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1) Вступление:

Для того, чтобы говорить о духовном окормлении мирян в современных условиях, конечно нужно посмотреть на процессы, которые происходили в на протяжении ХХ столетия с приходами нашей Церкви. 
Процесс модернизации в России носил стремительный и болезненный характер. Резкое развитие городской промышленности, привлечение значительного числа бывших крестьян в города – все это разрушало традиционную крестьянскую культуру, а вместе с ней рушилась и традиционная религиозность. Особенностью этой религиозности была связь с аграрным годом, включавшим в себя праздники и посты, а также ее коллективный, а не индивидуальный характер. Работая на городских предприятиях, бывший крестьянин не мог ни поститься, ни посещать праздничные богослужения.
Территориальный принцип приходов, характерный для сельской местности, переставал работать в городах. Городская жизнь требовала иных форм религиозности, традиционная система приходов здесь вообще переставала работать из-за большой подвижности населения.
возникновение новых социальных групп - к примеру, фабричных рабочих изменил те формы, по которым он до этого складывался. Появились целые социальные пласты, которые нуждались в особом пасторском окормлении
Представители церкви искали новые формы организации как церковных общин, так и богослужения, участия Церкви в социальных процессах.  

Какие виды особого духовного окормления, появившегося в начале ХХ столетия представляются нам особенно важными?
- работа с наиболее обездоленной и стремительно возрастающей категорией населения – рабочими;
- борьба с радикализмом /революционным движением
- борьба с алкоголизмом (общества трезвости) 
- образовательно-просветительские проекты, дифференцированные на разные социальные группы). здесь особенно значимым проектом следует назвать проекты по созданию для женщин богословских курсов, деятельность Общества любителей духовного просвещения, а также Христианское студенческое движение. 

Остановимся подробнее на нескольких формах.
- духовное окормление нового стремительно увеличивающегося рабочего класса. 
Прот. Иоанн Кронштадтский выступил предтечей того явления, которое получило в православной традиции название литургического возрождения и кардинальным преобразователем  - он ратовал за активное участие мирян в Евхаристии, ввел практику общей исповеди, инициировал работу с рабочими - тем самым пролетариатом, с которым Церковь не имела опыта работы. 
При его материальной поддержке были созданы "дома трудолюбия" в Кронштадте, за разного рода помощью к нему стекались обездоленные со всей страны. 
Помимо Иоанна Кронштадтского известна деятельность священников Григория Петрова и Георгия Гапона, которые не только на практике, но и в своих выступлениях подчеркивали важность работы церкви с рабочими, что представляло бы серьезную альтернативу, противовес усиливающимся радикальным социалистическим идеям в их среде. 
Например, священник Григорий Петров, блестящий проповедник, популярный оратор, работы которого можно было бы охарактеризовать как христианский социализм. Его труд "Евангелие как основа жизни" (1898 г.) выдержал более 20 переизданий, был переведен на многие языки. Священник издал множество популярных брошюр для рабочих по вопросам праведности, жизни по евангелию, алкоголизма и т.д. Свящ. Г. Петров формально не принадлежал к социалистическим партиям, более того, в 1907 г. был избран во вторую Государственную Думу по списку кадетов. 
Какие это были формы – в первую очередь, это яркое, харизматичное богослужение и создание разного рода объединений рабочих: и читальни, и духовые оркестры, и чайные, и библиотеки, совместные выезду на природу, кассы взаимопомощи. Говорят, что в общинах отца Георгия Гапона состояло около 5000 тысяч человек. Для тогдашнего Петербурга это значительная цифра – так они верили этому харизматичному священнику. (Не будем говорить о том, что его социальные эксперименты закончились плачевно, а сам он снял сан и закончил свою жизнь в Лондоне, кстати, активно общаясь с Лениным, который о нем оставил воспоминания на страницах своего дневника, но тем не менее эта работа
Уникальным проектом по работе с беднейшими слоями населения стала Марфо-Мариинская обитель милосердия, основательница которой наладила систематическую работу по опеке беднейших семей Москвы. Как писала Елизавета Федоровна в отчете о деятельности обители за 1910 г., «все виды благотворительности возникли при обители сами собой из тех просьб о помощи, с надеждой на которую ежедневно обращаются в обитель бедные, больные и беспомощные. Эти просьбы требовали и требуют одних посетить на местах их жительства, чтобы воочию увидеть размер нужды и определить потребную помощь, других лечить и кормить, третьих спасать из той ужасной обстановки, среди которой они очутились, дабы дать возможность нравственно окрепнуть и поучиться элементарной грамотности и тому, что должно знать каждому православному христианину. Приходя с посильной помощью этой нужде, обитель постепенно открывала и расширяла служение больничное, школьное и миссионерское, если позволительно так выразиться, разумея под ним то служение святой Церкви, которое несут сестры при посещении домов... не ради лицезрения чужой бедности, иногда вопиющей и ужасной, а ради желания утешить и обласкать чем можно по-братски, по-христиански бедного, больного и беспомощного ради примера святых жен-мироносиц и святых подвижниц-диаконисс, которые сами шли к страждущим и заблуждающимся, неся им радость святого благовестия… В одной только Москве насчитывается до 100 тысяч семейств бедняков и до 40 тысяч детей, нуждающихся в общественном призрении… Поэтому посещение сестер принимает само собой характер внутренней миссии, на каковую сестры и посвятили себя, произнесши обеты служения Господу и святой Церкви, ибо, нашедши погибающую душу, послужить спасению ее есть великое дело христианского милосердия и истинный образ ее»[endnoteRef:1]. [1:  Отчет обители за 1910 г. //Материалы к житию преподобномученицы великой княгини Елизаветы. Письма, дневники, воспоминания, документы. М., 1996. С. 199-200.] 

