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Прямая речь за двадцать лет

Пресс-служба Патриаршего Экзарха всея Беларуси представляет книгу, основу которой составляют ответы Высокопреосвященнейшего Митрополита Филарета (Вахромеева) на вопросы журналистов, заданные Владыке в течение последних двух десятилетий — с 1988 по 2008 год.

Издатели выражают глубокую благодарность всем собеседникам Его Высокопреосвященства за интересные вопросы, которые глубоко и ярко отражают время и его насущные проблемы.

При подготовке книги к изданию приоритетным был избран тематический принцип организации вопросов и ответов. Такой подход позволил проявить в первую очередь внутренний строй и логику ответов Митрополита Филарета, а также систематизировать информацию в интересах читателя для быстрого поиска нужных материалов и их контентного анализа. Общая последовательность исторических периодов и знаменательных событий в жизни страны и Церкви прослеживается в чередовании разделов.

Во вторую очередь преследовалась цель представить коллективный портрет корреспондентов разнообразных печатных средств массовой информации разных стран. Тем самым пресс-служба стремилась воздать дань уважения и признательности журналистам за их внимание к Православной Церкви и за непростой труд раскрытия перед обществом её религиозной, исторической, культурной и социальной жизни.

Формулировки вопросов и ответов не подвергались редактированию; ни один из блоков «вопрос—ответ» не был купирован, поскольку стилистика речи и тональность диалога по-​своему отражают особенности состояния общества.

В отдельных случаях, которые были связаны, как правило, с техническими сокращениями текста при подготовке материала в печать или при необходимости перевода, ответы Патриаршего Экзарха приведены в редакции, завизированной Его Высокопреосвященством.

Рабочим языком книги избран русский, что соответствует прямой речи Митрополита Филарета; переводов с английского, белорусского, болгарского, немецкого и польского языков не предпринималось.

В ситуациях, когда было необходимо сделать выбор между несколькими вариантами вопросов и ответов на одну и ту же тему, приоритет отдавался наиболее ярко и остро сформулированным вопросам, которые, естественно, вызывали и более полные и развёрнутые ответы.

В книге использованы материалы интервью, данных Владыкой Филаретом в течение 1988–2008 годов следующим газетам и журналам: «7 дней», «30 Giorni», «Аргументы и факты в Беларуси», «Беларусь», «Белорусы и рынок», «Вечерний Минск», «Во славу Родины», «Время», «Всё о футболе», «Газета», «Голас Радзімы», «Добры вечар», «Жизнь национальностей», «За безопасность движения», «Звязда», «Культура», «Мир с Богом», «Музыкальная академия», «Новое время», «Народная газета», «Национальная экономическая газета», «НГ-религии», «Неделя», «Обозреватель», «Российская Федерация сегодня», «Русь державная», «Рэспубліка», «Самарянин», «Семья», «СБ-Беларусь сегодня», «Советская Белоруссия», «Спортивная панорама», «Ступени», «Царкоўнае слова», «Экономические стратегии», «Slowo Powszechne», а также Белорусскому телеграфному агентству (БелТА) и пресс­службе Украинской Православной Церкви Московского Патриархата.
Июнь 2008 года,

Минск

Детские годы, военное время…
Ваше Высокопреосвященство, каждая семья в России, в Беларуси, на Украине помнит о Великой Отечественной войне. Как сохранились в Вашей памяти эти годы испытаний для нашей страны и Русской Православной Церкви? Чем запомнились Вам дни 22 июня 1941 года и 9 мая 1945 года?
— К началу войны мне исполнилось всего шесть лет, и я не без труда вспоминаю свои личные ощущения; во многом они переплетаются с рассказами родителей. Помню наши сборы на летний отдых — отец получил очередной отпуск как раз накануне войны; у нас даже сохранилась справка из Училища Московской консерватории: «…разрешается очередной отпуск с 21 июня по 15 августа».

Родители собирались провести отпуск в своём любимом Коренёве Клепиковского района Рязанской области, что возле села Тумы. Но при этом они замечали много симптомов, которые заставляли их, как и всех внимательных людей, быть начеку. Всю весну 1941 года проводились учебные светомаскировки, газетные сообщения были очень разноречивы, Германия к тому времени уже оккупировала Польшу, к апрелю английский Ковентри был разбомблен, англичане сами стали совершать налёты на Берлин…

В воскресенье 22 июня отец взял меня с собой в магазин на Добрынинскую площадь, чтобы исполнить моё давнишнее желание — купить мне большой мяч. Здесь, на площади, мы и услышали выступление Молотова с сообщением о том, что немецкие войска нарушили нашу западную границу и бомбят многие населённые пункты.

Вместо мяча я получил маленький заплечный мешок, в который мама собрала самое необходимое для тех случаев, когда объявляли воздушную тревогу. Такие мешки были и у сестры Ольги, и у всех членов нашей семьи — как, впрочем, и у всех москвичей.

Первая воздушная тревога в Москве была объявлена 24 июня. К счастью, она была учебная, но мы об этом догадались только в бомбоубежище. Так что именины отца — а это был день апостолов Варфоломея и Варнавы — мы провели не так, как всегда, потому что дни Ангелов членов нашей семьи всегда были радостными и весёлыми семейно-церковными праздниками.

Первую настоящую ночную бомбёжку в Москве пережила Мария Фёдоровна — сестра моей мамы и моя крёстная. В ночь на 20 июля она была дома в Москве, а мы, то есть мои родители, бабушка, сестра Ольга и я, были за городом в Белых Столбах, где в течение нескольких довоенных лет снимали жильё на летний период. Мы всю ночь не спали, видя зарево московских пожаров, а утром отец поспешил в город. К счастью, наш дом уцелел и за всю войну не пострадал, хотя бомбы несколько раз падали сравнительно недалеко. Со временем налёты потеряли свою систематичность, но продолжались ещё и в следующем году.

Помню, что с октября отец уже работал со своими учениками, а после того как фашистов отбросили от Москвы, жизнь столицы вошла в суровое, но в целом привычное русло. Отец много работал с учениками, иногда даже во время вечерних авианалётов они не оставляли занятий. Вскоре в Москве стала возобновляться деятельность музыкальных учебных заведений, и папа стал ещё более занят своими профессиональными делами.

21 марта мне исполнилось семь лет, и 7 апреля 1942 года, на третий день Пасхи, отец начал учить меня игре на фортепиано. Я очень смущался, но вскоре всё вошло в норму. Помню, что в мамин день Ангела на второй год войны мы с папой были в садоводстве на Воробьёвых горах и покупали рассаду капусты и помидоров.

Тогда все клочки московской земли при жилых домах жители использовали как маленькие огороды. И у нас тоже был свой огородик. Родители в тот день сажали зелень и вспоминали мирное время… На следующий год у нас за городом был уже участок побольше, и тогда я активно помогал папе убирать дёрн и садить картофель.

…16 апреля 1942 года скончалась моя бабушка Анна Павловна, её похоронили на Даниловском кладбище, там же, где покоится мой старший брат Александр, умерший 27 декабря 1930 года в возрасте трёх лет. В сентябре я поступил в общеобразовательную и в музыкальную школы; учился, вроде бы, неплохо.

Весна 1945 года — это, прежде всего, репродукторы в каждом доме, по всей Москве, по всей стране, рассказывающие о событиях на фронтах. После первомай​ского парада разговоры были об одном — о падении Берлина. О том, что гарнизон города капитулировал, сообщили 2 мая. Светлое Христово Воскресение 3 мая было Пасхой долгожданной Победы: Светлая седмица стала торжеством витающей в воздухе вести об окончании войны. Люди буквально старались не отходить от радиоприёмников и репродукторов, атмосфера была накалена, кажется, до предела!

Сообщение о подписании Акта о безоговорочной капитуляции Германии состоялось 9 мая в 2.30: ночи уже не было, наступивший день был жарким и в прямом, и в переносном смысле, а в 22.00 был дан салют Победы — 30 залпов из 1000 орудий в свете разноцветных прожекторов!.. И бесконечная радость, и надежды, и вера, что теперь всё будет только хорошо!
«Берегите студенческие годы: будете с любовью вспоминать их»
Владыка, что привело Вас в Семинарию, ведь в годы Вашей молодости такой выбор должен был стать более чем сознательным?
— Промысл Божий, не иначе. Будучи выпускником московской школы, я имел намерение поступить в институт иностранных языков. Но из-​за желтухи врачи уложили меня в постель на три месяца. Более того, для поступления в вуз было непреодолимое препятствие — я не состоял в рядах комсомола. Ещё до болезни мы ходили с моим товарищем в институт иностранных языков, «пробовались» на собеседовании. И мне как «некомсомольцу» отказали даже в допуске к приёмным экзаменам. А мой товарищ, который меня агитировал поступать, был принят. Он всё пытался меня утешить, мол, подавай заявление в комсомол, оформим тебя, дадим характеристику, примем, всё будет хорошо. Я говорю: «Нет! В комсомол вступать не буду». 
Когда я заболел, тётя Маня, моя крёстная мать, сказала твёрдо: «Всё! Никаких институтов! Вот тебе Псалтирь, учись читать по-церковнославянски, и с Богом — в Семинарию. Вот тебе молитвослов, лежи и читай молитвы». Нельзя сказать, что всё это было для меня внове, — наша семья была церковной, и, конечно, в храм Божий я ходил регулярно. И в школе сидел за одной партой с Алёшей Ушаковым, с которым только мы вдвоём из всего класса носили на груди кресты. Мы их не снимали никогда, и все, в том числе и педагоги, знали, что мы — «верующие учащиеся». По этому поводу, правда, у нас не возникало никаких проблем... 
Тётя Маня осталась незамужней, потому что в их семье было тринадцать детей, и моя будущая крёстная посвятила себя воспитанию сестёр и братьев. Такая традиция была в многодетных семьях, ведь, естественно, одна мать не могла с детьми управиться, и старшие избирали эту стезю, потому что все были глубоко верующими людьми и смотрели на семью как на малую Церковь. А когда умерла бабушка, тётя Маня взяла на себя заботы о младших. Вот она­то и была моей крёстной матерью, наставляла меня в вере. С нею я с самого раннего детства ходил в Свято-Никольский храм, что на Новокузнецкой улице, в Скорбященский храм на Ордынке. И, видимо, моя крёстная сыграла главную роль в выборе мной жизненного пути. Не могу не считать своими наставниками моих родителей, мужа моей сестры — священника Василия Изюмского (он и сейчас милостью Божией жив, здоров, служит), моих родных, которые своим укладом жизни сформировали и воспитали меня. С редким в те времена единомыслием все мои домашние сошлись на том, что мой путь должен быть путём священнослужителя нашей Святой Церкви. И я постоянно благодарю всех, кто этому послужил, благодарю Бога за путь, конечно, Им предопределённый. 
Вот так из обстоятельств житейских складывается Промысл Божий о человеке. Вот что меня привело в Семинарию: молитва моей крёстной матери и её, наверное, пророческое видение. 
Конечно, родители заволновались, больше всего родительница, потому как знала, что значило быть священником в 30-е годы. Я родился в 1935 году, а затем были 37-й, 39-й годы. В нашем доме и до войны, и во время неё частенько бывали священнослужители и старцы Аристоклий Афонский, Иларион, Исаия. Это были старцы Пантелеимонова подворья. Всегда желанные, и гостями их не назовёшь, потому что это были свои люди. Я всех их помню, хотя был совсем крохотным человечком. Кое-кто из них, например, иеросхимонах Исаия, подолгу жил у нас. По-видимому, это было, когда Пантелеимоново подворье закрыли... 
Мать знала судьбу этих людей, священнослужителей, которые ходили из квартиры в квартиру, из дома в дом, — где ночь переночуют, где две, а где их приютят, где накормят, — и выражала вполне понятное опасение. Ведь перед её взором прошли трагические судьбы священнослужителей в послереволюционной России. Слухи о постоянных арестах, ссылках священнослужителей были известны в семье. Конечно, маму пугала перспектива возврата репрессий, которые в первое послевоенное время поутихли. А к моменту моего пострига началась хрущёвская «оттепель», точнее — «заморозки», новые гонения на Церковь. Все переживали, ожидая худшего.

У мамы было очень трепетное сердце, — всё-то она чувствовала, о всём переживала. Приедешь, бывало, а мама: «Ну, говори, говори, что произошло, — я ведь всё чувствую, всё вижу». Мои переживания, проблемы, неудачи ложились на мамино сердце. Поэтому, когда я уже направлялся в Троице-Сергиеву Лавру, она всплакнула серьёзно. Отец был более спокоен. Когда мною было принято решение о поступлении в Семинарию, он только сказал: «Сын, ты взрослый человек, выбирай сам свой путь...» Сестра и её муж, отец Василий, были очень рады моему выбору. Вот таким образом я и оказался в Троице-Сергиевой Лавре, в большой келье преподобного, в Московской Духовной Семинарии, а потом и Академии.

Обычно люди, вкусившие студенческой жизни, вспоминают её как самое весёлое время жизни. Какую память храните Вы о студенческих годах? 
— Конечно, я вспоминаю студенческие годы. И чем дальше от них, тем слаще эти воспоминания. Вот и сегодня, беседуя с коллегами по устроению нашей Духовной Семинарии и Академии, по поводу всех проблем, которые мы имеем сейчас, я часто вспоминаю нашу студенческую жизнь. Наши отцы-учителя тоже ведь переносили очень много всяких неудобств. Всё было очень тесно. У ректора и инспектора была небольшая комната в чертогах: с одной стороны — стол ректора, с другой — стол инспектора, посередине — стол для встречи с преподавателями: там проходили педсоветы. Но всё было очень тепло и душевно, и потому мы с любовью вспоминаем именно эту обстановку, в которой зарождалась, а вернее, возрождалась духовная жизнь… Преподаватели того времени принесли в стены Семинарии свои воспоминания о дореволюционной жизни Церкви и Духовных школ. О днях студенческих я храню самую светлую память. 
Встречались ли Вы после окончания Академии со своими сокурсниками? 
— У нас есть традиция встреч выпускников Семинарии и Академии, мы встречались довольно часто в Троице-Сергиевой Лавре, и я не теряю надежды ещё раз попытаться собраться вместе. 
Более того, я разыскал одноклассников средней школы, 11 человек, с которыми я теперь обязательно встречаюсь хотя бы раз в год. Ведь неординарный путь, которым я пошёл после школы, надолго прервал мои контакты со школьными товарищами. А вот к старости потянуло к ним, и, разыскав их, я поддерживаю с ними связь. Иногда всех приглашаю, и мы встречаемся. Шутя, мы называли себя «шестидесятниками» — по тогдашнему возрасту нашему... 
Как нам известно, Вы всегда хорошо учились. Владыка, есть ли какой-то особый секрет в том, как Вам удавалось организовать своё время, чтобы успевать в учёбе и не менее успешно трудиться на разных послушаниях? Как проводили свободное время, если оно у Вас было? 
— Да, конечно, учился я прилично. Не буду говорить, что уж очень хорошо, потому что были послушания церковные, поездки, сначала — в приходской храм Иоанна Предтечи. Ездили-то мы все вместе в электричке с Ярославского вокзала. С нами ездили военнослужащие в Загорск. Мы здоровались, знакомились. Все в вагоне знали, что мы семинаристы, но настрой был хороший. Отношения были на расстоянии, но с симпатией. А потом диаконом Константином Нечаевым — впоследствии Владыкой Питиримом, теперь Митрополитом Волоколамским и Юрьевским (скончался 4 ноября 2003 года. — Прим. ред.), — я был привлечён на послушание иподиакона. Мне приходилось довольно часто пропускать занятия, но будущий Владыка Питирим взял шефство надо мной, за что я ему очень благодарен. Все годы обучения в Семинарии я служил иподиаконом у Патриарха Алексия I: сначала со свечой стоял, потом — с крестом. Это было и ответственно, и очень памятно по сей день: торжественные службы в кафедральном Богоявленском соборе, в Троице­Сергиевой Лавре, во многих московских храмах. Святейший Патриарх Алексий (Симанский) тогда был ещё в силах и неопустительно посещал все церкви Москвы в дни храмовых праздников. Надо ли говорить, что Патриарх уже самим фактом моего пребывания «при нём», служения ему, «лепил» меня как личность, многому научил.

Что побудило Вас принять монашество? Испытывали ли Вы сомнения при выборе стези монашеского жития? 
— Владыка Питирим, о котором я всегда думаю с глубокой благодарностью, будучи диаконом Константином, потом священником, всегда проявлял большую заботу обо мне и влиял на формирование моего мировоззрения. Он был нашим классным наставником, уделял нам много времени. Как-то получилось, что наши с ним взаимоотношения стали близкими и тёплыми; позже мы часто встречались, оба работая в семинарской, а потом и академической корпорации, и по завершении моей «карьеры» в Московских Духовных школах мы остались с Владыкой в самых дружеских отношениях. И я сожалею теперь, что встречи наши были нечастыми. А ведь сейчас, на склоне лет, ещё больше тянет к духовному контакту, сердечному разговору, совету... 
Сам Владыка Питирим, будучи ещё преподавателем наших Духовных школ, находился под руководством духоносных и прозорливых старцев. В частности, он советовался с одним отцом схиархимандритом, рассказывая ему и обо мне, испрашивая на мой счёт совета, мнения, рекомендации. И вот, когда я оканчивал первый курс Академии, приезжает Константин Нечаев от своего старца и передаёт мне от него спелую грушу со словами: «Батюшка сказал: «созрел». Это было знаком, и так получилось, что я раньше него и постриг принял. 
Владыка, а как отреагировали Ваши родители на то, что Вы приняли постриг? 
— С большим драматизмом восприняла мама — не смогла удержаться от слёз: «А я-то думала, что понянчу твоих деток», — и так далее... Но такие настроения, естественные материнские переживания, со временем сменились радостью. Однако, присутствуя на постриге, она горько плакала, — сердце её материнское чувствовало: не всё будет гладко и радостно, ещё предстоят скорби в нашей жизни, в жизни её сына... А отец принял эту новость, как и прежде, спокойно. 
На рабочем столе в моей келии стоят портреты отца и матери. Я с ними прощаюсь, отходя ко сну, и здороваюсь утром, прося у них благословения на день грядущий. 
Студенческая жизнь, как известно, полна неожиданностей. Приходилось ли Вам иногда прибегать к каким-то уловкам и хитростям, чтобы выйти из затруднительной ситуации, например, на сложном экзамене у строгого преподавателя? 
— Экзамены всегда пробуждали смекалку. Я и сейчас вспоминаю о них с моим сокурсником, тоже митрополитом: «Ну, ты помнишь, как бывало, Владыка?» — «Помню, Владыка». Во время подготовки к экзаменам всегда очень много давало написание таких пособий… вы понимаете, о чём я говорю... Потом они как бы и не нужны были, потому что и без того всё помнишь. Хотя иногда на курсе распределялось: тебе вот это сделать, а тебе то… Видимо, все студенты одинаковы во все времена. 
Ну, ладно: я думаю, что талантливо составленная шпаргалка действительно достойна хорошей оценки!

Случались ли во время учёбы какие-нибудь курьёзы? 
— Бывали неожиданности. Преподавателем катехизиса был у нас в то время иеромонах Пимен, позже Саратовский архиепископ. Вот он меня гонял по катехизису: «Камо пойду от Духа Твоего, от лица Твоего камо бежу? Взыду на небо — Ты тамо еси...» и так далее. На этот текст он меня даже несколько раз поднимал после неудовлетворительной оценки, полученной мною на предыдущем занятии из​за московского послушания. Это заставило меня вызубрить этот текст и ответить на следующем уроке. Сочувствую студентам, которым приходится уделять много времени послушаниям в ущерб учёбе. 
Владыка Сергий (Голубцов), искусствовед, первый реставратор Свято-Троицкого собора Сергиевой Лавры, преподавал у нас библейскую историю. И он однажды застал меня врасплох. 
Совершенно необычным человеком был преподаватель гомилетики, епископ, потом Митрополит Рижский Леонид (Поляков), тогда наш инспектор. У нас с ним сложились особые отношения. «Ну, иподиаконы! Вы внесли в кассу Семинарии десятину от ваших заработков?» Мы отвечаем: «Отец Леонид, да мы ещё не получали в этом месяце». А он: «Неверно вы говорите. Вы знаете, где в нашем заведении бухгалтерия?», — и сквозь очки улыбался.

Напоминал таким образом: «Мы­то здесь вот живём. Ваши сокурсники трудятся и ничего, кроме стипендии, не получают, а вы? Вас и покормят, вам и заплатят». Вот такие нотации мы выслушивали. Но всё это было с добрым чувством, это походило больше на юмор.

Но мог и поднять неожиданным вопросом: «Вот вы не были на прошлой лекции, пропустили, а мы, понимаете, здесь Слово святителя Григория Богослова на Юлиана Отступника изучали. А ну-ка, вы подготовились?» Встаёшь... А где ж тут подготовишься? Всё это было, всё это жизненно, всё это поучительно, и вспоминать об этом по-человечески приятно. 
Кто был Вашим вдохновителем в студенческие годы? 
— Я уже называл имя Митрополита Питирима. Совершенно особое чувство осталось у меня от общения с протоиереем Алексеем Остаповым. Он был душой нашей академической корпорации, очень талантливый человек, много работал над собою. 
Царство им всем Небесное: и наставникам, и коллегам, и старцам, которые своими советами нас ободряли! Надеюсь, что все эти воспоминания, все ниточки, нас связующие, приведут нас во единую связку. 
Ваше Высокопреосвященство, всем известно, что Вы стоите у истоков возрождения Православия в Беларуси. Одной из первостепенных Ваших задач было открытие Семинарии. Расскажите, пожалуйста, как это было.
— Да, действительно, в 1999 году мы отметили 10-летие второго возрождения нашей Духовной Школы. Это — милость Божия. Особых заслуг никто себе приписывать не должен. О возрождении Духовной школы мысли были всегда, с момента моего прибытия в Беларусь. Поскольку многие священнослужители были выпускниками Жировичской Семинарии, то часто высказывались надежды на возрождение этой Школы. Памятуя, что Жировичи — не только монастырь, но и та обитель, в которой всегда пребывала Духовная школа, я счёл нужным и полезным, чтобы эта традиция была жива. По истечении примерно года моего пребывания здесь, когда набралось определённое количество молодых священнослужителей, рукоположенных уже мною, мы решили проводить в Жировичах пастырские встречи. Приглашали священников, не имеющих никакого опыта церковного служения, и по небольшой программе проводили с ними занятия. Прежде всего мы знакомились с ситуацией, с которой эти священнослужители встретились на приходе. Они говорили о своих проблемах и житейских трудностях. Мы приглашали на эти встречи и нашего республиканского уполномоченного, поскольку большинство проблем касалось взаимоотношений священника с местной властью. Жировичская обитель стала возрождать свою просветительскую миссию. Для проведения бесед привлекались опытные священнослужители. Весьма полезные беседы проводил, в свою бытность здесь, схиархимандрит Иоанн (Маслов). Таким образом, те, кто имел практику церковного служения только при благочиннических центрах, здесь прослушивали более или менее систематический курс. Так велась подготовка к 16 сентября 1989 года, когда мы смогли начать первый учебный год второго послевоенного возрождения нашей Семинарии.

Какие надежды Вы возлагали тогда на Семинарию, и оправдались ли они за годы её современного существования?
— Я думаю, что наши надежды оправдались. Семинария работает полноценно. Наши выпускники поступают в Высшие Школы Русской Церкви: в Москву, в Санкт-Петербург, в Киев, а также в зарубежные богословские Школы. Но на достигнутом останавливаться нельзя. Всякая остановка — это шаг, а то и два назад. Всегда присутствовала надежда, что не только Семинария возродится, но мы будем иметь и высшую Духовную школу. Слава Богу, и это осуществилось. Состоялось уже несколько выпусков Академии. Особую благодарность хочется выразить нашим старшим, историческим высшим Духовным школам за то, что они помогают нам осуществить наш академический курс.

Владыка, сегодня наша Школа переживает много проблем, много трудностей. Какие из них, на Ваш взгляд, являются наиболее существенными?
— Самые существенные — это экономические трудности (2000 год — Прим. ред.). Я очень переживаю, что ремонт нашего основного учебного корпуса задерживается. Государство нам помогает, выделяются средства на реставрацию объектов Жировичского монастырского комплекса, но на многое мы рассчитывать не можем, так как само государство находится в затруднительном положении. Деньги выделяются, но они очень быстро расходуются на весьма дорогостоящие научные проекты и разработки. Поэтому я благодарю и наставников, и студентов нашей Школы за то, что они терпеливо переносят тяжёлые условия нашего быта.

Знаю, что у нас есть многие трудности. Нет, например, нормальных бытовых условий: и в нашей Школе, и в целом в монастыре. Мы как-то не привыкли на это обращать внимание, а жизнь заставляет: к нам ведь едут гости. Ну вот, что-то двигается с этим ремонтом, хотя экономическое положение не такое уж и лёгкое. Ну, ничего, ничего, потерпим немножко. А вы, дорогие мои, берегите студенческие годы: будете с любовью вспоминать их. 
Сейчас активно обсуждается вопрос о реформах духовного образования в Русской Православной Церкви. Чего ожидать нам?
— Вы знаете, я буду откровенен: от реформ я многого не жду. Реформы хороши тогда, когда есть специалисты и опытные кадры. Поэтому я считаю, что нам необходимо привлечь и воспитать молодые кадры, которые будут знать то, что нужно нашей Школе. Перетрясти программы — это ещё не значит произвести реформы. Мы, например, произвели реформу нашего расписания. Вместо традиционных 45-минутных лекций ввели лекции продолжительностью один час десять минут. Конечно, это экономия времени, появилась возможность изучать не три, а четыре дисциплины в день. Я — традиционалист, и мне, откровенно говоря, эта система не нравится. Но молодёжь захотела…

Владыка, в связи с этим возлагаете ли Вы надежды на тех наших выпускников Семинарии и Академии, которые обучаются за рубежом?
— Это основная моя надежда. Я надеюсь, что им хватит понимания, терпения, энтузиазма и патриотизма для того, чтобы полученные знания употребить во благо своей родной Школы. В этом суть реформы: в омолаживании наших педагогических кадров и в развитии контактов с другими Школами. 
На Ваш взгляд, современный студент Семинарии отличается чем-то от семинариста времени Вашего обучения?
— Наверное, да. Что-то изменилось… В первую очередь общая подготовка. Если судить формально, по документам, то все теперь поступают после законченного среднего образования, а раньше был достаточный процент неполного среднего образования. Однако в наше время в Семинарию приходили люди более зрелые в духовном отношении. Жизнь была сложнее… Не всем удавалось поступать с первого раза. Этому способствовали разные обстоятельства, и менее всего результаты успеваемости и конкурса. Были годы, когда вообще не было никакого конкурса, был недобор. В Семинарию просто-напросто не пускали. Эта тенденция, слава Богу, ушла. Люди теперь свободны, поступают и… не ценят этого. Поэтому те суровые обстоятельства имели и свою положительную сторону. Теперь мы встретились с ситуацией, когда в Семинарию поступают дети, избалованные семьёй и школой. Да, в школах упала дисциплина и ответственность учителей и учеников. Я не собираюсь разбирать это и винить кого-то, но факт налицо. Поэтому мы и решили, что принимать в Семинарию будем только тех, кто прошёл военную службу. Год-два люди вкусят суровости жизни, и это принесёт только пользу. Автоматически снимается вопрос об освобождении от военной службы. Некоторые члены преподавательской корпорации предупреждали, что может никто не прийти. Однако последние годы показали, что конкурс у нас есть, — есть из кого выбирать.
Владыка, каково значение Семинарии для современной Беларуси?
— Я бы сказал, не столько значение, сколько ответственность. Общество всегда переоценивает наши возможности. «Вот у вас Семинария, у вас система, у вас ответственные люди». Всегда в таких случаях вспоминаются дореволюционные времена, когда Семинарии и Академии действительно были высшими учебными заведениями. Семинариста принимали в государственный университет без экзаменов, поскольку знания действительно были серьёзными. Всегда, когда в обществе заговаривают о наших Духовных школах — я сужу и по Москве, и по Беларуси, — люди самого разного положения дают слишком высокую оценку. Не хотелось бы разочаровывать в этом общество. Значение же Семинарии для Беларуси, конечно, огромное. Мы — малое стадо, малое общество, но — с большим духовным потенциалом. Каждый наш студент должен очень ответственно готовиться к своему служению в Церкви и в обществе. Всегда, и особенно сейчас, важно воспитать пастыря Церкви. В свою очередь, и пастырь должен будет воспитывать свою паству. Хотелось бы ещё отметить и место традиции в воспитании. Очень важно, чтобы в нашей Школе складывалась традиция во всём.

Действительно, вопрос о воспитании очень сложный и тонкий. Трудно сразу найти правильный путь. Не секрет, что между студентом, с одной стороны, и преподавателем, дежурным помощником инспектора, с другой, часто возникает недопонимание. А что бы Вы сказали преподавателям и инспекции?
— В первую очередь, вновь пожелаю терпения. Надо терпеть характеры наших студентов, молодёжи и давать им возможность проявить себя. Не нужно постоянно их одёргивать. Больше нужно разъяснять. Мы, наставники, порою более склонны предъявлять студенту требования. А всегда ли мы их разъясняем? Прежде чем спросить, ты должен быть убеждён, что всё объяснил, и тебя поняли. Нужно терпеливо работать со студентами. Сразу не изменишь настроение человека. У него хорошее намерение, он пришёл в Церковь по убеждению, но трудно бывает привыкнуть к нашей, хоть и не очень строгой, но — дисциплине. Впрочем, она лишь на первый взгляд кажется строгой. «Почему я должен вставать вовремя? Почему я должен молиться по часам? Почему, почему, почему...?» Нужно всё это разъяснять, а потом требовать.
Не секрет, что многие молодые люди подвержены сегодня алкоголизму и наркомании. Чем, на Ваш взгляд, может помочь им Церковь? Как вернуть их к нормальной жизни? 
— Христианской православной молодёжи нужно идти на помощь таким людям. Нужно создавать реабилитационные пункты. В каждом городском приходе должны быть 2–3 молодых человека, которые были бы ответственны за эту работу. С помощью прихожан, отдельных энтузиастов они помогали бы знакомить «потерянных» людей с нормальной жизнью православного человека, православной семьи. 
Важность этой проблемы нельзя недооценивать, потому что личность заболела… К каждому из них нужен индивидуальный подход. Здесь, по-видимому, нужно не игру какую-то придумывать, да тут и не до игрушек — личность гибнет! С другой стороны — такая работа очень рискованна. Нужен опыт. Есть светские реабилитационные центры. Необходимо подумать, как с ними установить контакты и какая мера нашего участия может быть в работе этих центров. Порой, бывает, и психологи теряются, как помочь тому или иному человеку. С другой стороны, важно не отпугнуть человека. Священник в рясе, вообще облик священнический не всегда может положительно сработать. Есть сорт людей, которые относятся к Церкви предвзято. Может быть, не всем приятно разговаривать с «попами». Да, бывают и такие... А вот молодёжь православная и мирянин православный скорее смогут найти общий язык с таким человеком. 
Современные люди, а в особенности молодёжь, нуждаются в своеобразной «технике религиозной безопасности», в конкретных советах, как отличить секту от нормальной религиозной традиции, как разоблачить сектантские доводы…
— Этот термин не кажется мне удачным. Говорить о технике безопасности уместно на производстве, в транспортном потоке, в операционном зале… Религиозная жизнь совсем не похожа на слалом, где можно научиться безопасно лавировать между препятствиями, несясь в неизвестном направлении в неизведанную даль.

Есть такое выражение в святоотеческой и житийной литературе: «твёрдо стоять в вере». То есть молодому человеку, а также его родителям следует стараться сызмальства утвердить в душе незыблемый духовный стержень, вокруг которого формируется личность, начиная от характера и вкусов человека и заканчивая его пониманием таких явлений, как верность и честь, любовь и дружба, принципиальность и терпимость. Иными словами, у каждого человека должно быть внутреннее обоснование ответов на такие вопросы, ради чего он живёт и за что он готов отдать свою жизнь. Тот, кто затрудняется ответить на них, стоит на месте в своём личностном и духовном развитии.

Для христианина движение вперёд в духовном смысле заключается не в окаменевшей неподвижности, но и не в стремлении во что бы то ни стало пролететь сквозь все хитросплетения человеческого духа. И то и другое в равной степени бесплодно. Духовное движение выражается в стремлении исполнить две наибольшие заповеди: о любви к Богу и о любви к человеку. Вот почему духовное движение по своему направлению крестообразно — вверх, от земли к небу, и в стороны, от сердца к сердцу.

Пытливому уму молодого человека свойственно стремиться к новым знаниям, особенно экзотическим, но в этих стремлениях я бы посоветовал помнить слова апостола Павла: «Иисус Христос вчера и сегодня и во веки Тот же. Учениями различными и чуждыми не увлекайтесь» (Ев 13, 8–9).

В 2005 году Вы дали высокую оценку Минским духовным академии и семинарии, говоря, что наши Духовные школы пользуются уважением в обществе. Изменилось ли что­либо в этом за последние годы, выполняют ли Школы свою задачу? 
— Если мы скажем, что выполняем свою задачу, — значит, мы остановились и сделали два шага назад. У нас большие задачи, и всегда надо думать о том, чтобы был определённый прогресс. 
Отношение к нашему духовному образованию хорошее. Мы все-таки надеемся, что Академия переедет в Минск. Начато строительство Духовно-образовательного центра Белорусской Православной Церкви, то есть Академии. Я постоянно встречаюсь с людьми, мы собираем средства с помощью создания попечительского совета. Когда я рассказываю о нашей Школе, собеседники задают массу вопросов, и я на них отвечаю. К нам отношение очень серьёзное. Мы о себе иногда не думаем так, как думают окружающие люди о нас, о Церкви и о Духовной школе. А они очень по-доброму относятся и высоко ценят миссию Духовных школ.

Мы всегда должны критически относиться к себе, постоянно расти до того уровня, который нам предлагается и который видится в окружающем нас обществе. Надо сказать, что очень хорошо воспринимаются школьные издания: «Труды Минской духовной академии» — сборник научных работ преподавателей, «Экспромт» — сборник научных сочинений студентов Минских Духовных академии и Ссеминарии. Эти журналы повышают авторитет Школы. Также высокую оценку получают издания Института межрелигиозного диалога и межконфессиональных коммуникаций. И журнал «Ступени», конечно, тоже пользуется известностью.

1000-летие Крещения Руси
988 год — это подлинная, историческая или чисто символическая дата Крещения Руси?
— Чтобы ответить на этот вопрос, необходимо сделать небольшой экскурс в прошлое... Уже в пятом–шестом столетиях в Среднем Приднепровье сложился союз славянских племён, во главе которого стояло племя россов, жившее в бассейне реки Рось. Этот союз и положил начало древнерусской государственности. Древние летописи сообщают, что россы участвовали в походах славян на Византию. Многие из них принимали там христианскую веру. Знаменитый договор князя Игоря с Византией, заключённый в 944 году, свидетельствует о дальнейшем распространении Христианства на Руси.

Летописи повествуют и о путешествии княгини Ольги, вдовы князя Игоря, в Константинополь в 955 году, и о её крещении там. Занимаясь воспитанием внуков, она первая всеяла благородные семена христианской веры в сердце будущего крестителя всей Русской земли. В «Повести временных лет» говорится о Крещении Руси под 988 годом. Именно этот год традиционно считается датой принятия Русью Христианства в его восточной, православной форме и начала исторического бытия Русской Православной Церкви.

Не означает ли это, что, не будь Владимира и его бабушки Ольги, оказавшей на него такое влияние, Русь осталась бы... языческой?
— Конечно же, нет! Провиденциально для принятия Христианства на Руси сложились объективные исторические и экономические условия... Я бы даже назвал это исторической неотвратимостью. Если бы не князь Владимир, то крестителем Руси мог бы, скорее всего, стать его сын Ярослав Мудрый. Не зря ведь сказано про них в летописях: что вспахал Владимир, то засеял Ярослав.

Можно только восхититься глубокой государственной мудростью Великого князя Владимира, который проникся пониманием: Русь не может далее развиваться в языческой вере. Поклонение различных племён множеству разных идолов порождало между ними недоверие, вражду, сеяло бессмысленные братоубийственные междоусобные войны. И ведь гибли при этом чаще всего не предводители племён, а простые люди. Кстати, мы видим это ещё и сегодня, когда огнём и мечом разрешается вопрос, чья вера лучше.

Владимир ещё в то далёкое время понял, что народам, населявшим Русь, нужны единая вера, единые нравственные идеалы и духовные ценности. Он понял, что Руси нужна единая «государственная идеология». В то время ею могла стать только государственная религия. Князь Владимир руководствовался не только религиозными, но и государственными побуждениями.

Крещение знаменовало собой становление принципиально нового национального самосознания, которое помогло русскому народу ощутить себя народом единой веры, исторически единым. Наши предки, славяне, создали великую и свободную Русь, колыбель трёх братских народов — русского, украинского и белорусского, связанных древними неразрывными узами единства рода и веры. А они сплотили окрест себя нерушимую и вечную семью других братских народов. Тем самым они заложили основание бытия нашего единого многонационального Отечества.

Христианство в корне изменило не только весь государственный уклад. Оно перестроило древнерусскую языческую семью на началах христианской нравственности, наложило свою яркую гуманизирующую печать на древнерусские гражданские законы, смягчив языческие нравы, обогатило славянские народы новыми научными и философскими понятиями, которые до тех пор не были им известны.

От введения Христианства выигрывали все сословия, кроме жреческого, которое становилось ненадобным. Некоторые из жрецов «ушли в подполье», некоторые сопротивлялись. Если на первых князь Владимир не обращал внимания, считая, что неразумно требовать всего сразу, то к сопротивлению феодальным реформам он был беспощаден. Но здесь я хочу подчеркнуть очень важную, принципиальную деталь: «огнём и мечом» вводилась не новая религия, а создавалось централизованное феодальное государство, то есть создавалось новое общество.

Можно ли считать 988 год годом окончательной победы Христианства на Руси?
— Нет, это было её официальным началом. Даже в Киеве не все сразу крестились. Но, тем не менее, в первые три года христианская вера восторжествовала по всему «великому пути из варяг в греки». В некоторых регионах на Севере распространению Христианства оказывалось сопротивление со стороны остатков языческого жречества, волхвов. В Новгороде даже понадобилось вооружённое вмешательство. Для полной победы Христианству в нашем государстве потребовалось около века. С учётом масштабов Руси это был весьма малый срок. Скажу, например, что крестившимся одновременно с Русью Швеции и Норвегии потребовалось для полной победы новой религии около 250 и 150 лет соответственно.
Из истории мы знаем, что к Великому князю Владимиру приходили миссионеры, представители разных религий. Наверное, каждый из них пытался склонить его в свою веру. Почему князь Владимир для своего государства в качестве прообраза избрал Византию?
— Византия по тем временам опережала все страны Западной Европы по уровню развития духовной и материальной культуры. Византийский вариант Христианства отвечал насущным потребностям находившегося в стадии становления древнерусского государства. Принятие Православия, если можно так сказать, автоматически поднимало Русь на несколько ступенек выше по сравнению с другими государствами.

