содружества Независимых Государств, развитие и поощрение уважения к правам человека и основным свободам для всех, без различия расы, пола, языка, политических убеждений, религии и социального происхождения содействуют углублению демократических преобразований, экономическому и социальному росту, укреплению законности и правопорядка,

стремясь к эффективному осуществлению обязательств по защите прав человека и основных свобод, в духе сосредоточения коллективных усилий Договаривающихся Сторон в деле утверждения идеалов свободы и верховенства закона, предотвращения нарушений прав человека и основных свобод, традиций терпимости и дружбы народов, укрепления гражданского мира и согласия,

полагая, что такие усилия будут способствовать всеобщему уважению и соблюдению прав человека и основных свобод в соответствии с основополагающими международно-правовыми документами в области прав человека, согласились о нижеследующем:

Статья 1

Договаривающиеся Стороны обеспечивают каждому человеку, находящемуся под их юрисдикцией, права и свободы, изложенные в настоящей Конвенции.

Статья 4

1. Никто не должен содержаться в рабстве или в подневольном состоянии. 

2. Никто не должен принуждаться к принудительному или обязательному труду. 

3. Термином "принудительный или обязательный труд" в настоящей статье не охватываются: 

...б) какая бы то ни было служба военного характера, а применительно к Договаривающимся Сторонам, в которых признается отказ лиц от несения такой службы по политическим или религиозно-этическим мотивам, служба, выполнение которой требуется вместо обязательной военной службы ...

Статья 10

1. Каждый человек имеет право на свободу мысли, совести и вероисповедания. Это право включает свободу выбирать свою религию или убеждения и свободу исповедовать свою религию и убеждения как индивидуально, так и совместно с другими, отправлять религиозных культ, следовать и выполнять религиозные и ритуальные обряды и действовать в соответствии с ними. 

2. Свобода исповедовать религию или убеждения подлежит лишь ограничениям, предусмотренным законом и необходимым в демократическом обществе в интересах государственной и общественной безопасности, общественного порядка, охраны здоровья и нравственности населения или для защиты прав и свобод других лиц. 

Статья 20

1. Все люди равны перед законом и имеют право без всякой дискриминации на равную защиту закона. 

2. Пользование правами и свободами, изложенными в настоящей Конвенции, гарантируется без дискриминации по какому бы то ни было признаку, как то: пола, расы, цвета кожи, языка, религии, политических или иных убеждений, национального или социального происхождения, принадлежности к национальному меньшинству, имущественного и должностного положения, места рождения или иного обстоятельства. 

Статья 21

Лицам, принадлежащим к национальным меньшинствам, не может быть отказано в праве индивидуально, совместно и беспрепятственно выражать, сохранять и развивать свою этническую, языковую, культурную или религиозную самобытность.

Статья 27

1. Никому не может быть отказано в праве на образование. При осуществлении любых функций, которые Договаривающаяся Сторона приняла на себя в отношении образования и обучения, она должна уважать право родителей обеспечивать своим детям такое образование и обучение, которое соответствует их собственным убеждениям и национальным традициям.

ЖЕНЕВСКАЯ КОНВЕНЦИЯ ОБ ОБРАЩЕНИИ С ВОЕННОПЛЕННЫМИ

ОТ 12 АВГУСТА 1949 ГОДА

(ИЗВЛЕЧЕНИЯ)

Нижеподписавшиеся, Уполномоченные Правительств, представленных на Дипломатической Конференции, которая заседала в Женеве с 21 апреля до 12 августа 1949 года с целью пересмотра Женевской Конвенции от 27 июля 1929 года об обращении с военнопленными, заключили следующее соглашение:

ГЛАВА V
РЕЛИГИЯ, ИНТЕЛЛЕКТУАЛЬНАЯ И ФИЗИЧЕСКАЯ ДЕЯТЕЛЬНОСТЬ

Статья 34

Военнопленным будет предоставлена полная свобода для выполнения обрядов их религии, включая посещение богослужений, при условии соблюдения ими дисциплинарного порядка, предписанного военными властями.

Для религиозных служб будут отведены надлежащие помещения.