Важность поисков новых форм работы с рабочими осознавалась даже отдельными представителями иерархии. Так Митрополитом Киевским Владимиром (Богоявленским) был даже выпущен труд "Церковь и рабочий вопрос", и он в бытность свою митрополитом в Москве, а затем и в Киеве неоднократно поддерживал миссионерские проекты в рабочей среде. 
Последовательным сторонником идей христианского социализма был и епископ Андрей (Ухтомский). 
Однако эти отдельные инициативы не были поддержаны на общецерковном уровне, мы знаем, что нерешенность социальных проблем в Российской империи   послужила почвой для революционных потрясений, и городские рабочие – люмпенизированный пролетариат, потерявший духовную и нравственную систему координат, которому нечего было терять,  и составил в будущем социальную опору большевистского режима. 

Отдельно Стоит сказать о протопресвитере Георгие Шавельском, которого считают родоначальником такого “обновленчества” или обновления в Русской Церкви. Он был всесильным протопресвитером военно-морского флота, но самое главное имел непосредственные и личные взаимоотношения с государем императором. Конечно, преобразования среди военного духовенства ему было достаточно легко проводить, поскольку он не ждал решений священного Синода, а аппелировал непосредственно к императору, который своими указами вводил многие преобразования, который о. Георгий Шавельский считал вводить правильным. 
Чем именно для нас интересна деятельность о. Георгия Шавельского? Прежде всего тем, что он решил учесть особенности приходской жизни военных и матросов, чтобы официально изменить устав богослужения, который и без того сильно сокращался. 
Понимая, что только непосредственное знакомство с положением на местах поможет ему определить, какие следует проводить мероприятия по реорганизации вверенного ему ведомства, протопресвитер посещал вверенные ему храмы, беседовал не только со священниками, но с офицерами и солдатами. К концу июля 1914 года о. Георгий подготовил на  имя Николая II проект полной реорганизации управления военного и морского духовенства. Однако осуществить его ему не удалось.
Вот как пишет в своей книге “Воспоминания последнего протопресвитера русской армии и флота” о. Георгий:
“Должен заметить, что наш богослужебный устав строго исполнялся лишь в некоторых монастырях, где монахи могли выстаивать 6–7 часов службы. Вообще же везде и всюду у нас он сокращался. А так как определенного правила, которое регулировало бы размеры и характер сокращений, не было, всё предоставлялось усмотрению настоятеля: «аще изволит настоятель», – то сокращения варьировались на всевозможные лады, иногда разумно, а иногда безумно, до полного изуродования самого богослужебного устава.
[bookmark: selection_index16091]В войсках, а еще более во флоте (На судах богослужение совершалось в зимнее время в трюме, при необыкновенно спертой атмосфере, не позволявшей выстоять больше часу.) богослужения, исключая особо торжественные случаи, не могли затягиваться больше полутора часов. Сокращения эти поэтому были неизбежны. Но и тут каких-либо указаний относительно того, что и как сокращать, не имелось.
[bookmark: selection_index16101][bookmark: selection_index16111]Объезжая еще до войны суда флота и разные воинские части и присутствуя за богослужением в военных и морских церквах, я имел возможность наблюдать, как там на все лады коверкался церковный устав. Каждый священник сокращал по-своему, считаясь с личным вкусом и разумением, и иногда извращая до неузнаваемости наше чудное богослужение. 16 октября вечером я слушал всенощную, совершавшуюся одним из военных священников корпуса, в квартире Куропаткина. Священник «блеснул» безграмотностью в сокращении службы. Как будто нарочно, чтобы сильнее удивить меня, вычитывалось и выпевалось то, что можно было сократить, и пропускалось наиболее характерное для праздничной службы: были пропущены все стихиры и шестопсалмие, не было прочитано ни одного стиха из канона”.