Дело ещё в том, что с Византией к тому времени сложились тесные экономические и культурные отношения. Она была относительно близка географически, её культура — понятна славянам. Было и ещё одно обстоятельство, повлиявшее на выбор князя Владимира, — существование близкой и родственной Болгарии, принявшей Христианство на сто лет раньше Киевской Руси. Солунскими братьями Мефодием и Кириллом к тому времени уже была создана славянская письменность. По-видимому, Владимир учёл и то, что богослужение в Православной Церкви можно будет вести на понятном народу языке.

Церковный обиход, богослужение требовали грамотности, книжности и искусства, притом в самых широких масштабах. Школа, книга и просвещение были долгое время церковными. Архитектура, живопись и музыка воплощались в церковных памятниках. Христианство дало стимул развитию собственной письменности на Руси. Уже середина XI века отмечена появлением такого выдающегося памятника церковно-проповеднической литературы, как глубоко патриотическое «Слово о законе и благодати» Киевского Митрополита Илариона, первого митрополита из русских, поставленного при Ярославе Мудром.

Появившиеся со времён Владимира Святого и Ярослава Мудрого школы и библиотеки стали важнейшим средством распространения в Киевской Руси просвещения. Кроме Софийской библиотеки Ярослава Мудрого, в Киеве и некоторых других городах, например в Полоцке, также возникают библиотеки. Несомненно, богатейшую библиотеку имел Киево-Печерский монастырь, вырастивший целую плеяду русских писателей, среди которых первое место занимает преподобный Нестор Летописец, «отец русской истории». Ему принадлежит заслуга в составлении Русского летописного свода, «Повести временных лет», которая, по мнению выдающихся учёных, является «цельной литературно изложенной историей России». Талантливым писателем был епископ Кирилл Туровский, оставивший после себя большое литературное наследие в виде торжественных проповедей, аскетических и гимнографических произведений.

Монастырский устав вменял в обязанность каждому монаху чтение книг. Из жития игумена Феодосия Печерского, написанного преподобным Нестором, мы узнаём, что в келье Феодосия шла напряжённая работа по изготовлению книг. Монах Иларион днём и ночью писал книги, монах Никон переплетал их, а сам игумен Феодосий прял нити для переплёта. Вот они, первые наши книжники, которым мы должны быть благодарны за их подвиг!

Монастыри в то время были единственным местом, где имелась возможность для занятий науками, они были своего рода университетами и академиями. Здесь писались трактаты на различные темы, получали образование молодые люди. Князья приезжали в монастыри не только для молитвы, но и за советом. Здесь создавалась своя, русская интеллигенция. Да, вначале из Византии приглашали мастеров, которые строили каменные здания и храмы, украшали их мозаикой, фресками, иконами. Но рядом с ними работали русские умельцы, которые нередко превосходили в мастерстве своих учителей. Культура, пришедшая на Русь с принятием Христианства, продолжала развиваться на самобытной почве национального творчества.

Итак, осуществление реформ князьями Владимиром и Ярославом поставило Русь вровень со всеми цивилизованными странами мира. Она не уступала им ни в культуре, ни в ремесле, ни в военном деле...
— Именно! Успех древнерусского государства произвёл ошеломляющее впечатление на современников. Один западный летописец (Адам из Бремена) называет Киев «украшением Востока и соперником Константинополя». О том, что Киевская Русь стала «равной среди равных», пожалуй, лучше всего свидетельствуют династические браки. Князь Владимир получает в жёны сестру императора Византии Агату, Ярослав женится на дочери короля Швеции, его сестра становится королевой Польши, три его дочери — королевами Венгрии, Норвегии и Франции, сын женится на сестре короля Польши, внук — на дочери короля Англии, внучка выходит замуж за императора Священной Римской империи... По тем временам это было самое высокое признание.

Видимо, мы не ошибёмся, если скажем, что все Ваши помыслы и заботы сегодня направлены на подготовку к проведению 1000-летия введения Христианства на Руси. Безусловно, это — большое событие в жизни Православной Церкви. Но нам хотелось бы обратить Ваше внимание ещё на одну дату, которая выпала тоже на этот юбилейный год — 70-летие ленинского Декрета «Об отделении церкви от государства и школы от церкви». Как Православная Церковь относится к этому акту Советского правительства?
— Следует заметить, что начало фактического отделения Церкви от государства было положено уже самим крушением российского самодержавия. В начале 1918 года, когда Совет Народных Комиссаров РСФСР принял Декрет «Об отделении церкви от государства и школы от церкви», этому процессу был придан конституционный характер.

Декрет провозгласил светский характер государства, однако, объявив религию частным делом граждан, отнюдь не был нацелен на искоренение религии. Наоборот, он признавал её право на существование в новом обществе. Это был удар лишь по привилегиям Русской Православной Церкви, вытекавшим из её статуса государственной религии Российской империи. Тем самым Декрет поставил в равное положение все религии и религиозные организации, существовавшие в России.

Понятно, что, оказавшись в новой для себя социальной среде, Церковь должна была многое переосмыслить, пережить серьёзную ломку и обновление. Но утратив былые привилегии, она вместе с тем обрела возможность определить свою миссию в плане борьбы с такими проявлениями общественного зла, как социальная несправедливость, агрессивные войны, угнетение человека человеком, расовая дискриминация.

Историческое значение Декрета, на наш взгляд, сегодня заключается в том, что он утвердил правовые основы и принципы долговременной политики Советского государства — политики союза с верующими гражданами в совместном строительстве новой жизни, подчинения мировоззренческих различий конструктивному сотрудничеству во имя главных целей. Опыт показал, что всякие отступления от демократических принципов в этой сфере, интерпретация мировоззренческих различий между марксизмом и религией в плане политической конфронтации, однозначное восприятие религии как политической оппозиции социализму наносят ущерб общепатриотическому делу.

Как готовится к празднованию 1000-летия введения Христианства на Руси Русская Православная Церковь в нашей стране вообще, и в Белоруссии в частности? Как относятся к этому общественность и официальные власти?
— Мы считаем, что приближающееся торжество нашей Церкви должно стать праздником благоговейного памятования наших истоков, то есть «откуда есть пошла Русская земля». Благодарное памятование наших великих предков, созидавших великую и свободную Русь, ставшую колыбелью братских русского, украинского и белорусского народов, связанных неразрывными узами единства веры и единства исторических судеб, — наш прямой долг.

Принимая во внимание то важное значение, какое Русская Православная Церковь имела на протяжении веков во многих областях жизни и деятельности нашего государства, предстоящее празднование представляется нам как важное церковно-общественное событие, которое должно получить и высокое гражданско-патриотическое звучание. Сегодня, в преддверии юбилея, можно с полной уверенностью говорить, что такой точки зрения придерживаются самые широкие круги советской общественности. Понимание значения грядущего события мы встречаем и со стороны представителей официальной власти. Во многом благодаря и их содействию подготовка к юбилею ныне близка к своему завершению. Сегодня можно, не колеблясь, сказать, что намеченный круг юбилейных мероприятий сделает предстоящее торжество значительным событием как в истории нашей Церкви, так и в жизни страны.

Среди важнейших мероприятий, осуществляемых в ознаменование предстоящего события, я бы особо отметил реставрацию уже упоминавшегося мною древнего Московского Данилова монастыря. Работы по восстановлению этого уникального памятника архитектуры ХIII века заканчиваются. Здесь уже восстановлен мужской монастырь, братство которого постепенно пополняется. Уставно проходит литургическая жизнь обители. На прилегающей территории ведётся строительство гостиницы и конференц­центра, завершается реставрация храма Воскресения Словущего.

Подготовка к юбилею осуществляется во всех епархиях нашей Церкви. Так, руководство Минской епархии занимается подготовкой программы проведения юбилейных торжеств в Белоруссии. С этой целью реставрируются и украшаются храмы, всё приводится в нарядный, праздничный вид. Изготавливаются новые облачения, церковная утварь, иконы. Например, в связи с установлением нового праздника в честь Собора Белорусских святых, который отныне совершается в Неделю третью по Пятидесятнице, то есть Троице, современными иконописцами написана икона Белорусских святых. Этому празднику составлено специальное богослужение. Осуществлена запись хора Кафедрального собора и изданы на фирме «Мелодия» два диска «Похвала Белорусским святым».

Тема 1000-летия Крещения Руси вошла и в программы наших Духовных Школ. Она проходит в богословских исторических исследованиях, в выпускных кандидатских и дипломных сочинениях, на годичных актах и вечерах, и так далее. Профессора, преподаватели и учащиеся готовятся принять деятельное участие в самих юбилейных торжествах.

В праздновании примут участие представители всех наших епархий, а также гости из братских Поместных Церквей, инославных Церквей, различных международных и региональных религиозных и общественных организаций.

Важным моментом празднования явится проведение в Троице-Сергиевой Лавре с 6 по 9 июня 1988 года Поместного Собора, посвящённого знаменательному юбилею, а также и торжественный акт, с приглашением представителей светской общественности, который состоится в Большом театре столицы. Затем празднование переместится в Киев, Владимир и Ленинград, бывшие в прошлые эпохи историческими центрами Русского Православия, и далее — распространится по всем епархиям.

Каким образом тысячелетие Крещения Руси может послужить делу сближения христианских Церквей?
— Необходимо сказать, что уже теперь празднование 1000-летия Крещения Руси успешно служит делу взаимопонимания и сближения Русской Православной Церкви с христианами других исповеданий. Примером этого может служить недавно проведенный Экуменическим институтом Католического университета в Люблине симпозиум «Христианская культура Древней Руси», в котором приняла участие и делегация Московского Патриархата. Этот симпозиум позволил польской католической церковной общественности лучше узнать исторический и духовный путь Русской Православной Церкви. И, вместе с тем, он позволил нам спокойно взглянуть на те проблемы, которые исторически сложились во взаимоотношениях между нами. 
Нас радует высокое внимание, которое оказал симпозиуму и делегации нашей Церкви Примас Польши кардинал Иозеф Глемб. Мы рады, что Его Высокопреосвященство принял наше приглашение и будет гостем официальных торжеств, посвящённых 1000-летию Крещения Руси. Эти торжества соберут посланцев многих христианских Церквей со всех концов света. 
Кроме того, в этом году значительно усилился поток туристов, прибывающих в нашу страну с паломническими целями в связи с юбилеем Русской Церкви. Нас не может не радовать это поистине всемирное внимание. Вместе с тем оно показывает, что в наши дни различные народы как никогда ранее находятся в близком соприкосновении друг с другом. Для нас, христиан, это должно служить мощным стимулом в поиске путей для восстановления нашего единства в Теле Христовом.
Конец 80-х и перестройка
Нашему зарубежному читателю, в большинстве своём некомпетентному в отношениях между Церковью и социалистическим государством, между верующими и неверующими, а зачастую и просто предубеждённому к Советскому Союзу, кажется, что религия и атеизм не могут мирно сосуществовать, что человек, посещающий церковь, у нас обязательно в чём-то ущемлён, даже преследуется. Так ли это?
— Говоря же о практической стороне этого вопроса, считаю уместным подчеркнуть, что Русская Православная Церковь на протяжении минувшего тысячелетия всегда была вместе со своим народом, жертвенно разделяя с ним испытания и радости. Через всю историю она пронесла неповреждённой свою сокровищницу веры и ныне в новых исторических условиях неуклонно продолжает своё спасительное служение.

Для свободного осуществления своей пастырской миссии мы имеем всё необходимое. В этом плане взаимоотношения нашей Церкви с государством, отношение к верующим в нашей стране я бы охарактеризовал на сегодняшний день как вполне нормальные.

Государство идет навстречу удовлетворению Церковью своих нужд, например, выделяет фонды на строительство и реставрацию храмов, предоставляет помещения, сырьё для производства церковной утвари, бумагу и типографии для церковных изданий и так далее. Так, в ответ на просьбу Патриарха Пимена Советское правительство передало Церкви в 1985 году древний Свято-Данилов монастырь в Москве, на территории которого создаётся ныне Духовно-административный центр Русской Православной Церкви. Недавно нам передано ещё две обители: Оптина пустынь в Калужской епархии — один из центров духовной жизни России — и Толгский монастырь в Ярославской епархии, в котором будут проживать престарелые священнослужители, нуждающиеся в заботе и уходе.

Эти и многие другие факты нашего бытия убедительно свидетельствуют о необъективности утверждений о притеснении Церкви в нашей стране. Безусловно, отдельные случаи нарушения прав верующих случаются, но это не является отражением политики государства в отношении Церкви. Как правило, это является следствием отступления от законодательства отдельными лицами или местными органами власти.

Задачу наблюдения за соблюдением религиозного законодательства выполняет Совет по делам религий при Совете Министров СССР, он же осуществляет связь между Церковью и государством. Между нами сложились отношения сотрудничества. Мы неизменно встречаем со стороны Совета по делам религий понимание и поддержку.

Что касается сотрудничества между верующими и атеистами, хотел бы, прежде всего, отметить, что от государства отделена Церковь как общество, но не члены Церкви, которые являются полноправными гражданами нашей страны и на общих основаниях принимают участие в различных сторонах её жизни.

Ныне наше Отечество переживает время решительных исторических перемен. Понятно, что Русская Православная Церковь не может оставаться в стороне от свершающихся судеб народа и всем сердцем поддерживает силы обновления. Церковь благословляет мирный созидательный труд советских людей и свою пастырскую деятельность во многом посвящает воспитанию гражданской активности и ответственности чад Русской Православной Церкви, их добросовестного отношения к труду, неуклонного следования высоким этическим нормам в личной и общественной жизни. Она стремится помочь каждому исполнить его высокое предназначение «искать того, что служит миру и ко взаимному назиданию» (Рим. 14: 19). В этом плане Церковь, несомненно, вносит свой вклад в создание здорового морально​психологического климата в религиозной части советского общества. Именно поэтому,
как религиозные люди, мы особо отмечаем то высокое предназначение, какое отводится нравственности в новой системе ориентации, то, что в центре обновлённой системы ценностей утверждается человек как социально активная личность, открытая к восприятию и созиданию великих духовных ценностей.

Советский народ высоко ценит миротворческую деятельность Русской Православной Церкви. Какими Вы видите её дальнейшие усилия в поддержке миролюбивой политики Советского государства?
— Действительно, Русская Православная Церковь стояла у истоков религиозного миротворчества, была одним из основателей Советского комитета защиты мира, Советского фонда мира, Всемирного Совета Мира. И ныне она остаётся деятельной участницей движения за мир и в пределах Отечества, и за его рубежами.

Формы осуществления миротворческого служения Русской Православной Церкви в настоящее время весьма многообразны. Внешне самой простой формой, но глубоко действенной и никогда не ослабевающей, является, богослужение с проповедью. В Уставе нашей Церкви нет такого богослужения, в котором бы не содержалось молитв «о мире всего мира». Нет, по существу, и таких проповедей и архипастырских посланий, в которых бы в том или ином виде, прямо или косвенно, христианин не призывался к стяжанию внутреннего мира, мира с ближними, мира в коллективе, в обществе, между нациями и народами. Эта богослужебно-проповедническая деятельность, в которой само слово «мир» иногда даже прямо и не произносится, создаёт в верующих самое сильное и самое главное для дела мира — атмосферу активной устремлённости к миру, его сохранению и умножению. 
Основной формой участия Церкви в борьбе по укреплению мира на будущее остаётся её деятельность, в лице своих представителей, в различных общественных организациях в Советском Союзе, занимающихся вопросами мира и сотрудничества между народами, а также в соответствующих международных христианских и общерелигиозных объединениях и движениях. Этим участием Русская Православная Церковь не только поддерживает те или иные миротворческие организации и их деятельность на благо мира, но и утверждает в жизни один из великих принципов современности — солидарность всех сил и людей доброй воли, независимо от их мировоззренческой, политической, расовой, национальной и культурной принадлежности, в борьбе за безъядерный мир, за спасение священного дара жизни.

За одним из богослужений Святейший Патриарх Пимен в Слове к своей пастве сказал: «Исполненная многовекового опыта миротворческого служения, верная своему долгу различать «знамения времени» (Мф. 16: 3), наша Церковь свидетельствует беспромедлительную необходимость избавления человечества от ядерного оружия и призывает народ Божий добиваться этой великой цели. Любые шаги, любые усилия в этом направлении благословенны».

И мы, сыны и дочери нашей Матери-Церкви, укрепляемые всесильной помощью Божией, не ослабим своих усилий, обращённых на всестороннее развитие любимой Родины, на создание мира во всём мире.

Как понимает Русская Православная Церковь свою роль в свете происходящих в Советском Союзе преобразований?
— В процессе преобразований различных сторон жизни советского общества нас особо привлекает то внимание, которое сейчас стало уделяться нравственным ценностям, а также задачам сохранения культурного наследия и среды обитания. 
Нужно помнить, что столетиями христианское миросозерцание формировало ценностную ориентацию русских людей, а русская культура в более или менее значительной степени носила церковный характер. Имела Русская Церковь посредством организации монастырских хозяйств и богатый опыт рачительного использования природных ресурсов. 
И сейчас своим опытом пастырской и культурной деятельности Русская Православная Церковь готова содействовать прогрессу нашего Отечества. В настоящее время для этого складываются благоприятные условия. Укажу на опыт трёх международных научных церковных конференций, посвящённых 1000-летию Крещения Руси, проведённых Московским Патриархатом в 1986–1988 годах, которыми положено начало плодотворному сотрудничеству богословов и светских учёных в деле изучения, сохранения и научной актуализации богатого культурного наследия Русской Православной Церкви.

В чём проявляет себя новая политика государства в отношении религии? Прошу проиллюстрировать примерами эти изменения.
— Курс на демократизацию жизни советского общества, проводимый сейчас руководством СССР, одной из важнейших своих сторон имеет вопрос об обеспечении строгого соблюдения конституционных прав граждан, в том числе и права на свободу совести. Позитивные изменения, наметившиеся в этой области, имеют два аспекта. Первый — связан с усилением контроля за исполнением местными органами власти законодательства о религиозных культах в плане удовлетворения законных прав верующих. Второй — предполагает разработку нового законодательства, регулирующего деятельность религиозных объединений в СССР, поскольку нынешнее законодательство, относящееся в своей основе к 1929 году, значительно устарело и во многом не согласуется с представлениями о развитом социализме. 
Примером позитивного подхода Советского государства к нуждам Русской Православной Церкви может послужить передача ей монастырей — Данилова в Москве (1983 год), Толгского в Ярославле и Оптиной пустыни в Калужской области (1987 год) для возрождения в них монашеских обителей. Кроме того, в Даниловом монастыре завершается создание Духовно-административного центра Русской Православной Церкви. У наших верующих появилось больше возможностей для организации церковных общин и строительства новых храмов. 
В прошлом (1989. — Прим. ред.) году количество новых зарегистрированных общин Русской Православной Церкви достигло двадцати. В дальнейшем, мы надеемся, их число значительно увеличится. 
Также важно, что в настоящее время ответственные представители государственного руководства признают тот факт, что в деле обеспечения свободы совести в нашей стране в прошлом допускались серьёзные ошибки, повторению которых не должно быть места.

Что, по мнению Вашего Высокопреосвященства, следует делать для того, чтобы христианские побуждения ещё более эффективно содействовали миротворчеству, социальному прогрессу и нравственному обновлению народов?
— Господь наш Иисус Христос назвал Своих учеников и последователей «солью земли» (Мф 5: 13). Важно, чтобы в наши дни христиане на уровне своих семей, общин, Церквей и, наконец, экуменического сотрудничества постоянно помнили о своём призвании свидетельствовать истины Христовы жизнью и делами своими. Эта их активность и способна придавать соответствующий «вкус» современному миру и способствовать его преображению.

М

ы живём в мире, в котором верх берут научно-​технические достижения, подчас в ущерб духовным ценностям. В чём состоит миссия Христианства, в частности Русской Православной Церкви, в деле противостояния этой угрозе?
— В основе христианской антропологии — учения о человеке — лежит богооткровенная истина о том, что человек есть образ и подобие Божие (Быт 1: 26–27). Прогресс человеческой культуры, техники и экономики, явившийся следствием реализации творческого потенциала человечества, должен способствовать человеку в его миссии на земле, которой он призван обладать по заповеди Божией (Быт 1: 28).

Однако вследствие того, что люди часто забывают о своём призвании к действенному богоуподоблению, человечество имеет перед собой реальную угрозу самоуничтожения, а наша планета оказалась на грани экологической катастрофы. 
Для русского церковного сознания вопрос о человеке как образе Божием и о его призвании как созидателя и рачительного хозяина на богоданной ему земле не является новым. Ещё в начале нынешнего века он нашел глубокую разработку в сочинениях двух крупнейших русских богословов — священника Павла Флоренского и протоиерея Сергия Булгакова, которые пользуются также всемирной известностью своими трудами: один в области математики и техники, а другой в области политической экономии. 
Однако современный технический прогресс ставит не только вопрос о пагубном воздействии некоторых своих результатов на природу. Христианская совесть не может быть спокойна в то время, как одна часть современной христианской экумены живёт в условиях полного или относительно полного изобилия, а сотни миллионов людей постоянно находятся на грани голодной смерти и влачат жизнь в условиях, недостойных человека. 
Проблема нового экологического и экономического порядка в мире — это не только проблема политиков и различных экспертов. Это и проблема всего христианского сообщества, это экзамен, насколько оно способно быть верным духу Евангелия и соответствовать своему призванию. Долг Церквей — в своей пастырской и общественной деятельности уделять этим вопросам особое внимание, воздействуя на совесть и сердце общества.

В мире повсеместно ощущается подъём рели​гиозного духа. Какова Ваша оценка положения на территории, охваченной деятельностью Русской Православной Церкви?
— В СССР не ведётся официальной статистики религиозной принадлежности граждан. Нет её и у Русской Православной Церкви. Социологи-религиоведы называют разные цифры относительно общего количества её членов в настоящее время, имеющих различную степень религиозной активности. Обычно они колеблются между 10 и 20 процентами населения Советского Союза. При этом указывается, что в разных регионах страны этот средний показатель может как резко увеличиваться, так и заметно снижаться вследствие ряда исторических причин. 
Следует сказать, что в последние два десятилетия Русская Православная Церковь пережила смену поколений. Сейчас подавляющее большинство её активных членов — это люди, родившиеся или же получившие воспитание уже при социалистическом строе. Наблюдения показывают, что если ещё несколько лет назад было заметно некоторое, хотя и не резкое, сокращение числа богомольцев в наших храмах, то теперь можно сказать, что положение стабилизировалось. Кроме того, значительно возросла среди членов нашей Церкви доля лиц, не получивших в семье христианского воспитания и пришедших к вере уже в сознательном возрасте. Таким образом, в настоящее время Русская Православная Церковь имеет потенциал к росту и укреплению.

Говорят, что Церкви будет возвращена знаменитая и известная во всём мире Киево-Печерская Лавра, древний духовный центр. Какое значение это может иметь для преемственности традиций и пастырской деятельности Русской Православной Церкви в наши дни?
— Действительно, в 1983 году Его Святейшество, Патриарх Московский и всея Руси Пимен обратился к Советскому правительству с просьбой о возвращении Русской Православной Церкви Ближних и Дальних пещер Киево-Печерской Лавры и о возобновлении её деятельности как монастыря.

Следует сказать, что современное состояние этих древних пещер, где покоятся мощи многих угодников Божиих, вызывает серьёзную тревогу и у светской общественности. 
Проходившее в марте этого года совещание епископов Московского Патриархата выразило надежду, что это пожелание встретит понимание со стороны государственного руководства и вскоре будет удовлетворено.

В истории Русской Церкви значение Киево-Печерской Лавры было весьма велико. Уже в первые десятилетия её существования здесь подвизались многие замечательные подвижники, служившие для древнерусского общества образцами подлинной святости; здесь развилась пастырская школа преподобного Феодосия Печерского († 1074), наконец, здесь создавались знаменитая общерусская летопись «Повесть временных лет» (ХII век) и многие замечательные древнерусские литературные памятники. И в дальнейшем Киево-Печерская Лавра оставалась важным духовным и церковно-культурным центром для Западной Руси и для всей Русской Православной Церкви. Несомненно, её возрождение будет с радостью воспринято всей многомиллионной паствой нашей Церкви и послужит делу преемственности отечественной духовности.

Ваше Высокопреосвященство, взрывоопасное состояние нашего общества заставляет людей задумываться о грядущих временах. Закономерные, хотя, возможно, и запоздалые вопросы всё чаще задаются и людям духовным: как остановить нарастающее противостояние, как объединить людей во имя мира и самой жизни. И раньше разговоры о мире велись, но у многих создаётся впечатление, что это были пустые разговоры, если не забывать о том, что происходило в реальности. Плохая память общества, как известно, грозит ему повторением старых бед. Но сегодня складывается парадоксальная ситуация. Подняты огромные пласты знаний, скрывавшихся втуне, знаний горьких, страшных для нашего Отечества. И чем больше люди узнают о том, что творили некоторые их предшественники, тем больше падает в цене человеческая жизнь...
— Диалектика... Чем больше люди говорят об опасности, нависающей над современной цивилизацией, тем больше за этими, шумными порой разговорами заметно отсутствие конкретных действий для сохранения жизни. Священного дара жизни, как считаем мы, верующие. Но я не согласен с тем, что, мол, раньше много говорили о мире и ничего вроде бы не добились. Современное поколение всё же плохо представляет себе и прошедшую Вторую мировую войну, и так называемую «холодную», когда бряцание оружием слышалось с обеих сторон. Движение сторонников мира сделало своё дело: третьей мировой войны не было. И всё больше надежды, что люди не сделают этого губительного шага.

Всякий намёк на военные приготовления, изобретение смертельного оружия вызывали у нас в церковных кругах целую кампанию протеста. Не случайно сейчас всё больше западных немцев приезжают к нам как туристы и как паломники, и мы стали ближе и откровеннее в дискуссиях друг с другом. Когда они проехали по нашим ещё не зажившим ранам, когда вскрылись многие документы под грифом «секретно», они убедились в преднамеренности плана Гитлера уничтожить народы Советского Союза и стран Восточной Европы. И теперь западные немцы едут к нам не только со словами о мире. Они хотят создать, как теперь говорят, совместные предприятия, хотят вложить свои средства в дело мира. Уже подписан договор о восстановлении с их участием Иосифо-Волоцкого монастыря. И каждая из отдельных земельных Церквей ФРГ хочет осуществить свой проект в согласии с той или иной епархией у нас, который бы делом показал желание нынешних немцев искупить вину отцов. Всё это — итог последовательной миротворческой работы с обеих сторон.

Вспомним многочисленные марши мира, которые в большинстве своём были организованы церковными лидерами, и не только христианскими. А было ведь так, что произносящего слово «мир» на Западе сразу крестили коммунистом, в их понимании человеком реакционным.

Теперь угроза военного конфликта снизилась, но она ещё реальна. А рядом с военной опасностью возникают такие, которых мы и не предполагали. Мы думали, что из матушки-земли будем качать и качать её запасы, насиловать её взрывами, испытывая различные ядерные устройства в мирных и военных целях. Оказывается, всё это приближает нас к концу. Губительны последствия «большой химии». Столь же беспощадным оказалось и отношение к лесам, рекам, болотам. И надо бить во все колокола, чтобы сдержать этот жестокий, бездумный натиск человека на природу, которая ему же дарует необходимые условия для жизни.

Ведь мир — это не только отсутствие войны. Мир — это ещё и естественное состояние человеческого общества, при котором оно может спокойно развиваться без конфликтов, без взрывов геологических, а также взрывов от бесхозяйственности при обращении, я говорю как религиозный человек, с дарами Божиими. Жизнь человека и жизнь нашей планеты, по нашему убеждению, — это дар Божий, дар Творца, Который создал наш макрокосмос, живущий определёнными законами. И если мы нарушаем эти законы, а не учимся у них, то лишь привлечём на себя гнев Божий. Вспомним старый лозунг: «Мы не должны ждать милостей от природы, взять их у неё — наша задача». Это примитивный тезис, который нас самих обманул, то есть мы сами себя обманули.

Мы должны учиться у природы и подчиняться её законам. Мудрым. Вечным.
Однако, Владыка, есть и ещё один аспект проблемы. Противостояние внешнее, международное снизилось. Как будто никто и не собирается на нас нападать. Да и нам дай Бог скорее залечить афганские раны. И скорее осознать, что слёзы наших матерей и матерей афганских одинаково горьки… Сон разума, как сказал Гойя, рождает чудовищ. Сон совести ещё страшнее. Видимо, не случайно у нас в стране возникло противостояние внутреннее. Появились социальные взрывы, и, видимо, они ещё ожидаемы.
— Всё взаимосвязано. Мир взаимосвязан. Но не только внешними международными узами, политическими, экономическими законами. Мы обязаны их учитывать, если хотим себе блага. Но это внешнее! Есть ещё и другой пласт, другое видение этой проблемы — духовная взаимосвязанность людей. Ведь человечество, населяющее земной шар,— это единый человеческий род, который разбрёлся по лицу Земли, приобрёл совершенно разный вид и характер. И научно-техническая революция, которая нас физически сблизила, заставляет нас подумать, что этого всё же мало. Мы можем за несколько часов прилететь друг к другу из дальних краёв. Но мы не решим проблему нашей совместной жизни и совместного развития во благо человека, если не решим внутренней, духовной проблемы; если мы не усвоим духовный закон бытия человеческого рода.

Человек человеку — брат и сестра. И каждый имеет своё лицо, свою индивидуальность. Само сознание личности, индивидуальности, казалось бы, должно способствовать разделению. Но нет! Это должно привести нас к сознанию того, насколько же премудро устроен этот мир и человеческий род, что ни один человек не повторим. А если эта личность неповторима, то какова же её ценность! И как можем мы эту неповторимую личность оскорбить, убить, просто не обратить внимания... Каждый человек несёт в себе свою бессмертную душу. Вот эта библейская философия, учение о роде человеческом, его духовном единстве и может нас облагородить, воспитать, поднять и примирить.

И если бы мы ежечасно крепили нашу духовную взаимосвязанность, тогда бы крепли и наши внешние связи, наш общественный строй и наш общеевропейский дом. Ведь наша добрая старая Европа воспитана, образованна и, говоря современным языком, цивилизована христианским учением, христианской Церковью, и все народы, её населяющие, вдвойне братья и сестры.

«Заповедь новую даю вам, да любите друг друга; как Я возлюбил вас, так и вы да любите друг друга» (Ин 13, 34). Пришествие Христа в мир было с целью пробудить сознание человека и человечества, когда они достигли падения, а лозунгом древнего мира стало: человек человеку — волк. И вдруг — проповедь Евангелия. Да нет, человече! Человек человеку — брат! Этот лозунг за века и перевоспитал Европу, потому и у нас есть все предпосылки осознавать себя единой семьёй и единым общеевропейским домом.

Да, наш Советский Союз — и часть Европы, и часть Азии. Сколько народов и народностей объединены одной границей! И хотя мы уже немало прожили вместе, но духовного единства и взаимосвязанности не чувствовали, хотя сложили немало гимнов о дружбе. Может быть, всё потому, что чаще объединяла нас общая беда, а не общее, полезное и благодатное для всех дело. Мы не научились радоваться друг другу, а начали искусственно стирать индивидуальность и неповторимый облик каждого народа. И вот вражда выходит из тёмных закоулков...
— Межнациональные отношения — проблема для нас первостепенная. Я бы сказал, что этот нарыв ещё даже не созрел до конца, чтобы лопнуть. И Церковь Православная как Церковь многонациональная всеми силами стремится призвать сердца людские к миру. Хотя некоторые тычут пальцем в само название — Русская Православная. Зачем нам, дескать, такая Церковь в Белоруссии или на Украине, дайте автокефалию! Уверен, это исходит от людей, которые просто не представляют себе, что такое Православная Церковь, не знают ни учения её, ни истории. В христианской Церкви нет национальностей, для неё человеческий род — единая семья, и при всех различиях мы должны стремиться к единству духовному, а значит, и к миру.

Исходя из конкретной ситуации, ничего нового на Земле нет. Человечество со своими благими и низменными устремлениями остаётся. Когда апостол Павел говорил об учении Христовом как об учении доступном и необходимом для всех, то, говоря современным языком, он проповедовал интернационализм.

Будем, однако, реалистами, далеко не все вкладывают в это понятие тот же смысл, что и названный апостол. Кое-кто не без умысла путает понятия «патриотизм» и «национализм», «патриотизм» и «шовинизм», и при этом машет флагом «интернационализма»...
— Русская Православная Церковь всегда была патриотична. Достаточно сказать, что ни в страшные годы репрессий, ни в военное лихолетье, сколь ни тяжела бывала участь служителей Церкви, ни один православный священник не оставил своего Отечества и своей паствы.

Владыка, вот что ещё хотелось бы спросить. Нынче многие начинают понимать, что здоровье телесное и душевное неразрывно связаны. И нельзя иметь одно, не имея другого. И так же люди приходят к пониманию того, что нельзя быть по-настоящему здоровым отдельно от своей семьи и вообще от окружающей среды. Видимо, и здоровье общества невозможно без правильного отношения отдельного человека к природе и к людям. И в этом начало его собственной духовности. Всем нам, очевидно, надо понять, что здоровье имеет нравственную первооснову, а нравственность всегда деятельна... Расскажите, как минские монахини появились в 5-й клинической больнице и в Институте травматологии?
— Жить только идеей невозможно, её необходимо осуществлять. Тогда эта идея будет жить в тебе, и другие будут видеть, что эта идея приносит человеку пользу. Поэтому мы говорим, что Христианство — это не учение, не философия, это — новая жизнь, принесённая Христом, Который не только учил, но и осуществил всё в Своей жизни.

Его пример остаётся бессмертным. И было вполне естественным для Церкви воспользоваться самой первой возможностью и засвидетельствовать свою любовь к человеку делом.

После первой же моей проповеди в соборе на эту тему откликнулись несколько женщин, готовых начать служение милосердия. Поначалу они чувствовали себя не очень уверенно: найдут ли необходимый контакт с медперсоналом и больными? И мы в беседе с ними сошлись на том, что миссия наших сестёр милосердия не в проповедях Христианства. «Положат да хранение устам своим» и только делом проявят свою веру, и это будет лучшей проповедью их убеждений.

Прошло время, и они говорили мне, что почувствовали, как они нужны людям и как укрепились верой, принося людям благо и не ожидая ничего от них и ни от кого. Но сами получили очень многое, услышали отзвук в сердцах людей, укрепивший их в святости их дела.

После того как будет опубликован новый «Закон о свободе совести», который подобную деятельность узаконит, мы подумаем, как действовать дальше: организовывать дома для престарелых, для тяжелобольных. Имея больше юридических прав, Церковь сможет смелее вступать в контакт с медицинскими учреждениями. Кстати, проект «Закона о свободе совести» предполагает право болящего потребовать к себе священника и совершить Исповедь и Причастие...

Движение милосердия сегодня видится одним из важнейших шагов на пути духовного обновления общества. И здесь не столько какие-то огромные суммы должны быть задействованы, сколько наши человеческие сердца, которые очень много духовных и прочих ран могут исцелить.

В большом и трудном деле обретения обществом своего здоровья видится не просто возрождение отдельной личности, но и какая-то новая духовная стадия развития семьи. Ведь именно отношения людей в семьях должны изначально строиться на заповеди: возлюби ближнего своего...
— Да, с семьи, этой клеточки начинается становление организма народа, нации. Семейные отношения, семейное воспитание, семейное образование... Как всё это было развито, как много давало... А сейчас семьи, как правило, встречаются только вечером у телевизора. Жизнь членов семьи проходит в совершенно разных средах. Поэтому самым главным видится возвращение матери семье, детям. На это можно услышать, что женщин, мол, хотят вернуть на кухню. Что ж, можно, конечно, эмансипироваться и дальше, отрешаясь полностью от своего изначального назначения. Но ведь женщина — не просто продолжательница рода. Она — душа семьи. Не зря говорится, что с молоком матери человек усваивает добродетель. Именно здоровая семья — залог здорового общества.

Очень много нитей духовных надо нам собрать и завязать вместе крепким узлом, чтобы общество ощутило своё единство и не стремилось к вражде. Помните притчу о братьях, которые стали ссориться между собой? Отец безуспешно говорил то с одним, то с другим. А потом дал каждому сыну по прутку — ломайте! Сломали без труда. А если вместе сложить, кто сломает весь пучок? В единстве сила. Когда народы в нашей стране будут действительно единой семьёй, их ждёт благо и процветание. Если же будем жить каждый в своём углу и думать только о себе, нас ждут новые беды.

Ваше Высокопреосвященство, в последнее время многие люди обращаются к Слову Божиему, по крайней мере, с познавательной, просветительской целью. Среди них есть и молодые, те, кто ещё мало знают, мало пережили и перечувствовали и только приобретают ещё свой духовный опыт. С каким бы словом Вы обратились к ним?
— Одни влекомы интересом, другие разочарованием, неверием... Тот же, кто стоит на распутье, пусть делает свободно свой выбор. Современного человека насильно никуда привести нельзя. Потому мы афиши с призывами не вывешиваем, но лишь стоит храм Божий и творится молитва в нём...

А что касается интеллигентности и образованности, то без знакомства человека хотя бы с Евангелием эти понятия представляются мне неполными и однобокими.

На чьей стороне Ваши симпатии в перестройке?
— На стороне искренне заботящихся о благе Отечества.

В епархии мы видели фотографии: Вы беседуете с Горбачёвым. Он Вам симпатичен?
— Если говорить о конкретной личности — да. Хотя и он не безгрешен. Но он олицетворяет перестройку и заслуживает поддержки.

1990-е: время перемен
Недавно Священный Синод своим решением провозгласил создание на территории республики Экзархата — Белорусской Православной Церкви (1990 год. — Прим. ред.). Не могли бы Вы, Владыка, прокомментировать это событие?
— Хочу сразу сказать, что это решение ничего общего не имеет с автокефалией, которую нам опять-таки предлагают люди, весьма далёкие от Церкви. Дело в том, что автокефальная Церковь может быть создана только по решению Всеправославного Собора. В противном случае это означает раскол. Наша же Церковь, наоборот, стремится к единству, объединению. Не случайно в своё время она называлась не Русской, а Российской, а ещё раньше Патриарх носил титул Московского и всея России. И это точнее выражает суть нашей многонациональной многоязычной Церкви.

Что же касается последнего решения Священного Синода, то этим самым Церковь пошла навстречу тем процессам национального возрождения, которые происходят в стране.

Владыка! Вы прошли во второй тур голосования, набрав примерно 45 процентов голосов избирателей. Хотелось бы понять, какими мотивами Вы руководствовались, давая согласие баллотироваться кандидатом в народные депутаты БССР, и что испытывали, ожидая результатов голосования?
— Видите ли, для меня, как и для других представителей Церкви, это совершенно новое явление — участие в предвыборной кампании. И естественно, что каждого из нас — и архиереев, и священнослужителей — одолевали сомнения: столь ли уж необходимо делать этот шаг? По крайней мере, в отношении меня дело обстояло именно так. Но Церковь сочла возможным благословить духовенство на участие в общественном диалоге, учитывая исключительность момента и просьбы, обращённые к Церкви. В этой ситуации отказаться мы не могли, поскольку всегда считали и считаем Русскую Православную Церковь — народной, отечественной, для которой боль народа — её боль.

Наша Церковь имеет тысячелетний опыт работы со своей паствой, заботы о ней, её проблемах, духовном и нравственном воспитании, и этот опыт в настоящий исторический период может оказать серьёзное влияние на моральное оздоровление общества.