Статья 35

Служителям культа, входившим в состав военного духовенства, попавшим во власть неприятельской Державы и оставшимся или задержанным для оказания помощи военнопленным, будет разрешено обслуживать их духовные нужды и свободно отправлять свои обязанности среди своих единоверцев в соответствии со своей религиозной совестью. Они будут распределены между различными лагерями и рабочими командами, в которых находятся военнопленные, принадлежащие к тем же вооруженным силам, говорящие на том же языке или принадлежащие к той же религии. Им будут предоставляться необходимые возможности, в том числе транспортные средства, предусмотренные в статье 33, для посещения военнопленных, находящихся за пределами их лагеря. Они будут пользоваться свободой переписки, подлежащей цензуре, по религиозным делам их культа с духовными властями страны, в которой они задержаны, и с международными религиозными организациями. Письма и почтовые карточки, которые они могут отправлять, не входят в норму, установленную в статье 71.

Статья 36

Военнопленные, которые являются служителями культа, но которые не входили в состав военного духовенства в своей собственной армии, получат разрешение, каково бы ни было их вероисповедание, свободно отправлять свои обязанности среди своих единоверцев. В этом отношении с ними будут обращаться как с представителями военного духовенства, задержанными держащей в плену Державой. Они не будут принуждаться ни к какой другой работе.

Статья 37

В тех случаях, когда военнопленные не располагают духовной помощью представителя военного духовенства из числа задержанных лиц или военнопленного - служителя их культа, по просьбе заинтересованных военнопленных для отправления этих обязанностей будет назначен служитель культа, принадлежащий к вероисповеданию этих военнопленных или к аналогичному вероисповеданию, или за отсутствием такового будет назначено сведущее светское лицо, если это допустимо с религиозной точки зрения. Это назначение, которое должно быть одобрено держащей в плену Державой, будет производиться с согласия общины заинтересованных военнопленных и там, где это необходимо, с согласия местных духовных властей того же вероисповедания. Назначенное таким образом лицо должно будет действовать в соответствии со всеми правилами, установленными держащей в плену Державой для поддержания дисциплины и обеспечения военной безопасности.

ПРИЛОЖЕНИЕ 5

религиознЫЕ РЕСУРСЫ в Интернете
Православие
общеправославные ресурсы

Orthodoxy.ru
Pravoslavie.ru
Hristianstvo.ru

Kuraev.ru

Evangelie.ru

Orthodoxworld.ru
Orthodoxrus.narod.ru
Украинская Православная Церковь (Московского Патриархата)
официальный сайт Русской православной церкви – www.mospat.ru
Официальный сайт УПЦ "Православие в Украине" – www.orthodox.org.ua (укр, рус, eng) 

Епархии УПЦ МП
Волынская епархия – www.orthvoldiocese.lutsk.ua (укр, рус) 

Владимиро-Волынская епархия – www.dzvin.da.ru (укр, рус) 

Днепропетровская епархия и центр "Лествица" – www.lestvitsa-orthodox.dp.ua (рус) 

Донецкая епархия – www.ortodox.donbass.com (рус) 

Луганская епархия – www.sobor.lg.ua (укр, рус, eng) 

Львовская епархия – www.orthodox-lviv.narod.ru (укр, рус) 

Одесская епархия – www.pravoslav.odessa.net (рус) 

Симферопольско-Крымская епархия – www.orthodox.sf.ukrtel.net (рос) 

Харьковская епархия – www.pravoslavie.kharkov.ua (рус) 

Черновецкая епархия – www.bucov.narod.ru (рус) 

Сайт "Православие в Мариуполе" – www.mar-orthodox.narod.ru (рус)

учебные заведения УПЦ МП
Киевская Духовная Академия и Семинария – www.collegium.org.ua (рус) 

Миссионерское духовное училище – www.poltavadu.narod.ru (рус) 

Монастыри УПЦ МП
Официальный сайт Свято-Успенской Киево-Печерской лавры – www.lavra.kiev.ua (укр, рос, eng) 

Почаевская Свято-Успенская лавра – www.pochaev.by.ru (рус) 

Низкиницкий Свято-Успенский монастирь – www.monastyr.com.ua (укр, рус, eng) 

Свято-Успенская Святогорская лавра, неофициальный сайт – www.arshor.narod.ru (рус) 

Киевский Свято-Троицкий Иононский монастырь – www.iona.kiev.ua (рус) 

Ахтирский Свято-Троицкий монастырь – www.akhtyrkamonastery.com (рус, eng) 