Суть измений Шавельского сводилась к следующему:  раз везде служат с сокращениями и сокращают каждый по-своему, часто бестолково, то лучше предписать для всех военных и морских церквей утвержденный практикою порядок служб, применяемый в придворных и домовых Петроградских церквах, не лишая желающих права расширять его. 
“Не добившись ничего от митрополита, я пошел другим путем. Изложив порядок всенощной и литургии, как он практиковался в придворных церквах, я поднес его Государю, чтобы последний утвердил его для военных и морских церквей. Государь без всяких колебаний начертал: «Одобряю». А я приказал оповестить об этом всё духовенство армии и флота, включив потом высочайше одобренный порядок службы в изданную мною для священников инструкцию. Никаких нареканий ни со стороны старообрядцев, ни со стороны обрядоверцев я после этого не слышал; благодарили же многие”, - отмечает он в своей книге. 
Внедрить подобную практику о. Геогрию Шавельскому помешала революция. 
Создание адекватного приходского устава и вообще адаптация богослужебной практики к современным Добавим, что в среде военно-морского духовенства воспитывались такие деятели как Введенский, будущий митрополит Александр - один из идеологов и лидеров обновленческого раскола, Боярский, Петров и многие-многие другие. Именно там им отец Георгий дал – говоря языком 20 века – путевку в жизнь. 
- еще одним интересным и важным направлением следует назвать привлечение женщин к проповеди Евангелия. Активно возникавшие женские обители (как показано в исследованиях Н.А. Беляковой) по всей Империи состояли преимущественно из насельниц крестьянского происхождения, которые получали при монастырях начальное образование. Потом обители становились важными духовно-социальными центрами в округе: они создавали школы для детей, аптеки, амбулатории и т.д.
Знаменитый миссионер, Иоанн Восторгов широко создавал народно-миссионерские курсы на уровне приходов. «Такие курсы теперь ведутся во многих местах Москвы… и имеют до 8 тысяч слушателей, которые объединяются в «Братстве Воскресения», имеют свою газету «Церковность», – писал он. Восторгов выступил инициатором Высших Богословских женских курсов в Москве, которые  официально назывались "Женские богословские курсы в Москве при Союзе христианских матерей Общества содействия религиозно-нравственному и патриотическому воспитанию детей".
Они были открыты 11 октября 1910 года, первоначально на них записалось 130 человек. Занятия проходили 2 раза в неделю по средам и пятницам с 6 до 9 часов вечера. Впоследствии, 8 ноября 1916 года (задержка произошла ввиду начавшейся войны), на базе этих курсов были открыты Высшие богословско-педагогические курсы при Скорбященском монастыре.
В записке, аргументировавшей необходимость создания сети высших женских богословских (или богословско-педагогических) курсов, Восторгов писал: "Вопрос "об оздоровлении" высшего женского образования в переживаемое время представляется особенно настоятельным и неотложно требует разрешения. Жизнь пpиняла такoе напpавление, чтo oставляет мнoжествo девушек вне семьи и замужества. Пpежде такoе явление pазpешалoсь женскими мoнастыpями…. Ho мoнастыpи не всем желанны и дoступны, да и стpoй их, нужнo сoзнаться, частo такoв, чтo oбpазoваннoй женщине тpуднo там пpилoжить свoи знания в сooтветствующем тpуде».[footnoteRef:1]  Предоставление женщинам богословского образования могло создать мощную силу в борьбе с безверием и нигилизмом. Высшее богословское образование представлялось необходимым и для замужних женщин, "для матерей, в семье - среди братьев и сестер, в обществе, где познания в религии крайне низки, часто уродливы, что открывает путь к господству в обществе всяким антихристианским, quasi-научным теориям". "Миссия в широком смысле этого слова, получит через осуществление этого проекта, пути орудия и средства влияния на интеллигентный класс самыми верными способами - через матерей, жен, сестер, учительниц и воспитательниц"[footnoteRef:2] - утверждал прот. Иоанн. [1:  К oткpытию в Москве Высших женских педагогических курсов /Истоpич. Спpавка/ //Пpавoславный благoвестник. 1916. № 12. С. 69.]  [2:  Восторгов И., прот. Женские богословские курсы в Москве. С. 15] 