Пользуясь случаем, хочу выразить огромную благодарность людям, опустившим в избирательные урны бюллетени с моим именем. В то же время хочу отметить, что как бы ни сложилось повторное голосование, стану я депутатом или нет, — моя программа не исчезнет, над ней я буду работать и дальше со своим народом, со своей паствой; буду всеми возможными путями стремиться к тому, чтобы идеи высокой духовности, нравственности завладели сердцами людей, каждой личности, ибо только таким образом возможно нравственное возрастание общества в целом. А это нам сегодня крайне необходимо.

В последнее время некоторыми людьми распространяются материалы и слухи, в которых просматривается стремление искажённо представить позицию Православной Церкви по отдельным проблемам нашей жизни, делаются попытки бросить тень на доброе имя Вашего Высокопреосвященства...
— Я знаю об этом. Ну что здесь можно сказать? Мне думается, все эти инсинуации имеют традиционно тенденциозный характер и специально приурочены к выборам, чтобы повлиять на их исход. На подобные вопросы мне уже приходилось отвечать на встрече с избирателями 26 февраля сего года в Республиканском Дворце профсоюзов, готов вновь ответить на них и на любые другие.

Продолжающаяся «заборная» форма антиагитации, к которой прибегли неизвестные мне люди, не может быть принята в цивилизованном мире, она носит явно демагогический налёт.

Прекрасно, что у нас гласность возобладала. Но наблюдая сейчас за её развитием, я нередко прихожу к мысли, что во многих случаях гласность превращается в нечто прямо противоположное себе. Как человек и христианин, воспитанный жить по правде, говорить правду, не могу принять ни душой, ни разумом той желчности, того ожесточения, с какими ведутся сейчас дискуссии, споры, прямо задевающие честь и достоинство человека. Поэтому считаю: гласность должна иметь какие-то границы, быть нравственной, носить этический характер.

В

ладыка! А как отнестись к высказываниям некоторых Ваших оппонентов на предвыборных митингах, что Православная Церковь вообще и Вы в частности являетесь чуть ли не ставленниками партократии?
— И это мы уже слышали. Только раньше от наших зарубежных недоброжелателей, а теперь от своих. Люди, утверждающие, что Православная Церковь выполняет какой-то государственный или партийный заказ, поскольку в годы оные не вступала в конфликт с власть имущими, просто не понимают целей и методов нашей деятельности.

Я с глубоким уважением отношусь к возвысившим голос протеста против несправедливостей нашего общественного устройства. Но у Церкви был свой путь, тернистый, по которому шли наши предки, на чьих костях выросла современная Церковь. Она сохранила себя, возвысила себя и займёт достойное место в обновляющемся обществе. По этому пути повёл Церковь после революции 1917 года Патриарх Всероссийский Тихон, причисленный сейчас к лику святых. Его подталкивали на бунтарский путь, но он, как мудрый архипастырь, не поддался подобным настроениям, нашёл верную дорогу. Вот почему я хочу всем «советчикам», а их сейчас у нас развелось много, сказать, чтобы не вмешивались в наши дела, как мудро не вмешивалась Церковь в дела государства.

Надо знать, какой нужен был кропотливый труд по разъяснению в различных инстанциях позиции Русской Православной Церкви, сколько требовалось усилий, дабы доказать, что наша Церковь не враждебна народу, обществу, что она занимается исключительно духовным эволюционированием людей, чтобы понять, как нелегко далось всё то, к чему мы сейчас пришли.

Владыка! Если Вы станете народным депутатом БССР, то какие первоочередные вопросы предложили бы включить в повестку дня первой сессии Верховного Совета республики?
— Как христианин, стремящийся распространять в обществе веру и любовь, я бы хотел, чтобы как можно быстрее был принят в республике «Закон о свободе совести и религиозных организациях». Разумеется, свобода совести нам дана от рождения, но мы знаем, как она, тем не менее, подавлялась в определённые периоды жизни нашего государства, и такой Закон стал бы надёжным гарантом того, что эти времена не повторятся.

И ещё: я считаю, что нам совершенно необходим «Закон о семье», который бы возвысил роль матери, этого источника жизни на Земле, несущей на себе огромную долю ответственности за воспитание подрастающего поколения, избавил бы её от многих тяжелых и унизительных условий жизни и труда.
Ну, а всё остальное достаточно чётко изложено в моей предвыборной программе.
А вообще, Владыка, Вы следите за политической обстановкой в стране, за тем, что происходит? Как Вы относитесь ко всем этим событиям?
— Ну, как же не слежу? Даже участвую в них как народный депутат. Всё это мне не безразлично. Может быть, нужно больше уделять этому времени, но — не могу. В то же время обнаруживаю несовместимость моего служения Церкви и служения депутатского — и в физическом плане, внешнем, и в принципиальном плане.

Если строго судить, то каноническим правилом для нас не предусмотрено вникать в дела государства. Но у нас было на этот счёт специальное синодальное суждение. А потом Поместный Собор подтвердил, что можно в качестве исключения принять предложение общественных организаций быть кандидатами в народные депутаты. Только исключительность момента вынуждает нас это делать и удовлетворить тем самым желание общественности, которая обратилась к Церкви и решила: давайте выдвинем Владыку в депутаты!

Понимаете, наше общество видит лишь внешнюю сторону Церкви… Иерархи, священники — вот и вся Церковь? Нет! Важно, чтобы представители церковного народа были в парламенте! Они должны быть специалистами своего дела и, представляя Церковь, выражать христианское понимание тех или иных вопросов, участвовать в дискуссиях.

Что побуждает священнослужителей становиться политиками? Не мешает ли политика служению Богу? Можно ли совместить дела мирские и духовные? Хотелось бы послушать Ваши рассуждения опять же на основе Вашего личного опыта.
— Если бы Вы задали этот вопрос учёному, он дал бы Вам понять, что вопрос сформулирован не совсем корректно, ибо он не отражает существующего положения: статус депутата ещё не означает, что священнослужитель стал политиком. Печальный пример Глеба Якунина, который предпочёл Церкви политику, лишь подтверждает это.

Мой опыт говорит о том, что в парламенте интересы верующей части общества должны быть представлены верующими же мирянами, а не представителями духовенства. В новый состав парламента я баллотироваться не собираюсь. Синод Белорусской Православной Церкви, по примеру Священного Синода Русской Православной Церкви, на ближайшем заседании примет соответствующее решение относительно самого принципа представительства членов Церкви в Советах всех уровней.

Расскажите, пожалуйста, о взаимоотношениях Белорусской Православной Церкви с единоверцами за границей. В частности, об отношениях с Белорусской Автокефальной Православной Церковью: ведь представителями белорусской эмиграции ставится вопрос об автокефалии в республике. 
— Прежде всего, хотел бы со всей решительностью отметить, что нынешнее положение Белорусской Православной Церкви не противоречит суверенитету Республики Беларусь. Весьма сожалею, что, ввиду потери за годы воинствующего атеизма понимания роли и места религии и Церкви в обществе, в среде некоторых политических деятелей и части интеллигенции бытует обывательское представление о Церкви как о некоем очередном институте, ориентированном на политику. Хотелось бы разрушить этот стереотип, это неверное представление. 
Дело Церкви — духовное окормление паствы, забота о спасении душ, служение Богу. Этим, главным образом, озабочена Православная Церковь. Мы не отрицаем, вместе с тем, что были периоды в истории, когда политические структуры пытались насильно использовать Церковь в своих интересах... Очень надеюсь, что рецидивов таких попыток не будет.

Думается, что распространённая в определённой среде идея автокефалии Белорусской Православной Церкви порождена неведением сути Церкви Христовой и самого понятия автокефалии. 
Дело в том, что внутри Церкви до сих пор не выработано канонического определения этого понятия. Вопрос об автокефалии как особом явлении включён в повестку дня предстоящего Великого и Святого Всеправославного Собора. Хочу быть понятым правильно: собственно идея автокефалии нами не отвергается, но, в силу того, что сущность автокефалии не определена правилами Вселенских Соборов, этот вопрос продолжает изучаться внутри Православной Церкви.

Этот теоретический аспект чрезвычайно важен, ведь за шаги такого рода мы несём ответственность перед Богом, перед историей, перед народом; на безответственные решения мы не имеем права. Поэтому думается, что ставить вопрос об автокефалии можно тогда, когда будет ясно, в чём её сущность. Тем не менее, практика показывает, что, независимо от теоретического решения проблемы, Церковь, по мере своего духовного возрастания, учитывая национальные и региональные особенности, решает этот вопрос путём предоставления местным Церквам той или иной степени самостоятельности. 
Так, что касается Белорусской Православной Церкви, то ещё в 1989 году, задолго до решения вопроса о суверенитете Беларуси, Священный Синод Московского Патриархата, учитывая рост национального самосознания белорусского народа, его яркую духовную и культурную самобытность, образовал Белорусский Экзархат, предоставив тем самым православному народу Беларуси самостоятельность в строительстве своей церковной жизни.

В стране льётся кровь — в междоусобных, межнациональных и прочих конфликтах, всё больше людей гибнет от рук преступников, в дорожных трагедиях. Растёт культ насилия, процветает пьянство. Как растопить в сердцах соотечественников злость, ожесточение, ненависть? Как пробудить в них совесть, раскаяние, милосердие? Как избавить общество от пороков?
— Увы, одним махом не преодолеть ту инерцию, которая копилась десятилетиями и в течение десятилетий, будем говорить вашим языком, набирала скорость. И вдруг — стоп? Это было бы катастрофой... Надо набраться терпения и начать всё сначала. Как говорили наши деды: «плясать от печки», — возрождать разрушенное. То есть нужно воспитывать новое поколение: с новым мышлением, с новыми, хотя и очень древними, понятиями; возвращать законы, которые были отвергнуты и забыты. Другого пути нет, друзья мои! Мы, конечно, должны и взрослым, зрелым людям внушать, что им следует начинать новую жизнь. Но это очень трудно для них. Легче и гораздо надёжнее начать воспитание нового поколения, буквально с яслей, как, опять же, говорили наши деды: воспитывать, пока ребёнок помещается поперёк лавки; а когда он ложится вдоль — уже поздно.

А старшие поколения, как ни горько признать, почти потеряны. Вот и Ваши сведения об аварийности подтверждают это. И сводки Министерства внутренних дел, которые мне любезно предоставляет министр, ужасающее впечатление производят. А сколько тревоги в выступлениях депутатов с трибун парламента республики! И всё, всё свидетельствует о катастрофическом состоянии нашего общества.

Отвечая на Ваш большой, очень серьёзный вопрос, я призываю: нельзя терять время! Коль уж мы пришли в сознание, надо немедленно воскрешать едва ли не вычеркнутые из памяти нормы поведения: в доме, в семье, на улице. Причём, преподносить эти элементарные правила не казённо: этого нельзя сделать через указы или приказы. Настороженное отношение к ним вошло, наверное, генетически даже в самое юное поколение, — и потому они не действуют. Люди отвыкли от доброго, не приказного слова. Если бы я Вас сегодня принял не вот так, в непринуждённой обстановке, а по-другому, у нас бы не получилась беседа. Вы сами не захотели бы её вести. Если я лишь формально — как архиерей, епископ, митрополит, экзарх — начну всех принимать с дистанцией к своему достоинству, — не будет искреннего разговора ни с кем. Все встречи, которые здесь проходят, проникнуты заботой о благе и нуждах людей.

Большая часть общества погрязла в пороках, так называемые неблагополучные семьи не поддаются учёту — слишком много их. Кого вырастят отец и мать, которые «хлещут» водку, избивают, убивают друг друга?
— Это нужно делать обществу — бороться за каждого ребёнка. Начинать предстоит с ноля, а сил очень мало.

Обратились к Церкви. Представление такое: вот, придет священник и всё наладит. А с чем священник придёт? Об этом не подумали. Ведь все эти годы как жила Церковь? «Не до жиру — быть бы живу», — вот самая подходящая для этого случая поговорка. Не было никакой возможности развивать природные функции Церкви, — и они у нас почти атрофировались.

Сейчас говорят: давайте, давайте!.. Мы почти два года назад открыли Семинарию, — а я до сих пор ищу преподавателей. Вот стопка писем: дайте учителя по Закону Божиему, дайте лектора по истории религии, дайте преподавателя по истории Христианства... И так далее, и тому подобное... А кого нам до недавнего времени позволяли принимать в Духовную Школу? Разве людей с высшим образованием? Что вы! «Не для этого государство давало образование, чтобы человек пошёл в Духовную Школу!..» Так что мы — обескровлены.

И всё-таки те простецы-батюшки, которые были привлечены нами к пастырскому служению от сохи, от трактора, в лучшем случае от автомобиля, составляют сейчас нашу надежду: надежду на то, что они в неблагоприятные для нас годы служения Богу сами себя воспитали, поднялись, многое увидели через контакты с верующими, постигли всю духовную трагедию нашего времени и, вооружённые Евангелием, смогут и сказать, и дать людям «единое на потребу».

Можно ли, Ваше Высокопреосвященство, сказать, что большинство наших бед от того и происходит, что люди забыли Бога, забыли Церковь, забыли о душе своей?
— Это, по-моему, теперь уже аксиома; это уже всем ясно стало. Об этом откровенно говорят наши писатели, которые долгие годы боролись за правду жизни, наши исследователи точных наук, наша интеллигенция, служители искусства. Они носили в себе идею Бога! Кто защитил, например, наш гомельский Петропавловский собор? Светская интеллигенция. Мы же — были бессильны.

Действительно, были забыты заповеди Божии, классические заповеди Ветхого и Нового Заветов. Жили, да и сейчас ещё живём по закону естества и только естества.

В чью же пользу сегодня соотношение добра и зла?
— Знаете, как повествуют об этом ветхозаветные источники? Спрашивают пророка: как Господь отнесётся к тому городу, в котором только тысяча, сто или вообще десять праведников, а остальные — грешники? Ответ прост: даже ради одного праведника Господь оставляет жить город, а образно говоря — человечество. И мы не погибли потому, что за нас боролись наши праведники, наши отцы, которые легли в землю, начиная с семнадцатого — восемнадцатого года и кончая последним концлагерем, который прекратил существование уже в наше время.

Гибли действительно праведники. Скажем, ныне у всех на устах имя профессора-священника Павла Флоренского, нашего великого богослова, который впитал в себя многие из знаний, доступных человечеству. Будучи в заключении, в ссылке, он работал, работал и работал и был представлен в первом списке лауреатов Государственной премии. Всё-таки добро несравнимо со злом, и какие-то проценты, какие-то численные понятия тут не работают. Важно другое: несмотря ни на что, мы должны трудиться в поте лица, должны сеять разумное, доброе, вечное.

26 апреля 1994 года исполняется 8 лет со дня аварии на Чернобыльской АЭС. Каковы Ваши суждения по этому поводу?
— Сейчас во всём мире нет, наверное, человека, который не знал бы этого слова — Чернобыль. Название небольшого городка стало символом одной из самых страшных катастроф, когда-либо случавшихся в истории человечества. Последствия аварии растянутся на столетия, но уже и первые результаты ужасают. Учёные с тревогой говорят о чудовищных мутациях, происходящих в растительном и животном мире нашего региона, врачи — о стремительном росте раковых заболеваний, от которых больше всего страдают дети.

В последнее время общедоступной стала карта радиологической обстановки. Знакомство с нею ошеломляет. Как густо усеяна она точками, где раньше цвела жизнь, а сегодня жить смертельно опасно! И понятными становятся вопросы многих и многих жителей Беларуси: «Что с нами будет? Как могла произойти эта беда? Почему 70 процентов радиоактивных осадков осело на белорусской, и без того многострадальной, земле? Кто виноват? Только ли технические недостатки конструкции, только ли преступная халатность персонала и не менее преступные попытки замолчать аварию или преуменьшить её размеры?»

Эти моменты, несомненно, сыграли свою трагическую роль. Но никак нельзя сводить причины чернобыльского бедствия исключительно к ним. Соблазн — всё объяснить поверхностно, легко и просто, — таит в себе потенциальную опасность новой катастрофы: ведь если дело лишь в человеческом факторе, то достаточно усовершенствовать конструкцию, навести порядок и дисциплину, — и ничего подобного больше не повторится ни здесь, в Чернобыле, ни на любой другой атомной станции.

Но ни разум, ни сердце такой логики не приемлют. Чернобыльская беда отбрасывает столь зловещую и поистине апокалиптическую тень, что мысль невольно обращается к метафизическому, духовному видению её причин. Правильно понять их помогает православное учение о человеке и космосе.

Человек, — учит Православная Церковь, — является ипостасью земного космоса, а земная природа — продолжением его телесности. Мир следует за человеком, потому что он есть как бы природа человека, и в человеке обретает свой личностный ипостасный смысл. Человек для вселенной есть её упование благодати и соединения с Богом, но в нём также — опасность поражения и утраты. «Тварь с надеждою ожидает откровения сынов Божиих», — пишет святой апостол Павел. И действительно, «тварь покорилась суете не добровольно, но по воле покорившего ее, в надежде, что и сама тварь освобождена будет от рабства тления в свободу славы детей Божиих. Ибо знаем, что вся тварь совокупно стенает и мучится доныне» (Рим. 8: 19–22). То есть по вине человека тварный мир покорился беспорядку и смерти после грехопадения и от человека ждёт своего избавления. А это значит, что любое, даже самое малое нарушение духовно-нравственного порядка, установленного Богом, которое Церковь называет грехом, неизбежно вызывает хаотические изменения, потрясения в окружающем нас чувственном материальном мире.

Эта мысль проходит через всю святоотеческую письменность и православное литургическое наследие. Вот как её выразил проповедник прошлого века архиепископ Херсонский Димитрий: «Грех есть нарушение и попрание того высочайшего Закона, исполнением которого держится в бытии и стройном чине вся вселенная; грех есть ниспровержение и разрушение того богоучреждённого порядка, которым сохраняется блаженный мир и покой вечного Царства Божия, и порядок этот не может быть иначе восстановлен, как полным проявлением правосудия Божия над преступлением и преступником».

Но это наказание Божие имеет воспитательное значение. Ведь Господь Сам говорит, что «Сын Человеческий пришел взыскать и спасти погибшее» (Мф. 18: 11) и хочет, как подчёркивает святой Павел, «чтобы все люди спаслись и достигли познания истины» (1 Тим. 2: 4). «Следует иметь в виду, — разъясняет эту мысль апостола преподобный Иоанн Дамаскин, — что Бог прежде всего хочет всем спастись и достигнуть Его Царства». И поэтому наказывает Он человечество не прямо, а через невинную бездушную природу, милуя и вразумляя нас, людей.

В этом смысле, например, блаженный Феофилакт Болгарский толкует чудо об иссохшей смоковнице: «Господь проявляет здесь... карающую силу, но, как человеколюбивый, являет не на людях, а на дереве... Он иссушает дерево, чтобы вразумить людей». А служба великого трясения (Минея, 26 октября) с изумлением видит в стихийных бедствиях проявление милосердия Божия: «Се, все мы согрешили, земля же не согрешивши мучается: ибо наказуя нас, Человеколюбивец всю её колеблет! Приидем же в чувство и о спасении своём попечемся» (Песнь 9 первого канона).

Чернобыльская беда не представляет исключения. И здесь Господь по милости попустил стихийное бедствие, чтобы люди пришли в чувство. И здесь экологическая катастрофа стала следствием мучительного расстройства экологии человеческого духа. Примеры у всех нас перед глазами. Пресса и радио пестрят сообщениями о том, как широко разливается по нашей земле мутный поток беззакония, какие ужасающие размеры принимает нравственное одичание общества, какие низменные пороки и страсти свирепствуют среди людей века сего! И это несмотря на то, что после аварии прошло уже восемь лет! О том, что каждый может стать её жертвой сегодня, завтра или через несколько лет, знает у нас и стар, и млад. Но как мало тех, кто внутренне встрепенулся, отряс с себя прах прежней жизни, обратился от греха на пути непорочности, ведущей к Богу, делая дела, достойные покаяния!

Произошло, наверное, то, что страшнее самой аварии. Люди привыкли к ней, сжились с ней. Время притупило чувство страха смерти и ужаса, предчувствия личной и вселенской катастрофы. Будничными стали и жертвы, которые она продолжает собирать с нарастающей силой. Люди очнулись от первого оцепенения, осмотрелись, убедились, что жить можно, и вновь совратились на пути кривые. Божественная педагогика не была вознаграждена массовым обращением к Богу и покаянием. Пафос Чернобыля так и остался уделом собраний и митингов, все мы не приняли эту беду в своё сердце, не осознали как глас Божий. И как тут не вспомнить слов пророка Исаии: «Увы, народ грешный, обремененный беззакониями.., во что вас бить еще продолжающих свое упорство? Вся голова в язвах, и всё сердце исчахло. От подошвы ноги до темени головы нет у него здорового места... Земля опустошена, города ваши сожжены огнём... Все опустело, как после разорения чужими» (Ис. 1: 4–7).

Откуда это упрямое неприятие Божия зова, эта обида на Бога за Его желание извлечь человека из тьмы к свету? Аскетика называет такое состояние отчаянием.

«Отчаяние, — пишет святитель Игнатий Брянчанинов, — есть отвержение деятельной живой веры во Христа.., обличитель укоренившихся в сердце неверия и самости». Этот род греха «объемлет нередко целые общества человеческие и навлекает на них казнь Божию». В его развитии существует определённая последовательность, динамика. Грех содеянный и нераскаянный производит отчаяние, а отчаяние порождает окаменение сердца, поражает совесть и чувства. Возникает желание оправдать себя, и отсюда — тот горький вопрос, который приходится слышать на каждом шагу: «За что Бог нас так наказал?»

К сожалению, «Чернобыль» чаще видится как катаклизм внешний, жестоко и незаслуженно обрушившийся на нас, ниспосланный, а не попущенный свыше. Люди никак не хотят признать своей вины, не соглашаются в своей свободной воле увидеть подлинную причину всех страшных бедствий и скорбей и, в конце концов, повторяют грех праотца Адама, который, по слову преподобного Симеона Нового Богослова, «не захотел сказать «согрешил», а сказал противное тому и поставил виновником преступления своего Бога... говоря Ему: жена, которую Ты мне дал, она дала мне от дерева, и я ел; а за ним она сложила вину на змия; и не восхотели они совсем раскаяться и, падши пред Господом Богом, просить у Него прощения».

Но кто поможет нашим людям сбросить гнетущие оковы уныния и безысходности, кто, подобно доброму Самарянину, взольёт на их душевные раны елей надежды и успокоения, вино Божией истины и правды? Никто не сделает этого лучше христиан. Своей искренней жизнью по вере, подвигом любви, милосердия и сострадания мы призваны служить тем, «которые слепы разумными очами, не понимают, что есть воля Божия, или понимают, но хромы и неподвижны к её исполнению...»

Своим сердцем милующим мы должны раскрыть им высший смысл бедствий и страданий. «Что такое сердце милующее?» — спрашивает Исаак Сирин и отвечает: «Возгорание сердца у человека о всём творении: о людях, о птицах, о животных… и о всякой твари. При воспоминании о них и при воззрении на них очи у человека источают слезы от великой и сильной жалости, объемлющей сердце. И от великого терпения умиляется сердце его и не может оно вынести, или слышать, или видеть какого-нибудь вреда, или малой печали, претерпеваемых тварью. А посему и о бессловесных, и о врагах истины, и о делающих ему вред ежечасно со слезами приносит молитву, чтобы сохранились они и очистились».

Если будет биться в нашей груди такое сердце, то поймут люди учение Церкви о том, что огненными испытаниями попаляет и очищает Господь грех, который служит началом всех скорбей и бедствий, которым подвергается вообще человечество, подвергаются человеческие общества, подвергается каждый человек в частности. Понятным станет для них и светлый жизненный оптимизм христианина.

Однако в наших серых буднях мы нередко напрочь забываем, что это понятие значит, и полезно было бы чаще приводить себе на память дерзновенное видение христианского достоинства, запечатлённое во вдохновенных творениях святоотеческой письменности.

Спросим себя беспристрастно, соответствуем ли мы, каждый из нас, и я и ты, этому высокому небесному призванию христианина? Конечно же, нет! Мы, скорее всего, оказываемся теплохладными и поэтому считаем такие мнения, даже если они исходят от святых отцов, идеальными, то есть попросту нереальными. А почему? Да потому, что в Христианстве ищем, прежде всего, собственного духовного уюта, личного утешения, остаёмся и в вере себялюбами, боимся подвига и связанных с ним скорбей и страданий.

Вот как о таком неправильном, ложном духовном устроении писал Макарий Оптинский: «Полагая найти любовь Бога в утешительных чувствах, вы ищете не Бога, а себя самого, то есть собственного утешения, избегая тем самым стези страданий, потому что считаете себя потерянным без духовных утешений». О таких христианах однажды воскликнул сквозь слёзы преподобный Марк Подвижник: «Горе земле, потому что христиане на ней таковыми только по имени нарицаются, а на деле не таковы!»

И потому своё служение миру и ближнему нам надо начать с покаяния. А оно-то как раз и меньше всего присутствует в нашем сознании. Наше покаяние сводится, в основном, к исповеди, к простому перечислению грехов. В нас укоренилась какая-то странная уверенность, что достаточно исповедывать Христа Богом, посещать храм и молиться, чтобы наследовать жизнь вечную. О необходимости жить по Его заповедям мы думаем меньше. Это опасное заблуждение.

«Кто именуется христианином, — учит преподобный Симеон Новый Богослов, — и, говоря, что исповедует Христа Богом и верует в Него, в силу одного такого исповедования думает, что есть христианин и имеет сподобиться Царствия Христова, тот обманывается... Кто не творит заповедей Христовых, пусть не думает, что не отрицает тем Христа. Нет, в каждом преступлении заповеди Христовой он отрицается от Христа; как, наоборот, кто творит заповеди Христовы, тот каждым исполнением заповедей исповедует Христа».

При таком напряжённом внутреннем делании заповеди Божии обязательно станут для нас законом естества, и нас больше уже не будет удовлетворять только личная вера. Появится потребность обнаружить её, засвидетельствовать делами, подвигом служения ближнему, ибо, по слову блаженного Феофилакта, «отличительное свойство христианина — быть полезным для других». Сколько добрых дел совершим мы тогда, какие горы человеческих скорбей, уныния и безысходности сможем сдвинуть, и как иначе, просветлённо, с живой верой в благой Промысл Божий смогут все наши соотечественники вместе с нами переживать и преодолевать последствия и всенародной чернобыльской беды!..

По свидетельству Священного Писания, есть мера терпения Божия, когда беззакония человека или человеческого сообщества «превосходят главу его». Так, не устояли города Содом и Гоморра, в которых не обрелось и десяти праведников. Но не истребился народ Божий с лица земли во времена пророка Илии, потому что было в нём семь тысяч неведомых пророку человек, сохранивших веру в Истинного Бога! И сегодня каждый из нас должен жить, как если бы он был одним из последних, который может спасти свой город, свой народ подвигом веры и личного благочестия. Какое число исполним мы? Число погибели или спасения? Решение этого вопроса — личный удел каждого. «Господи, даждь нам слезы, и память смертную, и умиление», — ежевечерне молимся мы, отходя ко сну. И вот эта «память смертная», готовность в любой миг предстать пред Господом и дать ответ о соделанном за все годы жизни и за тот час, когда застал тебя Господь, — именно эта личная память каждого из нас жизненно важна для всего человеческого сообщества.

Не исчисление времён и сроков исполнения апокалиптических пророчеств, не гадание о грядущем, а твёрдое стояние пред Богом горящей свечой веры, когда свет во тьме светит и тьма не объемлет его, — в этом спасение человека, народа, человечества.

Но «вера без дел мертва», — говорит апостол Иаков. И поэтому возникают приходы и строятся храмы на заражённых чернобыльской радиацией территориях.

В Минске в память о погибших и страждущих от Чернобыльского бедствия возводится храм в честь иконы Божией Матери «Всех скорбящих Радость». Вера и дела православных христиан являют нам живое свидетельство о неизреченной милости и безграничной любви Творца к Своему творению. «Дерзай, чадо! Прощаются тебе грехи твои», — сказал Господь наш Иисус Христос расслабленному (Мф. 9: 2), или парализованному, как говорим мы теперь, человеку. И тот встал!

Не дерзости осуждения и злопамятства ждёт Творец от нас, расслабленных духом, душой и телом, но дерзновения веры и дел. И не о нашей ли кровоточивой Родине промыслительно сказал Спаситель: «Дерзай, дщерь! Вера твоя спасла тебя» (Мф. 9: 22)?!

Какой была для Белорусского Экзархата первая половина 90-х годов?
— Шесть лет последнего десятилетия XX века были столь насыщены событиями в жизни Православной Церкви на Белой Руси, что при взгляде на прожитое порою охватывает удивление — словно целая жизнь прошла за это малое время, и по плотности событий час был, как день, неделя — как месяц, месяц — как год. Иногда восскорбишь сердцем о множестве мирской суеты... Но она неизбежна для крестного служения архиерея и весьма тяжела для монаха, которым каждый архиерей и был, и есть, и призван оставаться. В такие минуты слова Псалмопевца укрепляют сердце, а будничная суета обретает высокое значение и непреходящий смысл: «Не нам, Господи, не нам, но имени Твоему дай славу» (Пс. 113: 9).

За это краткое время на Белорусской земле Господь прославил имя Своё воссозданием епархий, существовавших в разные периоды истории Беларуси, и учреждением новых кафедр, необходимость организации которых стала требованием времени. Из десяти епархий на территории нашей республики, составляющих в совокупности Белорусский Экзархат Московского Патриархата, к примеру, Туровская кафедра была учреждена и как древнейшая наряду с Полоцкой, и как особенно необходимая сегодня для окормления жителей районов, пострадавших от чернобыльской радиации.

Сегодня многие не любят говорить на эту тему, но фактом является то, что переселенцы и беженцы из заражённой зоны возвращаются в родные места и возобновляют в них привычную им жизнь, потому что не могут закрепить корни вне своей малой родины. Ведь белорусское Полесье прекрасно дивной природой, историей, традициями! И вот эти вернувшиеся в родные места люди начинают своё обустройство с того, что... строят храмы! Так, в деревне Тульговичи православный храм был разобран при ликвидации последствий аварии и зарыт в общем могильнике. Но вернувшиеся «к отеческим гробам», где даже дым и «сладок и приятен», жители собрали 27 подписей под ходатайством об открытии церкви, и ныне в приспособленном для богослужений пустовавшем доме уже совершаются Божественные литургии. Очень символично, что начало регулярным богослужениям здесь было положено в Богоявленский сочельник сего года. В радиационной мгле воистину «свет Твой, Господи, знаменася на нас» (Тропарь Богоявления).

В этой же зоне в посёлках Хойники и Юровичи действуют женские монастыри в честь Покрова и в честь Рождества Пресвятой Богородицы. Они возникли недавно, но мужество и стойкость насельниц и священнослужителей этих монастырей и приходов поддерживают местное население на их крестном жизненном пути, и они не чувствуют себя одинокими, оставленными и никому не нужными, потому что сплачиваются и духовно, и в буквальном смысле слова вокруг обителей и храмов — Домов Божиих.

По свидетельству правящего Туровского архиерея, в местах, где совершается молитва и вся жизнь проходит пред лицом икон — образов Божиих,— радиационный фон столь существенно снижает свой уровень, что мы воспринимаем это как чудо и свидетельство силы Божией, которая совершается в немощи человеческой. В храме и в общине эти люди спасают и свои жизни, и свои души. Опалённые невидимой смертью, они, по слову Господню, избирают жизнь, чтобы жить (Втор. 30: 19), и жизнь жительствует!

Именно к такому выбору был призван весь народ Беларуси своим Президентом Александром Лукашенко в Минске в день Покрова Пресвятой Богородицы во время закладки капсулы в основание храма в честь Всех святых в память о безвинно убиенных в Отечестве нашем.

Единение через покаяние и храмоздание — это, действительно, то, что сегодня способно объединить народ во славу Божию ради спасения Отечества и укрепления Церкви Христовой. Пример тому — возрождение Храма Христа Спасителя в Москве, восстановление Креста преподобной Евфросинии, игумении Полоцкой, в Беларуси, обретение новых даров и возвращение множества святынь Божиих изнемогающему роду нашему по всему лицу Святой Руси — и Белой, и Великой, и Малой.

Совсем недавно мне довелось обратиться со словом к участникам Первого Всебелорусского Народного Собрания, которое проходило 19–20 октября сего 1996 года в Минске. Обсуждались важнейшие вопросы жизни Белой Руси как народа и как государства, и представители всех слоёв белорусского общества имели счастливую возможность выслушать друг друга, чтобы, если благословит Господь, единым соборным усилием умиротворить и самих себя, и жизнь народа в нашем Отечестве. И мне было отрадно видеть и слышать, что идея соборности, причём не только общебелорусской, но и всеславянской, общехристианской, преобладала в словах и настроениях посланцев нашего народа со всех концов Беларуси.

Я говорил тогда, что конституции многих государств мира начинаются словами: «Мы, народ...» И эти первые слова должны быть всегда основаны на предполагаемом единодушии и единомыслии всех членов общества, что на церковном языке и означает слово «соборность». Именно с соборностью неразрывно связано могучее качество державности славянских народов. В этом состоит основа основ государственного строительства. «Мы, народ...» — это краеугольный монолит, и чем плотнее друг ко другу расположены его части, тем надёжнее будет стоять всё здание.

В равной степени этот принцип относится и к проблеме общехристианского единства перед лицом всеобщего духовного обнищания. Я не напрасно говорю об этом. Потому что Минск был избран местом проведения 1–3 октября 1996 года Второй Межконфессиональной конференции «Призваны к одной надежде в союзе мира». Представители традиционных христианских Церквей и религиозных организаций из стран СНГ и Балтии, Восточной и Западной Европы, США и иных стран и регионов обсуждали не принципы абстрактного механического слияния христианских конфессий, в чем порою несправедливо упрекают подлинно христианский экуменизм, но совместное свидетельство об Истине своему народу и всему миру.

В итоговом документе конференции есть замечательные слова: «Участники конференции свидетельствуют единство в убеждённости, что их совместные труды по преодолению проблем современного общества, а равно усилия по установлению добрых взаимоотношений между христианами разных исповеданий — весьма полезны для свидетельства Истины Христовой разделённому миру. Дай Господь, чтобы труды эти совершались с особым усердием, в совершенной преданности заповеди Христа Спасителя: «Так да светит свет ваш перед людьми, чтобы они видели ваши добрые дела и прославляли Отца вашего Небесного» (Мф. 5: 16)».

Значение этого форума как для нашей Церкви, так и для межхристианского сотрудничества во всём мире столь велико, что в его адрес направили свои приветствия Святейший Патриарх Московский и всея Руси Алексий II, Президент Республики Беларусь А.Г.Лукашенко, Папа Римский Иоанн Павел II.

К любви и добрым делам призваны все священнослужители без малого тысячи приходов Белорусского Экзархата. Ради этого существуют под покровом чудотворной Жировичской иконы Божией Матери в Свято​Успенском монастыре Минская Духовная Семинария, возобновлённая в 1989 году; Минское Духовное училище, которое с 1989 года готовит регентов и церковнослужителей; Богословский факультет Европейского гуманитарного университета в Минске (с 2004 года — Институт теологии Белорусского государственного университета. — Прим. ред.), выпускающий из своей среды опытных катехизаторов и преподавателей для системы церковного и государственного образования; приходские иконописные классы и воскресные школы, многочисленные братства и сестричества милосердия... О вящей славе Господней молятся и сего ради трудятся братия и сестры двенадцати монастырей на нашей земле.

Сегодня мы создаём первую в истории Православной Церкви на Белой Руси Белорусскую Духовную Академию. Она, с одной стороны, даст возможность полнее раскрыть богатый духовный и научно​богословский потенциал нашей Церкви, а с другой — в ещё большей степени привлечёт к себе деятельную научную и творческую интеллигенцию, во всяком случае, ту её часть, для которой Бог — Отец, а Церковь — Мать.

С сожалением я должен отметить, что и разделение в среде нашего народа существует и имеет своих приверженцев и служителей. Вероятно, геополитическое положение нашего государства имеет столь важное значение для ближних и дальних восточных и западных соседей, что принцип тех, кого Священное Писание называет «сынами противления», — «разделяй и властвуй», способен принести и, увы, приносит горькие плоды. Пересмотр всего исторического опыта белорусов, попытки искусственного, а порою даже насильственного возрождения чуждых народу форм организации его духовной жизни мы видим в усиленной пропаганде унии, которая осуществляется вопреки не только очевидному смыслу, но и простейшему социологическому анализу состояния дел в межконфессиональной сфере общественной жизни. Не то является парадоксом, что кто­то из среды интеллигенции или студенчества вдруг «затосковал» об униональном периоде жизни Белой Руси, и даже не то, что эта «тоска» имеет ярко выраженный политический характер в стиле лозунгов «Беларусь — в Европу!», но то, что униатских прихожан в полноценном смысле этого понятия почти нет, а схема церковно​политического устроения новоявленной «унии» как некоей «национальной религии белорусов» уже давно разработана и усиленно импортируется в наше общество!

Историческому и богословскому рассмотрению унии 1596 года была посвящена церковно​научная конференция в Бресте, проводившаяся 16–19 сентября прошлого 1995 года. Ведь общество не слишком хорошо осведомлено о том, что 400 лет назад, когда несколько православных в прошлом архиереев на своём, в общем, весьма келейном «соборе» присягали на верность Риму и подписывали от имени народа униональные документы, в Бресте состоялся другой — православный — Собор, который имел каноническое право и полноту всенародного представительства и не принял этого сговора архиереев­отступников с государственными властями Речи Посполитой, в состав которой входила Беларусь того времени. Рассказ о нём, о его участниках и последствиях стал главным мотивом проведения конференции.

Время... Оно лучше всякого эксперта расставляет все точки над «і». Но мы не можем благодушествовать и ждать объективного суда истории. Мы должны, образно говоря, свидетельствовать истину сегодня, каждое мгновение своей жизни, дабы не постыдиться, будучи призванными потомками на этот суд.

А потому множество дел лежит за нашими плечами, немало трудов изо дня в день полагает Белорусская Православная Церковь в укрепление духа деятельной любви Божией в своей среде и во всём нашем обществе. Все мы сознаём, что впереди ещё больше забот и ещё выше ответственность, потому что «не знаете ни дня, ни часа, в который приидет Сын Человеческий»
(Мф. 25: 13). И потому мы запасаем елей плодов Духа Святого и добрых дел для светильников наших, дабы они не угасли, когда придёт час выйти в Сретение Господа нашего Иисуса Христа, Ему же честь, и слава, и поклонение.

Церковь, общество, государство
Ваше Высокопреосвященство! Какова сегодня линия взаимоотношений государства, общества и Православной Церкви, в частности, Белорусской Православной Церкви и Белорусского государства? Каковы основные направления этого взаимодействия?
— Прежде чем говорить о сегодняшнем дне, мне бы хотелось коротко обратиться к истории.

Беларусь, в которой Господь благословил мне совершать архиерейское служение уже более четверти века, имеет особую историческую миссию в судьбах восточнославянских народов. В течение, пожалуй, всей своей государственной и христианской истории эта земля была и остаётся стратегическим пограничьем между Востоком и Западом. Извечное соперничество России и Польши, которое началось с тех пор, как Великое княжество Литовское вошло в состав Речи Посполитой, имело большое значение при формировании многих особенностей психологии белорусского народа, или литвинов, как называли жителей Белой Руси в Великокняжеский период их истории.