Балаклавский Свято-Георгиевский монастырь – www.sntgeorg.sebastopol.ua (рос) 

Инкерманский Свято-Климентовский мужской монастырь – orthodox.sf.ukrtel.net/monastyr/inkerm.htm (рус) 

Топловский Свято-Параскевовский женский монастырь – orthodox.sf.ukrtel.net/monastyr/toply.htm (рус) 

Космодамиановский мужской монастырь – orthodox.sf.ukrtel.net/monastyr/kosdam.htm (рус) 

Бахчисарайский Свято-Успенский мужской монастырь – orthodox.sf.ukrtel.net/monastyr/usp-mon.htm (рус)

Синодальный отдел УПЦ по взаимоотношениям с Вооруженными Силами и другими военными формированиями Украины - www.orthodox-military.org.ua (укр, рус)

СМИ УПЦ МП

"Киевская Русь", интернет-журнал – www.kiev-orthodox.org (рус) 

"Амвон", интернет-журнал – www.orthodoxy.ru/amvon (укр, рус, eng) 

“Седмица”, православные новости за неделю – www.sedmica.orthodoxy.ru (укр, рус) 

“Благовест”, Религиозно-моральная авторская газета А.Г.Долженко – blagovest.al.lg.ua (рус) 

Украинская Православная Церковь Киевского Патриархата
Официальный сайт УПЦ КП – www.kievpatr.org.ua
Донецко-Мариупольская епархия – www.metropolis.dn.ua (укр, рус) 

Офицальный веб-сайт протоиерея Евгения Заплетнюка – www.prot-evgen.nm.ru (укр, рус) 

Православные библейские курсы, г. Луцк – www.bible.elutsk.com (укр, рус, eng) 

Сайт архимандрита Гавриила (Саютина) и Восточноукраинского духовного училища – www.bursa.is.com.ua (рус) 
Украинская Автокефальная Православная Церковь
 Сайты Харьковско-Полтавской епархии УАПЦ – www.uapc.org.ua и www.uaoc.kiev.ua.

Другие православные общины
старообрядчество

Rpsc.ru (официальный сайт Русской православной старообрядческой церкви)

Русская Православная Старообрядческая Церковь в Украине - www.staroobryad.narod.ru (рус) 

Staroobrad.ru
Belovodije.com
церкви православного корня

Одесская епархия Русской Православной Церкви Заграницей - www.ipc.od.ua (рус) 

"Церковные ведомости", сайт Русской Истинно-Православной Церкви (в подчинении митрополита Виталия) – www.catacomb.org.ua (рус) 

Украинская Реформаторская Православная Церковь – alivechurch.narod.ru (рус) 
Католицизм

общекатолоические ресурсы

Vatican.va (англ.) – официальный сайт Ватикана

Katolichestvo.bu.ru
Cathlib.narod.ru
Catholic.ru

Ecat.ru

Francis.ru

Jesuit.ru
Официальный сайт визита Папы Римского Иоанна Павла II в Украину – www.papalvisit.org.ua (укр, рус, eng, pol, de, it) 

Украинская Греко-Католическая Церковь
Официальный сайт УГКЦ – www.ugcc.org.ua
Одесский благодетельный фонд "Светлый дом" – www.svetly-dom.org.ru (рус) 

Явления Пречистой Девы Марии и Пресвятой Семьи в Джублыке – www.dzhublyk.org.ua (укр, рус, eng) 
Римо-Католическая Церковь в Украине
Официальный сайт РКЦ – www.rkc.lviv.ua (укр, рус, eng, pol) 

Приход Св. Александра, г. Киев – www.catholic.org.ua (укр, рус, eng, pol) 

Генеральный викариат России и Украины ордена доминиканцев – www.michael-op.org.ua (укр, рус) 
Протестантизм

Лютеране

Официальный сайт Украинской лютеранской церкви – www.ukrlc.org
Luther.ru
Luthlib.narod.ru
Lutheran.hotbox.ru
Лютеранская кирха г. Харькова – www.kirche.sky.net.ua (рус, eng) 

"Свет жизни", христианский сайт – www.svitlo.by.ru (рус) 
Евангельские Христиане-Баптисты