3) как же можно было вдохнуть жизнь в традиционную структуру – приход? 
Отметим, что вопрос о реформе обычного прихода, в котором прихожане не были ограничены рамками военной службы, поднимался еще с начала прошлого века. Как пишет в своем исследовании Алексей Беглов, 17 октября 1906 г. увидел свет Высочайший указ «О порядке образования и действиястарообрядческих и сектантских общин и о правах и обязанностях входящих в состав общин последователей старообрядческих согласий. По нему Стимулом к обсуждению послужило приобретение старообрядческие (и сектантские) общины о права легального существования, а государство признавало давно бытовавший порядок их самоуправления. Теперь они на законных основаниях могли избирать «духовных лиц, настоятелей или наставников», имели право строить храмы, открывать благотворительные учреждения и школы и вообще пользовались всеми правами юридических лиц; правительство признавало их органы управления.
Общество восприняло этот закон как безусловный образец для реформы православного прихода. Представители как либеральных, так и правых сил считали, что теперь староверам и сектантам даны обширные права по устроению внутриобщинной жизни, и тех же прав общество требовало для православного прихода, а пока они не обладали равными правами, господствующая церковь выглядела униженной перед отделившимися от нее обществами.
Все дискуссии крутились вокруг две концепции приходского устройства. Участник работы предсоборного присутствия, а затем и собора 1917–1918 гг. Н. Д. Кузнецов называл один из этих подходов «церковно-общественным», а другой «институтным».
Первый основывался на славянофильской концепции общинной и общественной жизни, где приход выступал как клеточка организма церкви. Но понимание прихода как общественной единицы недостаточно учитывало важную характеристику православной церкви — ее иерархичность. Слова о неразрывной связи прихода с епископом звучали во многом как декларация, только как благопожелание, они не описывали конкретный механизм этой связи.
Сторонники иного подхода в предсоборном присутствии, прежде всего профессора-канонисты А. И. Алмазов, И. С. Бердников, М. А. Остроумов и присоединившиеся к ним иерархи, стремились вернуть вертикальное измерение в приходскую жизнь. …
Дискуссия в общем собрании присутствия отчетливо показала, что представителям  вертикального, иерархического направления был свойственен мощный охранительный импульс, желание зафиксировать, в буквальном смысле законсервировать существующее положение. При этом выказывался поразительный оптимизм: утверждалось, что никакого кризиса прихода нет, а у прихожан никаких иных дел в приходе, кроме исполнения «религиозных обязанностей», и быть не может.
Сторонники церковно-общественного подхода не были столь радикальны. Они попытались предложить оппонентам компромисс, на который те категорически не шли. Их позиция отличалась реализмом: они прекрасно отдавали себе отчет в кризисе прихода и в тех далеко идущих последствиях, какими он чреват. Об этом говорили епископ Стефан (Архангельский), которому при этом не был чужд взгляд на приход как на учреждение, Н.А. Заозерский, но, пожалуй, ярче всех — архиепископ финляндский Сергий (Страгородский). 
Наиболее последовательно это сделал Н.Д. Кузнецов. Он подчеркивал, что «институтное» и общественное начала существуют в церкви одновременно. Церковь предстает перед нами как институт, когда мы понимаемее как «учреждение», то есть как то, что было «учреждено», основано наземле спасителем. Носителем этого начала в церкви является иерархия. «Корпоративное», общественное начало в церкви, или «церковно-общественный элемент», как часто называл его Н. Д. Кузнецов, предстает перед нами в тот момент, когда мы рассматриваем церковный организм как совокупность более или менее самостоятельных общин, самоуправляющихся корпораций. Н. Д. Кузнецов видел церковь только в единстве этих двух начал, оба они, по его выражению, «лежат в природе церкви». Это единство принципиально важно, оно несет на себе отпечаток сущностного для церкви религиозного процесса — встречи Бога и человека. 
Вера во Христа предполагает активный ответ человека на его призыв. Н. Д. Кузнецов комментировал известное место Евангелия от Матфея (16, 15–18), где Спаситель произносит слова «созижду Церковь мою», которые профессора-канонисты интерпретировали как формулу, «учреждающую» церковь. Н. Д. Кузнецов обращал внимание, что, прежде чем были сказаны эти слова Христа, прозвучало исповедание Петра, раскрывшее веру апостола и других учеников в Иисуса из Назарета как в Мессию. Это исповедание, говорил Н. Д. Кузнецов, представляет собой реакцию, ответ человека на призыв Бога. Как в церкви происходит взаимодействие Бога и человека, их движение навстречу друг другу, так и общественное и «институтное», иерархическое начала в Церкви идут навстречу друг другу и не могут существовать одно без другого. Отсюда он делал вывод о том, что в церкви должно существовать равновесие этих двух начал, баланс иерархического и общинного принципов. 
В рамках предсоборного присутствия компромисс так и небыл найден. 
С закрытием работ присутствия и с отсрочкой на неопределенное время созывацерковного собора все более остро вставал вопрос: у кого в руках окажется ключ от приходской реформы? Д
овольно скоро стало ясным, что инициативу в этом вопросе перехватывала синодальная бюрократия, которая взяла на вооружение интеллектуальные достижения «институтного» направления. 
Февральская революция стала толчком для начала "церковной революции", одним из существенных элементов которой была "приходская революция". В своих общих чертах она повторяла аналогичные события 1905 г., но имела совершенно другой размах. (как мы помним, первые потрясения основ Российской империи произошли в 1905 г., когда по всей стране прошли массовые протесты против расстрела мирной демонстрации рабочих в Петербурге, возглавленной священником Георгием Гапоном. ) Выступления мирян против духовенства уже не ограничивались «забастовками старост». Теперь крестьяне массово отнимали землю у причтов, значительно понижали плату за требы, повсеместно переставали платить епархиальные взносы. Более того (и до этого не дошло в 1905 г.), прихожане стали изгонять неугодных священников и других членов причта, явочным порядком была введена их выборность. Изгнанные священники «гастролировали», как тогда говорили, по приходам в поисках нового места, часто конкурируя за новый приход с несколькими своими собратьями. На этом фоне обострились внутрисословные противоречия: диаконы и псаломщики порой возбуждали недовольство прихожан против пастырей, надеясь занять их место, требовали изменения правил раздела причтовых доходов, молодые священники, пользуясь снятием ограничений, активно пытались поступить в университеты в поисках путей, позволявших им уйти из сословия. Власть в приходе де факто оказалась в руках мирян. Была осуществлена самая радикальная программа приходских преобразований: прихожане держали в своих руках распоряжение приходским и храмовым имуществом и выбирали клириков. 
В какой степени соборный приходский устав был бы жизненен в случае своего последовательного применения в новых условиях, мы можем лишь предполагать. Точно можно сказать, что статьи о храмовом и приходском имуществе в Советской России не действовали ни часа, да и в эмигрантских приходах были приспособлены к другой правовой реальности, в которой храм не мог быть юридическим лицом. Пожалуй, самым важным результатом деятельности собора в приходском вопросе стало «введение» к уставу.
В нем богословие давало жизненный ответ на вызов времени, показывая, что участие в повседневной приходской жизни, даже в ее самых обыденных проявлениях может вести члена церкви к его вечному спасению. Как замечает Г. Л. Фриз, косвенно этому помогли сами гонители: январский 1918 г. декрет об отделении церкви от государства признавал только за низовыми религиозными обществами (приходами) право на законное существование.
Кроме того, само священноначалие именно в деятельных мирянах видело теперь опору церкви. То, что до революции казалось фантазией отдельных мечтателей — формирование религиозного костяка в приходе, — оказалось единственно возможной реальностью.
Мы видим именно миряне становятся той опорой, той основой, благодаря которой становится возможным выживание церкви в послереволюционных условиях. 
Возрождение литургической жизни в 20-е годы