Главный результат многовековых испытаний национального образа мыслей и образа жизни белорусов заключается, на мой взгляд, в том, что за свою многотрудную историю этот народ так и не стал обитателем ни «кресув всходних», или восточных окраин Польши, ни населением «Северо­Западного края» Российской империи. Как бы их ни воспринимали восточные и западные соседи, белорусы оставались самими собой, — самобытным, трудолюбивым, искренне гостеприимным, очень миролюбивым, неторопливым, щедрым, добрым, по-житейски довольно-таки своеобразным народом, который во всякой ситуации остаётся «себе на уме».

Казалось бы, перечисленные мною далеко не все национальные качества рисуют образ народа столь тихого и спокойного, что завоевать и покорить его никому ничего не стоит. «Пройдём Белую Русь, — предполагали многочисленные агрессоры, — и начнём воевать с Русью Великой…» Кстати, руководство Третьего Рейха исходило именно из таких соображений, выстраивая планы своего вторжения в нашу страну.

Все мы знаем, каким глубоким всегда оказывалось это заблуждение. Ведь белорусы научились не только жить и выживать в условиях периодических вражеских нашествий, но и воевать, оставаясь цитаделью сопротивления во всех военных конфликтах между западноевропейской и восточнославянской цивилизациями. Шведские, французские, немецкие нашествия на Русь в течение веков буквально опустошали белорусские земли, лежащие на их пути. Но всё восстанавливалось, и народ продолжал жить на земле своих отцов. Такая воистину огненная судьба заслуживает глубокого уважения и восхищения той огромной жизненной силой, которой обладает народ Белой Руси.

Мы беседуем с Вами вскоре после празднования 60-летия освобождения Беларуси от немецко-фашистских захватчиков, и мне хотелось бы подчеркнуть, что совсем не случайно именно эта дата — 3 июля — стала Днём Независимости современной Республики Беларусь. Освобождение в 1944 году после самой трагической и кровавой оккупации за всю белорусскую историю стало символом исторической свободы многострадального народа. 
Церковная история Беларуси также претерпевала огненные испытания: и когда православное большинство оказалось под гнётом унии, и когда происходило насильственное «ополячивание» белорусов и разрушение православных храмов в 30-х годах прошлого века, и когда Советскую Белоруссию власти намеревались превратить в первую атеистическую республику СССР. Но эти усилия не принесли ожидаемого результата. Беларусь была и остаётся исторически православной страной, хотя многое в сознании её сегодняшнего населения искажено страданием, трагедиями и насилием, которыми было столь богато ХХ столетие.

Учитывая сложнейший исторический путь, пройденный Беларусью за тысячу лет, сегодня и Церковь, и государство сознают, что ныне мы переживаем трудное, но благословенное время строительства и развития. Когда я принимал в управление Минско-Белорусскую епархию в 1978 году, на всей территории республики насчитывалось всего лишь 369 православных приходов и один действующий Свято-Успенский монастырь в Жировичах Гродненской области. Сегодня, в середине 2005 года, в одиннадцати епархиях Белорусской Православной Церкви уже около 1300 приходов, 26 монастырей, 7 учебных заведений (ко времени издания книги в 2008 году в Беларуси насчитывалось 1446 приходов, 29 монастырей, 8 учебных заведений, 610 Воскресных школ, 688 библиотек, 96 сестричеств и 34 братства. — Прим. ред.).

Сухие цифры далеко не полностью отражают состояние Православия в Беларуси, однако они в определённой степени определяют, какая же линия взаимоотношений Церкви, общества и государства выстраивается сегодня. 
Во­первых, белорусское общество в его религиозной части состоит на восемьдесят процентов из православных. После долгих и упорных усилий, которые были предпринимаемы основными религиозными конфессиями и, прежде всего, Белорусской Православной Церковью для борьбы с распространением сект, в законодательстве республики было сформулировано понятие «традиционных» для Беларуси религий, к которым отнесены Православие, Католицизм, Лютеранство, Иудаизм и Ислам в их естественных, исторически сложившихся на нашей земле пропорциях.

С тех пор, как уния к середине XIX века изжила сама себя, а в конце 1930-х годов Беларусь обрела современные границы, сколько-нибудь существенных межконфессиональных конфликтов на её территории не было. Думаю, что во многом это объясняется тем, что почва для межнациональной и межрелигиозной розни среди жителей республики отсутствует.

Что касается взаимодействия Церкви и государства, то оно осуществляется в тех сферах жизни общества, которые представляют области нашей общей ответственности. В течение тринадцати лет со времени образования Белорусского Экзархата Русской Православной Церкви в 1989 году и возрождения десяти исторических епископских кафедр на территории Беларуси, православные архиереи, клирики и миряне, приходы, братства и сестричества, церковные общества и организации постепенно восстанавливали традиционные для Церкви формы её социального служения. Наконец, в 2003 году государство и Церковь пришли к необходимости заключения Соглашения о сотрудничестве, которое многие назвали конкордатом.

В июне 2003 года Премьер-министр республиканского правительства и Патриарший Экзарх подписали рамочный документ — Соглашение о сотрудничестве между Республикой Беларусь и Белорусской Православной Церковью. В течение последовавшего затем года были разработаны конкретные программы взаимодействия Церкви с Министерствами образования, культуры, труда и социальной защиты, внутренних дел, вооружённых сил, здравоохранения, информации, чрезвычайных ситуаций, природных ресурсов, спорта, с Национальной академией наук, с Комитетом по исполнению наказаний МВД, с пограничными войсками.

Как видите, в одном лишь этом перечислении определены основные направления церковно-государственного взаимодействия. И это не пустые протоколы: за каждой программой стоит систематическая деятельность представителей активных слоёв православного народа, которая имеет цель донести до общества позицию Церкви, отстоять интересы религиозной общественности перед лицом светской власти, дополнить традиционным духовно-патриотическим содержанием усилия государства по строительству полноценного социально-экономического пространства. 
Работы сделано много, и предстоит ещё немало. Ведь если искать аналогии нашему сегодняшнему состоянию, то на нынешнем этапе исторического развития, подобно ветхозаветному Моисею и его народу, мы совершаем своё странствование по пустыне. Старшее и среднее поколения не дойдут до Земли обетованной… Но наш долг привести к этой цели поколение, рождённое свободным, а самим умереть в пути с достоинством, которое даёт нам осознание исполненного пред Богом и людьми долга.

Ваше Высокопреосвященство, равноправное и взаимно уважительное сотрудничество государства и Церкви в Беларуси насчитывает без малого 20 лет. Однако оно уже достигло конкретных результатов. Как Вы их оцениваете?
— Главный и, наверное, самый значительный результат в сфере церковно-государственного взаимодействия Вы только что сами определили: это обоюдное уважение и равноправие в отношениях.

Основным достижением нашего общества в нынешнее время стала сама возможность установления спокойных, ровных и созидательных отношений Церкви и государства. Полагаю, читатели, как и Вы, уже достаточно осведомлены о подписанном 12 июня 2003 года Соглашении о сотрудничестве Белорусской Православной Церкви и Республики Беларусь и о Программах, развивающих этот генеральный документ и наполняющих его практическим содержанием. Поэтому лишь подчеркну, что это соработничество осуществляется в тех областях жизни нашего народа, которые, говоря современным языком, представляют собой сферы общей социальной ответственности государства и Церкви.

Что же касается оценки конкретных результатов, то одно только их перечисление заняло бы больше места на страницах газеты, чем весь объём нашей беседы. А какого-то универсального критерия оценки достигнутого у меня нет. Ведь в любом деле каждый шаг вперёд требует продолжения пути и не оставляет времени на то, чтобы довольствоваться достигнутым.

Современная жизнь так стремительна, что мы не можем позволить себе застыть в созерцании. Тем более, когда речь идёт о восстановлении исторической правды и справедливости не только в церковно-государственных отношениях, но и в душах людей, в их сердцах.

Мы часто повторяем верную мысль о том, что история Церкви — это история жизни её святых. Однако эта мысль более глубока, чем может показаться на первый взгляд.

Внимательно читая жития святых, мы не сможем не заметить, что жизнь и подвиги огромного числа подвижников совершались именно в сфере отношений Христианства и власти, Церкви и государства. История не только христианской, но и ветхозаветной Церкви повествует о самых разных взаимоотношениях верующих людей с представителями властей предержащих. В результате этих взаимоотношений верующие нередко становились мучениками, страстотерпцами, принимали на себя подвиг юродства, или мнимого безумия, пред лицом сильных мира сего. 
Но одни времена сменялись другими, и тогда государственные мужи и властительные жёны становились равноапостольными, благоверными, преподобными… Именно поэтому религиозно образованный историк видит в научном историческом материале гораздо больше и постигает смысл минувших дней намного глубже, чем если бы он был убеждённым материалистом и атеистом.

Ваше Высокопреосвященство, можно ли дать чёткое определение, где проходит граница, которая отделяет церковную сферу деятельности от государственной или общественной? 
— Чтобы ответить на Ваш вопрос, попробуем воспользоваться сравнением: где проходит черта между требованиями совести, доводами рассудка и голосом чувств? Согласитесь, полноценная личность не может довольствоваться какой-нибудь избирательной комбинацией этих понятий. Ведь она только тогда и начнёт свой путь к полноценности, когда постарается хоть немного приблизиться к сбалансированному состоянию трёх этих качеств.

Мне уже приходилось не раз говорить о тройственной модели, которая лежит в основании многих явлений в мире: Бог троичен в Лицах; человека составляют дух, душа и тело; музыка основана на гармонии, мелодии и ритме… Задавая этот вопрос, Вы и сами предложили своеобразную триаду — церковная, общественная и государственная сферы деятельности… 
В определённой степени эти сферы взаимно пересекаются, образуя общие области задач, ответственности и трудов. Это в первую очередь область морали и нравственности, затем — педагогика и образование, далее — наука и культура: эту линию можно продолжить, шаг за шагом определяя круг наших национальных интересов. Церковь, общество и государство в наши дни вполне здраво оценивают степень своего участия в совершенствовании этих общих областей народной жизни. В качестве примера можно привести Соглашение о сотрудничестве Белорусской Православной Церкви и Белорусского государства и около двух десятков специализированных совместных программ, которые наполняют общие договорённости конкретным содержанием.

В то же время, природа и миссия Церкви предполагают определённые ограничения, которые препятствуют её всецелой вовлечённости в государственную и общественную сферы. А именно: Церковь не позволяет вовлекать себя в политическую деятельность — например, запрещая в настоящее время священнослужителям, епископам и священникам участвовать в качестве кандидатов в избирательных кампаниях всех уровней. Избирать — можно, ибо это гражданский долг, но быть избираемым — нельзя, потому что на современном этапе развития общества епископат и священство призваны заниматься своим главным делом, то есть духовным окормлением паствы, церковным строительством и миссионерской деятельностью. Подробнее об этих и других ограничительных особенностях сказано в Основах социальной концепции Русской Православной Церкви.

И потом: Церковь — это не ведомство и не гражданский институт. С мистической точки зрения Церковь — это Тело Христово, и Глава Церкви Христос. С социальной точки зрения в состав Церкви как сообщества людей, верующих в бытие Бога и исповедующих Его заповеди и законы, входят представители всех слоёв общества: взрослые и дети, бедные и богатые, учёные и деятели искусств, государственные мужи и военнослужащие, политики и экономисты, вплоть до тех, кого конвоируют, и тех, кто осуществляет конвой… Для христиан Церковь является объединительной силой, которая в рамках приведённого мною вначале сравнения ассоциируется с совестью. Вспомним, что даже законы, определяющие юридическое положение Церкви в обществе, называются «О свободе совести» или «О свободе вероисповедания».

Коротко говоря, Церковь объединяет самых разных людей, но не позволяет тем или иным группам вовлекать себя в политические игры и идеологические распри, в лоббирование отдельных экономических вопросов или в защиту чьих-либо корпоративных интересов. 
В жизни человека и общества бывают периоды, когда доводы холодного рассудка или бурное волнение чувств могут временами заглушать голос совести или же требовать от неё оправданий своих действий и намерений… Но, в конце концов, именно совесть побуждает рассудок и чувство прийти к созидательному равновесию. Думаю, это хорошо известно каждому человеку, верующему и неверующему.

Вот почему сама Церковь, которая также не чужда рациональных побуждений и эмоциональных переживаний своих членов, всегда стремится к умиротворению, к равновесию. А это, как известно, полнее всего достигается постом и молитвой.

А для чего потребовалось заключение официального Соглашения между Православной Церковью и государством? Какие совместные действия будут предприниматься в рамках этого Соглашения?
— Когда белорусский Премьер-министр подписывал Соглашение, он очень точно выразил его цель: придать нашим совместным планам системный характер для их более чёткого претворения в жизнь. По сути, рамочный документ, о котором идёт речь, констатирует положение дел и является своеобразным «протоколом о намерениях». А намерения эти уже давно претворяются в жизнь. Ведь к моменту подписания Соглашения уже полным ходом шла работа в соответствии с давно подписанными и даже требовавшими обновления соглашениями в области образования, взаимодействия с вооружёнными силами, прежде всего с пограничными и внутренними войсками, с учреждениями Комитета исполнения наказаний МВД Республики Беларусь.

Июньское Соглашение Церкви и Республики Беларусь не предполагает создание каких-то уникальных проектов, но даёт нам взаимную свободу и ответственность в осуществлении традиционной церковной деятельности в сфере воспитания и образования, здравоохранения и социального служения, в области культуры и общественной этики. Специально созданная в Белорусском Экзархате комиссия уже завершает подготовку профильных планов и проектов для того, чтобы предложить их министерствам и ведомствам на рассмотрение, уточнение и совместную реализацию.

Вообще, такие значительные деяния, как принятие нового «Закона о свободе совести и религиозных организациях», подписание Соглашения и иные шаги такого рода и значения, свидетельствуют в целом о степени зрелости нашего общества в вопросах самоопределения на мировой арене и в сфере национальных приоритетов и интересов. И я вновь весьма рад тому, что участие Православной Церкви в этом деле прямо пропорционально интересам христианской части современного белорусского общества.

Каким Вам видится идеал белорусского общества, белорусской социальной модели?
— Поверьте мне: идеальных обществ на земле не существует и никогда не существовало. Даже социальные утопии мыслителей разных времён и народов не претендовали на статус идеальных обществ. 
В своё время Сам Господь Бог предложил одному из народов построить его религиозную, государственную и общественную жизнь в соответствии со статьями Божественного закона, известного как «Синайский кодекс». Если бы это вполне осуществимое предложение Творца было не только принято, но и воплощено в жизнь, человечество могло бы получить прецедент создания общества, близкого к идеалу. 
Однако это строительство никогда не было реализовано целиком и полностью, потому что, как говорит Священное Писание, «каждый делал то, что ему казалось справедливым» (Суд. 21: 25). Обратите внимание: «казалось» справедливым, но не было таковым. А народ наш совсем не случайно подметил, что «когда кажется — надо креститься». 
Мы можем говорить лишь о принципах, которые должны быть всегда полагаемы в основания общественного строительства и которые дадут обществу реальную надежду на справедливую жизнь. Но «справедливое» вовсе не означает «идеальное», как о том свидетельствуют приведённые выше библейские слова и как это наверняка известно каждому из нас по его личному опыту. В трагическом 1917 году многим сторонникам революционных преобразований казалось, что они действуют справедливо. Но история свидетельствует об обратном. К тому же, многие из этих идеалистов были перемолоты в жерновах революции, которые они сами раскрутили. 
Для верующего христианина мерилом идеальности всякого земного предприятия является совесть: в согласии ли с совестью совершаются те или иные деяния? что отвечает моё сердце на укоры личной и общественной совести? Вот почему одной из наиболее часто произносимых в Церкви молитв стали слова из Псалтири: «Сердце чистое сотвори во мне, Боже, и дух правый обнови внутри меня» (Пс 50, 12). 
Белорусское общество не вчера возникло, чтобы по-детски мечтать об идеальном устройстве или слепо следовать даже за самой заманчивой мечтой. Белорусы сумели выжить в условиях многих иноземных нашествий, межславянских браней и революционных потрясений. Им свойственен особый взгляд на мир, а тем более — на социальное устройство своей жизни, в основе которого лежит опыт выживания в жесточайших исторических испытаниях. По большому счёту, главное — это не мешать людям самим обустраивать свою жизнь; не навязывать жителям белорусской земли никаких «социальных моделей».

Внимательный взгляд в многовековую, — я подчеркиваю — именно многовековую историю белорусского народа и почтительное отношение к труженикам на всех уровнях социальной лестницы — вот что открывает нам искомые основания, которые необходимы для успешного общественного строительства. А основания эти просты: христианская отеческая вера, отсутствие войны и экономическая самостоятельность.

Соглашение между Республикой Беларусь и Россией о создании Союзного государства обсуждалось многими газетами и другими средствами массовой информации с экономической, политической, любой другой точек зрения, но только не с духовной. Мы, верующие люди, конечно, не можем не увидеть, что участие Предстоятеля Русской Православной Церкви в этом подписании глубоко символично и свидетельствует о духовной сути произошедшего. Нам бы хотелось, чтобы Вы, как архипастырь, возглавляющий Православную Церковь в Беларуси, прокомментировали это событие, эпохальное, может быть.
— Вы правы, событие, безусловно, эпохальное. Но если оставить в стороне красивые слова, — в общем-то, это событие и естественное, ибо оно — ответ на те явления, которые мы переживаем с болью в сердце… Ведь рвутся живые исторические связи, расторгаются родственные узы по причине разрушения огромной великой страны: великой в духовных взлётах, великой в падениях...

Такова реальность. И всё же мы видим и величие государства Российского, тысячу лет рука об руку идущего со Святой Церковью, следуя единой цели преображения жизни народной. И поэтому так тяжело переживаются разрывы, разрушения, которые официально имеют благовидные объяснения. Но все мы чувствовали, что злая воля работает в России на разрушение её духовного организма, сила которого — в единстве. Поэтому вполне естественна эта воля двух президентов, и российского, и белорусского, начать исцеляющий процесс воссоединения. Как сказано, кесарево — кесарю, Божие — Богу.

Так и мы полагаем, что процесс воссоединения экономических связей — это естественный процесс, и дай Бог в том успеха. Это не значит, что стираются идеи суверенитета, независимости: они прекрасны — и пускай всё это сохраняется. Но важно, чтобы не были разорваны духовные связи. И они, несмотря на недавнее наше разделение, не разорвались. При всей видимости разрыва главный духовный нерв не разрушен и не может быть разрушен, ибо он — духовный, он зарождён в Днепровской купели Крещения. Именно благодаря этому и возможны такие шаги, такие действия по воссоединению и образованию Содружества или двух, или трёх государств, по восстановлению их экономических, культурных и, не в последнюю, а в первую очередь — духовных связей.

Всё это возможно, повторяю, благодаря тому, что народы наши принадлежат Единой Святой Соборной и Апостольской Церкви, которую являет собою Русская Православная Церковь во главе с Патриархом Московским и всея Руси Алексием II, пятым по чести среди всех православных Патриархов.

Скажем здесь и о последних событиях, которые очень больно отозвались на церковном сознании: это события в Эстонии (22 февраля 1996 года Священный Синод Вселенского Патриархата возобновил действие Томоса 1923 года и учредил автономную Эстонскую Православную Церковь под своей юрисдикцией. — Прим. ред.). И вот очевидный факт: авторитет Московского Патриарха, при всей сложности проблемы, позволил найти, как теперь говорят, консенсус между конфликтующими сторонами. Слава Богу! Это тоже пример того глубокого, мощного духовного процесса преображения душ человеческих, который происходит как в России, так и в других славянских народах. А отсюда становятся понятны и все многочисленные нынешние нападки на Церковь, её иерархию, духовенство, на православную идею. Ведь есть попытки разорвать теперь уже и церковные связи! Но пример восстановления содружества России и Беларуси как раз говорит о прочности и надёжности духовного единства бывших стран Союза и их народов, некогда — государства Российского, ныне — стран СНГ — и Балтию я включаю.

В связи с этим напрашивается вопрос об Украине...
— Да, Украина — это больной вопрос, трудный вопрос, потому что там значительно влияние националистических идей. Надеюсь, что духовное единство Русской Православной Церкви на всей территории бывшего Союза со временем исцелит, залечит раны раздоров, расколов, разномыслия. Церковь найдёт в себе силы всё это исцелить.

Конечно, всем хочется видеть результаты ещё при своей жизни. Но процесс этот оказывается долгим, потому что такие испытания посылаются нам, чтобы мы оценили пагубность своей гордыни. Стремление к власти, — как пагубно это растление! «Если между вами зависть, споры и разногласия, то не плотские ли вы? и не по человеческому ли обычаю поступаете?» — вопрошает апостол Павел (1 Кор. 3: 3).

Вот оно, это плотское начало, и взыграло, и заговорило. Так наш, в своё время известный и уважаемый иерарх в Киеве, возгордился, захотел своего — и всё дело оказалось в несмирении... Смирение бы всё исцелило, и нашёл бы он себя вновь в лоне Матери-Церкви. Мать-Церковь, памятуя его труды, конечно, предоставила бы ему возможность и впредь проявлять себя и свои таланты руководителя. Но гордость, которая подтолкнула его на такой шаг, как отречение от клятвы, данной перед Крестом и Евангелием, стала для него камнем преткновения.

История Церкви знает много таких случаев, начиная с небезызвестного пресвитера Ария, который, обольщённый своими талантами и знаниями, замешанными на гордости, вызвал великие потрясения Церкви. Мы видим в церковной истории много таких случаев — и сегодня они повторяются.

Владыка, вот такой вопрос: большинство людей в России, которые росли при рухнувшем в одночасье коммунистическом режиме, — атеисты. И сегодня на этом атеистическом поле взрастают, как грибы, различные еретические секты, здесь же засилье различных заезжих проповедников. И человеку неверующему, если даже в душе его появилась тяга к Матери-Церкви, очень трудно сориентироваться. Человек теряется, попадает не туда, а потом обвиняет нашу же Церковь, что мы-де плохо проповедуем, плохо ориентируем. Вот как иной раз получается…
— Ну что же, я согласен с тем, что мы действительно плохо проповедуем. Только проповедью мы можем противостоять всем этим течениям, которые имеют часто значительные материальные средства и с их помощью заманивают, соблазняют нашу паству. Что можно им противопоставить? Таких денежных средств мы, во-первых, не имеем, а во-вторых, это недостойно Святого Православия — подкупать людей, улавливать их подношениями. Поэтому мы должны противопоставить этому свою жизнь как свидетельство Православия перед современными людьми и народами... И не отчаиваться, что сразу же за нами не пойдут тысячи неофитов.

Да, у нас не так много искусных проповедников. Это, к сожалению, реальность. Но мы должны быть уверены в том, что только наша внутренняя духовная жизнь, наш образ жизни, наше убеждённое слово, устное и печатное, может быть достойным свидетельством об истине, о Святом Православии, о Христе как о Боге и Спасителе нашем.

Сейчас стала расхожей строка современного поэта: «добро должно быть с кулаками». Мы не можем следовать этому правилу. Но защищать Православие мы должны, и обличать неправду мы тоже должны. Это как раз и входит в то понятие свидетельства, о котором я сказал. Оно многоплановое, это свидетельство: здесь и теоретическое раскрытие истин Святого Православия, и служение Святому Православию делами милосердия. На этой базе должна быть развёрнута сеть социальных учреждений нашей Церкви, — и это тоже будет положительным свидетельством. Мы должны всё это делать! В сознание каждого священнослужителя, каждого настоятеля должно войти: необходимо каждый приход сделать широкомасштабным, многоплановым свидетельством, включая и богослужение, и молитву, и приобщение к Таинствам, и живое слово, и дела милосердия. При каждом приходе может быть образована группа людей — братьев и сестёр, которые готовы минутой свободного времени или каким-то небольшим материальным достатком послужить ближнему. Самое убедительное свидетельство — это когда наше слово сочетается с делом.

Могу привести в пример опыт нашего Минского кафедрального собора — как у нас начиналось и развивалось движение милосердия и как это стало убедительным свидетельством о Святом Православии. Расскажу о делах милосердия нашего Общества в честь святой Софии Слуцкой. В нём около семидесяти сестёр: они не свободны, они имеют свои обязанности, но всё же находят время для того, чтобы оказывать помощь ближнему в больницах, госпиталях, детских садах. Людям, нуждающимся в помощи, страждущим, сразу видно, кто и как им помогает, с каким настроением.

В первые дни нашим сёстрам было трудно, они пришли ко мне и говорят: Владыка, нас принимают как-то недружелюбно и персонал, и больные. Спрашиваю: а как вы себя ведёте? Ну, вот, говорят, пришли, принесли им книжечки, молитвословчики... Я отвечаю: друзья мои, семя-то нужно бросать во взрыхлённую почву. Ну что же вы сразу пришли с иконами и книгами? Им же это пока непонятно. Вы должны, прежде всего, ради Христа оказать им помощь, а об остальном пока не думать. Остальное и главное само собой ляжет им на сердце. А ваше призвание, ваше убеждение, — это когда люди увидят, что ваша вера основана на жертвенной любви к человеку.

Социальное служение Церкви — это естественное выражение наших христианских убеждений. Я бы сказал, что сейчас уже спадает натиск наших оппонентов, прибывающих из разных стран с намерениями захватить души людей. Душа по природе христианка, говорили отцы Церкви, и мы можем сказать, что душа славянина православна по природе своей.

Великое дело совершили равноапостольные учителя Мефодий и Кирилл — они дали славянам Слово Евангельское на понятном языке. Оно было понятно и стало священным, сами буквы стали священными. Мы сейчас видим, как народ наш очень быстро, в массе своей, понимает, где правда и где неправда, где искренность и где неискренность. Мы получаем письма, в которых эта ситуация обрисовывается. В них выражается понятный и справедливый нам упрёк: люди обвиняют нашу Православную Церковь, что она малоактивна в борьбе против инославных проповедников. Я с пониманием отношусь к такой критике: чувствуется, что она искренняя, но идёт просто от неполноты знаний о нашей Церкви.

А бывает критика, что называется, с подтекстом. Её тоже очень много. Это критика, которая бросает семена раздора: компрометирует Православие. Вот перед нами письмо такого характера: человек говорит: я​-де жду ответа от вас через газету «Царкоўнае слова». Но себя не называет. Раз ты себя не называешь, то, значит, ты неискренен и у тебя какая-то затаённая цель. А есть люди, которые честно подписываются, приходят или звонят по телефону, потому что просто хотят преодоления недостатков нашей церковно​приходской жизни.

Владыка, мне запомнились Ваши слова на молебне в честь праздника святых равноапостольных Мефодия и Кирилла. И как бы в подтверждение сказанному и солнышко сияло практически в течение всего молебна, а если и покропил слегка дождик, то его надо как Божию благодать воспринимать. У тех людей, которые съехались сюда, у православных наших людей, родилось светлое чувство единения. Любой верующий человек понимает, что ничего случайного в нашей жизни не бывает. И вот такие светлые праздники дают нам утешение, дают нам возможность ещё раз осознать всю твёрдость нашей позиции. Хотелось бы, чтобы Вы, как архипастырь, может быть, более мудро это выразили.
— Да, праздники церковные являются прекрасным свидетельством нашей веры, жизненности Святого Православия. Эти праздники подтверждают обращённость людей к Церкви, ко Христу, к Богу. Наши праздники всё больше привлекают к себе политиков, руководителей, общественных деятелей и выливаются в такие вспышки духовности, как вы видели. Мы шли с Крестным ходом, за мной шли представители власти и общественности, и все лучились какой-то, может быть, даже для них не совсем осознанной радостью...

Я обратился к ним: друзья, это прекрасный праздник, и православный праздник. И не надо стесняться утверждать, что мы — православная страна. Это не значит, что мы вычёркиваем из жизни другие конфессии, другие религии. Нет, мы просто должны сами осознать своё родное, коренное, из чего мы выросли, из чего выросли наши предки, — и этим дорожить, и в этом видеть перспективу нашей жизни.

Так что наши церковные праздники становятся общенародными — они и объединяющие, и примиряющие, это очень важно.
Не следует закрывать глаза и на тот факт, что много остаётся и неверующих людей или принадлежащих к разным политическим лагерям и пытающихся нашу Православную Церковь использовать в своих целях. По крайней мере, они умело пользуются нашей же фразеологией, нашими понятиями, уже как бы и очистить порой бывает трудно содержание слов «держава», «собор», «соборный разум».
— Это тоже уловка врага нашего спасения. Действительно, это большая опасность, когда противоположная сторона пользуется твоей аргументацией, твоими словами, вкладывая в них совершенно другой смысл.
Церковь и национальная самобытность
Ваше Высокопреосвященство, учреждение Белорусского Экзархата совпало с началом тяжёлых потрясений в обществе и с распадом существовавшего тогда государства. Ставила ли в то время Церковь на белорусских землях задачу восстановления национальной самобытности народа, осознания его этнической неповторимости? Насколько важна и актуальна была эта задача, и менялась ли её значимость в течение последних десяти лет?
— Как Вы помните, восстановление Православной Церкви в её исторических и социальных правах началось в период празднования 1000-летия Крещения Руси. Это был воистину промыслительный повод к началу церковного возрождения и духовного преображения общества. Процесс этого преображения ещё далёк от завершения, подчас ему сопутствуют весьма болезненные явления. Премудрый Екклесиаст сказал, что «кто умножает познания, умножает скорбь» (Еккл. 1: 18), а продолжая эту мысль, можно заметить, что и скорби, в свою очередь, умножают знание...

Давайте вспомним некоторые даты: спустя год после Юбилейного празднования Священный Синод Русской Православной Церкви на заседании 6 июля 1989 года принял постановление восстановить Полоцкую, Могилёвскую и Пинскую епархии с последующим утверждением на предстоящем Архиерейском Соборе. Архиерейский Собор Русской Православной Церкви, состоявшийся 9–11 октября 1989 года в Свято-Даниловом монастыре, принял определение об образовании Белорусского Экзархата Московского Патриархата, утвердив решение Священного Синода об образовании трёх исторически существовавших белорусских епархий. 
Каждый, кто хоть немного знаком с историей Белой Руси, знает, какое огромное значение для формирования национального и государственного самосознания белорусов имели в нашей тысячелетней христианской истории Полоцкая, Могилёвская, Туровская, Минская епархии. Сам факт их восстановления и современного развития говорит о продолжении Православной Церковью в наши дни дела духовно-нравственного воспитания народа, которое в своё время совершали святые отцы и матери наши — преподобная Евфросиния Полоцкая и святитель Кирилл Туровский, архиепископ Могилёвский и Белорусский Георгий (Конисский) и праведная София, княгиня Слуцкая, и недавно прославленные новомученики земли нашей.

Этническое становление белорусского народа, как и его государственность, имеет христианские корни, без которых немыслима историческая самобытность жителей Белой Руси. Именно поэтому возрождение Белорусской Православной Церкви и все аспекты этого сложного и многопланового процесса в большой степени отражают состояние современного национального самосознания белорусов. И задача эта не теряла своей актуальности не только в последние десять лет, но в течение последних десяти столетий. Ведь задачей Церкви Христовой во все времена было и остаётся преображение души человека, научение паствы жить по заповедям Божиим, или, говоря словами Библии, «ходить пред Богом». И по мере того, как человек любой национальности возрастает в духовном отношении, — он совершенствуется и как сын своего народа, и как гражданин своего земного Отечества.

Владыка, не уменьшится ли полученная Экзархатом самостоятельность в решении внутренних вопросов в связи с реальным возникновением Союзного государства России и Беларуси?
— Административная самостоятельность Белорусского Экзархата в вопросах его самоуправления не зависит от той или иной формы государственного устройства. Наша каноническая принадлежность Матери-Церкви — Московскому Патриархату — это вопрос церковной истории и канонического права.

Союз России и Беларуси в свою очередь имеет исторические традиции и весьма серьёзные религиозные, социальные, культурные, экономические и политические предпосылки. Церковь потому и поддерживает союз двух славянских народов, что он отражает справедливые народные чаяния.

Ваше Высокопреосвященство! Каковы Ваши суждения о необходимости создания полнокровного и полноформатного союза двух братских славянских народов? По нашему мнению, этот вопрос чрезвычайно важен и для общественности России и Белоруссии, и для всех ветвей власти наших государств.
— Вопрос этот не чрезвычайно важен... Он жизненно важен для России и Белоруссии! Причём важен он в равной степени для обеих сторон.

Своими корнями этот вопрос уходит в глубокую давность... Идея создания Союзного государства России и Белоруссии, как мне кажется, не имеет точно определённого исторического возраста. В самые разные времена и столетия вопрос «быть вместе или быть порознь» возникал постоянно, однако решался предками нынешних россиян и белорусов подчас радикально противоположным образом.

Не стану углубляться в историю, но вспомню лишь, что в отношениях Полоцкой, Киевской, а позднее — и Московской земель решение «с кем быть» давалось всем сторонам нелегко, а порою и не без крови…

Во времена Великого княжества Литовского, территориальную основу которого, как Вы знаете, составляли этнические пределы современных белорусов, а культуру формировала элита «литвинов», как тогда называли жителей белорусских земель, — вопрос союзнических отношений также был весьма сложен. Тем более эта сложность не уменьшилась в конце XIV века после сближения православного Великого княжества Литовского с католической Польшей. Ну а после Люблинской унии 1569 года, когда на карте Европы появилась Речь Посполитая, это государство выясняло отношения с Московским Царством и впоследствии с Российской империей в русле непримиримого противостояния.

И здесь мне хотелось бы обратить особое внимание на то, как вольно или невольно Вы сформулировали в своём вопросе принципиальную основу трагического разделения интересов, которая пребывает актуальной в течение веков нашей общей истории и обостряется в той или иной степени в разных обстоятельствах. Вы назвали идею сближения наших народов чрезвычайно важной «и для общественности, и для всех ветвей власти обоих государств». Истинно так! Но только интересы народов и властей далеко не всегда совпадали.

Приведу исторический пример. В составе Речи Посполитой представители власти и дворянства Великого княжества Литовского год за годом, век за веком оставляли православную веру отцов и переходили в Католичество. На то у них были свои политические и экономические резоны, которые проистекали из доминирующего положения Польши в этом союзном государстве. Но с утратой веры утрачивались и национальная идентичность, и национальное достоинство власть имущих литвинов. А сохранялась память о своих православных корнях и о своей исторической православной чести именно в среде простых людей, «люда посполитого» — крестьян, мещан, купечества, духовного сословия. 
Ударом в самое сердце православных граждан Речи Посполитой стала Брестская церковная уния 1596 года, самочинно подписанная архиереями-отступниками якобы от имени всего православного народа.

Народ же созвал в Бресте свой Собор, подлинным героем которого был Великий гетман Великого княжества Литовского князь Константин Константинович Острожский, в крещении Василий. Оставаясь в среде властей предержащих в трагическом одиночестве, он призвал духовенство и мирян пуще зеницы ока беречь, хранить и защищать Святое Православие и всю свою жизнь посвятил этой цели. К слову, нынешний 2008 год стал для Белорусской Православной Церкви Годом благоверного князя Константина-Василия в память о 400-летии его кончины.

Именно в этот период трагически, до крови, до мученичества обострилось противостояние религиозных, национальных и патриотических интересов православной «общественности», если пользоваться Вашей формулировкой, и «всех ветвей власти» Речи Посполитой.

Имена таких белорусских святых, как Могилёвский святитель Георгий Конисский, благоверная Слуцкая княгиня София, Брестский преподобномученик игумен Афанасий, Экзарх Константинопольского Патриарха священномученик Никифор Кантакузен, а также неисчислимый сонм героев отеческой веры сегодня определяют принципиальные позиции белорусской нации в вопросах и церковного, и — позволю себе заметить! — государственного строительства.

Поняв строй их мысли и образ их действий, современный политик, культуролог, обществовед и иной специалист в социальной области сможет понять сложные механизмы формирования национальной белорусской идеи. 
Размышляя о современном развитии идеи Союзного государства, учёные, политические и государственные мужи нынешней России и Белоруссии неизбежно обнаруживают единственный воистину непоколебимый фундамент для полноценной общности наших народов: Святое Православие.

Мы привыкли называть друг друга «братскими народами», но мы редко задумываемся всерьёз, что стоит за словами этого определения.

Да, мы славяне, братья по крови. Но за многовековую историю братья пролили немало крови друг друга... 
Да, в 988 году в единой для наших предков купели Днепровского Крещения мы были призваны к христианскому бытию. Но и потом междоусобицы веками не прекращались на исторически православных землях, которые составляют в наше время Российское, Белорусское и Украинское государства.

Да, преодоление злокозненной унии привело к воссоединению с Матерью-Церковью сотен тысяч белорусов. «Отторгнутые насилием возвращены любовью», — как было написано на памятной российско-белорусской медали того времени. Но эта любовь не всегда определяла отношение Империи к её «Северо-Западному краю».

Таких противопоставлений — «да, но...» — в нашей общей истории можно привести немало. Однако именно в их преодолении находится залог сегодняшнего успеха в построении Союзного государства. Чтобы надёжно строить будущее, нужно внимательно смотреть в прошлое.

А при внимательном взгляде мы увидим самое главное условие единства наших братских и единоверных народов. Я не назову вам это условие, я его возглашу, как поёт наша единая Матерь-Церковь за богослужением, вознося к Богу свою молитву о единстве единоверных и единокровных: «Утверди, Боже, святую православную веру, веру православных христиан».

Может ли Церковь своими средствами способствовать единению и сплочению русского и белорусского народов?
— Именно это она и делает все века своего бытия в землях, получивших наименование «Святая Русь».

Постараюсь быть предельно конкретным: что, по-Вашему, является высшим историческим авторитетом для верующего человека? Именно так! Жития святых. Потому что здесь в реальных судьбах и жизненных подвигах конкретных людей проявляется истинный смысл истории стран и народов. Десять ангажированных историков выдвинут десятки толкований одного и того же исторического события, но православное сердце поверит в первую очередь житию святого, который совершал свой подвиг в то самое время.

Потому что жизнеописание святого его агиограф составляет со страхом Божиим. То есть так же, как совершает свою жизнь человек, стремящийся к преодолению грехов и страстей, а иными словами — восходящий к святости. Вспомним, что сказано в Писании: «Начало мудрости — страх Господень, и познание Святаго — разум» (Притч. 9: 10). Напомню, что страх Господень — это не ужас перед Всемогущим Творцом (хотя и это разумно), но опасение огорчить Господа своим недостоинством, страх богооставленности, невыносимость пустоты, которая неизменно возникает там, где человек оттолкнул от себя хранящую десницу Бога. 
Политики разных государств могут делить всё, что угодно: ресурсы и собственность, интересы и сферы влияния, историю своих государств и дивиденды от политических манёвров... Всё, кроме одного: кроме истории святости своих народов. 
Мыслимо ли, чтобы верующие русские, белорусы и украинцы делили Собор Всех святых на «своих» и «чужих»? Можно ли представить, что Псково-Печерские отцы станут «чужими» для православных в Белоруссии, что к отцам Киево-Печерским русские не поедут, потому что они «не наши», а украинцы забудут святыни Белой Руси по политическим мотивам?