Protestant.ru
Baptist.org.ua
Ioan3-16.chat.ru
Baptist.org.ru
Baptistkiev.narod.ru
Ehb.narod.ru
Доверяющие Библии христиане – www.baptist.org.ua (рус, eng) 

Киевский христианский университет – www.kcu.org.ua (укр, рус, eng) 

Винницкая церковь ЕХБ "Вифания" – www.vifania.iatp.org.ua (рус) 

Церковь ЕХБ "Свобода" – www.baptist.hypermart.net (рус, eng) 

Киевская библейская баптистская церковь – www.users.i.com.ua/~biblesay (рус) 

Донецкий христианский университет – www.dcu.donbass.com (рус, eng) 

Одесская богословская семинария – www.odessasem.com (рус, eng) 

“Екзегета”, христианская страница Геннадия Згурского (Харьковская церковь ЕХБ) – goodbook.home-page.org (рус, eng) 

Международное христианское кафе “Тихая пристань”, г. Харьков – pages.ivillage.com/gvz1/haven.html (рус) 
Христиане Веры Евангельской (пятидесятники)
Украинская Христианская Миссия возрождения и милосердия "Добрый самаритянен", г. Львов – www.goodsamaritan.lviv.ua (укр, рус, eng) 
Адвентисты Седьмого Дня
Харьковская община АСД – www.adventus.narod.ru (рус) 

Христианский сайт Церкви АСД "Маранафа" – www.maranatha.org.ua (укр, рус) 
Харизматы
Посольство благословенного Царства Божьего для всех народов, Христианская церковь Полногого Евангелия "Слово веры", г. Киев – www.godembassy.org,

 www.wof.org.ua,

 www.word-of-faith-ch.org (рус, eng) 

Объединенная христианская евангельская Церковь Живого Бога, г. Ужгород – www.livegod.uzhgorod.ua (укр, рус) 

Официальная страница христианских Полноевангельских и Харизматических Церквей Крыма – www.gospelcom.tripod.com (рус, eng) 

Кировоградская Христианская церковь "Слово пробуждения" – www.church.vov.ru (рус) 

Днепропетровская Христианская церковь "Дверь в небо" – www.doorway.dp.ua (рус) 

Христианская миссия "Служение помощи" – www.operators.narod.ru (рус) 

Церковь Полного Евангелия "Назарет", г. Черкассы - hvenazareth.chat.ru (рус, eng) 

Церковь Мировой Жатвы, г. Киев - www.harvest.org.ua (рус) 

Церковь Полного Евангелия “Царство Божье”, г. Киев – www.carstvo-bojie.narod.ru (рус) 

Церковь Полного Евангелия “Жизнь в Христе”, г. Кременчуг – lic205.narod.ru (рус) 

“Христианская Украина сегодня”, церковь "Слово жизни", г. Донецк – www.wolua.org (рус) 
Другие протестанты
Церковь Христа на Оболони – www.obolon-church.kiev.ua (рус, eng) 

Церковь Христа – www.church.of.christ.freehosting.net (рус) 

"Для тебя", христианская газета, г. Херсон – www.4oru.org (рус) 

Христианская Церковь Бога "Мариуполь христианский" – www.mariupol-x.narod.ru (рус) 

Теологический центр "ИХТУС" – www.theology.org.ua (рус) 

Киевский библейский коледж им. Джона Уэсли (методисты) – www.wesleycollege.kiev.ua (рус) 

Международное христианское содружество “Семья” – www.thefamily.dp.ua (рус) 

Ассоциация христиан-предпринимателей – www.acb.dp.ua (рус) 

Проект “Интернет-церковь” – www.church.kiev.ua (рус, eng) 

Проект “Христианское просвещение” – www.ihp.com.ua (укр, рус, eng) 

Христианский сайт – www.csbase.narod.ru (рус) 

Христианская благодетельная организация "Возрождение" – rebirth.dndz.dp.ua (рус, eng) 
Новоапостольска церковь г. Одессы – www.nac.narod.ru (рус) 

Армия спасения

Salvationarmy.ru
Церковь Иисуса Христа святых последних дней

Bookofmormon.euro.ru
Иудеи

общеиудейские ресурсы

Ортодоксальный иудаизм

Jewish.ru
Kabbalah-web.org
Israland.com
Chanuka.ru
Chassidus.ru
Jewishholidays.narod.ru
Rambaminrussian.org
Torahonline.org.ru
Мессианский иудаизм