Но нет худа без добра, потому что такие скорби, которые выпали на долю интеллигентных и думающих людей, конечно, дали им возможность прийти в Церковь. Новый этап духовной жизни
20-е годы 20 века, но прихожан прибавилось, а главное начали формироваться активные церковные общины. Конечно, они формировались вокруг священников. К примеру, это община Высоко-петровского монастыря, в котором дейстовали владыка Варфоломей (Ремов) и схиархимандрит Игнатий, прославленные в лике святых.
В 1922 году владыку Варфоломея назначили в московский Высоко-Петровский монастырь, который официально был закрыт властями еще в 1918 году и действовал только как приходской храм. Владыка Варфоломей, став настоятелем его храмов, вскоре пригласил сюда братию Зосимовой пустыни, закрытой в 1923 году, и ввел в обители Устав Зосимовой пустыни. Монастырь в те годы не мог существовать открыто, тем более в центре Москвы, но владыка Варфоломей не жалел для сохранения монашеской общины ни своих сил, ни здоровья, ни даже своего честного имени (формально в 1928 году при очередном аресте он дал подписку ОГПУ о сотрудничестве, которое на деле никак не осуществлял, что и было вменено ему в вину при аресте в 1935 году). Помимо пастырских трудов и трудов, связанных с руководством тайным монастырем, владыка возглавлял и тайную Московскую духовную академию, продолжавшую готовить пастырей для Церкви Христовой в стенах Петровского монастыря, а затем других храмов, куда переходила Петровская община, а также в некоторых других местах Москвы.
Вокруг монастыря формировались общины людей, настроенных на монашескую жизнь. Братия Высоко-Петровского монастыря незаметно для большинства молящихся стала пополняться иноками и инокинями — юношами и девушками, постригаемыми уже тайно. Они оставались на своей мирской, «советской» работе или учебе, что входило в их монашеское послушание, и одновременно под руководством старцев постигали основы духовной жизни. Так, по выражению монахини Игнатии (Пузик), Высоко-Петровский монастырь стал «пустыней в столице».
Образовалось несколько монастырей на квартирах, которые просуществовали достаточно долго. Монахиня Игнатия постриглась в мантию в доме, находившимся по адресу Печатников переулок, дом 3, квартира 26 (сейчас это нежилое чердачное помещение), духовные дети отца Игнатия между собой его называли «скитом».Традиция монашества продолжалась, люди вели аскетический, глубокий образ жизни и сохраняли веру во Христа и, может быть, в таких условиях она только упрочилась. 
Отдельно отметим общину Святителя Николая в Кленниках, которую возглавляли отец и сын Алексей и Сергей Мечевы, оба прославлены в лике святых. Предание говорит, что когда отец Алексей начинал служить, в этом храме никого не было. Он служил 7 лет каждый день литургию, но в пустом храме. И лишь потом народ, видя его такую жертвенность и желание служить, начал прибавляться, и сформировалась большая церковная община. И такие связи сложились, что даже после смерти этих священников они продолжали существовать. 
С этими общинами был связан и Николай Пестов, который был духовным сыном о. Сергия Мечёва, а в храме был кем-то вроде церковного старосты, а также отец Глеб Каледа. Тут происходила такая потаенная жизнь, которую власть не могла контролировать. Одним из способов внутреннего роста св. прав. Алексий, по примеру древних подвижников, видел вовлечение своих духовных детей в общий труд – богослужебную и повседневную жизнь храма. С ростом общины между её братьями и сестрами были распределены различные обязанности. Были алтарники, регенты, певчие; членами общины пеклись просфоры, читалась Псалтирь, велась уборка и благоукрашение храма, и т. д. Постепенно в храме Николы-Кленники совсем отказались от услуг платных певчих, пономарей – все делалось руками духовных детей о. Алексия.  
Значительную роль в духовной жизни православных после революции сыграло и христианское студенческое движение, которое в начале 1920-х годов получило развитие во многих городах России[footnoteRef:3]. Его объединяющим центром стал Центральный комитет христианских студенческих кружков, председателем которого был избран Владимир Амбарцумов. Комитет вел организационную работу, устраивал съезды представителей кружков. В 1924 году деятельность христианского студенческого движения была запрещена советской властью, и многие его руководители были готовы подчиниться запрещению, но Владимир Амбарцумович рассудил иначе. Он считал, что в такое сложное и бурное время, какими были послереволюционные годы, христианское просвещение в России необходимо, и продолжил деятельность нелегально. Занятия проводились на частных квартирах; собирались членские взносы, организовывались съезды представителей кружков. В 30-е годы он продолжал организовывать кружки, в которых трудились и его духовные дети. Молодежь он иногда прикреплял к духовно зрелым и жизненно опытным своим чадам. Таким же образом о. Владимир устраивал помощь для семей репрессированных, прикрепляя их к состоятельным прихожанам. [3:  Русское студенческое христианское движение - зародилась в России еще до революции для объединения студенческой молодежи, ищущей Христа. К этому периоду относится образование организации “Маяк” - русского отделения Ассоциации молодых людей христиан (YMCA). В 1913 году христианские кружки были преобразованы в Русское студенческое христианское движение и принято в члены Всемирной христианской студенческой организации. Его президентом стал В.Ф. Марцинковский. Для образования РСХД сначала в России, а затем за рубежом очень много сделал лауреат Нобелевской премии мира Джон Мотт.