Прости, Господи, что произношу эти слова... Но вот Вам и ответ на вопрос, чем и как Церковь способствует единению и сплочению людей. Символ исторического единства не только наших, но всех христианских народов сформулирован апостолом Павлом без малого две тысячи лет тому назад: «Один Господь, одна вера, одно крещение» (Еф. 4: 5).

Испытующие взоры наших святых предков — от равноапостольного князя Владимира до новомучеников XX столетия — это историческая совесть наших народов. Именно на этом основании строит своё единство Православная Церковь в России, в Белоруссии, на Украине. 
И не посоветую никому питать иллюзии по поводу того, что эту совесть можно заставить замолчать. Даже при численном меньшинстве верующих христиан в обществе голос их исторической совести никогда не умолкнет, потому что он вдохновляется Евангельской любовью к Богу и к человеку. А Христов апостол Павел свидетельствует, что «любовь никогда не перестает, хотя и пророчества прекратятся, и языки умолкнут, и знание упразднится» (1 Кор. 13: 8). 
Память о Святой Руси, которая никогда не разделялась национальными межами или государственными границами, стала частью генетической памяти современных потомков древних русичей и последовавших за ними поколений христиан. Не стану отрицать, что в отдельных частных случаях встречается амнезия и в христианском сообществе наших братских народов, но это, как правило, клинические исключения, подтверждающие правило.

Мы беседуем уже не накануне, но в начале торжеств, посвящённых 1020-летию Крещения Руси. Эта годовщина становится своеобразным экзаменом нашего современного стояния в вере и готовности словом и делом защищать единство братских народов во Христе Иисусе, Господе нашем. Что ж, будем держать ответ перед Богом, людьми и христианской совестью. Вот только ответ этот должен быть и будет не коллективным, а личным: один на один с Творцом, один пред всем сонмом святых, один на один перед судом истории своей семьи, своего рода, своей нации, своих потомков.

Как можно было бы ускорить процесс формирования Союзного государства?
— Давайте условимся: мы будем говорить только о том, что составляет мысль, слово и дело Церкви. Строительство государства — это дело государственное, а наше дело — сердце народа, его духовный пульс, его здравомыслие.

Как и в 1999 году, когда был подписан исторический документ о начале строительства Союзного государства России и Белоруссии, я остаюсь убеждённым приверженцем этого процесса. Помню многие слова, которые были сказаны «за» и «против» него в течение девяти лет. И вот на что мне хотелось бы обратить внимание.

Вспомним, что на торжественной церемонии подписания рядом с Президентами России и Белоруссии были Святейший Патриарх Московский и всея Руси Алексий II — Предстоятель Русской Православной Церкви — и Патриарший Экзарх всея Белоруссии — Первоиерарх Белорусской Православной Церкви Московского Патриархата. Ошибся бы тот, кто посчитал бы это соприсутствие формальной данью протоколу ради его вящей торжественности.

Мне видится в этом Промысл Божий о наших народах. Вольно или невольно, сознательно или интуитивно, но государство призвало Святую Церковь стать свидетелем и соработником этого международного и межгосударственного Соглашения.

Эта миссия ко многому обязывает и Священноначалие, и клир, и паству. В неменьшей степени она налагает сугубую ответственность на российских и белорусских государственных и общественных деятелей, политиков, предпринимателей.

Что ж, мы сможем достичь успеха в создании Союзного государства, если встанем на то самое незыблемое основание, единственное, которое не подвластно переменчивым стихиям мира сего: «Один Бог и Отец всех, Который над всеми, и через всех, и во всех нас». Так его сформулировал святой Павел, апостол народов (Еф. 4: 6).

Ускорение или замедление в деле строительства Союзного государства не всегда зависит от решений на высоком уровне... И личная, и коллективная добрая воля должны накапливать свой потенциал, почерпая его в сердцах людей. Ведь именно в них, как в закромах, хранятся семена мира и войны, справедливости и насилия, веры и безверия. Что посеем, то и пожнём...

Почему в условиях усиления западного натиска на Восток идея Союза представляется всё более необходимой?
— И вновь мне хотелось бы уклониться от разбора геополитических стратегий... «Зачем мятутся народы, и племена замышляют тщетное?» — это восклицание Псалмопевца (Пс. 2: 1) не теряет своего значения для Церкви ни в прошедшие, ни в нынешние времена. «Почтите Сына, — говорит Господь, — чтобы Он не прогневался, и чтобы вам не погибнуть в пути вашем» (Пс. 2: 12)... Мне кажется, в этих словах можно найти кратчайшее выражение внешне​ и внутриполитического курса Православной Церкви во все века.

Говоря о необходимости Союза России и Белоруссии в современных международных условиях, есть опасность ограниченного подхода к этому вопросу. Внешнеполитическая конъюнктура способна быстро меняться, — неужели и судьбы Союзного государства обречены на столь же быстрые перемены? Печально, если бы это было так.

Исторический крест Белой Руси определяется среди прочего тем, что ей суждено быть в самом центре перекрёстка российско-польских и балтийско-черноморских интересов и амбиций, притязаний и военных конфликтов. Это исключительное положение столетиями не приносило жителям белорусских земель ничего, кроме постоянных войн и разорения в ходе военных кампаний соседних стран и широкомасштабных нашествий шведов, французов, германцев... 
Сегодня независимая Республика Беларусь, быть может, впервые за многие столетия, свободна. Она дорожит своей свободой и не склонна жертвовать ею ни в западных, ни в восточных интересах.

В Евангелии есть замечательное выражение: «войти в радость» другого человека. Думаю, будет справедливым так и определить позицию белорусского народа и белорусского государства в стратегических вопросах союзных отношений с народами России как со своими братьями и сёстрами: «Войдите в нашу радость и откройте для нас радость свою».

Тем паче, что об этом свидетельствует и к этому призывает нас Сама Премудрость Божия со страниц Святой Псалтири: «Как хорошо и как приятно жить братьям вместе!» (Пс. 132: 1). Нам остаётся произнести лишь одно слово: «Аминь!» — что означает «истинно так»!

Владыка, Православная Церковь в Беларуси переживает время своего активного возрождения. Каковы основные направления деятельности Белорусской Православной Церкви сегодня?
— Напомню, что формирование Белорусской Православной Церкви завершилось в 1992 году. Существовавшая до начала 90-х годов одна Минская епархия с одним правящим архиереем и с кафедрой в столичном граде в те годы стала колыбелью возрождения всех одиннадцати исторических епископских кафедр.

За время, прошедшее с тех пор, Православная Церковь в Беларуси пережила сложный этап восстановления того, что было когда-то порушено. При этом мы старались не механически воссоздавать формы и структуры дореволюционной поры, но учреждать новые, прежде не существовавшие школы и центры, разрабатывать современную юридическую основу для нашего целенаправленного развития, обеспечивать твёрдое основание для церковного строительства.

Не стану перечислять всего, что было сделано за последние тринадцать лет, но упомяну о том, что наряду с возрождённой в 1989 году Минской Духовной Семинарией в Беларуси вполне успешно развивается с 1996 года Духовная Академия, которой прежде никогда не существовало. 
В Минске впервые в истории Русской Православной Церкви образован и Богословский факультет, ныне — Богословский институт, существующий в системе Белорусского государственного университета. 
В столице также впервые в истории нашей Церкви воздвигнут при приходе в честь Всех святых уникальный Дом Милосердия, объединивший Церковь и государство в стремлении создать центр духовной, социальной, медицинской, образовательной и культурной деятельности — одним словом, столь же универсальный в своём предназначении, сколь универсальна миссия самой Церкви в мире.

Другой крупный социальный церковный комплекс развивается в столичном приходе в честь иконы Божией Матери «Всех скорбящих Радость». Помимо трёх Духовных Школ разного уровня здесь открыты мастерские для людей с физическими и умственными ограничениями, что особенно важно в нынешние непростые времена.

Сама жизнь настоятельно требует нашего сосредоточения на вопросах христианского просвещения, образования и миссии среди своих соотечественников. Причём, мне хотелось бы особенно подчеркнуть, что уровень духовных требований и степень ответственности пастырей и паствы не только перед Священноначалием, но и перед Богом и людьми должны стать значительно выше.

Для этого в наши дни уже практически созданы все необходимые условия, и всё дело теперь — в возрастании «внутреннего» человека, который, говоря словами апостола Павла, находит «удовольствие в законе Божием» и «со дня на день обновляется» (Рим. 7: 22; 2 Кор. 3: 16). Нам нужно учиться быть постоянно открытыми Богу своим сердцем и готовыми принять от Господа всё, что полезно ко спасению души. Во все времена для верующего человека важен навык непрестанного «хождения пред Богом», как говорится в Писании.

Воспитание веры, научение верности и умножение доверия к Богу — это лучшие и, пожалуй, единственные лекарства от душевных неурядиц, от искушений, которые не оставляют род человеческий во все времена. Правильно выстроенная духовная жизнь врачует все немощи человеческие и все церковные нестроения.

Возвращаясь к основным направлениям нынешней деятельности Белорусской Православной Церкви, не могу не сказать о заключённом ею Соглашении с государством. Этот документ носит рамочный характер и определяет основные принципы наших двусторонних отношений и взаимного восприятия друг друга. Он был подготовлен на основании опыта, накопленного в области сотрудничества Церкви с различными государственными учреждениями, например, в деле образования, духовного окормления военнослужащих, пастырского попечения о заключённых и в других областях.

Видя конкретные результаты и высокую пользу такого сотрудничества, Церковь и государство в Беларуси сделали шаги для его планомерного и системного развития. Теперь наша задача состоит в том, чтобы оказаться на высоте открывающихся возможностей и не упустить исторический для Церкви шанс в третьем тысячелетии пребывать на передовых позициях развития общества, оставаясь при этом хранительницей многовекового христианского авторитета, опыта, знаний и традиций.

Последние годы постепенно и последовательно идёт процесс религиозного возрождения, возвращения духовно­нравственных традиций в разные сферы жизни. Сохранится ли эта тенденция и в дальнейшем? Можно ли говорить о постепенном обращении общества к Церкви?
— Мне приходится неоднократно повторять в самых разных аудиториях, что белорусское общество и Белорусская Православная Церковь не могут рассматриваться как нечто автономное по отношению друг ко другу. Впрочем, сама жизнь преодолевает подобный подход. Так, когда Святейший Патриарх Московский и всея Руси Алексий II посещает белорусские епархии, — а таких апостольских путешествий с 1990 года было уже пять, — то эти визиты всегда осуществляются с белорусской стороны на высшем государственном уровне. О том, как встречает Предстоятеля Матери­Церкви белорусский народ, Его Святейшество говорит с неизменной любовью и глубокой благодарностью.

Не слишком доверяя результатам социологических опросов, я всё​таки думаю, что для Священноначалия нашей Церкви и для каждого её пастыря важно сознавать следующий результат исследований социологов: по степени доверия населения республики, в том числе и тех граждан, которые не считают себя верующими, Православная Церковь занимает первое место в числе основных движущих сил современного белорусского общества. Думаю, что и в этом находит своё отражение одна из особенностей национальной психологии: Церковь внепартийна, а белорусы уже давно научились не обольщаться каким бы то ни было партийным брожением.

Не скрою, мы далеки от того состояния, когда христианские ценности безусловно рассматриваются всем обществом как свод правил для построения жизни. Вовсе нет: с одной стороны, в старшем и среднем поколениях ещё очень живуча психология советского периода; с другой стороны, весь букет современных искушений не обходит стороной наиболее податливую часть общества.

Если сегодня никто открыто не выступает против Церкви, то это не означает, что Церковь не испытывает неприязненного или настороженного отношения к себе и к своей миссии. И в центре, и в регионах проявляются порою диаметрально разные реакции и на строительство храмов, и на миссионерскую активность наших приходов, братств и сестричеств, и на позицию Церкви в вопросах образования и просвещения. Остаётся ещё достаточно много нерешённых проблем в юридической и экономической областях.

Впрочем, всё это — естественные трудности роста. Они отнимают массу времени и сил, но они объективно неизбежны. 
С другой стороны, мы не можем не видеть, с каким энтузиазмом всё белорусское общество восприняло возрождение Спасо​Евфросиниевского женского монастыря в Полоцке, восстановление и развитие Свято​Успенской обители в Жировичах, строительство Дома Милосердия в Минске и целого ряда других церковных комплексов в разных городах и весях страны. Воистину всенародным было торжество в связи с воссозданием Креста преподобной матери нашей Евфросинии, игумении Полоцкой. Ведь этот Воздвизальный Крест, сооружённый в 1161 году и исполненный святынями всемирного Православия, пребывал историческим символом Белой Руси на протяжении столетий!

Когда Свято-Евфросиниевский Крест был восстановлен Церковью по образу и подобию древнего, а затем воздвигнут специально прибывшим в Полоцкую обитель Святейшим Патриархом Московским и всея Руси Алексием в день празднования Всемирного Воздвижения Честного и Животворящего Креста Господня, — это было воспринято абсолютным большинством народа как национальный подвиг, как знамение восстановленной связи времён и поколений, как торжество свободы в Боге и спасения в Церкви.
Ваше Высокопреосвященство! Во времена святителя Кирилла Туровского в его родном городе было более 70 церквей и несколько монастырей. До революции Туров называли «второй Палестиной» из-за исключительной набожности и моральности его жителей. Возможно ли возрождение этого местечка как крупного духовного центра сегодня?
— Ответ на этот вопрос не может быть однозначным. Исторические и духовные центры в жизни народов земли, в том числе и в жизни Белой Руси, возникают не только и, я бы сказал, не столько по какому-то человеческому плану или стратегическому расчёту.

Господином времени и Владыкой истории является Сам Творец, и Он благословляет то или иное селение, город или даже ничем не примечательное место в глухих лесах и болотах, потому что в них бьёт живой источник веры, потому что в сердце человека, — порою лишь одного человека, которого находит Господь! — горит огонь любви к Богу и к людям.

Внимательно изучая причины возвышения или падения великих городов и земель, вдумчивый исследователь не сможет не заметить, что их экономический, культурный и политический расцвет находится в тесной зависимости от состояния веры и нравственности жителей. Об этом прямо говорит Писание: «Если Господь не созиждет дома, напрасно трудятся строящие его; если Господь не охранит города, напрасно бодрствует страж» (Пс. 126: 1).

Подтверждением этого в истории Беларуси являются такие древние центры, как Полоцк и Туров, Минск и Могилёв, Витебск и Брест, Заславль и Мстиславль. В разные исторические времена эти города имели различный социальный, административный и экономический статус. Но в церковной истории они всегда пребывают местами духовных подвигов тех подвижников Христианства, которых мы именуем «столпами веры».

Поэтому Ваш вопрос о возрождении Турова как крупного духовного центра в какой-то мере риторичен. Ведь для того, чтобы в городе и его округе было 70 церквей, нужно, чтобы в нём было соответствующее число прихожан, а для нескольких монастырей необходимо немало подвижников, которые решили бы полностью и без остатка посвятить свою жизнь Богу.

Я не исключаю того, что Туров со временем может возвыситься не только как мемориал духовной славы, но и как место подвигов современных христиан. Во всяком случае, он уже имеет статус города, а намерение построить храм, который в своей криптовой части включил бы в себя основание древней церкви, — вовсе не из области мечтаний. Этот проект существует с начала 90-х годов, и я уверен, что во благовремение он станет реальностью.

Думаю, что и события нынешнего года, когда местом проведения очередного Дня белорусской письменности избран именно Туров, свидетельствует о вполне определённом движении в сторону возрождения «Полесской Палестины».

Распространение письменности и расширение образования на наших землях начинается одновременно с принятием Христианства. По Вашему мнению, в чём причина такого совпадения?
— Начало ответа заключено в самом вопросе. Всегда — и в древности, и в наши дни — личное и осознанное принятие человеком Христианства неразрывно связано с возникающим глубоким желанием духовных знаний, с трудом постижения Божественных заповедей и истин. Эта жажда утоляется чтением богословской, жизнеописательной, святоотеческой литературы, стремлением воплотить в жизнь то новое знание, которое отныне составляет духовный стержень личности.

Своё выражение это находит в христианском творчестве, оплодотворённом деятельной верой. Отсюда и то обильное плодоношение во всех областях культурной жизни общества и в его созидательной деятельности в целом.

Расцвет древних Турова и Полоцка, к примеру, неразрывно связан с деятельностью великих светочей веры, которые стали нашими национальными просветителями: святителя Кирилла, епископа Туровского, прозванного «Русским Златоустом», и преподобной Евфросинии, игумении Полоцкой, которая уделяла огромное внимание распространению книжной мудрости.

Посеянное ими семя уже в течение многих столетий даёт плоды, питающие нашу национальную культуру.

Вообще духовно-историческая жизнь целого народа и отдельного человека, мировых цивилизаций и человеческого рода во всей его совокупности строится по одним и тем же законам, установленным Божественным Законодателем. Чтобы понять процессы, происходящие в современных или в древних обществах, необходимо начать с попытки понимания самого себя, своих внутренних духовных процессов, причин и следствий собственных взлётов и падений. Не зря мудрые говорили о том, что познание себя открывает познание мира. Впрочем, Евангелие предупреждает и о сокрытой здесь опасности: «Какая польза человеку, если он приобретет весь мир, а душе своей повредит?» (Мф 16, 26).

Т

радиционно большое место Церкви в развитии образования и культуры в последнем столетии сильно уменьшено в результате секуляризации общества. Каково Ваше отношение к этим процессам? Может ли книга, написанная человеком неверующим, быть полезной для православного христианина?
— Думаю, что дело здесь не в масштабах, которыми измеряется место Церкви в современном обществе. Во времена древних гонений и в течение десятилетий притеснения в XX веке Церковь оставалась востребованной людьми, которые не мыслят своей жизни вне Бога или без Бога. Такие люди не заявляют о себе громко и не стремятся к публичности, но на камне их веры строится не только бытие Церкви, но и жизнь самого мира. «На сем камне Я создам Церковь Мою, — сказал Господь Иисус Христос, — и врата ада не одолеют ее» (Мф. 16: 18).

Современная секуляризация общества неизбежна: это историческая закономерность, причины которой зародились не сегодня… Уже несколько столетий человечество неуклонно стремится к полной независимости от своего Творца. Однако эта независимость приведёт мир к тому финалу, о котором повествуется в книге Откровения апостола Иоанна Богослова.

Однако в обществе есть, был и вовеки пребудет такой духовный феномен, такой источник религиозной мотивации, о котором сказал блаженный Августин: «Мятется сердце человека, доколе не успокоится в Господе».

По большому счёту, сердце, мятущееся в поисках смысла жизни и душевного покоя, жаждущее вечности и не желающее уходить в небытие, — служит источником лучших произведений человеческой культуры. Позвольте отнести Вас к Библейской книге Премудрого Екклесиаста, в которой состояние этого поиска отражено в полной мере и с безупречной точностью. Результатом его исследования жизни стали такие слова: «Выслушаем сущность всего: бойся Бога и заповеди Его соблюдай, потому что в этом всё для человека…» (Еккл. 12: 13).

Такие книги, несомненно, составляют лучшее достояние мировой культуры.

Но если в литературном, художественном или музыкальном произведении отражён лишь диагноз духовного недуга, душевного расстройства и телесной озабоченности автора, то едва ли это произведение предоставит какой-либо источник вдохновения для христианина. Скорее, оно заинтересует того, кто сам страдает теми же недугами, потому что, как говорили древние, «подобное тянется к подобному».

К тому же, религиозное сознание иначе, чем безрелигиозное мировоззрение, объясняет весь комплекс причин и следствий, на которых строится жизнь человека и общества, страны и мира. Это также не добавляет популярности таким произведениям в православной среде. Вы же не станете употреблять продукты, несовместимые с Вашим здоровьем, а нередко и с жизнью…

Святитель Кирилл Туровский в своих духовных произведениях поднимает актуальные общественные проблемы. Как Вы считаете, должен ли священнослужитель участвовать в обсуждении и решении таких проблем? Каким это участие должно быть?
— Круг общественных проблем, обсуждение и решение которых находится в непосредственной обязанности священнослужителя, определён в следующих словах, обращённых к Богу: «Сердце чистое сотвори во мне, Боже, и дух правый обнови внутри меня» (Пс 50, 12).

Вообще, пятидесятый Псалом, о котором идёт речь, в очень простых и понятных выражениях очерчивает основную миссию Церкви в мире и одновременно обозначает цель и средства, которыми верующий человек, в нашем случае — священнослужитель, должен участвовать в решении актуальных общественных проблем. Прочтите его со вниманием, и перед Вами возникнет картина человеческого бытия с его главными болевыми точками и средствами их уврачевания, которая сформулирована в одном предложении: «Жертва Богу — дух сокрушенный; сердца сокрушенного и смиренного Ты не презришь, Боже» (Пс. 50: 19).

Все произведения святителя Кирилла говорят о том, что пребывает актуальным и в наши дни. Это происходит потому, что с течением времени меняются лишь внешние обстоятельства жизни человека, цивилизация принимает иные формы, но основания духовной и душевной жизни личности остаются прежними. С неизменным постоянством в человеческой жизни присутствуют те же страсти и добродетели, те же пороки и тот же образ покаяния, та же тоска о Боге и то же стремление к Нему как Источнику Вечной Жизни.

Во все времена каждый священнослужитель является гражданином своей страны, сыном своих родителей, если он не монашествует — то мужем, и отцом, и дедом. Его бытовая жизнь наполнена теми же проблемами, какие переживает его паства.

Но есть государственные механизмы управления обществом, а есть церковные формы общественного служения. Смешивать их, а тем более подменять одно другим, невозможно. Поэтому именно Церкви её Божественный Основатель доверил сердце народа, и за него она держит ответ. 
Очевидно, что с проникновением в наше общество, особенно в молодёжную среду, западной масс-культуры, с особой остротой встал вопрос о защите наших традиционных ценностей, обычаев, православной культуры. Как оценивает эту проблему Церковь и что бы Вы пожелали белорусским людям, молодёжи по укреплению духовной стойкости?
— Прежде всего национальные ценности, традиции и обычаи не должны быть чем-то застывшим во времени, не должны оставаться в сознании молодёжи как область далёкого прошлого. Зрелость национальной культуры каждого народа во многом определяется умением всегда быть современной, сохраняя верность своим корням и руководствуясь в своём развитии чётко определёнными принципами и критериями.

Вы с тревогой говорите о влиянии западной массовой культуры. Тревога Ваша обоснованна, потому что отражает озабоченность всех думающих людей во всех странах и народах о попытках унификации человеческой личности, низведения интеллекта человека на примитивный уровень бездумного биологического существования с минимальными критериями оценки окружающей жизни.

Но разве доморощенная массовая культура «лучше»? Массовая культура удручает своей примитивностью тех, кто умеет и желает думать. А для иных она становится верхним пределом их интеллектуальных, душевных, эстетических запросов. Поэтому противостояние массовой культуре начинается не с механического противопоставления ей традиционных ценностей культуры и религии, но c научения человека думать самостоятельно, с воспитания в нём стремления к совершенствованию и самоуглублению, с развития навыка личного созидательного творчества, — наконец, с воспитания культуры чувств и желаний.

В первую очередь — это дело семьи, затем — школы, в немалой степени — социального окружения. Противостоять массовой культуре как феномену агрессивного примитивизма можно лишь тогда, когда в центре внимания стоит маленький человек, ребёнок. И если те, от кого зависит формирование его личности, имеют твёрдые убеждения и навык самостоятельного мышления, — тогда появляется шанс преодолеть эту «массовую уравниловку» в формировании полноценного человека.

Насколько мы далеки от этого идеала или близки к нему, в светской среде можно судить хотя бы по отношению людей к тому, что в так называемый «модельный бизнес» привлекаются дети уже с пятилетнего возраста. Учитывая, что это порождает не тревогу, а очереди родителей на отборочные просмотры их детей, — делайте вывод сами.

В первую очередь мне хотелось бы пожелать молодым людям — и особенно молодым родителям — умения самостоятельно мыслить во всякой жизненной ситуации и опираться в своих размышлениях на вековую мудрость религии, истории и культуры. Я бы призвал молодёжь не поддаваться давлению стереотипов в области поведения, формирования вкусов и жизненных приоритетов, но всегда стараться отличать вечное от суетного, истинное от ложного, смертное от бессмертного.

Митрополит Филарет: «В газете «N...» была опубликована статья доктора исторических наук Леонида Лыча «Мы, беларусы, — не манкурты і нікому не дазволім знішчыць нашу родную мову». Поскольку статья содержит несправедливые обвинения в адрес наших «высоких духовных лиц Православной Церкви Беларуси» и лично в мой адрес, считаю своим долгом — и перед православной паствой, и перед народом республики — отвести эти обвинения».
Вопрос о языке богослужений длительное время обсуждается в кругах нашей интеллигенции — церковной и нецерковной, людей верующих, а чаще — неверующих, постоянно затрагивается он в печати, задаётся мне в интервью и на пресс-конференциях, и, несмотря на мои чёткие, ясные, недвусмысленные ответы, в силу заинтересованности определённых кругов, публикации, подобные названной, постоянно вводят в заблуждение общественность страны и продолжают быть предметом недоразумений, плодят всё новые домыслы...

Одно принципиальное предварительное замечание. Все мы, православные священнослужители, не устаём повторять, что наше богослужение совершается отнюдь не на русском (!), а на церковнославянском языке, являющемся высоким духовным источником восточно- и южнославянских языков. Знание этого факта освободило бы от нападок на Белорусскую Православную Церковь, якобы приверженную именно русскому языку.

Теперь — основное. В обсуждаемой статье утверждается, что «высокія духоўныя асобы Праваслаўнай Царквы Беларусі» выступают в поддержку «чужой рускай мовы». Оставим на совести автора исторически несправедливый для белорусского народа и не подтверждаемый современной языковой ситуацией на Беларуси эпитет «чужой» — это предмет особого разговора лингвистов. Напомним только, что этот язык формировали и Франциск Скорина, и Симеон Полоцкий, и Мелетий Смотрицкий, и Лаврентий Зизаний... Сейчас — лишь о сущности предъявленной претензии. Свой тезис профессор Л.М.Лыч пытается подтвердить следующими тенденциозно вырванными из контекста моими словами из книги В.В.Нефёдова «Беседы с митрополитом Филаретом» (Минск, 1992): «А то, что русский язык вошёл глубоко в действительность нашего многонационального общества, так тут, конечно, не следует искать какой-то угрозы национальной белорусской культуре. Она у нас успешно развивается» (стр. 23–24).

Читателю совершенно ясно: это не восхваление русского языка, как утверждается в статье, а только констатация общеизвестного факта! Язык не является единственным атрибутирующим свойством этноса и его культуры. Белорусская культура, понимаемая как совокупность, уровень достижений страны, общества в материальной, производственной, общественной, духовной сферах, сфере искусства, не может пострадать, если на белорусском литературном языке в быту разговаривает малая часть народа. К тому же, согласимся, у белорусского, как и у всякого народа, большинство культурных явлений носит общечеловеческий характер. Есть и проявления культуры, просто стоящие вне лингвистических форм, например многие области науки, архитектура, изобразительное и прикладное искусство, дизайн, музыка, хореография... — да мало ли таких внеязыковых форм, начиная от культуры технологии и производства и кончая культурой поведения человека! Всё это я и имел в виду.

Мне придётся цитировать самого себя — надеюсь, читатель меня поймёт. Если полистать книгу В.В.Нефёдова более тщательно, там можно найти, например, следующие мои суждения:

«Моё отношение к любому, в том числе и белорусскому языку, определяется Священным Писанием и Православным Преданием. Так, Священное Писание рассматривает утрату дара речи как самое страшное наказание, которое только Бог может наложить на человека. А в Житии святого равноапостольного Кирилла ценность родного языка ставится выше золота, серебра и драгоценных камней. Поэтому считаю, что сохранение и развитие белорусского языка является важнейшей задачей национального культурного возрождения» (стр. 66).

Далее: «Не подлежит никакому сомнению право любого народа определять статус своего языка на исконной территории проживания. Разделяю решение Верховного Совета республики о придании белорусскому языку статуса государственного. Однако полагаю, что невозможно лишь законодательным актом приобщить всех жителей нашей республики, тем более небелорусов, к изучению белорусского языка. Это желание нужно у людей вызвать, убеждая их, побуждая к занятиям и изучению белорусской философской мысли, лучших произведений литературы, искусства. Нужно, чтобы сам человек почувствовал, что изучение родного языка способствует узнаванию, постижению им высших ценностей истинного, доброго и прекрасного на той земле, где он живёт и работает, где родились его дети...

...Со своей стороны наша Церковь всячески поощряет изучение белорусского языка, ибо это приводит к более глубокому пониманию великой значимости белорусской культуры, что в свою очередь, безусловно, способствует более тесному межнациональному общению людей в нашей республике» (стр. 67–68). «Поэтому я и поставил вопрос о современном переводе на белорусский язык Нового Завета: имеющиеся переводы далеко не совершенны... Давно назрела пора дать белорусскому народу Слово Божие на его родном языке. Перевод Священного Писания на белорусский язык необходим не только для верующих, но и для белорусской культуры в целом» (стр. 25).

И наконец: «Если какие-либо общины в нашей республике пожелают молиться на белорусском языке, то это их законное право. Я это приветствую» (стр. 64–65).

В журнальном варианте этой части книги («Казанне для «нефармалаў» // Беларусь. — 1991. — № 1. — С. 12–13) далее шёл следующий текст: «...прапаную... аб'яднацца з кампетэнтнымі людзьмі, узяць тэксты розных службаў на грэчаскай мове, супаставіць іх з рукапісамі і кнігамі на царкоўнаславянскай і без гучных выкрыццяў правесці карпатлівую, вельмі працаёмкую і адказную работу па перакладу гэтых тэкстаў на мову беларускую. Тым больш, што ўсе ранейшыя спробы ў гэтай галіне былі няўдалымі, і тыя, хто сёння ўзяў бы на сябе гэту задачу, аказаў бы і Беларускай Праваслаўнай Царкве, і беларускай культуры бясцэнную паслугу... Мне здаецца, гэту работу нам усё ж давядзецца выконваць самім».

Со времени этой публикации прошло три года, но мы и сейчас с радостью встретим каждого, кто не на словах, а на деле готов оказать белорусской культуре и Церкви профессиональную помощь в этом насущном деле. Однако хотелось бы объяснить людям, которые публично либо кулуарно, создавая негативное общественное мнение вокруг Белорусской Православной Церкви, обвиняют нас в нежелании вводить белорусский язык в богослужение, что, если бы они были церковными людьми, регулярно посещали бы богослужения, знали бы, хотя бы местами, в общих чертах, богослужебные тексты, — они бы не были столь категоричными. Я уверен, что эти люди поняли бы, что для адекватного перевода церковных богослужений и домашнего молитвенного правила необходимы, по меньшей мере, следующие условия:
— высокая духовность переводчиков, понимание и чувствование ими духовного смысла церковной лексики, языковой традиции, всей совокупности церковных понятий (или, как говорят учёные, «понятийного аппарата»);
— знание ими всех особенностей богослужений, их сакраментального смысла;
— знание ими и церковнославянского, и греческого, и древнееврейского, и в первую очередь белорусского языков;
— наличие поэтического дара, ибо псалмы, богослужебные песнопения, молитвы глубоко поэтичны;
— музыкальная подготовка переводчиков, так как значительную часть богослужений составляют песнопения, связанные с ритмикой церковнославянских текстов; вообще все богослужебные тексты непосредственно связаны с мелодикой;
— высокий уровень подготовленности священников, диаконов, псаломщиков, церковных хористов к грамотной службе на белорусском языке;
— и наконец, в любом случае, желательно в языке, на который осуществляется перевод, наличие устоявшихся фонетических, орфографических, но прежде всего лексических норм — ведь почти тысячелетнее служение на церковнославянском языке сберегло Православие от неизбежности исторической изменчивости литературных норм, от искусственного терминотворчества, связанного с необходимостью точно передать дух и букву Священного Писания и богослужений, составленных святыми отцами Церкви.

Нельзя не понимать, что язык богослужений — это культура, которую недопустимо разрушать либо профанировать. Национальная культура, получив белорусский богослужебный язык, в современности и перспективе должна обрести в духовно-религиозной сфере устойчивую, неразрушимую ценность, а не суррогат для сиюминутного использования, которого от нас срочно требуют. Объективные общественные потребности всего многонационального народа Беларуси, белорусской нации — в создании и сохранении стабильных и органичных для этноса элементов культуры, определяющих нацию.

Осознавая всю ответственность перед Богом и белорусским народом за высококачественный перевод богослужения, мы с большими трудностями многое уже делаем. Как я сказал раньше, начат перевод Священного Писания. Именно Священное Писание и его тексты составляют основу богослужения. Уже вышло из печати Евангелие от Матфея, которое мы опубликовали на белорусском, церковнославянском, русском и греческом языках. В журнале «Минские епархиальные ведомости» мы начали регулярную и продуманную публикацию переводов на белорусский язык псалмов, входящих в церковные богослужения, а также чаще всего звучащих в домашних молитвах. Не дожидаясь окончательного фундаментального перевода всего Нового Завета, начали перевод и публикацию в том же издании воскресных Евангелий, то есть отрывков (зачал) из Евангелий, читаемых на утрени воскресной службы. Таким образом, совершается кропотливая и большая работа по созданию основ белорусскоязычного богослужения.

В Минской Духовной Семинарии преподаётся белорусский язык, более того, на белорусском языке читается курс библейской истории. Таким образом, мы готовим священнослужителей, способных к белорусскоязычному совершению службы. В ряде храмов священники, сегодня владеющие белорусским языком, частные богослужения (крещения, венчания, панихиды, молебны) отправляют по-белорусски, по-белорусски же произносят проповеди, исповедуют и с белорусскоязычными прихожанами общаются на их родном языке.

Вместе с тем со всей решительностью хотел бы сказать: я категорически против того, чтобы не считаться с весьма многочисленной частью верующих, которые за долгие годы жизни в Церкви, зачастую с детства, привыкли к церковнославянскому языку богослужений, обучили ему своих детей и внуков. Этим людям, их духовной жизни исчезновение церковнославянского языка из богослужения нанесёт ничем не восполнимый урон.

Можно ли их заставить творить домашние и церковные молитвы не на том языке, на котором они молились всю жизнь, на котором молились их отцы и деды? Они ведь тоже не манкурты.

Эти люди хранят благоговейную память о том, что на церковнославянском языке молились Евфросиния Полоцкая, Кирилл Туровский, молились все белорусские святые, весь православный белорусский народ в течение тысячи лет. Церковно­
славянский утверждён как священный язык святыми равноапостольными Мефодием и Кириллом, первоучителями славянскими в борьбе с триязычниками, признававшими в качестве богослужебных языков только древнееврейский, греческий и латинский. Для абсолютного большинства нынешнего народа церковного церковнославянский язык — язык для беседы с Богом.

Все эти деликатные обстоятельства необходимо понимать и учитывать. Ведь речь идёт о тонкой, трепетной, легко ранимой душе человека, не переносящей грубых вторжений в духовную жизнь. С заботой о всей (!) нашей пастве церковной мы и должны решать вопрос о языке богослужений.

На каком языке проходит церковная служба в Беларуси?
— Богослужения в храмах Белорусской Православной Церкви совершаются на церковнославянском языке. Проповеди, беседы и прочее общение происходят на том языке, который предпочитают собеседники.

Белорусский язык в силу ряда исторических причин долгое время не имел лингвистической богословско-литургической системы. Уже более десяти лет в Белорусском Экзархате продолжается работа Библейской комиссии. Её основная цель — это не только перевод Священного Писания и богослужебных текстов на национальный язык. Это также труднейшая лингвистическая и научно-богословская работа по выработке богословской лексики белорусского языка, свободной как от русизмов, так и от полонизмов... Особое внимание Комиссия уделяет церковному переводу Евангелия на белорусский язык. В результате этой очень кропотливой работы уже изданы Евангелия от Матфея, от Марка и от Луки, завершается перевод Святого Благовествования от Иоанна, ежегодно издаются белорусские церковные календари, переведены и совершаются чинопоследования Таинств на белорусском языке, который становится также и языком проповеди (Служебное Евангелие на белорусском языке издано в 2008 году. — Прим. ред.).

Прежние попытки переводов Писания на белорусский язык, конечно же, имеют историческую ценность и принимаются во внимание, однако все они носят авторский характер и содержат в себе немало спорных с лингвистической и богословской точки зрения моментов. Церковный перевод должен предоставить белорусскому народу точное звучание Слова Божия на современном белорусском языке.

Но! На приходском уровне все эти достижения используются только с согласия прихожан и клира. О насильственной белорусизации литургической и богослужебной практики не может быть и речи, как, впрочем, и от категорического отказа использовать белорусский язык за богослужением. В конечном итоге, сколько будет богослужений на белорусском языке, решает молящийся народ, который сегодня отнюдь не безмолвствует.

Беларусь — независимое государство с самобытной культурой. Насколько активно происходит внедрение белорусского языка в богослужебную и молитвенную практику, издание священных книг и богословских трудов, использование белорусского языка в проповедях духовенства? На какой стадии находится перевод Библии на «родную мову» белорусов? 
— Слово «внедрение» имеет в этом контексте оттенок насильственности. Поэтому в разговоре о языке постараемся его избегать. 
Исторически белорусский язык не имеет сложившейся собственной богословской и литургической терминологии. В этой области слишком часто используются так называемые «русизмы» и «полонизмы», которые бывают несозвучны общему лингвистическому строю белорусского языка. Поэтому сегодняшняя задача Библейской комиссии Белорусской Православной Церкви — выработать на научно-богословских принципах такую белорусскую терминологию и испытать её на практике.

Для этого мы осуществили перевод на белорусский язык всех четырёх Евангелий. Они изданы в составе четырёхъязычных книг, которые содержат тексты на греческом, латинском, церковнославянском и белорусском языках. Продолжается перевод Апостольских Посланий.

Готовится специальное богослужебное издание Святого Евангелия на белорусском языке: его особенности состоят в том, что тексты организованы именно для их чтения за богослужением, во время совершения Таинств и молитвенных последований (издано в мае 2008 года. — Прим. ред.). Издан на белорусском языке Православный молитвослов, переведены чинопоследования Божественной литургии, Таинств Венчания и Крещения.

Что касается востребованности этих текстов в приходской жизни, то здесь всё зависит от прихожан: если они захотят, чтобы в их церкви за богослужением звучал белорусский язык, ничто и никто не будет этому препятствовать, тексты доступны. А на каком языке проповедовать, разговаривать и видеть сны — это личное дело каждого; о внешнем «внедрении» речи быть не может.
Тревоги Церкви
Какие проблемы и угрозы стоят сегодня перед Православной Церковью? Какие тенденции во внутрицерковной жизни наиболее тревожны?
— Мне не кажется верным, что в формулировке вопроса Вы говорите об угрозах и тревожных тенденциях в адрес Церкви. За Церковь я спокоен, ибо её Глава и Основатель Господь наш Иисус Христос твёрдо сказал: «Я создам Церковь Мою, и врата ада не одолеют ее» (Мф. 16: 18). Но меня беспокоит состояние умов и сердец людей в церковном лоне.

В Православную Церковь пришло новое поколение христиан, которое включает в себя верующих и юного, и среднего, и старшего возрастов. Иным стал состав священнослужителей, прихожан, церковных активистов. Освободившись от уз, Церковь глубоко вздохнула, но вместе со свежим воздухом в её лёгкие вошли и некоторые миазмы современного общества. Это если говорить образно… На практике люди пришли в храм со многими личными комплексами, которые впитаны ими за атеистические десятилетия, за период бездуховности в её религиозном смысле, за годы перестроечно-реформенной суеты.