Keren.uni.cc
Misbeah.by.ru
Binthhels.nm.ru
Всеукраинский еврейский конгресс – www.jewish.kiev.ua (рус, eng) 

Еврейская конфедерация Украины – www.jewukr.org (рус, eng) 

Институт иудаики – www.judaica.kiev.ua (укр, рус, eng) 

Киевская еврейская община – www.jew.kiev.ua (рус) 

Николаевское общество еврейской культуры – www.comcent.nikolaev.ua/clients/jcc-noek (рус, eng) 

Днепропетровская еврейская община – www.jew.dp.ua (рус, eng) 

"Вокруг одни евреи" – www.ecc.crimea.ua/~kkl (рус) 

Еврейский общинный центр, г. Киев – www.aish.kiev.ua (рус) 

Сайт Ноаха Кофманского, главного равина иудейской общины г. Черновцы – www.noach.narod.ru (рус, eng) 

Община прогрессивного иудаизма, г. Винница – www.jewish.vinnitsa.com/vropi_russion.html (рус, eng) 
Мусульмане
Islam.ru
Sufism.ru
Koranet.ru
Islamworld.narod.ru
Духовное управление мусульман Украине – www.islamyat.org (рус, eng, turk, arab) 

Сайт "Ислам для всех" – www.islam.kiev.ua (рус) 

Независимая межобластная ассоциация общественных организаций "Арраид" – www.arraid.org (рус, eng, arab) 
Буддисты
Украинское объединение буддистов Школы Карма Кагью Бриллиантового Пути Тибетского Буддизма – www.buddhism.org.ua (укр, рус) 

Буддистский центр Киева – www.buddhism.kiev.ua (рус) 

Луганский буддистский центр Школы Карма Кагью Бриллиантового Пути Тибетского Буддизма – www.buddhism.lg.ua (рус) 

Буддистский центр Днепропетровска – www.buddhism.dp.ua (рус) 

Харьковский буддистский центр – www.buddhism.kharkov.ua (рус) 

Центр медитации "Срединный путь" – www.vinnica.ua/~middleway (рус) 

Официальный сайт Ассоциации центров медитации Сергея Бугаева "Срединный путь" – www.sergey-bugaev.com (рус) 

Ньингма в Украине – www.ningma.agava.ru (рус, eng) 

Колесо Дхармы – users.i.com.ua/~sangha/dharma (рус) 
Индуистские течения
Ведические знания, традиции, наука – tony.donetsk.ua (рус) 

Сахаджа-Йога в Украине – www.sahajayoga.org.ua (укр, рус, eng) 

Федерация йоги г. Киева – yoga.com.ua (рус, eng) 

Сахаджа-Йога в Днепропетровске – www.yog.boom.ru (рус) 

Харьковская группа Сахаджа-Йога – www.sahajayoga.kharkov.ua (рус) 

Адвайта-Йога-Ашрам “Гугьясамаджа” – www.advayta.org (рус, eng) 

Международная благодетельная программа "Харе Кришна - пища жизни" – dopomoga.unas.cz (рус) 

Официальный сайт Бхактивигьяна Госвами в Украине – saranagati.kiev.ua (рус) 
Язычество
Сайт о религии и культуре древних словян "Курган" – www.rql.kiev.ua/kurgan (рус) 

Другие религиозные течения

Великое белое братство – www.usmalos.com (рус) 

Сайт о жизни и деятельности Эммануила Сведенборга – www.swedenborg.org.ua (рус) 

Украинский сайт Фалунь Дафа – falundafa.org.ua (рус) 

Медическая академия духовного развития “МАДРА” (последователи семьи Рерихов и О. Блаватской) – www.madra.dp.ua (рус, eng) 

Проект "LDS Friend", неофициальный сайт Церкви Иисуса Христа Святых последних дней (мормоны) – www.ldsfriend.com (рус) 

Группа "Возрождение" (саентологи) – www.waytofreedom.org.ua (рус) 

Поликонфесионные веб-рессурсы

Координационный Комитет по Межцерковной Помощи в Украине – www.cciau.org.ua (рус)
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ЗВІТ
про  мережу церков і релігійних  організацій  в   Донецькій  області

станом на 1 січня 2005 року