Российское Движение носило межконфессиональный характер. После революции многие его участники подверглись преследованиям со стороны большевиков. Движение в России было уничтожено. Оказавшись в изгнании, представители интеллектуальной элиты, до революции связанные с РСХД стали его возрождать вместе с русской молодежью.
В годы революции Христианское студенческое движение устраивало публичные лекции по всей стране, на которых в большинстве случаев выступал В. Ф. Марцинковский. Большие плакаты, развешенные на улицах городов, местечек и сел, привлекали тысячи людей, которые охотно заполняли аудитории, залы и молитвенные дома.
] 

К концу 1930-х гг. на территории ссср осталось лишь несколько сотен действующих храмов — с приходским возрождением было покончено. Но закрытие прихода не означало прекращения жизни сообщества. Они продолжали свое существование за границами легальности. Их члены продолжали молиться, совершать крестные ходы, творить дела милосердия, но сохранить свою церковную идентичность им было все сложнее. 
Новый этап в жизни православных приходов начинается в период ВОВ, когда часть приходов, особенно оказавшихся на оккупированных территориях, смогли получить государственную регистрацию. Но вместе с тем, они оказывались в новых условиях: церковное возрождение 1940-х гг. шло под жестким контролем советской власти. Тем ни менее, новое устройство всей Русской Церкви, отраженное в Положении об ее управлении 1945 г.,  предусматривало четкую управленческую вертикаль: Патриарх – епископ – настоятель прихода, причем последний выступал как главный ответственный и за религиозную, и за хозяйственную его деятельность. Такая конструкция в общем была оправдана условиями, в которых находилась Церковь, она позволяла мобилизовать силы и быстро перераспределить ресурсы от устойчивых в материальном отношении приходов к слабым, к нуждающимся монастырям и учебным заведениям. Власть, заинтересованная во внешнеполитической активности Русской Церкви и (снова!) в деньгах ее прихожан в виде взносов в различные фонды, закрывала глаза на противоречие такого устройства с законом 1929 г. О противоречии вспомнили в конце 1950-х гг., когда новое руководство партии и страны повело новую атаку на Церковь и нанесло удар по самому чувствительному месту — приходу. Настоятель был отстранен от приходского хозяйства, главным материально ответственным лицом в приходе снова стал староста. К нему советские органы относились теперь очень внимательно и подбирали кандидатов на эту должность. Духовное окормление в этих условиях было весьма ограничено.
"Для меня это было пережито лично. Я уезжал в командировку, приехал, — а мой заместитель ушел из Церкви. Перед этим он мне еще говорил: «Что будем делать? Что будем делать?! Ну, вот я тракторист, но вы–то что будете делать?!» — «Ну, а я архимандритом останусь. Ну что же делать? Проживем как–нибудь!»
Тогда же, в самом начале хрущевских гонений, у Патриарха как–то раз зашел разговор о том, как вести себя в новой обстановке. На почти риторический вопрос: «Что же теперь делать?» о. Владимир Елховский, настоятель Брюсовского храма, бывший военный, бодро ответил: «Ваше Святейшество! Наступать нельзя, но в окопах сидеть — можно!»
Однако даже в этих условиях в церкви возникают яркие очаги духовной православной жизни, которые показывают нам новую и достаточно успешную форму духовного окормления мирян. Этот интересный феномен окормления интеллигенции, пришедшей  в церковь из совершенно секулярной среды. 
Москвичам хорошо знакома сформировавшаяся в 1970-е гг. мощная община вокруг прот. Всеволода Шпиллера в храме Николы в Кузнецах, из которой впоследствии вышли церковные деятели самых разных направлений: священники Владимир Воробьев и Георгий Кочетков, Валентин Асмус и Александр Шаргунов, Дмитрий Смирнов и …
Другими значимыми фигурами для Москвы стали прот. Александр Мень и прот. Дмитрий Дудко. 
Именно интеллигенция этих общин составила костяк для религиозного возрождения в Москве конца 1980-х гг. 