В последовании церковного Таинства Исповеди священник произносит над человеком, пришедшим для покаяния, слова: «…Пришел еси во врачебницу, да не неисцелен отыдеши». Церковь — это врачебница, то есть больница для тех, кто чувствует, что его душа больна грехами. Когда же больной, которому следовало бы с помощью церковных Таинств заниматься врачеванием своей души, исследованием своих болезней с целью исцеления, начинает вместо этого поучать всех, кто встречается на его пути, требует пересмотра лечащего состава и вообще предлагает перестроить врачебницу согласно его собственным представлениям, то это уже серьёзное клиническое проявление глубинного недуга.

Всевозможные церковные брожения, которые стали возникать в нашей среде, — это проявления индивидуальных нецерковных качеств части клира и паствы и их личных комплексов под прикрытием «ревности о вере», «заботы о чистоте Православия», «охранения веры отцов от модернизма» и так далее. Не имея ни глубоких знаний в области истории Церкви и богословия, ни систематического религиозного образования, ни достаточного духовного опыта, вчерашние общественники и общественницы, едва освоившись в новой для себя среде, пытаются учить Церковь, как ей жить.

Отсюда это брожение чувств и эмоций, связанных с ИНН, с новой системой компьютерного учёта в паспортной и пенсионной сферах, с обвинениями Русской Православной Церкви в экуменизме, который сами обвинители толкуют весьма превратно, с требованиями канонизировать того, кого изволит та или иная «группа товарищей», и другие искушения. Но это лишь вершина айсберга, а под видимой поверхностью скрывается свой клубок проблем. Пользуясь слухами и пересудами, вновь пришедшие в храм Божий пытаются учить всех и вся различным суевериям и выдумкам, выдавая их за церковное благочестие и за правила поведения в храме и в жизни.

Разумеется, здесь сразу же уместно вспомнить совет апостола Павла, данный им ещё на заре Христианства в Первом Послании к Тимофею: «Негодных же и бабьих басен отвращайся, а упражняй себя в благочестии» (1 Тим. 4: 7). Но сколько же вреда наносится этими новоявленными лжеучителями тем, кто действительно переступает порог храма в поисках Бога, ради встречи с Творцом, для исцеления души! Эту опасность нельзя недооценивать, потому что она может исказить черты радостного, пасхального, жизнеутверждающего Православия в глазах людей, которые лишь начинают присматриваться к нему.

Говоря о тревогах, Вы, вероятно, имели в виду усиленные попытки внести элементы раскола в Русскую Православную Церковь. Действительно, не видеть таких усилий невозможно, ибо они всегда скоординированы, чётко управляемы и используют заранее заготовленные поводы, которые, впрочем, в большинстве случаев сами же и создают. Действительно, некоторые члены Церкви отпадают от неё, становясь жертвами антицерковной пропаганды, или становятся проводниками смут в некоторых приходах и монастырях. Но здесь мне вспоминаются слова одного почтенного белорусского протоиерея, который всю свою жизнь служит в небольшом сельском приходе. Ему уже восемьдесят один год, и однажды, вспоминая, как в былые времена у него требовали отречения от сана, грозили всякими преследованиями и ставили в пример некоторых отказников, он сказал: «Жаль, что они отпали… Но я рад, что в результате Святая Церковь стала крепче и сильнее, потому что так Господь очистил её от шелухи и ржавчины».

Сотрудничество Православной Церкви и государства становится всё значимее и последовательнее. Фундаментом этого сотрудничества является совместное решение социальных проблем и духовное возрождение общества. Какие, на Ваш взгляд, основные трудности встают перед Церковью и государством на этом пути?
— Нам всем необходима ясность не только в формулировках официальных документов, но и в собственных помыслах и намерениях. Для успешного продвижения вперёд необходимо исключать двусмысленность между партнёрами: это прописная истина, без следования которой не может быть успешного партнёрства, в том числе — и в области сотрудничества Церкви и государства.

Необходимо твёрдо определиться в том, что государство — это аппарат управления страной и народом. Церковь — это граждане страны, верующие в Бога и строящие свою жизнь не только в соответствии с гражданским, административным, уголовным и прочим законодательством, но и с Законом Божиим, с требованиями своего вероисповедания. Иными словами, Церковь объединяет полноправных граждан страны различного возраста и социального статуса по признаку их веры.

В процессе государственного законотворчества, в области исполнения законов и многочисленных юридических актов нередко возникает напряжение в тех местах, где светское законодательство не учитывает особенности религиозного мировоззрения верующих граждан страны. Возникновение время от времени таких явлений объективно неизбежно, потому что жизнь человеческого сообщества невозможно свести на уровень незамысловатой схемы.

Умение Церкви и государства предвидеть, а в ином случае — быстро и эффективно решать проблемы такого рода как раз и обнаруживает степень успешности и эффективности их сотрудничества для блага как светской, так и религиозной общественности. Именно на это и направлены традиционные встречи Главы Белорусского государства с Синодом Православной Церкви. Причём мне хотелось бы обратить особое внимание на то, что принципиальные вопросы, которые поднимает Православная Церковь перед государством, в одинаковой степени важны и для других религиозных объединений республики. И мы всегда помним об ответственности перед католической, лютеранской, иудейской и мусульманской общинами за все инициативы, с которыми выступаем как наиболее крупное по числу приверженцев религиозное объединение.

Молодёжь и Церковь: крепка ли сегодня эта связь?
— Молодёжь, как известно, не терпит формализма. Там, где в приходской жизни допускается формальное отношение к богослужению, к молитве, к посту, — молодёжи будет немного. Молодые люди как-то особенно чувствительны к фальши и одновременно весьма восприимчивы к искреннему слову и делу. 
Пока человек молод, он ищет способы самовыражения и самоутверждения. Церковь предоставляет ему богатые возможности для этого. Но проблема состоит в том, что достойно самовыражаться и плодотворно самоутверждаться можно лишь при условии строгой духовной, или внутренней, дисциплины. А это свойственно далеко не всем. 
Ваш вопрос сформулирован так, как будто Церковь и молодёжь — это две совершенно автономные сферы. На деле есть молодёжь церковная и нецерковная, и неожиданностей в обеих частях молодёжной среды бывает предостаточно. В семье священника могут быть легкомысленные в духовном отношении дети, а в семье офицера — глубоко верующие; рок-музыкант, прошедший «огонь, воду и медные трубы», порою способен проявить более глубокое религиозное чувство, чем иной член приходской общины… И разгадка этого феномена проста и понятна, её прекрасно сформулировал в одном из своих стихотворений Булат Окуджава: «А душа, уж это точно, ежели обожжена, справедливей, милосерднее и праведней она».

Здесь мы опять возвращаемся к сердцу человека, потому что, по слову Христа Спасителя, «извнутрь, из сердца человеческого, исходят злые помыслы, прелюбодеяния, любодеяния, убийства, кражи, лихоимство, злоба, коварство, непотребство, завистливое око, богохульство, гордость, безумство, — все это зло извнутрь исходит и оскверняет человека» (Мф. 15: 19–20).

Всё, перечисленное выше, это плоды болезни духа, от которых страдает и душа, и тело, а в данном случае — молодая душа и молодое тело. К тому же, молодые люди приходят в мир не на пустое поле, и перед ними — не чистый лист бумаги… Когда старшие поколения ругают современную им молодёжь, они во многом обличают самих себя, потому что не дают отчёта в том, какое духовное, а вернее, бездуховное наследие они оставляют молодым. Воздаваемое обществом уважение к преклонным летам не освобождает представителей старшего поколения от ответственности быть мудрыми и добрыми, отзывчивыми и терпеливыми, самокритичными и рассудительными.

С какой тревогой и одновременно с надеждой звучат из глубины веков слова Писания: «Сын мой! отдай сердце твое мне, и глаза твои да наблюдают пути мои» (Притч. 23: 26). И к какой ответственности отцов и дедов перед детьми и внуками они призывают!

Мы ответственны за то, что наблюдают глаза наших детей, и прежде, чем привлекать их сердца к себе, мы обязаны честно и бескомпромиссно дать себе отчёт о содержании своих сердец. И не дай нам Бог попытаться привлечь молодёжь фальшью или формальностью!

Молодое сердце будет там, где оно найдёт свою сердечную привязанность. Именно здесь возникает та связь, о которой Вы спрашиваете. А степень её крепости, как всегда, испытывает время. 
Сегодня церковные структуры имеют свободу действий, большинство верующих Беларуси в той или иной степени ассоциируют себя с Православием, однако на деле большинство населения знакомо с учением Церкви поверхностно. Чем Вы объясняете это парадоксальное состояние, и есть ли выход из него?
— Такое состояние лишь на первый взгляд кажется парадоксальным. Совсем не случайно в Евангелии Христос Спаситель называет Своих верных и твёрдых последователей малым стадом (см. Лк. 12: 32). Так было во все времена: далеко не все люди даже при самом благонамеренном расположении их сердец к Богу и к Церкви способны понести всю полноту ответственности, весь труд веры, всю меру испытаний, связанных с исповеданием Бога. Да и противник Господа никогда не дремлет, и его усилия по отклонению человека от спасительного пути порою весьма продуктивны.

Поэтому терпимость к человеческим слабостям, понимание всей тяжести суетного бытия, снисхождение к немощам человеческим — это тоже часть церковного милосердия. Лишь одного решительно и бескомпромиссно требует Святая Церковь от человека, от тех, кто является её членами: желания быть лучше, стремления становиться чище душою и сердцем, раскаяния в своих пороках, грехах и прегрешениях.

Вы считаете, что у вас есть основание для упрёка части наших сограждан в поверхностном знании основ веры… Что ж, народные наблюдения тоже не без грусти свидетельствуют, что «пока гром не грянет, мужик не перекрестится». Но так бывает лишь до первого «грома»… Этот упрёк теряет остроту, когда наступает беда, когда случается горе, когда приходят болезни или смерть расторгает привычные и дорогие сердцу жизненные узы.

Но такова одна из особенностей человеческой психологии: многие вспоминают о Спасителе только тогда, когда остро нуждаются в сиюминутном спасении. Но и это не может служить человеку упрёком, потому что Господь наш Иисус Христос сказал: «Не здоровые имеют нужду во враче, но больные… Я пришел призвать не праведников, но грешников к покаянию» (Мф. 9: 12–13).

Главное в Церкви — не сумма знаний, не отсутствие грехопадений, не щепетильное соблюдение обрядов. Все усилия Церкви Христовой в конечном итоге ведут к сохранению и проявлению первозданной, подлинной природы каждого человека, то есть к прославлению в нём образа и подобия сотворившего его Бога. Пока люди будут желать этого — общество будет иметь будущее. А когда и почему, и в каких обстоятельствах человек обратится к Церкви, — о том ведает Бог… Мы же должны быть всегда готовы открыть перед каждым приходящим в Церковь дверь храма, страницу книги, уста для проповеди.

Бытует стереотип, что православным, в отличие, скажем, от баптистов, не свойственно миссионерство как вид религиозного служения. Каково состояние и перспективы развития православной миссии в обществе? Каким сегодня должно быть православное миссионерство и миссионеры? 
— Это ложный стереотип, который не имеет ни исторического обоснования, ни современного подтверждения. В Православной Церкви существуют свои, свойственные именно ей формы миссионерской деятельности. Если говорить в целом об историческом миссионерстве Русской Православной Церкви, то вспомним, что даже в Золотой Орде в период татаро-монгольского ига была создана православная епархия, объединявшая не только русских людей, но и немалое число обратившихся татаро-монголов.

В пределах царской империи Православие никогда не насаждалось среди малых народов насильно, но всегда совершало свою миссию с любовью и уважением к их достоинству. Обратитесь для подтверждения этого к истории Православия в Сибири и на Аляске, в Японии и в Китае, в Западной Европе и в Южной Африке. Православный миссионер призван говорить от сердца к сердцу, а не от огня, меча, властных полномочий или тугой мошны.

Этот принцип особенно важен сегодня, когда мы совершаем нашу миссию не «на стране далече», но среди своих соотечественников. Современное миссионерское служение Белорусской Православной Церкви проходит в системе образования, в вооружённых силах, в местах лишения свободы. Православным миссионером становится в современном обществе тот, кто умеет не только говорить о законе Божием, но способен жить в соответствии с этим законом и личным примером жизни свидетельствовать о Боге и о своей вере. Если у Вас есть такой друг, приятель, сосед — то Вы знакомы с православным миссионером и сами можете стать таковым, если у Вас хватит любви и решимости.

Высокопреосвященный Владыка, каковы, на Ваш взгляд, трудности в жизни Православной Церкви сейчас?
— Общие проблемы и трудности Православной Церкви в наши дни, как и во все времена, отражают повседневные тяготы народной жизни. Ведь Церковь — это народ Божий, который живёт в столицах и в отдалённых селениях, в городах и в деревнях. Всё, чем живут прихожане, приходы и монастыри, составляет предмет попечения и настоятелей храмов, и рядовых клириков, и правящих архиереев. Поэтому, если говорить о текущих житейских заботах, Церковь живёт той жизнью, которая всем известна на личном опыте и по внешним наблюдениям.

Ни для кого не секрет, что чистота веры современного христианина испытывается не только многообразием современных ему искушений, но также историческим наследием, которое всё ещё весьма часто довлеет над нетвёрдо укоренившимися христианскими убеждениями новых членов Церкви.

Состояние нашего общества сравнимо с сорокалетним странствованием народа избранного в Землю обетованную. Вспомним Библейскую историю: какие бы чудеса ни являл Господь в Синайской пустыне, как бы Он ни хранил людей в заслуженных ими испытаниях, — всё равно многие оставались глухи к Слову Божию, многие требовали возвращения в рабство, боясь свободы и связанной с нею великой духовной ответственности. А многие просто бунтовали по причине своих индивидуальных психических особенностей и склонностей, которые в Библии очень точно определены как «жестоковыйность», то есть неспособность «согнуть шею», или преклонить голову для раздумий о Боге, для молитвы, для сокрушения о собственных грехах.

Так и в наше время ещё много тех, кого никакие исторические доводы и неоспоримые факты не убеждают в ошибках прошлого периода нашей жизни, кто готов променять свою духовную свободу на идеологическое рабство.

И в жизни Церкви это порождает рецидивы «идеологического мышления», к которому привыкли вчерашние атеисты, а ныне — неуёмные радетели о «правильности» Церкви, с которой они познакомились совсем недавно. Отсюда — попытки проведения политических кампаний с привлечением церковной символики и терминологии, отсюда и критика в адрес Священноначалия, и пренебрежение церковной дисциплиной в среде некоторой части духовенства и мирян. К сожалению, ярким примером того становятся всевозможные поиски «печатей антихриста», в то время как следовало бы учиться мужественному христианскому здравомыслию и, по слову Псалтири, не бояться «страха, где нет страха» (Пс. 13: 5; 52: 6).

Что касается проблем церковного строительства, то мы стоим в начале его нового этапа. Все те формы жизнедеятельности Церкви, которые на сегодняшний день восстановлены или вновь учреждены, — я имею в виду храмы и монастыри, Духовные Школы и службы милосердия, братства и диаконические учреждения, — все они должны быть наполнены глубоким христианским содержанием. Пришло время углубленного личного размышления каждого члена Церкви о миссии христианина в семье и в обществе; наступил этап глубокого и систематического изучения богословия и истории Церкви уже не на основе массовых популярных брошюр, но на твёрдом научно​богословском основании. Энтузиазму внешнего церковного строительства должна сопутствовать более высокая личная ответственность за соблюдение и исполнение евангельских заповедей.

Официальная статистика утверждает, что из года в год растёт общая религиозность белорусов. Этот факт, несомненно, не может не радовать главу Православной Церкви. Какие другие тенденции в нашем обществе вызывают у Вас чувство удовлетворения? Что тревожит?
— Радость по поводу возрастающей религиозности общества должна быть, на мой взгляд, весьма осторожной. Согласитесь, что ещё совсем недавно общество испытывало большую тревогу в связи с тем, что образовавшийся в начале 90-х годов духовный вакуум стал заполняться псевдорелигиозными веяниями, а всевозможные секты, «паранормальные» школы, оккультные кружки и весьма сомнительные целители и проповедники почти пленили массовое общественное сознание.

Порою казалось, что сотни и тысячи наших соотечественников вовлечены в некий глобальный сеанс психотерапии с непредсказуемо ужасными последствиями. Проблема психического здоровья нации оказалась в числе самых серьёзных.

Давайте же вспомним, что в наибольшей степени послужило рассеянию этих «сумерек разума». Во-первых, традиционные религиозные, исторические и культурные ценности белорусского народа стали подниматься из-под спуда ценою больших усилий Церкви, государства и здравомыслящих людей в научной, творческой и гуманитарной сферах жизни общества.

Во-вторых, в законодательном плане, также в результате серьёзной и весьма непростой работы, традиционные для Беларуси религии стали занимать подобающее им место и статус.

В-третьих, несостоятельность экзотических, лжедуховных учений и псевдорелигиозных увлечений стали в результате просветительской деятельности Церкви отчётливо проявляться в умах людей, предки которых исповедовали на белорусской земле Православие и Католицизм, Иудаизм и Ислам, — то есть те религии, которые в соответствующих пропорциях в течение веков вносят свой вклад в формирование национальной истории, культуры и государственности народа Белой Руси.

Наконец, сама религиозность наших соотечественников перешла из состояния скачкообразного развития и всепоглощающего интереса ко всему трансцендентному в русло спокойного и естественного духовного самоопределения каждого из членов общества.

Мне приходится нередко повторять, что сегодня пришло время уже не только возрождать и учреждать новые формы организации духовной жизни людей, но наполнять их глубоким и осознанным содержанием.

Именно потому Церковь в большей степени радует ныне возможность работы, если можно так выразиться, не вширь, а вглубь развития религиозной жизни сограждан с целью раскрытия богатств христианского мировоззрения, православного вероисповедания.

Среди тревог, пожалуй, одной из постоянных становится забота об очищении христианской веры от её суеверных и ложных толкований, от проявления в религиозной среде весьма опасных последствий как атеистического, так и всепотребительского в религиозном плане периодов. Мне кажется, что в нынешнее время духовное состояние белорусского общества всё более нуждается в чётко очерченных, ясных и доступных ориентирах, главнейшим из которых остаются слова Господа Иисуса Христа: «Познаете истину, и истина сделает вас свободными» (Ин. 8: 32).

Особую тревогу вызывают современные недуги нашего общества, многие из которых имеют застарелый характер, а многие стали проявляться сравнительно недавно. В их числе — наркомания и забвение нравственных норм и законов, ожесточение личности и небывалый рост числа самоубийств. К послечернобыльским болезням прибавился СПИД…

Эта боль не может быть объяснена одними лишь общими причинами: так, мол, во всём мире происходит. Ведь за каждым случаем этих социальных болезней стоит конкретный человек, его искорёженная жизнь, трагическая биография. А также за этими трагедиями стоит конкретная вина тех, кто был рядом и усугублял драму личности злорадством или равнодушием, словом или делом, злой волей или душевной чёрствостью. Огорчает неумение и во многих случаях нежелание людей искать корни личных и общественных болезней, которое сопровождается обвинением в постигших бедствиях всех и вся, кроме самого себя.
Взаимодействие с государством
Какие формы взаимодействия Церкви и государства, на Ваш взгляд, оптимальны? 
— Как уже говорилось, Церковь — это народ; государство в свою очередь существует для народа, для соблюдения народных интересов и управления страной. Есть целый ряд областей жизни общества, в которых цели и задачи Церкви и государства очень близки: духовно-нравственное и патриотическое воспитание, социальное служение, научная и культурно-историческая деятельность, сфера общественной этики и так далее. Разумное соработничество на благо Отечества и для пользы народа представляет собой наиболее желаемую форму взаимодействия Церкви и государства. 
Есть ли отличия в российском и белорусском опыте?
— Российский и белорусский опыт в этой сфере весьма близки. Впрочем, в Беларуси сделан шаг, который, наверное, ещё предстоит совершить в России.
В июне сего года подписано Соглашение между Белорусской Православной Церковью и Республикой Беларусь, которое предусматривает системную разработку и воплощение в жизнь конкретных проектов в области образования и здравоохранения, культуры и искусства, взаимодействия с вооружёнными силами и системой исполнения наказаний. Этот документ имеет рамочный характер, некоторые называют его конкордатом по аналогии с мировым опытом церковно-государственных отношений. 
Каков вклад Церкви в создание новой белорусской идеологии?

Церковь сама по себе не имеет идеологии. Согласитесь, нелепо было бы говорить об «идеологическом наследии» Господа нашего Иисуса Христа, Основателя и Главы Единой Святой Соборной и Апостольской Церкви.

У нас есть Евангелие — вот наше слово и дело, наша вера и её плоды. Всё есть в этой Книге: принимай глаголы Вечной Жизни и исполняй заповеданное. В этом состоит цель и смысл бытия христианина на земле.

Государство же регулирует форму бытия народа своей страны. Конечно, ему не обойтись и без содержания, наполняющего эту форму. Но для этого есть сфера политики и философии, культуры и социологии, международных отношений и внутренней безопасности и так далее. Важно, чтобы идеологические построения учитывали культурно-исторические традиции народа, его христианские ценности, национально-этнические особенности. Но религия и религиозные институты должны находиться вне идеологии, вне политики.

Природа Церкви и государства различна, а кроме того, есть различия и в понятиях «национальная идея» и «государственная идеология». Вообще, сфера, к которой относятся рассматриваемые нами вопросы, требует весьма чёткого определения терминов и понятий, с одной стороны, и корректного разделения полномочий — с другой.

Национальная идея для белорусского народа в нашем понимании — это Единая Святая Соборная Апостольская Церковь: как и для российского, и для украинского. Если мы будем жить православно и свидетельствовать о Христе, то и общественная жизнь будет благополучной.

Как видится участие Церкви в межгосударственных отношениях? 
— В международных отношениях задачи Церкви определены Евангелием: «Блаженны миротворцы, ибо они будут наречены сынами Божиими» (Мф. 5: 9). До сих пор ещё по достоинству не оценено то влияние, которое оказали деятели Христианских Церквей и религиозные лидеры всего мира на процесс предотвращения ядерной войны. Более того, сегодня историю миротворческой миссии Церкви в XX столетии намеренно замалчивают, чтобы в современных международных отношениях не были востребованы возможности религиозных организаций для умиротворения, по выражению Библии, «мятущихся народов». Тем не менее, факты остаются непреложными: именно религиозные всемирные форумы положили начало новому взгляду на религию как на весьма действенный инструмент сближения народов.

Вам может показаться, что это звучит вразрез нынешнему нагнетанию напряжения в межрелигиозных отношениях. Но я считаю своим долгом со всей решимостью утверждать, что именно страх перед созидательным потенциалом монотеистических библейских религий заставляет силы противления ссорить людей и на эмоциях обманутых простецов строить свои корыстные планы.

По опыту Экзархата, как Вам кажется, какие местные особенности взаимоотношения с властью, обществом, другими конфессиями, существующие на вверенных Вам территориях, могли бы быть востребованы Православием?
— Земли Белой Руси для меня — не территории, но места моего духовного родства. Здесь мною совершено наибольшее число священнических и диаконских рукоположений, заложено и освящено храмов и святых престолов, здесь учатся и, к моей радости, уже предстоят пред престолами храмов мои ученики — студенты Минских Духовных Академии и Семинарии и Богословского факультета Европейского гуманитарного университета (с 2004 года Институт теологии Белорусского государственного университета. — Прим. ред.). Ведь я уже 25 лет несу своё архиерейское послушание в Беларуси (с 1978 года; интервью дано в 2003 году. — Прим. ред.), и мой опыт духовной жизни и церковного строительства даёт мне основания любить и глубоко уважать тех, кто от века жил и ныне совершает свой жизненный путь в Беларуси.

Думаю, что мой ответ на Ваш вопрос об особенностях взаимоотношений будет обобщающим, ибо он в равной степени может относиться и к властям, и к обществу в целом, и к другим конфессиям.

В Беларуси умеют ценить мирную жизнь и умеют её защищать. Таков исторический крест Белой Руси: она извечно была землёй, особенно страдающей от войн. То, с какой честью жители Беларуси в ходе всей своей истории отстаивают право на мирную жизнь, достойно глубокого уважения.

И здесь главным духовным оружием становится христианское терпение и твёрдость основополагающих национально-патриотических позиций и принципов. Ни нашествия иноплеменных, ни два с лишним столетия крайнего религиозного притеснения, ни планы превратить республику в «зону, свободную от религии», не смогли стереть национальную память белорусов об их православном происхождении.

Неторопливая рассудительность, которая по-белорусски определяется как «памяркоўнасць», является, наверно, преобладающей чертой белорусского характера. Отсюда и такие особенности взаимных отношений, как отсутствие резкостей в принимаемых решениях, желание мягко разрешать конфликтные ситуации, предпочтение мирного исхода всякого дела и, я бы сказал, пребывание «себе на уме» в большинстве случаев.

Что, с Вашей точки зрения, не стоило бы наследовать из дореволюционного опыта Церкви?
— То положение, в которое была поставлена Церковь в результате реформ Императора Петра Первого. Я имею в виду отсутствие Патриарха и синодальную форму управления. Русская Православная Церковь не стремится и никогда не стремилась быть «государственной», а в «синодальный» период мы в полной мере пережили тяжесть «медвежьих объятий» государства, последствия которых не были для Церкви благотворными.

В Сарове этим летом впервые было произнесено, если не ошибаюсь, во время ектеньи молитвенное прошение «за Президента». Так ведь поминали только Государя? Сейчас это — формула вежливости, новый этап взаимоотношений с властью, признание симфонии с властью, о которой теперь говорит власть?
— Во-первых, молитва никогда не возносится к Богу в качестве «формулы вежливости», как Вы изволили выразиться; во-вторых, в составе ектеньи никогда не содержится констатации того или иного «этапа взаимоотношений с властью»; в-третьих, симфония Церкви и государства требует для рассуждения о ней не только специального терминологического аппарата, но и особых исторических условий.

Нужно ли Церкви участвовать в делах «мира сего»? Если есть князь мира сего, наверное, есть и дела мира сего; если нет, поправьте, Владыка. 
— Церковь состоит из верующих членов общества, то есть в социологическом плане является естественной частью общества. Именно поэтому Церковь никоим образом не может быть отделена от народа и от тех общих целей и задач, проблем и тревог, которые народ переживает.

До реформы орфографии в начале XX столетия слово «общество» в русском языке обозначалось также старинным словом «мiръ» — именно с такой гласной буквой. В созидательных делах «мiра» и в миротворчестве Церковь принимала, принимает и будет принимать участие до скончания человеческой истории.

«Князем мира сего» в Писании именуется диавол — противник Бога, враг рода человеческого, отец лжи и человекоубийца. Ответ на Ваш вопрос, по-​моему, очевиден: делам князя тьмы Единая Святая Соборная и Апостольская Церковь противостоит «во веки и в век века» и, по слову Христа Спасителя, «врата ада не одолеют ее» (Мф. 16: 18).

Ваше Высокопреосвященство, Вы нередко призываете всех членов общества объединять свои усилия для общего блага. Означает ли это, что Церковь готова к сотрудничеству с теми, кто не имеет религиозного мировоззрения или не придерживается христианских убеждений? Может ли в этом контексте быть востребован церковный опыт межконфессионального диалога и межрелигиозного сотрудничества? Исходит ли этот призыв преимущественно из Вашего сердца, или же это требование Священноначалия и церковного народа?
— Объединение народа и умиротворение внутренних конфликтов общества — это неотъемлемая часть заповеданного Богом церковного служения. Вся история нашей Церкви свидетельствует, что именно она была и остаётся главной объединительной силой, спасающей общество в смутные и многомятежные времена.

Причём Церковь стремится достичь единения и мира весьма простым и доступным каждому человеку способом, который не только лежит в основании, но и буквально «находится на поверхности» как христианской веры, так и в целом библейской премудрости, и общественной морали, и здравой философской доктрины. Христиане называют его «Золотым Евангельским правилом».

«Во всем, как хотите, чтобы с вами поступали люди, так поступайте и вы с ними», — заповедал своим последователям Господь Иисус Христос. А далее Спаситель добавил, подчёркивая универсальность этого правила: «…Ибо в этом закон и пророки» (Мф. 7: 12).

Каждый человек хотел бы, чтобы его понимали, чтобы его прощали, чтобы ему помогали, когда он в болезни или в беде, чтобы его не оставили в одиночестве, чтобы его, наконец, любили. Так вот: желающий всех этих, а также многих других благ и качеств, составляющих радость бытия, должен в первую очередь сам научиться понимать и прощать, помогать и любить — одним словом, отдавать людям то, что хотел бы получать от них.

Церковь в лице народа Божия, клира и Священноначалия стремится к осуществлению в своей жизни и, насколько это возможно, в жизни общества именно этого идеала, который в своём высшем выражении воплощён в Христе Спасителе. Призыв к единению в той же мере исходит из моего сердца, в какой он является неотъемлемым качеством христианской веры.

И Вы правы, когда предполагаете, что ради общего блага Церковь готова сотрудничать, в том числе, и с теми, кто не имеет религиозного мировоззрения и не придерживается христианских убеждений.

Однако есть одно твёрдое условие: «общее благо» должно быть одинаково понимаемо всеми сторонами объединительного процесса. Если это общественный мир и гражданское согласие, свободный труд и его достойное вознаграждение, милосердие и благотворительность в отношении слабых мира сего, уважение к национальной истории и честность в её интерпретации — мы готовы к сотрудничеству.

Но Церковь не станет потакать тем, для кого величие потрясений важнее величия родной земли. С теми, для кого целью является идеологическое превосходство, кто допускает неуважение к духовной истории и христианским традициям народа, для кого характерны алчность, властолюбие и цинизм в отношении к простым людям, — с теми уместно не сотрудничество, но противостояние. Евангелист Матфей передаёт слова Христа Спасителя, как нельзя лучше отражающие христианскую позицию в этом случае. «Оставьте их, — говорит Господь, — они — слепые вожди слепых; а если слепой ведет слепого, то оба упадут в яму» (Мф. 15: 14).

Делом Церкви в этом противостоянии становится забота о том, чтобы просвещать и предупреждать людей, дабы они не давали себя ослепить, и чтобы как можно меньше соотечественников «упали в яму». Не скрою, что речь здесь идёт и о пороках современного общества, и о псевдорелигиозных сектах, и о всевозможных радикальных группировках.

Несомненно, в этом служении обществу Церковь в значительной степени опирается на свой опыт межконфессионального диалога и межрелигиозного сотрудничества. В небольшом интервью нет возможности дать обзор истории и нынешнему состоянию этой области церковной деятельности, и потому позвольте мне лишь напомнить о многолетних богословских диалогах нашей Церкви с Евангелическо-Лютеранскими Церквами Германии и Финляндии, с многими католическими епархиями, приходами и учебными заведениями в странах Западной Европы. О широких рамках этого диалога свидетельствуют действующий в Беларуси Круглый стол межцерковной помощи, опыт учебной и научно-богословской деятельности Института теологии имени святых Мефодия и Кирилла.

Но и в этой области церковной деятельности существуют незыблемые правила. Единение ради общего блага должно достигаться в религиозных кругах не путём принципиальных уступок или вероучительных компромиссов, но благодаря взаимному пониманию, уважению и искреннему стремлению сделать жизнь человека достойной его высокого призвания — быть хранителем образа и подобия Божия. 
2003–2004 годы были богаты важными событиями: это и принятие Закона «О свободе совести…», и подписание Соглашения о сотрудничестве Республики Беларусь с Белорусской Православной Церковью, и участие Вашего Высокопреосвященства в исторических событиях в области диалога с Русской Православной Зарубежной Церковью… Каких важных решений в сфере церковной жизни и внешних инициатив Церкви может ожидать общественность в ближайшее время?
— В первую очередь следует ожидать развития тех форм и методов соработничества Церкви с общественными и государственными структурами, которые служат культурно-историческому и духовно-нравственному самосознанию и развитию нашего общества. 
После подписания Соглашения — документа, который имеет рамочный характер, — специально созданные профильные комиссии Белорусской Православной Церкви завершают в настоящее время разработку конкретных программ сотрудничества Церкви и государства.

В ближайшее время мы намерены завершить перерегистрацию православных общин всех десяти епархий Белорусской Православной Церкви.

Мы долгое время готовились к реконструкции комплекса зданий Духовно-просветительного центра в Минске, в составе которого основное положение должна занять Белорусская Духовная Академия. Собирали единомышленников, готовили сложную и весьма обширную документацию. Поскольку комплекс работ по восстановлению Церковного дома Минского кафедрального Свято-Духова собора почти завершён, мы надеемся в скором времени приступить к этому — не скрою, долгожданному — объекту. Также мы прилагаем больше усилий для окончания строительства в Минске собора в честь иконы Божией Матери «Всех скорбящих Радость» в память о погибших и страждущих от чернобыльского бедствия, который должен стать вторым кафедральным храмом столицы.
Церковное образование
В какой степени возможен сегодня синтез религиозного и научного знания? Каким должно быть образование, чтобы воспитывать полноценную личность?
— Этот синтез не только возможен, но реально существует и весьма динамично развивается уже, по крайней мере, полтора столетия. Тот, кто отрицает такую возможность, выглядит сегодня, мягко говоря, комично. Об этом было много сказано в рамках недавней дискуссии в прессе и в интернет-пространстве на тему о науке и обществе.

Что касается образования, то оно само должно быть полноценным для того, чтобы претендовать на воспитание полноценной личности. Образовательные программы призваны учитывать традиционные ценности и исторические основания того народа, для которого они создаются. Без Христианства и осознания своей славянской и национальной идентичности наш народ не мог бы существовать в течение последней тысячи лет. И если кто-то сегодня захотел бы поставить перед собой задачу его деидентификации, то достаточно было бы вычеркнуть из народной жизни две эти базовые ценности.

Кроме того, образование, просвещение и воспитание — это не синонимы. Если под образованием понимать сумму знаний, то просвещение — это сумма морально-нравственных и этических принципов. А воспитание — это не что иное, как развитие навыка использовать свои знания в соответствии с требованиями морали, нравственности и общественной этики. Религиозная составляющая в этом случае становится цементом, который единственный способен скрепить все плоды этой триады и одухотворить её высшим, божественным смыслом, без которого тщетны все усилия учёных, учителей и педагогов.

В январе 2004 года теологический факультет Европейского гуманитарного университета в Минске, деканом которого Вы являлись, отметил своё 10-летие, а в конце года был преобразован в Институт теологии Белорусского государственного университета, а Вы стали его ректором. Что удалось сделать за эти годы? Что получили Церковь и общество в результате деятельности факультета — ныне института?
— Как Вы полагаете, нормально ли такое положение, когда в светских учебных заведениях и в государственных учреждениях специалистами в области религиоведения являются вчерашние преподаватели научного атеизма? По меньшей мере, это абсурд, последствия которого отрицательны во всех отношениях.

Задача Института теологии состоит в том, чтобы готовить для общества профессиональных религиоведов из числа представителей молодого поколения. Получив дипломы государственного образца по специальности «Теология» в квалификации «теолог-религиовед», выпускники института трудятся преподавателями теологических, религиоведческих и культурологических, философских и исторических дисциплин в учебных заведениях всех типов и видов, работают в научно-исследовательских учреждениях, издательствах, в средствах массовой информации, в государственных учреждениях, где требуются специалисты по делам религии. Широкий спектр получаемых знаний даёт им возможность также преподавать иностранные языки, историю, философию, этику в старших и в младших классах средних школ.

Конечно, их число далеко не достаточно для удовлетворения республиканских потребностей в специалистах такого профиля. Но за десять лет в этом деле уже не только заложен основательный фундамент, но и первые плоды этой нивы уверенно свидетельствуют о её высоком научном и социальном потенциале. 
За время, прошедшее с тех пор, как в Беларуси впервые в истории Русской Православной Церкви был создан богословский факультет, а теперь — институт в рамках светского учебного заведения, Церковь и общество получили также немалый опыт межконфессионального и международного сотрудничества в образовательной сфере, который развивается и накапливается в институте.

Уже не один год в обществе идёт дискуссия о взаимоотношениях общеобразовательной школы и Церкви. В какой форме Вы видите присутствие Закона Божия в средней школе?
— Не только Церковь, но и многие общественные организации в связи с этим бьют тревогу. И нас настораживает подчас непринципиальное отношение к возникшей проблеме учреждений системы Министерства образования, когда в школах вводятся программы «полового воспитания» детей, развращающие молодое поколение. Параллельно нам навязываются разные «философские системы», бесплатные методические разработки, различного рода лектории. Если говорить откровенно, то это — метод разрушения жизни славян, общего христианского православного мировоззрения, то есть тех качеств, которые всегда отличали наши народы: совестливость и чистота нравов.

Я не хочу сказать, что мы — исключительный народ, без греха. И в нашей жизни случались отклонения от норм, иногда — ужасные. Но в целом православный люд был в религиозном отношении чист и ответственен, он боялся Бога. А потом настало время, когда, как порою грубо говорят, «Бога отменили». Конечно, за этот период мы нравственно весьма пострадали. И не удивительно, что сегодня ситуация в обществе нас очень сильно настораживает.

Поэтому Православная Церковь приняла активное участие в обсуждении «Закона об образовании» и принципиально отстаивала возможность своего контакта с образовательными учреждениями. Думаю, Церковь имеет право и возможность поделиться со светским обществом своим богатым многовековым опытом в области воспитания и образования.

Какие же Ваши предложения?

— Мы просим допустить Церковь в детские сады и начальные классы школы, когда человек и гражданин только начинает созревать, чтобы иметь возможность прививать малышам соответствующие нормы жизни. Люди ныне образованные, развитые, и в этом, как ни печально, кроется немало опасностей…

Религиозное образование в средних учебных заведениях возможно на основании письменного заявления родителей, согласия учащихся. Мы часто пасуем: «нет в законе!». Но если есть желание родителей, чтобы их дети имели урок нравственности, то они добьются разрешения администрации, пригласят священника, который час-полтора в неделю вне учебной сетки проведёт такой урок. Не будем называть это Законом Божиим, просто урок христианской нравственности. Такая практика имеет место в Беларуси и зависит от настроения дирекции школы, от общего настроения в той местности, и часто происходит беспрепятственно. Но как только этот вопрос поднимается на официальный уровень, то к нему примешиваются сопутствующие проблемы, и дело можно похоронить. Всё зависит от нас: как мы себя поставим в обществе, как себя поведём.

Пусть сначала наше участие в процессе воспитания будет экспериментальным, чтобы все убедились в его пользе. Мне известно, что в подобном эксперименте заинтересованы многие родители. В целом заинтересовано и государство, потому что оно видит те тупики, в которые может забрести общество, беспринципное в морально-нравственном отношении. И потому образовательная и воспитательная система объективно нуждается в помощи Церкви. Однако среднее звено государственных учреждений всё ещё твердо стоит на своих прежних секулярных позициях, хотя разговоры о необходимости введения в школе предметов, нацеленных на духовно-нравственное воспитание, идут давно. Тем временем, растёт тревога родителей и педагогов в связи с ухудшающимся нравственным обликом нашей молодой смены. Только и слышны сетования на молодёжную преступность, наркоманию и алкоголизм, распутный образ жизни. Ко всему этому привели долгие годы утраты любых нравственных ориентиров — не только религиозных, но даже общекультурных, а также продолжающееся и сегодня культивирование в СМИ жестокости, наживы и вседозволенности. Порок продолжает выдаваться за добродетель, зло — за добро, позор — за честь. Чтобы убедиться в этом, достаточно посмотреть вечернюю программу телевидения.