6) Церковное Возрождение – Алексий II
На годы патриархата Алексия рост церковной инфраструктуры. Приходы выросли: с 9.734 в 1989 г. до 29.141. была создана система духовно-учебных заведений. 
Приход новых людей в церковь, которые :
- имели секулярный и советский бэкграунд
- привыкли к традициям советского патернализма
- особую категорию составляла интеллигенция, которая во многом видела в церкви элемент контркультуры

Несколько этапов пережила приходская жизнь 
Интересная веха: конференция по приходу. 

От оптимизма к трезвому скептицизму? 


Последнее десятилетие ознаменовалось следующими явлениями:
а) жизнь Церкви в условиях искусственного критического информационного фона; 
б) изменение статуса прихода в уставе, бюрократизация церковной структуры
в) изменение состава прихожан
г) появление и развитие социальных сетей и увеличение значимости «медиафигур»

Какие успешные социальные формы взаимодействия духовенства и мирян на  приходах /общинах мы видим? 
- воскресные школы (новое для российского православия явление, успешно укоренившееся. Однако если с детьми младшего школьного возраста работа налажена, то работа с подростками, с молодежью оказалась в гораздо более сложных обстоятельствах 
- консолидация прихожан вокруг какого-то социального проекта 	Comment by 1пк: Статья Забаева
- ключевая роль приходских священников в инициировании приходских проектов	Comment by 1пк: См. об этом Орешина
- приходы сами по себе стали ядром для структуризации общественной жизни /социальных инициатив
Социологи из Свято-Тихоновского Университета зафиксировали наличие в современной православной практики модели т.н. «партнерской  модели» прихода  РПЦ[footnoteRef:4]. Они отмечали, что согласно Уставу ключевая роль в формировании внебогослужебной жизни и в определении приходской социальной работы остается за настоятелем прихода, устройство православного прихода не предполагает активной позиции прихожан в управлении деятельностью общины. Между тем, выводы к которым они пришли, анализируя социальную активность приходов, свидетельствуют о том, что приходы, в которых инициатива по внебогослужебным проектам исходит в равной степени от миряни от священников, отличаются от остальных приходов сразу по нескольким показателям развития социальной работы:  [4:  Орешина Д.А. «ПАРТНЁРСКИЙ ПРИХОД»: СОТРУДНИЧЕСТВО СВЯЩЕННОСЛУЖИТЕЛЕЙ И МИРЯН КАК ФАКТОР РАЗВИТИЯ СОЦИАЛЬНОЙ ДЕЯТЕЛЬНОСТИ В СОВРЕМЕННЫХ ПРИХОДАХ РУССКОЙ ПРАВОСЛАВНОЙ ЦЕРКВИ // Вестник ПСТГУ. Серия I:Богословие. Философия. Религиоведение. 2016. Вып. 5 (67). С. 99–120.] 

Во-первых, в приходах третьего типа больше людей включено в социальную работу; 
Во-вторых, респонденты из приходов третьего типа чаще говорили о формировании организованных групп добровольцев: группы добровольцев есть в 79% приходах третьего типа и в 70% в среднем по выборке; 
В-третьих, в приходах третьего типа наблюдается большее количество направлений социальной работы, чем в среднем по выборке; 
В-четвертых, сеть партнерства (организации, с которыми сотрудничает приход) насчитывает большее число организаций, когда в реализации внебогослужебных проектов и социальной работы в равной степени включены священнослужители и миряне. 
Такой способ организации приходской жизни, ориентированный на развитие как взаимодействия в рамках приходской общины, так и сети контактов ≪за церковной оградой≫, был назван «партнерской моделью» прихода и как представляется наиболее перспективной формой взаимодействия духовенства и мирян в долгосрочной перспективе. 

Какую систему координат следует принять при выработке дальнейших стратегий духовного окормления мирян в приходе? И какова основная цель прихода? Мы предлагаем в качестве основной цели приходской жизни - посвящение в веру.
Мы считаем, что быть христианином, это не единократный выбор, а уж тем более, не крещение в детстве, а это путь научения христианской жизни, путь ученичества, постоянного ответа на вопрос: как научиться быть православными христианами? И приход можно и следует строить как модель учительства во имя и по образцу Христа. 

а) Христоцентричность прихода через Евхаристическое служение
(Афанасьев, Шмеман)

Ключевое событие жизни прихода – Литургия, вокруг которой выстраивается вся жизнь прихода и из которой черпается жизнь церкви.

Важным представляется необходимость смещения акцента в богослужении с
личного благочестия и частного молитвенного делания к активному участию верующих в Литургии во время ее совершения. 
Включение мирян в общее пение, чтение молитв, знакомство их с базовыми принципами литургического богословия может способствовать  превращению Литургии в действительно общее дело.

Обращение к фигуре Иисуса Христа как источника личного Спасения, как Пути Истины и Жизни можно дополнять в приходской жизни и через обращение к истории христианского искусства. 