Откуда же в этих условиях взяться хорошему воспитанию и высоким культурным, общественным и религиозным идеалам? Некоторые видят выход из положения и даже, в каком-то смысле, панацею от всех бед в том, чтобы повсеместно в светских учебных заведениях ввести предмет Закон Божий. Думаю, что это заблуждение. Любую проблему нужно решать комплексно и постепенно. Духовные проблемы относятся к наиболее сложной категории, поэтому их разрешение должно происходить особенно постепенно, осмотрительно и осторожно.

Представьте себе современного молодого человека, в бедной голове которого бушует ветер дискотек, легкомысленных фильмов, жестоких компьютерных игр и им подобных новомодных развлечений. И вот ему предлагают к обязательному изучению не больше и не меньше — Закон Божий. Какая будет реакция? Непонимание, насмешка, озлобленность по поводу уплотнения и без того перегруженной школьной программы.

Зададимся вопросом: кто будет преподавать этот или ему подобный сложный и ответственный предмет? В лучшем случае, его поручат вести в качестве дополнительной нагрузки, к примеру, преподавателю литературы, истории или физкультуры. 
Православная Церковь на данном этапе пока ещё не готова в полной мере обеспечить нужными кадрами учебные заведения. Вот и может получиться последнее горше первого. Не лучше ли начать с очищения кино​, аудио­ и видеорынка от пошлости и грязи, ввести нравственный контроль за телевизионными и радиопрограммами, быть внимательными к содержанию отечественных и зарубежных печатных изданий. Думаю, если государство хочет иметь будущее, без этих первоначальных мер ему не обойтись. Затем необходимо облагородить школьную программу, особенно по гуманитарным дисциплинам: языку и литературе, музыке, изобразительному искусству, истории... Особенно, если иметь в виду наше устремление к европейской культуре и процессам интеграции.

Процесс взаимодействия Церкви и государства в сфере воспитания должен развиваться поступательно. Мы ведь тоже ещё не готовы к полномасштабному сотрудничеству: священнослужители очень заняты приходской деятельностью, строительством, реставрацией, да и не все они — педагоги. Но у нас есть не только старинный, но и современный опыт, новые формы проведения уроков православной культуры, циклы бесед и лекций, семинаров и факультативов. Православная методика воспитания и преподавания уже достаточно богато развита, и здесь мы не будем пасовать перед многоликими западными конфессиями. 
Религиозная жизнь в Беларуси
Сейчас в стране активно идёт строительство православных храмов, учреждаются новые приходы, организуются братства и сестричества. Довольны ли Вы тем, как развивается Белорусская Православная Церковь? Как в связи с этим складываются отношения со светской властью?
— Если говорить в целом о положении Церкви в нашей стране, я должен сказать, у нас складываются, слава Богу, нормальные отношения и с государственными, и с правительственными структурами, и с местной властью. Не без сложности, не без напряжённости, но вопросы решаются: регистрируются новые православные общины, выделяются участки земли для строительства храмов, передаются помещения, которые мы приспосабливаем под нужды приходской жизни. 
Православное церковное строительство совершается без горячки, мы не ускоряем этот процесс искусственно, ибо он должен быть естественным. Когда к нам обращаются люди с просьбой зарегистрировать православную общину, открыть храм, дать священника, — мы всегда призываем их к реальности: а сможет ли ваша община, особенно если она находится в небольшой деревеньке, построить или отреставрировать храм, содержать священника? Ведь многие думают, что обратись они в епархиальный центр и получи благословение, — и всё будет делаться само собой. Ничего подобного! Епархиальное управление руководит процессом церковного устроения, подсказывает, как надо вести приходские дела. Но чтобы привести в порядок бывший в запустении храм или же возвести новый, даже чтобы переоборудовать какое-то помещение, требуются значительные средства. А экономическое положение общества сейчас очень непростое. 
И всё же, несмотря на трудности, у нас реализуются некоторые очень интересные и перспективные проекты. Например, возведение Дома Милосердия в Минске, которым заинтересовались и в России, и в Украине. Так что духовное строительство совершается и приносит плоды.

Удовлетворены ли Вы тем, как процессы религиозной жизни Республики отражаются белорусским законодательством?
— Действовавший Закон «О свободе вероисповеданий и религиозных организациях» был принят в декабре 1992 года, когда мы ещё не имели представления о таком явлении, как современное сектантство в его подлинном обличье. Многим тогда казалось, что это явление не будет представлять собой большой общественной опасности.

К сожалению, получилось иначе. Сегодня последователями неокультов становятся, в первую очередь, молодые люди, находящиеся в состоянии духовного поиска. В условиях прерванности нашей духовной традиции, религиозной неграмотности, а также повышенного интереса современного человека к неизведанным «знаниям», ощущениям и приключениям это приводит его в итоге в какое-нибудь экзотическое сообщество.

Закон 1992 года уже не вполне учитывал реально сложившуюся в обществе ситуацию. Он уступал европейскому законодательству, особенно в деле защиты и сохранения духовного и культурного наследия народа. Если в европейских государствах существует понятие традиционной религии, Церкви большинства, либо даже государственной Церкви, то в отечественном законодательстве бытовал недифференцированный подход к вероисповеданиям.

Закон 1992 года не отражал изменений, происшедших в Конституции в 1996 году. Поэтому закономерным явилось начало нового обсуждения проекта Закона. 
Законопроект содержал преамбулу, в которой констатируется роль пяти традиционных религий в истории и культуре Беларуси. Не в последнюю очередь это явилось причиной неудовольствия со стороны новых религиозных движений, появившихся у нас за последние 10–15 лет. Но чего им бояться, если в их деятельности нет ничего противозаконного? А тот факт, что они создают атмосферу нервозности вокруг нового законопроекта, наводит на мысль о том, что стремление к религиозному миру не простирается далее заявлений и деклараций.

В целом можно сказать, что настоящий законопроект не только не ущемляет прав верующих, но, напротив, он даёт достаточные возможности для исповедания веры гражданами. При этом в нём предполагается больше гарантий духовной безопасности детей, защиты от вторжения в личную жизнь граждан со стороны ряда неокультов. По свидетельству специалистов, проект сможет значительно приблизить белорусское законодательство о религии к европейским нормам.

Все традиционные конфессии в целом положительно относятся к законопроекту и одобрили его, так же, как и клирики и миряне Православной Церкви.

В связи с рассмотрением проекта «Закона о религии», среди всего прочего обсуждается и вопрос о том, сколько же православных верующих в Беларуси. Случается, высказываются точки зрения чуть ли не диаметрально противоположные. 
— К сожалению, здесь действительно нет объективного суждения. Мы не стремимся искусственно наращивать численность общин или переписывать всех верующих православной конфессии. Это — тенденция больше протестантская: например, братья-баптисты фиксируют каждого человека.

Когда-то и у нас велись церковно​приходские книги, где записывали тех, кого крестили, венчали, отпевали... Долгое время это были документы, на основании которых граждане государства получали и предоставляли соответствующую информацию о себе, о своём родстве, о фактах своей и прародительской биографии. Когда же регистрационные функции взяло на себя государство, церковный учёт поневоле нарушился. С тех пор мы не стремимся неукоснительно придерживаться системы регистрации. Хотя, наверное, нужно было бы. К счастью, у нас нет такой проблемы, как на Западе, когда люди уходят из Церкви, потому что не желают платить церковный налог. Но это не просто регистрационная проблема! Это вопрос мировоззрения: какова же их вера в Творца, коль для неё является непреодолимым вопрос государственного налогообложения? 
У нас же некоторое оскудение числа прихожан наблюдается в деревнях, которые в недавнем прошлом назвали «неперспективными» и обрекли на опустение. Жители оттуда уезжают, а дома стоят заколоченными.

Бывает и другое: пожилые люди просто не могут дойти до храма, даже в выходной день или праздник. Нет сил, а транспорт выручает далеко не всегда. Я в таких случаях говорю: отцы дорогие, не ждите, когда к вам придут! Вы как пастыри обязаны заботиться о народе. И если вашему прихожанину трудно самому посетить храм, придите к нему вы со Святыми Дарами и напутствуйте его! 
Уважаемый Владыка, сегодня существует мнение, что за последние десятилетия население Беларуси стало больше ходить в церкви. Апостол Павел в пастырском Послании Коринфянам говорит: «Для всех я сделался всем, чтобы спасти по крайней мере некоторых» (1 Кор. 9: 22). Видите ли Вы в этом свою заслугу, заслугу Православной Церкви?
— Это мнение совершенно верно: действительно, в праздничные и воскресные дни наши храмы переполнены. Да и в будни они не пустуют, потому что в них совершаются церковные Таинства Крещения и Венчания, Исповеди и Соборования, многочисленные и весьма разнообразные требные богослужения.

Мне бы хотелось особенно отметить одну очень важную перемену к лучшему: такого числа детей, которые приобщаются Святых Христовых Таин, прежде не было! Воистину мы становимся свидетелями и участниками того, как на нашей земле вырастает новое поколение соотечественников, которые с младенчества впитывают благодать Божию! А ведь в дальнейшей жизни она, несомненно, принесёт благословенные плоды в их судьбах, а значит, и в судьбах нашей Церкви и Отечества.

Справедливости ради надо отметить ещё одну особенность: по сравнению с положением дел, скажем, 10​летней давности, изменился состав людей, приходящих в храмы. Среди них теперь намного больше мужчин в возрасте от 20 до 50 лет, больше молодёжи. Если раньше многие тянулись в Церковь из любопытства, по велению своеобразной моды или «на всякий случай», то сегодня наши общины в своём большинстве имеют постоянный и стабильный состав, подобный крепкому остову конструкции. И поэтому меньше стало в церковной среде «праздно шатающихся», которые ещё не решили, к какому берегу им пристать.

Нередко можно услышать о том, что в храмах есть не только «прихожане», но и «захожане», — то есть те, которые «зашли» в Дом Божий не осознанно, а по воле каких-то обстоятельств. Признаюсь, меня коробит, когда я слышу нотки пренебрежения в адрес таких посетителей. Ведь в отношениях человека и Бога не бывает случайностей, и с чем бы ни пришёл или ни «зашёл» человек в Дом Божий — для Божественного Хозяина этого дома он всегда желанный и, быть может, давно ожидаемый гость.

Поэтому постоянные прихожане не должны превозноситься своим первенством в области «церковного стажа», осведомлённостью о правилах поведения в храме, навыком возжигания свечей и так далее. Тем паче, что Сам Господь Иисус Христос строго сказал: «Есть последние, которые будут первыми, и есть первые, которые будут последними» (Лк. 13: 30). Памятование этих слов — прекрасное средство от самовозношения. Приведённое Вами признание апостола Павла очень важно для понимания миссионерского служения Церкви среди своих соотечественников.

Мы призваны и обязаны учиться понимать других, то есть «для всех сделаться всем», чтобы суметь найти в Библии, в Евангелии Христовом, в истории нашей Церкви и нашего Отечества, в личном духовном опыте ответ на любой вопрос человека и на любой вызов времени. Думаю, что это умение в значительной мере определяет степень церковной ответственности, глубину богословских знаний и искренность христианских убеждений членов Церкви.

Что касается моих заслуг, — то прошу Вас, избавьте меня от необходимости говорить о них, потому что мне и без того было весьма трудно переживать это в дни моих недавних юбилеев и годовщин. Лучше помолитесь обо мне, потому что это поддержит меня в любом случае — и при избытке заслуг, и при их недостатке. 
Для новых храмов и приходов требуются кадры священников. Как обстоят дела у Православной Церкви в этой сфере?
— У нас неплохо работают Духовные Семинария и Академия в Жировичах Слонимского района. Но мы озабочены тем, чтобы наша Высшая Школа — Академия — находилась в столице, где больше доступ к другим научным общественным и учебным центрам, библиотекам. 
Для будущего Духовно​образовательного центра Белорусской Православной Церкви в Минске нам уже переданы строения рядом с кафедральным собором, прежде всего непосредственно примыкающий к нему дом. Это исторически церковное здание, там зародилась Минская Духовная Семинария. Позже её перевели в специально построенное здание, где в наши дни располагается Суворовское училище. Сейчас переданные нам дома находятся на стадии разного рода проектных работ (ко времени издания книги — в стадии завершения строительных работ. — Прим. ред.).

А как вообще складываются дела с возвратом Церкви её прежнего имущества — памятников архитектуры, истории и искусства? 
— Нам вернули многое. Хотя, конечно, бывают разные ситуации... Но и они решаются, — не без трудностей, но решаются. Здесь нет каких-то непреодолимых принципов ни с той, ни с другой стороны. Мы тоже понимаем возникающие сложности и потому, например, три года ждали, пока консерватория освободит тот самый дом при соборе. Ждали уже после того, как было принято решение о передаче его нам.

Что Вы можете рассказать о внешних связях Белорусского Экзархата? 
— Мы являемся Церковью Московского Патриархата, но Белорусский Экзархат имеет определённое самостоятельное положение, что зафиксировано в соответствующих документах. Я, естественно, докладываю о нашей деятельности Святейшему Патриарху, на какие­то мероприятия беру благословение, но в целом мы действуем самостоятельно. И среди католиков, и среди евангеликов Германии, да и в Соединённых Штатах Америки у нас очень много добрых хороших друзей.

Часто Православную Церковь обвиняют в недостаточной активности. В какой форме возможна помощь мирян в установлении сотрудничества Православной Церкви с различными общественными и государственными организациями Беларуси?
— Наша Белорусская Православная Церковь, и я как епископ в своей епархии, заинтересованы в самом активном участии мирян в жизни Церкви. Например, когда обсуждался Закон «О свободе совести и религиозных организациях», наши миряне были в постоянном контакте с Парламентом, общественными организациями, средствами массовой информации.

Священство, епископы имеют свои обязанности, немалые обязанности, и они не могут вступать в самые широкие контакты с миром. Мы очень активно использовали возможность учреждения сестричеств, братств и наделения их различными функциями. У нас более трёхсот сестричеств сегодня во всей Беларуси. В каждой епархии есть издательство. Миссионерская работа, паломнические службы, газеты — всё это дело мирян. Но очень важно, чтобы было правильное понимание мирянами своих обязанностей, чтобы работа велась в добром совете с приходским священством, с Епархиальным управлением. Мы не должны различать в Церкви: вот это духовенство, а это верующие. Все едины — Святая Соборная Церковь. И у всех достаточно и обязательств, и ответственности перед Церковью, но их мы должны выполнять согласованно. Это не ограничение деятельности, нет. Ищите новые интересные методы, но беспокойтесь об авторитете Церкви!

Советский Союз оставил белорусскому народу весьма сильные атеистические предрассудки. Видит ли Белорусская Православная Церковь необходимость в ещё более интенсивном расширении своей просветительской деятельности?
— Как знаменательно меняется жизнь! Когда я был в Вашем возрасте, советские газеты считали, что предрассудки могут быть только религиозными…

И как многозначительны слова! «Пред­рассудок» сам свидетельствует о том, что он есть суждение, которое останавливается перед дверьми разума, да так и не открывает их. Иначе говоря, это мнение, о котором невозможно рассуждать, потому что оно находится за пределами рассудочной деятельности человека. За предрассудками, например, удобно прятаться тем, кто не хочет или не умеет думать и рассуждать.

Помню, как несколько десятилетий назад один чиновник в разговоре о Церкви заявил: «Государство должно бороться с предрассудками!» На это я ему ответил, что Церковь тоже борется с предрассудками, причём в течение всей своей многовековой истории.

Это размышление о природе предрассудков кажется мне уместным, потому что их необходимо отличать от стереотипов мышления и предвзятых мнений. Многим людям старшего возраста трудно переделывать себя. Ведь целая жизнь с её горестями и радостями прожита в определённой, устоявшейся системе взглядов, убеждений, принципов. Многим приходится буквально ломать свою природу, чтобы воспринять новое видение истории своей страны, своей жизни, её смысла и содержания.

Стереотипы бывают очень сильны, если впитаны, как говорится, с молоком матери. Поэтому просветительская деятельность Православной Церкви не может не учитывать сложной мировоззренческой картины современного общества.

Одной из наиболее важных задач нашей просветительской миссии мы считаем разъяснение церковных позиций и изложение мнения Церкви по острым вопросам современной жизни на современном языке. Я имею в виду свободное и компетентное владение его образным рядом и понятийным аппаратом. Нашим церковным учителям, миссионерам, катехизаторам и — в первую очередь — священникам необходимо уметь вести диалог с людьми самыми разными и по возрасту, и по социальному положению, и по уровню культурного, научного, социального развития.

Мы хотим, чтобы нас понимал и млад, и стар, — поэтому и сами должны постигать премудрости нынешнего технологического мира и особенности психологии современного человека. С этой точки зрения просветительскую деятельность Православной Церкви, конечно же, нужно расширять и не стесняться этого.

Почему человек приходит к Богу? Как это происходит? Не могли бы Вы показать это на примере Вашей собственной жизни?
— Известный современный проповедник православной веры Митрополит Сурожский Антоний, рассказывая о себе, отмечал, что в детстве, лет до четырнадцати, он был безразличен к религии. В этом возрасте перед ним со всей остротой встал вопрос о смысле жизни. И вот однажды, побуждаемый, как ему казалось, простой любознательностью, он читал Евангелие. Вдруг всем своим существом мальчик почувствовал присутствие Господа Иисуса Христа, почувствовал, что Тот и даст ему разумение жизненной цели. И тут, пишет Митрополит Антоний, он понял, что «никакой иной задачи не может быть в жизни, кроме как поделиться с другими той преображающей жизнь радостью, которая открылась мне в познании Бога и Христа. И тогда, ещё подростком, вовремя и не вовремя, на школьной скамье, в метро, в детских лагерях я стал говорить о Христе, каким Он мне открылся — как жизнь, как радость, как смысл...»

Но это случай, отвечающий на вопрос «как», а не на вопрос «почему». Если же попытаться ответить на вопрос «почему», то в рамках газетного интервью я бы ответил ссылкой на широко бытующее среди христиан убеждение, что душа человека по натуре своей христианка, и Господь открывает ей Себя, ибо человек создан по образу и подобию Божию.

Что касается меня, то я вырос в семье верующих православных христиан, где были и священнослужители. Так что передо мной вопросов, подобных Вашему «почему?», не вставало. Я верил в Господа изначально, сколько себя помню, и моя вера не подвергалась сомнениям.

Должен заметить, что этот вопрос касается глубоко интимной жизни души человека. И у всех, кто приходит к Богу в зрелом возрасте, это происходит по-разному.

Как Вы, Ваше Высокопреосвященство, относитесь к тому, что наше общество от поголовного атеизма переходит к поголовному верованию? Чего здесь больше — естественной тяги к религии или... моды? Нужна ли Церкви такая внезапная массовость?
— Могу только радоваться за людей, которые, приходя теперь свободно в храм, восклицают, подобно евангельскому отцу отрока: «Верую, Господи! Помоги моему неверию» (Мр. 9: 24).

Главные заповеди Христа — в любви к Богу и ближнему. Мы, члены Церкви, стараемся с любовью относиться ко всем, в том числе неофитам, новым чадам Матери­Церкви. Апостол Павел, воспевая любовь к ближнему, учит нас, что любовь всему верит, всё покрывает, всего надеется (1 Кор. 13: 7). Вот и мы хотим верить, что в храм людей приводит искренняя вера в Бога, иначе говоря то, что Вы назвали естественной тягой к религии. Церковь, её служители ни от кого не отворачиваются; Церковь принимает всех, какие бы мотивы ни подвигали к ней людей. Мотивация религиозного чувства — вещь очень сложная и глубоко личная, — принудить к вере никого нельзя. И, кто знает, может, человек, движимый к Церкви конформистским стремлением «быть как все», «быть как многие», «быть как большинство», узнав истины нашей веры, станет подлинным христианином, а не теплохладным посетителем храма.

Политики давно поделили некогда единое государство на «удельные княжества». Белорусская Церковь, однако, не добивается автокефалии. Что удерживает её от такого шага?
— Священное Писание часто образно сравнивает верующих людей с невинными и кроткими овцами, а наставляющего и окормляющего их Христа — с Добрым Пастырем. Иисус Христос говорил не раз: «Я есмь пастырь добрый... и жизнь Мою полагаю за овец» (Ин. 10: 11, 14–15). И далее, продолжая притчу о Добром Пастыре, говорит: «...и будет одно стадо и один Пастырь» (там же, стих 16). Этими словами Спаситель предсказал рождение Единой Святой Соборной и Апостольской Церкви, которая объединит в себе под началом Христа Пастыреначальника все народы мира.

Церковь едина, и все её земные проявления должны вести к единству при условии сохранения национально­церковных особенностей разных народов. И от всяческих разделений Церкви предупреждал апостол, риторически вопрошая: «Разве разделился Христос?» (1 Кор. 1: 13).

Митрополит Киевский Платон ещё в XIX веке говорил, что мы знаем, где Церковь есть, но мы не можем сказать, где её нет: «Наши земные перегородки не достигают до Небес».

Русская Православная Церковь сейчас осталась, можно считать, единственным образованием, консолидирующим славянские народы, населяющие государства бывшего СССР. И не только славянские, ибо для Христа, для Церкви «нет ни Эллина, ни Иудея» (Кол. 3: 11). Такова историческая реальность. И в этих условиях нам представляется исторически несвоевременным идти к автокефалии.

Кроме того, есть проблемы и внутрицерковные. Так, я уже имел случаи, неоднократно отвечая на этот вопрос (а его, как нарочно, задают в основном люди нецерковные), говорить, что православный мир, все Поместные Церкви сейчас готовятся обсудить вопрос об автокефалии как таковой, об автокефалии как явлении. Этот вопрос, в котором пока много сложного и неясного, включён в повестку дня предстоящего Всеправославного Собора.

Все мы, миряне, — люди грешные. Греховна ли современная Церковь? Видите ли Вы в ней недостатки? Как Вы, к примеру, объясняете многолетнюю войну католиков и протестантов?
— Неправомерна даже сама постановка вопроса о «греховности» или «негреховности» Церкви. Вопрос не может быть так поставлен, ибо, по слову апостола Павла, Церковь есть Тело Христово (Кол. 1: 24), и потому она свята и непорочна, ибо Христос возлюбил Церковь и предал Себя за неё, чтобы освятить её; Церковь не имеет ни пятна или порока (Еф. 5:, 25—27). В Символе Веры — кратком изложении credo каждого православного человека — утверждается, что все мы и каждый из нас веруем «во Единую Святую Соборную и Апостольскую Церковь». Понятие соборности (или кафоличности) означает, что Церковь не ограничена ни местом, ни временем, ни определённым народом; она включает в себя истинно верующих всех мест, всех времён и всех народов. В таком понимании Церковь есть «столп и утверждение истины» (1 Тим. 3: 15). Но я бы сказал, что великая драма для нас, христиан, заключается в том, что каждый из нас, членов Церкви, поражён грехом, а мы​то и составляем видимую, человеческую часть Церкви.

Поясню эту мысль глубоко справедливыми словами протоиерея Георгия Флоровского, ректора Свято-Владимирской Православной Семинарии в Америке († 1979). Объясняя кажущуюся антиномию (Церковь — свята и непорочна, а мы, её члены, — грешны), он говорил, что мы, члены Церкви, одновременно in patria et in via (в отечестве и в пути), то есть мы уже в Церкви и мы ещё на пути к ней. Наша всеобщая греховность есть не «недостаток», а драма каждого из нас и общества в целом.

...Что же касается католиков и протестантов, то, я думаю, они не нуждаются в моей оценке их взаимоотношений. Судья нам всем — Господь.

Как можно противостоять наступлению бездуховности, которое проводится через средства массовой информации?
— «Не бойся, малое стадо» (Лк. 12: 32), — сказал Спаситель и этим самым дал понять, что мы всегда будем в меньшинстве в нашем обществе. И не должны стремиться во что бы то ни стало быть большинством. Только будем со Христом. «Мужайтесь: Я победил мир» (Ин. 16: 33), — сказал Христос. И посмотрите, Церковь растёт, несмотря на все антицерковные, антихристианские настроения! Только нужно быть преданными Христу и не бояться этих смущений.

О каких уроках, данных всем нам в связи с разгулом терроризма, можно говорить с позиций Православия?
— С позиций каждой из трёх библейских монотеистических религий, — я имею в виду Христианство, Иудаизм и Ислам, — можно с одинаковой твёрдостью говорить о вопиющем беззаконии, которое совершается террористами и всевозможными радикалами, порою при кощунственном произнесении имени Божия. По выражению одного выдающегося мыслителя нашего времени, всем нам следует учиться отличать духовного энтузиаста от религиозного самозванца.

Если первый, порою, бывает «усерден не по разуму», то это можно исправить, раскрыв перед увлекающимся неофитом меру необходимого такта, степень духовной осторожности и глубину социальной ответственности перед церковным и светским сообществом, о которых каждому верующему всегда следует помнить. Но во втором случае всё сложнее, потому что религиозное самозванство зачастую бывает прямо связано с криминалом.

Для христиан в этом вопросе непреходящее значение имеет наставление святого апостола и евангелиста Иоанна Богослова о различении духа, который движет человеком: «Не всякому духу верьте, но испытывайте духов, от Бога ли они, потому что много лжепророков появилось в мире» (1 Ин. 4: 1).

За последнее десятилетие на рубеже веков и тысячелетий Церковь пережила очень важный этап своей истории, и можно предположить, что сегодня она вступает в новый период. Не могли бы Вы подвести итоги прошедшего десятилетия и рассказать о Вашем видении будущего Русской Православной Церкви? 
— Думаю, что моё видение будущего нашей Церкви не будет субъективным. Очевидность перехода к новому этапу её истории уже не вызывает сомнений ни среди Священноначалия, ни среди клира и паствы. Этап возрождения приходов и монастырей, Духовных Школ и традиционных форм социального и миссионерского служения Церкви стал необратим и приносит убедительные результаты. Наступает потребность всерьёз задуматься о качественном наполнении всех сфер церковной жизни — жизнью по вере.

Пришло время углубления в свои сердца: а достаточно ли в них христианского содержания, чтобы наполнять православным духом все те храмы и монастыри, классы и аудитории, газеты, книги и журналы, проповеди и беседы, фильмы и мероприятия, которые создаются именно для этого?

Такой вопрос должен задать себе каждый, без различия сана, должности и положения. И от того, какой ответ мы обретём в своих сердцах, зависит и наша деятельность, и её результаты. Первоначальный энтузиазм должен уступить дорогу подвигу глубоко осознанного повседневного служения верой и правдой Богу, Матери-Церкви, земному Отечеству и своему ближнему.
Три десятилетия на Белорусской земле
Как бы Вы обрисовали путь Православной Церкви за время Вашего служения в Беларуси с 1978 года, и что представляет собой Белорусский Экзархат сегодня?
— Время пролетело незаметно... Кто-то в том 1978 году родился, и ему уже тридцать лет… Я же продолжаю здесь своё служение, спокойно рассуждаю о нём и воспринимаю это как волю Божию. Бывали разные размышления касательно моего служения в Беларуси. Если бы я сказал, что не было никаких движений мысленных и чувственных, я был бы не прав. Другое дело, что они рождались не столько во мне, сколько во вне. Как всякие людские слухи, они, естественно, рождались и в нашей церковной среде. Но корабль Белорусской Церкви идёт вперёд и разрезает эти волны, волны человеческих страстей и предположений. Слава Богу! Я благодарю Господа за то, как сложилось моё служение в Беларуси, и не хочу ничего переоценивать, прекрасно сознавая свои недостатки. Я не перестаю благодарить Бога за ту паству, которую Он мне вручил и к которой я в воскресный день 12 ноября 1978 года впервые обратился со словом назидания. Паства белорусская, как и вообще вся паства православная в разных уголках нашей необъятной страны — Белой, Малой, Великой Руси, всегда добра и снисходительна к своему пастырю. 
Ну что же, 1978 год — это год ещё далёкий от перестройки. Первые 10 лет трудно было сделать что-то внешне заметное для Церкви. Речь не шла об открытии новых храмов, речь шла об укреплении того достояния, которое мне было вручено Церковью. Нужно было заниматься консолидацией церковных сил и, прежде всего, пастырей вокруг своего епископа. Жировичский монастырь стал центром наших небольших пастырских конференций. Каждый год мы завершали встречей духовенства, которое было рукоположено за истекший год. И уже тогда мы предвидели, предчувствовали и понимали, что дело идёт на поправку и Духовная Школа возродится. Когда это произойдёт, конечно, никто не знал. Мы начали работать. Я всегда буду молитвенно благодарен покойному отцу схиархимандриту Иоанну (Маслову), который помогал практически, работая со священниками над церковным уставом. На встречи приезжали маститые протоиереи: отец Михаил Буглаков, отец Иоанн Хорошевич, отец Георгий Латушко. Наши старшие священники во время этих встреч были полны своими студенческими воспоминаниями, поэтому они с каким-то особым энтузиазмом проводили эти занятия. 
Таким образом, мы укрепляли свои внутренние позиции. Затем было важно посещать приходы. Это не всегда было просто. Приезд епископа на далёкий сельский приход настораживал руководство, которое звонило в центр Председателю Совета по делам религий, и он потом интересовался: «А вот вы собираетесь ехать на такой-то приход. Лучше бы воздержаться. Там сейчас уборочная кампания или посевная». Во всяком случае, находились разные причины, чтобы не приезжал епископ и не подымал религиозный дух населения. И приходилось убеждать, что никаких контрреволюционных действий со стороны епископа не будет. Да их и не должно было быть, и не может быть по самой природе нашего служения. Но когда перестройка была ближе и у нас возродился первый приход, мне вдруг позвонил уполномоченный: «Вы знаете, вот мы зарегистрировали там-то приход, открылся храм, и мне уже звонит сосед председателя этого колхоза, в котором открылся храм, и просит у них также открыть церковь. Говорит, что в том колхозе наладилась дисциплина, дела лучше пошли, народ с энтузиазмом идёт на работу». Какая разная реакция! И, конечно же, последняя реакция правильная, она действительно отвечала и отвечает настроению народа. Предоставьте верующим возможность в престольный праздник побывать в храме, хотя это и рабочий день, так они на следующий день отработают вам гораздо больше, и с лучшим настроем, продуктивнее будет этот труд. 
До 1988 года, когда после встречи Патриарха и Синода с М.С.Горбачёвым загорелся свет для перестройки церковной, до того момента было очень трудно что-то сделать. Но после этого потихонечку пошел процесс открытия новых общин, приходов, возрождения прежних, организация новых в местах, где никогда не было храмов. С 369 общин мы выросли за последние двенадцать лет до 1200. И наш Жировичский монастырь был единственным. Он никогда не закрывался. Эта обитель стала очагом монашеского возрождения на Белорусской земле. Теперь (в данном ответе приведена статистика за 2004 год. — Прим. ред.) мы имеем 26 мужских и женских обителей. Численность белорусского духовенства составляет сегодня более тысячи человек. Минская епархия выросла в 6 раз. С сорока девяти приходов в 1978 году до трёхсот шестидесяти — в 2004 году. И очень важно, что наряду с ростом приходов у нас возросла ответственность у церковного народа за свою христианскую жизнь, за своё служение ближним. Возродились братства и сестричества. Они взяли на себя ответственность за миссионерство и социальное служение. Помимо двухсот Воскресных школ, в Беларуси действуют школа катехизаторов, три духовных училища, Академия и Семинария, Богословский факультет, выпускники которого получают диплом государственного образца. 
Исторической можно назвать встречу наших семинаристов и учащихся Академии со студенчеством белорусских высших школ, представители которого посетили в своё время Свято-Успенский Жировичский монастырь и увидели лицом к лицу наши Духовные Школы, нашу молодёжь! На встрече дискутировали о личности великого писателя и мыслителя Ф.М.Достоевского, молились и размышляли о нём. Это замечательно организованное мероприятие, по отзывам участников, произвело на них огромное впечатление. Это начало нового этапа в деятельности наших Духовных Школ. Не для себя мы живём, но думаем, как наши Школы могут выполнить церковную миссию: «Идите, научите все народы» (Мф. 28: 19). Слава Богу, что наши студенты, новое христианское поколение, делают то, что мы, представители старшего поколения, уже не можем сделать. Но мы можем поделиться нашим опытом... 
Не могли бы Вы вспомнить, Владыка, какие трудности Вам приходилось преодолевать в начале Вашего пребывания в Минско-Белорусской епархии?
— Такие же, как, наверное, и в любой иной епархии на территории Советского Союза. На всю республику насчитывалось всего 369 приходов, действовал лишь один монастырь, отсутствовала Духовная Школа…

Вспоминаются и курьёзные случаи. Приехав в Минск, я, естественно, не изменил своему правилу не появляться на людях в светской одежде. Помню, как многие были, мягко говоря, удивлены, когда я впервые направился в Совет Министров в рясе: «Вы что, так и пойдёте на приём к Председателю?» Да, было и такое восприятие Церкви…

Представьте, что в те годы делались, и, к сожалению, небезуспешно, попытки лимитировать количество Крещенской воды, раздаваемой прихожанам в день Богоявления. Деятели местных уровней не без гордости писали в отчётах о своих «успехах». Постепенно мы эти «лимиты» стали значительно превышать, а потом и вовсе создалась ситуация, при которой деятелям даже вспоминать о былых «гордых» рапортах стало неуместно...

По мере приближения торжеств 1000-летия Крещения Руси отношения Церкви и государства стали медленно, но неуклонно обретать какую-то, я бы сказал, человечность. Было такое впечатление, что все стали в большей степени ощущать свою принадлежность к той истории, которую народ так и не удалось заставить забыть.

Вполне естественно, что сегодня церковно-государственные отношения углубляются и систематизируются. Если в 80-е годы у Церкви и государства была, наверное, единственная «точка совпадения интересов» — миротворческое движение, а до этого, в 60-х и 70-х годах, вовсе стояли «заморозки», то сегодня мы стараемся сообща осмысливать весь спектр насущных вопросов бытия белорусского народа и искать способы совместного решения важнейших из них.

Ваше Высокопреосвященство, как, на Ваш взгляд, изменилась церковная жизнь в Беларуси за 30 лет?
— За тридцать лет, которые в моей жизни Божиим благоволением сопряжены с Белой Русью, мы стали свидетелями серьёзных, я бы даже сказал кардинальных, изменений и во всём мире, и в обществе, и в Церкви. На наших глазах произошёл разлом истории, а где-то, наоборот, восстановление её прежде порушенных звеньев. 
В 1992 году завершилось формирование Белорусской Православной Церкви. Единственная до начала 90-х годов Минская епархия стала колыбелью восстановления всех на сегодняшний день одиннадцати исторических епископских кафедр, которые вошли в состав Белорусского Экзархата. С тех пор многое, что было утрачено, постепенно возрождается.

И в современном церковном строительстве формы и структуры дореволюционной поры не копируются механически, но вновь осмысливаются, обогащаются новыми формами и, конечно, новыми возможностями, которые предлагает современная жизнь. Многое создаётся впервые.

Какими Вам видятся место и значение Православной Церкви в суверенной Беларуси? Какие изменения произошли за последнее десятилетие?
— Место и значение Церкви в жизни общества определяются, скорее всего, самим обществом. Ведь Церковь Христова представляет собой богочеловеческий организм, Главою которого является Христос Спаситель. А церковное тело — это верующий народ, духовно окормляемый Священноначалием и церковным клиром.

Поэтому в прикладном смысле вопрос о месте и о значении Церкви в жизни страны можно рассматривать, например, в плане отношения государства к верующим гражданам или как проблему взаимодействия религиозной и нерелигиозной частей общественности, их отношения друг ко другу и к происходящим событиям.

На рубеже 1980–1990-х годов республики бывшего Союза были на пути к суверенитету. Именно тогда Русская Православная Церковь сделала шаги, однозначно показавшие, что принцип сохранения церковного единства был и остаётся для Православия незыблемым. Это было жизненно важным условием внутреннего устроения Церкви в таких весьма острых и взрывоопасных общественных процессах, как стремление к независимости, желание автономности, влечение к суверенитету, и тому подобных центробежных движениях.

Для Церкви в начале 90-х годов было совершенно очевидно, что общество бывшего Союза ждут серьёзные испытания. Развивая заложенные в церковном Уставе возможности, Архиерейский Собор Русской Православной Церкви, посвящённый празднованию 4000-летия учреждения Московского Патриаршества и проходивший 9–11 октября 1989 года в Свято-Даниловом монастыре, принял, в частности, определение об образовании Белорусского Экзархата Московского Патриархата. Его вторым официальным названием стало наименование «Белорусская Православная Церковь».

В результате мы обрели Синод, который составляют правящие архиереи одиннадцати белорусских православных епархий во главе с Патриаршим Экзархом, и самую широкую административную самостоятельность. Однако, — и я хотел бы это особенно подчеркнуть, — Белорусская Православная Церковь была и остаётся частью Русской Православной Церкви, с которой она неразрывно соединена многовековыми каноническими и церковно-историческими связями. 
По этому же принципу в дальнейшем был определён статус православных епархий на территории иных суверенных государств: в Украине, в Молдавии, в странах Балтии и иных. Но все православные епархии, находящиеся на территории вновь образованных стран, составляют одну Поместную Церковь, пребывая в каноническом единстве друг с другом и с Московским Патриархатом.

На пути к суверенитету Белорусское государство имело перед глазами, я бы сказал, весьма знаменательные вехи нашей национальной истории. Так, в 1992 году прошли незабываемые торжества, посвящённые 1000-летию Полоцкой епархии и Православной Церкви на Белой Руси, а на следующий год было совершено празднование 200-летия Минской епархии.

Такие события дали повод для самого внимательного исследования истоков, традиций и путей развития белорусской национальной государственности. В те дни и впоследствии общество устами своих церковных и государственных деятелей, представителей научного мира и общественных лидеров, а также, разумеется, большинства народа твёрдо заявило, что в становлении государственности и национально-этнической самобытности белорусов решающее значение принадлежит Православию. Летопись огненных испытаний, которые переживала Белая Русь в течение многих столетий, лишь подтверждает эту истину.

Косвенным, но немаловажным свидетельством верного выбора является также отсутствие в обществе признаков межнациональной и межконфессиональной неприязни. Согласитесь, это довольно значимое обстоятельство на фоне событий, которые ныне сотрясают мир.

Как менялось отношение к Православной Церкви со стороны государства в 80–90​х годах прошлого века, почему происходили эти изменения?
— В 80-е годы у Церкви и государства была, наверное, единственная «точка совпадения интересов» — это миротворческое движение. Помните Карибский кризис, который в хрущёвский период руководства страной уже не только поставил мир на грань, за которой начинается ядерная война, но наклонил человечество за предел этой грани?

Так и в отношениях с Церковью к концу 70-х – началу 80-х годов был накоплен немалый потенциал взаимного отчуждения. Напомню, что времена так называемой «оттепели» 60-х стали для Православной Церкви лютыми «заморозками»: в это время было закрыто и уничтожено больше храмов и монастырей, чем за всю предыдущую историю советской власти.