б) Текстоцентричность. Ориентация на изучение Св. Писания, знание и внимание к Священному Писанию.
Мы считаем, что необходимо усвоение церковного понимания роли Священного Писания: это сердце нашей веры. Именно поэтому оно занимает ключевое место в любом богослужении. 
Центром внимания на приходе могут стать воскресные чтения из Священного Писания. Или (как в случае нашего прихода) постепенное чтение Евангелия и других книг Нового Завета.
Этот метод в большей степени диалогичен. Преимущество этого метода состоит в том, что он дает взрослым возможность духовного роста и научения. Недостаток заключается в том, что все это может превратиться в простое чтение друг другу отрывков Писания и высказывание своих мыслей. Однако грамотное руководство такими библейскими группами может не только познакомить прихожан с Библией, но и ввести в курс православной традиции толкования и изучения Писания. 
в) Жизнь в приходе – общее дело, а не проект настоятеля.
Задача приходских священников переломить существующий стереотип «потребительского отношения» к храму и священнику и способствовать развитию самосознания мирян. 
· Что такое быть христианином в современном мире?  это предполагает сознательный выбор и допущение Христа в свою жизнь; 
· Представление о том, что любой мирянин - член Церкви (Народа Божьего) имеет свое  призвание и служение; должно доноситься до каждого мирянина.
· Процесс приобщения верующих к более глубокой духовной жизни. Первостепенная задача прихода — действенная «педагогика святости», т. е. направление верующих к святости жизни. Выработка в т.ч. этических императивов, которыми руководствуются верующие в повседневной жизни
· Чувство ответственности, сознание того, что быть христианином означает служить другим, как ясно из рассказа о послании учеников на проповедь: «А идя проповедуйте, говоря, что приблизилось Царство Небесное; больных исцеляйте, прокаженных очищайте, мертвых воскрешайте, бесов изгоняйте; даром получили, даром давайте» (Mф 10. 7–8)
· Осмысление личных призваний и нахождение своего служения в рамках мирянских групп может стать путем по структуризации духовной жизни прихода.
Просвещение, катехизация и постепенное введение в православную традицию приходящих из постсоветского секулярного общества людей – важнейшая и сложнейшая задача современного священника с последующей интеграцией мирян в социальную ткань прихода. 
Миряне могут и должны выполнять самые разные функции на приходе: помощники священника, катехизаторы, певцы, распределители материальных благ на приходе, ответственные за благотворительность, руководящие библейскими группами и воскресными школами, отвечающие за работу с нуждающимися и многодетными. 
Но вопрос распределения полномочий и обучение навыкам «горизонтальных коммуникаций», разрешение конфликтных ситуаций, обучение стратегиям христианского лидерства,  будет лежать на священнике. 

г) Аполитичность церковных институтов; неучастие в т.н. «культурных войнах» 
д) Творческое осмысление традиций как путь в будущее
е) Понимание необходимости интеграции подрастающего поколения в церковную жизнь

Вопросы, которые нуждаются в разработке сегодня: 
· Можем ли мы сказать, что наши приходы функционируют по модели спирали или вихря (предложенной для католического прихода, Десмондом Рьяном) и что сделать, чтоб эту модель запустить? Согласно этой концепции, приход действенно функционирует, когда его деятельность берет начало в Евхаристии и движется во вне, расширяясь во внешний мир вокруг. У мирян гораздо больше возможностей диалога с окружающим их миром, чем у священников и епископов. Деятельность прихода «спиральной» модели направлена вовне и несет Евангельскую весть далеко за свои пределы. Это механизм, посредством которого современный приход оказывает влияние на мир, в котором он существует. Иными словами, приход перестает осуществлять свою задачу, когда подобное центробежное движение сходит на нет, и он сжимается донебольшой замкнутой в себе общины, которая собирается раз в неделю, не думая об окружающем мире или даже боясь его. Преодоление маргинализации и замыкания православных в определенную субкультуру, придание православным миссионерского импульса – вот задача, которую мы должны решать в ходе нашего окормления приходов
· Свобода выбора христианина и его ответственность за окружающий мир в процесса создания социальной инфраструктуры прихода является наилучшей профилактикой / предотвращением роста радикализма в религиозной среде, замыкания и радикализации сообществ; 
· Путь святости – это и наличие этических императивов, христианской этики. Сегодня перед нами остро стоит необходимость выработки общей системы координат. Можем ли мы сегодня сказать, что в нашем православном обществе выработана этическая система координат, частью которой являются и вопросы, связанные с телесностью человека, отношением к болезням, смерти, насилию, ЭКО и т.п.? Есть ли в нашем корпоративном круге православных духовных пастырей такая система? Социальная доктрина очень важный и полезный документ, который может помочь нам  дальше вырабатывать и повышать чувствительность к этической проблематике у мирян.
· В Москве мы имеем возможности для создания индивидуального лица каждого прихода через поиск социального /культурного /образовательного служения каждого отдельного прихода, который будет уникальной альтернативой светским проектам. 
· Творческое осмысления опыта работы с мирянами других христианских церквей, наработавших на протяжении ХХ века навыки проповеди Христа в условиях секуляризации
· Социальные сети и медиа пространство – новые формы миссионерства? возможности и угрозы
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Приход – община верующих, объединяющихся для богослужения, молитвы и духовного роста под руководством священника. Направления: богослужение, образование, служение и благотворительность
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