Но для властей враждовать с Церковью означало враждовать со своим народом. Даже когда атеистические агитаторы и пропагандисты называли народ Божий «тёмной массой», нельзя было не считаться с тем, что эта «масса» состояла из граждан той же страны. И среди этой «массы» были образованнейшие люди, видные учёные и деятели культуры мирового уровня, равно как и простые люди, для которых «отнять Бога» означало — «лишить жизни».

Этот тупик был преодолён в начавшемся миротворческом движении, в ходе которого Советское государство, помимо всего прочего, стало вновь учиться разговаривать со Священноначалием, клиром и паствой Русской Православной Церкви.

Для верующих людей церковное миротворчество 80-х годов не было чем-то необычным, потому что как тогда, так и сейчас оно основывалось на библейских законах, евангельских заповедях и апостольских наставлениях.

«Уклоняйся от зла и делай добро; ищи мира и следуй за ним», — призывает нас книга Ветхого Завета — Псалтирь (Пс. 33: 15); «Блаженны миротворцы, ибо они будут наречены сынами Божиими», — гласит Евангелие от Матфея (Мф. 5: 9); «Итак будем искать того, что служит к миру и ко взаимному назиданию», — научает христиан апостол Павел (Рим. 14: 19).

В 1982 году в Москве была проведена всемирная конференция «Религиозные деятели за спасение священного дара жизни от ядерной катастрофы». Этот грандиозный форум не только показал реальные возможности влияния религиозных организаций всей Земли на формирование общественного мнения в вопросах войны и мира, но также стал свидетельством высокого авторитета Русской Православной Церкви в нашей стране и за рубежом. Думаю, что именно с тех пор Советское государство уже с большей осторожностью стало относиться к Церкви.

И хотя накануне празднования 1000-летия Крещения Руси многие чиновники не скрывали своих мнений о том, что это торжество ограничится рамками внутрицерковного мероприятия, величие праздника и его влияние на умы и сердца людей было огромно. Столь огромно, что последовавшее возрождение Святого Православия без преувеличения стало сравнимо с Крещением Руси в 988 году.

Перестройка фактически началась именно с этих эпохальных событий, а не с парт​
конференций, которые прошли шумно и забылись скоро. 
20-летие начала так называемой перестройки стало в 2005 году по-своему исторической датой. Как Вы сегодня оцениваете переходный период от советского прошлого к нынешней непростой ситуации? Что он дал Церкви?
— Перестройка, которую советское руководство пыталось совершить во второй половине 80-х годов, была явлением очень противоречивым. Начиналась она во многом как очередная партийно-государственная кампания, и её лозунги, как помнится, поначалу не слишком-то привлекали внимание народа. Думаю, многие прочили ей участь объявленного Хрущёвым коммунизма к концу столетия, население уже перестало подшучивать над откровением властей о том, что «экономика должна быть экономной», вместе с Андроповым ушли и меры по повышению дисциплины в обществе… На первых порах перестройки народ всколыхнула только неуклюжая антиалкогольная кампания. Впрочем, влияние событий в Польше, профсоюзы «Солидарность» во главе с Валенсой и польский Папа уже заставляли задумываться о неизбежности каких-то перемен.

Теперь уже совершенно очевидно, что попытки «перестроить» советскую власть были обречены. Лишь год-другой люди верили, что партия коммунистов способна к «самоочищению»: помню, как во время проведения известной партконференции радиоприёмники и транзисторы были включены и в квартирах, и в транспорте, и в руках у прохожих. Даже в гараже Минского Епархиального управления из динамиков моей «Волги» раздавались взволнованные речи партактива… Все хотели перемен!

Церковь во времена перестройки была занята церковными делами, и прежде всего — подготовкой и празднованием 1000-летия Крещения Руси. Об этом уже много сказано, и я повторю лишь, что это центральное событие 1988 года и его последствия показали, что Русская Православная Церковь жива, и твёрдо стоит на ногах, и остаётся Матерью для миллионов советских граждан, в которых советская власть так и не смогла уничтожить генетическую память о их родовом и национальном православном прошлом. Вспомните, какой огромный интерес в те годы был проявлен к истории Отечества, как люди собирали подписи под призывами переиздать собрания исторических сочинений Соловьёва и Ключевского, Нечволодова и Митрополита Макария!

Наконец, празднование 1000-летия Крещения Руси дало Церкви возможность ввозить в страну, издавать и переиздавать духовную литературу, в первую очередь — Библию, богослужебные книги, жития святых…

О «перестройке» тогдашней власти можно сказать словами евангельской притчи: «Никто не приставляет заплаты к ветхой одежде, отодрав от новой одежды; а иначе и новую раздерет, и к старой не подойдет заплата… никто не вливает молодого вина в мехи ветхие; а иначе молодое вино прорвет мехи, и само вытечет, и мехи пропадут» (Лк. 5: 36–38). Власть не менялась, потому что не была способна к переменам, но менялись люди, в том числе — власть имущие. Помню наши встречи с Горбачёвым, визит Рейгана в Даниловский монастырь; помню и то движение навстречу друг другу, которое совершалось между Церковью и, нет, не столько государством, сколько представителями этого государства.

Уверен, что многие советские лидеры и деятели высших и средних государственных эшелонов не были убеждёнными атеистами. При первой же возможности, когда им за это уже не грозили партийные взыскания, — они поворачивались к Церкви лицом и нередко входили в неё, становясь полноправными христианами.

Помню, как годы спустя, после церемонии открытия мемориала на Прохоровском поле, в кулуарах прозвучало благодарение Богу и Священноначалию за то, что вчерашние гонители Церкви нередко становятся её чадами и не на словах, но на деле доказывают искренность своих убеждений.

Не знаю, многие ли сегодня помнят, что накануне распада Советского Союза был проведён общесоюзный референдум, на котором абсолютное большинство жителей огромной страны высказались за сохранение единого государства. Но их воля была беззастенчиво попрана, и распад державы был совершён предельно узким кругом политических деятелей, почуявших запах личной власти в меньшем, но суверенном государстве. К слову, республиканские политические и экономические элиты в тот момент меньше всего думали о народе: ведь «на местах» предстоял «великий передел» собственности и власти — собственно, в это и вылилась «перестройка» старой системы, потерявшая с годами и доверие народа, и романтический ореол первых лет. Теперь, когда время достаточно далеко отстранило от нас события двадцатилетней давности, мы понимаем, что Чернобыльская ката​
строфа с её трагическими последствиями не без оснований казалась предвестницей грядущих исторических потрясений.

Как складывались Ваши отношения с различными руководителями Белорусского государства за время Вашего пребывания в Беларуси?
— Вы хотите, чтобы я прокомментировал отношения с Вячеславом Францевичем Кебичем и Станиславом Станиславовичем Шушкевичем, когда они находились у кормила государственной власти? Что ж, было немало доброго и в том времени, чтобы вспомнить о нём.

Вячеслав Францевич был первым государственным деятелем на Белорусской земле, который официально встречал Патриарха Московского и всея Руси, также впервые посетившего Белую Русь за всю историю Московского Патриаршества. Святейший Патриарх Алексий II 17 июня 1991 года был принят Премьер-министром БССР с такой теплотой и искренностью, что это явно знаменовало наступление нового этапа отношений Церкви и государства.

Во время наших встреч на разном уровне я чувствовал, что Вячеслав Францевич рад каждой возможности вести нормальный, дружеский и не отягощённый «партийными установками» разговор о Церкви и о нуждах своих верующих соотечественников.

Станислав Станиславович в должности Председателя Президиума Верховного Совета Республики Беларусь был участником празднования 1000-летия Полоцкой епархии и Православной Церкви на Беларуси в сентябре 1992 года. Именно из его уст в присутствии многочисленных представителей Поместных Православных Церквей и белорусской диаспоры официально прозвучали слова о том, что «хрысціянская культура стала рашаючым фактарам фарміравання і развіцця асветніцтва, навукі і культуры на Беларусі».

Церковные торжества 1992 года были проведены с полным уважением к Церкви со стороны государства, и это событие стало своеобразной визитной карточкой тогдашнего белорусского руководства в широком христианском мире. Мне радостно думать о том, что и в те годы, и сегодня наша Церковь помогает миру увидеть нашу страну и наш народ в его истинном свете, не замутнённом плодами всевозможных «политтехнологий».

Сегодняшние отношения Белорусской Православной Церкви с действующим Президентом Республики Беларусь у всех на виду. Нашу страну за время его президентства четырежды посетил Святейший Патриарх Алексий, традиционно принимаемый Главой государства на самом высоком уровне. Ежегодно Александр Григорьевич встречается с членами Белорусского Синода для решения текущих вопросов. Наши отношения с господином Президентом носят искренний и деловой характер: ведь их предметом были и остаются интересы верующего белорусского народа, а это ко многому обязывает обе стороны.

Я всегда официально заявляю, что мы не стремимся быть государственной Церковью. 75 лет мы находились в жарких объятиях государственной власти и знаем цену этим объятиям. Поэтому у нас появляется естественное желание дистанцироваться, но это не значит, что мы выступаем против. Мы ищем человеческих контактов и дипломатических возможностей. И я не встречал, особенно в последнее десятилетие, таких обстоятельств, когда бы власть хотела что-то от меня получить, что-то, что поставило бы передо мной проблему, чтобы власть хотела прикрыться Церковью. Пусть такое положение длится как можно дольше. Я вам откровенно говорю, что мы совершенно свободны в своей церковной и духовной деятельности. Церковь свободна в своей миссии. А все проблемы сейчас в нас: мы нередко сами подаём соблазн и повод для осуждения. 
Какие задачи ставит перед собой Белорусская Православная Церковь на перспективу?
— С одной стороны, мы призваны руководствоваться евангельскими словами Спасителя: «Не заботьтесь о завтрашнем дне, ибо завтрашний сам будет заботиться о своем: довольно для каждого дня своей заботы» (Мф. 6: 34). Поэтому Православная Церковь не практикует «стратегического планирования на перспективу».

Однако все наши текущие дела и чаяния, намерения и замыслы подчинены не только тому, как преодолеть повседневные хлопоты земной жизни, но в первую очередь — как сохранить и преумножить в сердцах людей евангельский свет любви Божией. Эта задача имеет очень конкретные и предельно чёткие формы своего выражения и потому требует от христиан, от Святой Церкви предельного напряжения духовных, душевных и телесных сил. 
Каковы сегодняшние приоритеты в церковном строительстве — духовное образование, миссионерство, храмоздание?
— Сегодня уже можно смело говорить о внешней стабилизации жизни Церкви — строятся и благоукрашаются храмы и монастыри, налажены структуры духовного образования, служб милосердия, братств и диаконических учреждений. Но всё это сейчас должно наполняться глубоким содержанием: жизнью во Христе, а не только размышлениями о благочестии или созиданием внешних условий для его выражения.

Каждый христианин должен себя спросить: а достаточно ли в наших сердцах христианского содержания, чтобы наполнять православным духом все те храмы и монастыри, классы и аудитории, газеты, книги и журналы, проповеди и беседы, фильмы и мероприятия, которые создаются ныне Церковью?

Энтузиазму внешнего церковного строительства должна сопутствовать более высокая личная ответственность за соблюдение и исполнение евангельских заповедей. Нам нужно учиться быть постоянно открытыми Богу своим сердцем и готовыми принять от Господа всё, что полезно для спасения души, включая скорби, искушения, треволнения. Всё, ибо от Господа исправляются стопы человека, и в результате испытания становятся благом для его духовного возрастания. Во все времена для верующего человека был важен навык непрестанного «хождения пред Богом», как говорится в Писании, и особенно он необходим нам сейчас.

Ведь не секрет, что мы сталкиваемся с внутренними проблемами церковного бытия, которые касаются и церковной дисциплины, и теплохладности некоторых в отношении своих обязанностей как пастыря или прихожанина храма. 
В жизни Церкви наступил этап глубокого и систематического изучения богословия и церковной истории уже не на уровне массовых популярных брошюр, но на твёрдом богословском основании. Значительно вырос уровень духовных требований и запросов общества, стало быть, возросла и степень ответственности пастырей и паст​
вы не только перед Священноначалием, но и перед Богом и людьми.

Ваше Высокопреосвященство, до сих пор мы говорили о том, что достигнуто за десятилетия Вашего пребывания на Белорусской земле. Но любому человеку свойственно что-то планировать, хоть мы и знаем, что всё происходит по воле Божией. Чего бы Вы хотели ещё достичь, на какие направления деятельности обратить больше внимания? 
— Прежде всего, мне хотелось бы чаще посещать приходы Минской епархии. Но, к сожалению, мои обязанности члена Священного Синода, председателя Богословской комиссии Московского Патриархата, а теперь ещё и руководителя редакционной коллегии «Богословские труды» требуют немало внимания, и мне приходится выполнять эти послушания, урезая свою епархиальную программу, своё служебное и личное время. Правда, время у епископа не делится на общественное и личное. Всю свою жизнь архиерей должен осознавать как время для служения. А посещение прихода — это не административная проверка, как кому-то может показаться, это молитва к Богу «едиными усты и единым сердцем» церковного народа и епископа. Особенно трогательные встречи происходят на тех отдалённых приходах, которые последний раз принимали у себя правящего архиерея почти столетие тому назад.

Вспоминаю своё первое посещение Гродно в 1978 году. Подходя к церкви, я увидел, что по обе стороны дорожки верующие стоят на коленях. Я был до глубины души потрясён, но настоятельно попросил, чтобы они встали и больше так не делали. 
К сожалению, наши сельские приходы с каждым годом редеют. Вымирают деревеньки, стареют прихожане. И священнику уже необходимо думать, как организовать жизнь таких малых приходов. Я давно говорю батюшкам: не ждите, пока к вам придут. Хоть это и называется приходом — люди приходят в храм молиться, приходят за советом, приходят, чтобы получить Божию благодать в помощь своей жизни. Но теперь священник должен думать, как он дойдёт до своих прихожан, которые из-за болезни, возраста, отдалённости жилья не могут посетить храм. Эта проблема уже решается с миссионерской точки зрения в России. Создаются передвижные храмы на колёсах, на рельсах и на лодках. Православные миссионеры добираются до самых отдалённых точек. Должны об этом подумать и мы. 
Владыка, кого в эти дни Вы вспоминаете и благодарите как своих учителей, наставников в архиерейском послушании?
— В памяти я храню всех наставников, которые трудились в Московских Духовных Школах над нашим образованием и воспитанием. К великому сожалению, скончался мой товарищ и учитель Митрополит Волоколамский и Юрьевский Питирим. Он опекал меня с первого курса Семинарии и до конца Академии, помогал и после. 
Кого из святых Вы считаете своим покровителем в архиерейском служении?
— В крещении я получил имя Кирилла. И в нашей семье 24 мая, день памяти учителей славянских Мефодия и Кирилла, всегда чтили. Когда я приехал в Беларусь, мне было радостно узнать, что кафедральный собор в крипте имеет престол святых равноапостольных Мефодия и Кирилла. 
Когда я принимал монашество, то, естественно, не знал, какое имя мне дадут. У меня и в мыслях не было поинтересоваться этим или попросить себе какое-то определённое имя. Когда с такими просьбами сейчас ко мне обращаются, то я покрываю это молчанием: если ты идёшь в монашество, готов дать обеты, отдать свою волю в послушание старшим, какие могут быть вопросы и пожелания?

Имя Филарета Милостивого было дано мне неожиданно ныне уже покойным архиепископом Саратовским и Волгоградским Пименом. И мне было немножко жалко своего прежнего имени, но я понимал, что это слишком личное чувство. Когда я уезжал из Академии на новое послушание в Германию, то получил великое для меня утешение. Матушка отца Павла Флоренского Анна передала мне икону-триптих, которая хранилась в семье Флоренских: в центре Филарет Милостивый, по бокам архистратиг Михаил и преподобная Евдокия, и записочку, что этот триптих принадлежал святителю Филарету (Дроздову), Митрополиту Московскому (Михаил и Евдокия — его родители). Эта икона с тех пор всегда со мной. Это — главная моя святыня, и все молитвенные воздыхания мои перед ней. 
Какие качества нужны современному архиерею?
— Я бы не сказал, что сейчас от архиерея требуется что-то новое. Конечно, меняются времена, настало новое тысячелетие, и нам кажется, что должно быть всё новое, нами руководит чрезмерное стремление к новаторству. Но даже к церковной истории применима пословица «всё новое — это хорошо забытое старое». Самое драгоценное для Церкви — сохранить апостольское преемство. Наш век трагичен расколами, еретическими учениями, потому что мы пренебрегаем основным стержнем — апостольским преданием. Хранить его непросто: только чистотою жизни и веры. Если твоя жизнь, твоё служение адекватно проповеди апостолов, святых отцов, если ты в них находишь для себя постоянную пищу для размышления и духовного существования, «заряжаешься» этой благодатной энергией, тогда ты и современен. Я вспоминаю те времена, когда церковное возрождение только начиналось, когда мы осмеливались впервые открыто говорить о многих исповедниках ХХ века, таких, например, как отец Павел Флоренский. Мы ценили каждый опыт. Сегодня мы купаемся в благодати, в духовной атмосфере, в богословской мысли — всё нам доступно. Но мы перестаём ценить эти дары, думаем, что можем сказать что-то новое. Сказать мы можем, но только в послушании Церкви, на базе того духовного багажа, который нам оставили святые отцы. 
Ваш рабочий день, Владыка, наполнен разными событиями, Вас посещает много людей, Вы совершаете поездки по Беларуси и за её пределы. Как Вы преодолеваете усталость, как выдерживаете такой напряжённый график?
— Сам не знаю, но как-то удаётся, хотя годы уже берут своё: и усталость, и некоторые болезни мешают, и уже переживаешь, что завтра, например, в день иконы Божией Матери «Всех скорбящих Радость» я вынужден по заповеди врача быть дома. 
В наше смутное время, когда духовная жизнь понимается не совсем правильно, когда её пытаются подчинить разным знакам, цифрам, слухам, безосновательным пророчествам, я нахожу большую пользу в духовной литературе. Сейчас особенно глубоко трогают меня воспоминания митрополита Вениамина (Федченкова) и труды архимандрита Иоанна (Крестьянкина). Владыка Вениамин — представитель ушедшего поколения, он пережил послереволюционные перипетии, побывал на грани раскола, служил в Европе и в Америке, а отец Иоанн — это наш современник, монастырский духовник, можно сказать, затворник. Но я нахожу, что их рассуждения параллельны. Буквально перед сном я открываю последнее издание писем отца Иоанна. Читаю его, и сон уходит, хочется ещё страничку и ещё. И беда в том, что надо немножко поспать. Чтение Слова Божиего и размышлений наших духовных отцов необходимо каждому пастырю. Это как подключение к аккумулятору, это восполнение растраченной за день энергии.
Юбилейный Архиерейский Собор
Какие события в жизни Православной Церкви Вы бы выделили особо?
— В 2000 году произошло событие огромного значения — Архиерейский Собор Русской Православной Церкви, расположенной на всей территории бывшего Союза — СНГ и Балтии. Русская Православная Церковь — это историческое наименование нашей Церкви, которую мы можем ещё именовать Московским Патриархатом, как именуем мы Патриархаты Константинопольский, Александрийский, Антиохийский, Грузинский, Болгарский и иные. В этом ряду стоит и Московский Патриархат, частью которого является Белорусский Экзархат, или Белорусская Православная Церковь.

На Собор прибыли более ста сорока епископов нашей Церкви, и среди них — восемь архиереев из Беларуси. Главным деянием, естественно, была канонизация новомучеников и исповедников Церкви, в числе которых — Царская Семья.

Нужно сказать о проявлении поразительного единодушия архиереев, хотя перед Собором высказывались разные суждения, и существовало даже некоторое опасение, что во время обсуждения этого вопроса возникнет разномыслие. Но факт остаётся убедительным и вдохновляющим: единогласно был причислен к лику святых огромный сонм угодников Божиих — более тысячи двухсот пострадавших в ХХ веке за веру Христову, среди которых — 23 священномученика Минской епархии. Также была совершена канонизация подвижников благочестия более ранних периодов жизни нашей Церкви, труды и подвиги которых сейчас проявились, и Церковь посчитала необходимым причислить их к лику святых.

Собор принял новую редакцию Устава Русской Православной Церкви. Без этого основополагающего документа жизнедеятельность Церкви, естественно, затрудняется. В основном, Устав сохранил свою структуру и содержание.

Подробно разработано положение о церковном суде, отсутствие которого было недостатком прежней редакции Устава, когда весь суд возлагался на епископа. Сейчас Устав предписывает иметь епархиальный суд: епархиальный архиерей назначает председателя церковного суда на три года, и епархиальное собрание избирает как минимум двух членов епархиального суда. В таком составе церковный суд занимается разбором всех правовых вопросов в жизни и практике епархий. Решения епархиального суда предлагаются на утверждение правящего архиерея. Отныне имеются ещё две инстанции церковного суда: общецерковный суд с юрисдикцией в пределах Русской Православной Церкви и высший суд — суд Архиерейского Собора с аналогичной юрисдикцией. 
Более подробно Собор остановился на понятии «Самоуправляемая Церковь». В Московском Патриархате существуют Церкви, которым предоставлена самостоятельность. Первой нужно назвать Украинскую Православную Церковь: Собор подтвердил её широкую автономию и выразил надежду, что это будет способствовать преодолению церковного раскола на Украине. Также правом самостоятельного управления обладает Православная Церковь в Латвии, Эстонии и Молдове.

Прежним остаётся понятие «экзархат». На сегодняшний день Белорусский Экзархат — единственный в Московском Патриархате, и это тоже разновидность самоуправляемости Церкви. Здесь особых изменений не произошло. Белорусский Экзархат имеет свой Устав, который остаётся в силе.

Несколько подробней в новой редакции Устава сказано о приходах, но расширение соответственных статей незначительно. В большей степени акцентируется внимание на братствах и сестричествах, которые создаются при приходах, действуют по благословению епархиального архиерея и ему подотчётны.

Архиерейский Собор принял ряд серьёзных документов. Впервые в нашей Церкви и среди других Поместных Православных Церквей появился документ об основах церковной социальной деятельности. «Вера без дел мертва», — так учит Священное Писание (Иак. 2: 20, 26). Как совершать эти дела? В каких областях жизни общества Церковь должна принимать участие? Это и регламентирует обширный, серьёзный, основанный на Священном Писании и Священном Предании документ «Основы социальной концепции Русской Православной Церкви».

Вот лишь наименование разделов, которые он содержит: «Основные богословские положения», «Церковь и нация» (в Церкви нет различия наций, все народы, все языки благословенны и призваны ко спасению), «Церковь и государство», «Христианская этика и светское право», «Церковь и политика», «Собственность», «Преступность, наказание и исправление», «Вопросы личной, семейной и общественной нравственности», «Здоровье личности и народа», «Церковь и проблемы экологии», «Проблемы биоэтики», «Светские науки, культура и образование», «Церковь и светские средства массовой информации», «Международные отношения», «Проблема глобализации и секуляризма».

Эти положения очень современно звучат, и впервые архиереи, клир и миряне получают руководственные положения о том, как им строить свои отношения с современным обществом.

Следующий важный документ — «Основные принципы отношения Русской Православной Церкви к инославию». Можно сказать, что в этом документе нет ничего нового. Его содержание таково: «Единство Церкви и грех человеческих разделений». Церковь едина, и это её отличительное, онтологическое свойство. Поэтому всякое разделение в обществе, а особенно в Церкви или между Церквами, — это грех, преступление заповедей Божиих, нарушение Божественного повеления о стремлении к единству по образу Триединого Бога.

Документ говорит о стремлении к восстановлению богозаповеданного единства христиан как цели взаимоотношений Православной Церкви с инославием. Эти стремления живы, они естественны, и Церковь очень внимательно относится к различным моделям единения, которые предлагаются разными христианскими деноминациями и даже некоторыми государственными мужами. Так, например, на Украине предложено всем православным направлениям сесть за один стол и объединиться при содействии государства. Это пример неправильного понимания проблемы. Церковь только сама может достигнуть единства своих членов; христиане только сами, по своей доброй воле, согласно Учения Христова, должны прийти к единству. Поэтому в документе рассматриваются и такие тенденции и стремления в христианском обществе, которые Церковь не приемлет. Она их понимает, но не может принять и положить в основу своего принципа единения. Этим документом мы призываемся свидетельствовать о Православии. В течение двух последних столетий Русская Церковь активно участвовала в христианском поиске пути к единству; этот опыт мы применяем и сегодня и провозглашаем, что единство христиан в Церкви может быть достигнуто, — но только на основе правильного догматического вероучения.

Среди важнейших деяний Собора совершено причисление к лику святых 1154 членов Русской Православной Церкви самого разного звания, сана и положения. Масштабность этой канонизации поражает! Кто эти люди и каковы их деяния?
— В ХХ столетии произошло массовое отпадение людей от Бога и от Церкви, а гонения на сохранивших веру и исповедавших её даже до смерти были особенно продолжительны и жестоки. В таких испытаниях проявляется не только человеческая слабость и преступность, но и духовное мужество, героизм и исповедничество. Сегодня мы можем называть имена подвижников, молитвенников и благочестно совершивших своё жизненное служение угодников Божиих, — но ещё большее число тех, кто доныне не явлен миру, но ведом Богу.

Среди 1154 прославленных святых 1090 принадлежат к числу новомучеников и исповедников Российских. В их сонм включены прославленные Белорусской Православной Церковью в октябре 1998 года в лике местночтимых святых 23 священномученика Минской епархии. Эти люди были священнослужителями Матери-Церкви и пострадали в период с 1930 по 1950 год.

Эти люди — наши современники, которые явили миру величие крестного подвига и прославили Господа мученической кончиной, безропотным перенесением страданий и лишений в лагерях, тюрьмах, ссылках. Многие из них были расстреляны.

В чине страстотерпцев канонизированы для общецерковного почитания Государь Император Николай Александрович и члены его Семьи: Государыня Императрица Александра Феодоровна, Наследник Цесаревич Алексий, Великие княжны Ольга, Татиана, Мария и Анастасия. В выступлениях многие архиереи говорили о своих бывших сомнениях в этом вопросе, но многочисленные факты мироточения икон Царской Семьи, а также широкое и искреннее почитание Царственных страстотерпцев среди народа привело всех участников Собора к единодушному решению причислить их к лику святых.

Совершив Деяние о соборном прославлении новомучеников и исповедников Российских ХХ века, Архиерейский Собор выразил надежду на то, что эта канонизация станет переломным моментом в нашей истории, содействуя покаянию народа в грехе богоотступничества, и молитвами новопрославленных святых Господь поможет нам встать на путь духовного исцеления и преображения. Новомученики и исповедники уподобились евангельскому зерну, которое, претерпев смерть, обрело воскресение и новую жизнь (Ин. 12: 24).

Также к лику святых Архиерейский Собор причислил святых мужей прошлых веков, которые мужественно свидетельствовали веру Христову в XVIII и XIX столетиях и были почитаемы народом как церковные подвижники.

В дни работы Собора произошла трагедия с подводным атомоходом «Курск»…
— Начиная от своих первых заседаний, Архиерейский Собор молился о спасении братьев наших, попавших в беду в Баренцевом море. Теперь нам уже известно, что все они погибли... Во время проведения спасательной операции Собор также послал телеграмму, вдохновляющую тех, кто работал по спасению людей, и духовно поддерживающую родственников. Сейчас очень трудно человеческим языком описать и выразить связанные с этой трагедией мысли и чувства. 
Что делать? Одно нам остаётся: молить Бога, чтобы Господь принял их души в Свои обители. Не только жизнь, но и смерть поучительна, как это особенно ярко проявляется на примерах подвигов мучеников и исповедников. Последние минуты жизни определяют судьбу человека: где была его мысль? с Богом? — так он с Богом и останется. И мы верим, что в те мгновения, которые отделяли жизнь от смерти, моряки своею мыслию обратились к Богу. Поэтому у нас сейчас «единое на потребу», как говорит Святое Евангелие: молитва об упокоении душ их в селениях праведных и молитва Церкви о всех родственниках, которые переживают невыразимое горе. Важно только, чтобы они не отчаялись, но восприняли это испытание как волю Божию. Мы можем строить разные предположения о происшедшем, винить и осуждать всех и вся, но в результате мы всё равно придём к молитве Господа, которую Он оставил нам и просил, чтобы мы молились так: «Да будет воля Твоя и на земле, как на небе» (Мф 6, 10). Царство Небесное и вечный покой погибшим. Церковь будет постоянно молиться о них.

С чем был связан созыв Архиерейского Собора Русской Православной Церкви?
— Архиерейский Собор Русской Православной Церкви созывается один раз в четыре года. В его работе принимают участие только епископы Матери-Церкви. 
Юбилейный характер Собора определяется празднованием двухтысячелетия Рождества по плоти Господа нашего Иисуса Христа. Для нас это повод к благоговейному и благодарному воспоминанию истории нашего Спасения, молитвенных раздумий о «великой благочестия тайне» явления Бога во плоти, которая совершилась две тысячи лет назад в Вифлееме. 
Кроме того, Великий Юбилей — это две тысячи лет истории Христианства, из которых уже более тысячи лет насчитывает история Православия в землях Великой, Белой и Малой Руси. И нам вполне закономерно задуматься об оценке пройденного пути, чтобы осмыслить свидетельство Церкви в наступающем веке и тысячелетии.

Ведь мы живём во время весьма знаменательного, в том числе и с эсхатологической точки зрения, парадокса: спустя две тысячи лет от Рождества Христова, по истечении двух тысячелетий христианской истории, мы являемся свидетелями того, что Церковь вновь превратилась в «малое стадо», как это было в апостольские и древнехристианские времена.

Уже давно секулярный мир определяет современную человеческую цивилизацию как «постхристианскую», а наступление очередного века и нового тысячелетия многими рассматривается не как «новое лето благости Божией», а как преддверие оккультной «эры Водолея», периода создания новой формы гуманоидного исчадия — некоего биокомпьютерного «метачеловека»...

Мир не только радикально изменился за минувшее тысячелетие, но и продолжает стремительно меняться, предъявляя Церкви всё новые и новые вызовы. И Церковь, как всегда в периоды исторических изломов, должна в очередной раз утвердить подлинность свидетельства о себе как о Теле Христовом, пребывающем во век века.

Нам также необходимо практически осмыслить ту страшную трагедию, которую Русская Православная Церковь пережила в ХХ веке, веке гонений, поругания святынь, веке мучеников и исповедников.

Наконец, неизбежно возник вопрос о подведении итогов десятилетнего бытия Церкви в условиях вновь обретённой внешней свободы, то есть того периода, который простирается от событий празднования 1000-летия Крещения Руси по сей день. 
Каждый в своей мере, эти вопросы и были рассмотрены на заседаниях Собора. В результате на Юбилейном Архиерейском Соборе были обсуждены и приняты три важнейших документа: «Устав Русской Православной Церкви», «Основы социальной концепции Русской Православной Церкви» и «Основные принципы отношения Русской Православной Церкви к инославию».
Некоторые наблюдатели называют этот Собор не только самым эпохальным церковным форумом, но и «самым либеральным». Как Вы думаете, какие из принятых архиереями документов позволяют так толковать это событие?
— Ещё во время подготовки документов к Архиерейскому Собору мы были готовы встретить прямо противоположные суждения о них со стороны внешних критиков и услышать весь спектр громких оценок: от крайнего консерватизма до радикального либерализма. Думаю, что ни той, ни другой крайностью Соборные Определения и принятые документы не отличаются.

Вероятно, для многих стала неожиданностью та проблематика, которая рассматривалась на заседаниях Собора, а некоторые просто не ожидали, что Священноначалие свободно владеет терминологическим аппаратом, который, по мнению сторонних наблюдателей, до последнего времени оставался прерогативой исключительно светских интеллектуалов. 
Либерализм, понимаемый как излишняя терпимость, снисходительность или вредное попустительство, в материалах Собора не присутствует вовсе. Вероучительное основание Православной Церкви не изменилось ни на йоту, и никаких уступок в сторону «реабилитации» грехов предпринято не было. Более того, многие из тех «вызовов времени», о которых я уже упоминал, получили твёрдый, аргументированный и решительный ответ. Во всяком случае есть гораздо больше оснований обсуждать степень консервативности Соборных документов, нежели их либеральность.

Давайте рассмотрим эти документы.

В «Уставе Русской Православной Церкви» появились новые определения о церковном суде. Отсутствие этих положений в прежней редакции Устава порою весьма затрудняло нашу внутреннюю жизнь. Но отныне в Русской Православной Церкви действует церковный суд в трёх инстанциях: суд первой инстанции — епархиальный, имеющий юрисдикцию в пределах своей епархии; общецерковный суд — второй инстанции, с юрисдикцией в пределах РПЦ, и суд высшей инстанции — суд Архиерейского Собора с аналогичной юрисдикцией. Судьями епархиальных судов могут быть священнослужители, наделённые епархиальным архиереем полномочиями осуществлять правосудие во вверенной ему епархии. Председатель епархиального суда назначается правящим архиереем сроком на три года. Епархиальное собрание избирает, по представлению епархиального архиерея, не менее двух членов епархиального суда.

В Уставе появилось расширенное определение самоуправляемых Церквей, входящих в состав Московского Патриархата. Таковыми являются Украинская Православная Церковь, Латвийская Православная Церковь, Православная Церковь Молдовы и Эстонская Православная Церковь. Положение об экзархатах осталось практически без изменений.

Надо заметить, что понятие самоуправляемости не стало принципиально новым словом в практике Поместных Православных Церквей. Предоставление специальным Патриаршим Томосом, который издаётся на основании решений Поместного или Архиерейского Собора, тех или иных особенностей административного самоуправления уже имело немало прецедентов в истории Церкви. В нашем случае Архиерейский Собор счёл необходимым учесть в вопросах организации общей схемы управления Русской Православной Церкви новое политическое положение, которое сложилось после образования независимых государств на территории бывшего Союза.

Нельзя не учитывать, что конструктивная позиция Церкви в решении запутанных проблем, которые возникают на послесоветском пространстве, помогает урегулированию жизненно важных вопросов простых людей, которые в разных странах и народах составляют часть Единой Церкви. Твёрдость Московского Патриархата в защите интересов своих чад от внешних посягательств на их права может только приветствоваться здравомыслящими политиками, что мы и наблюдаем.
Принципы отношения к инославию
Ваше Высокопреосвященство, как Председатель Синодальной Богословской комиссии Вы руководили подготовкой «Основных принципов отношения Русской Православной Церкви к инославию». В чём их суть, и было ли достигнуто единодушие епископата в их оценке?
— В моём выступлении на Архиерейском Соборе в 2000 году были подведены итоги работы Богословской комиссии в межсоборный период и сделан отчёт о выполнении поручений, возлагавшихся на нас Соборами и Священным Синодом. Эта работа была столь напряжённа и продуктивна, что могла бы стать темой особого разговора. Здесь я хотел бы упомянуть о «Перечне актуальных проблем, стоящих перед православным богословием». Этот документ был составлен на основе отзывов Преосвященных архиереев и ректоров Духовных Школ на запрос Синодальной Богословской комиссии. Надо сказать, что «Перечень» не закрыт, и мы надеемся, что до конца текущего года поступят дальнейшие предложения. И тогда Богословская комиссия приступит к тщательному изучению проблем церковной жизни совместно с другими Синодальными комиссиями.

На Ваш вопрос о том, единодушно ли воспринял епископат итоговый документ Собора по вопросам богословия и отношения к инославию, я могу ответить положительно. Ведь мы не придумываем проблемы и не изобретаем вопросы, исследованию которых посвящена деятельность Богословской комиссии. Фактически, круг проблем определяет вся наша Церковь: здесь и вопросы мирян, и потребность приходского духовенства в точных ответах на «вызовы времени», и необходимость чётких формулировок для профессорско-преподавательской корпорации православных Духовных Школ и, наконец, выработка соборного и единодушного мнения епископов по поводу обозначенных проблем. Всё это лежит в основании целей и задач нашей и других Синодальных комиссий.

В преддверии Архиерейского Собора в феврале нынешнего года в Москве была проведена Богословская конференция «Православное богословие на пороге третьего тысячелетия». Её основные положения, наряду с материалами «Перечня актуальных проблем» и решениями рабочих пленумов нашей Комиссии, можно резюмировать так: 
Во-первых, важнейшие проблемы, возникающие в жизни и служении Церкви, в своей основе имеют вероучительный или богословский характер и потому для своего разрешения должны быть богословски осмыслены, должны рассматриваться в связи с неразрывной святоотеческой традицией, в свете Предания Церкви.

Во-вторых, необходимо приоритетное развитие богословской школы в Русской Православной Церкви.

В-третьих, необходима общецерковная координация и программа развития богословской науки. 
В-четвёртых, необходима регулярная, открытая общецерковная богословская дискуссия.

Мною на рассмотрение Собора был представлен важнейший результат работы Синодальной Богословской комиссии — «Основные принципы отношения Русской Православной Церкви к инославию». Суть этого документа в общем отражена в Определении Архиерейского Собора: «Клирикам и мирянам Русской Православной Церкви руководствоваться Основными принципами отношения РПЦ к инославию при участии в контактах с инославными», а также «направить документ в Духовные Школы Московского Патриархата для изучения».

В этом документе не содержится непосредственных практических рекомендаций для действий Священноначалия или рядового духовенства в том или ином случае. Но в нём присутствуют ясные критерии возможности или невозможности участия Русской Православной Церкви и всех её членов в контактах с инославием; излагается богословское понимание единства Церкви, православный взгляд на разделения и расколы, на отношение к инославным исповеданиям и межхристианскому диалогу.

При достаточно твёрдых и принципиальных формулировках, «Основные принципы» предостерегают членов Церкви от излишней суровости в своих контактах с инославными: «Отвергая ошибочные с точки зрения православного вероучения взгляды, православные призваны с христианской любовью относиться к людям, их исповедующим. Общаясь с инославными, православные свидетельствуют о Святыне Православия, о единстве Церкви. Свидетельствуя об Истине, православные должны быть достойны своего свидетельства».

К слову, это принципиальное требование относится не только к внешнецерковным контактам Священноначалия, клира и паствы, но и ко внутренней повседневной жизни Церкви и даже к личной жизни православного христианина. Соблюдение этого правила важно и в отношении к тем, кто впервые входит в храм и ещё не знает, как себя вести; и в отношении членов одной семьи, принадлежащих к разным христианским конфессиям; и в отношении к тем, чей путь отклонился от Истины в сторону сект или чуждых Христианству учений. В основе этого требования лежит заповедь Христа Спасителя, которую ещё называют «Золотым правилом жизни»: «Во всем, как хотите, чтобы с вами поступали люди, так поступайте и вы с ними» (Мф. 7: 12).
Ваше Высокопреосвященство, Митрополит Пергамский Иоаннис Зизиоулас заявил, что для продолжения диалога между Католической и Православной Церквами необходимо признать, что примат является частью сущности Церкви. Он является членом Синода Вселенского Патриархата и признан всеми как один из наиболее авторитетных ныне живущих теологов. Но можно ли считать его взгляды представляющими всё Православие? А главное, насколько они соответствуют взглядам представителей Московского Патриархата, которому, в качестве «мажоритарной» Православной Церкви, во многом принадлежит важная роль в исходе богословского диалога?
— Вопрос примата касается доктрины веры. Это не только вопрос человеческой организации. И именно в этом заключена проблема. Ещё в IV веке постановление, известное как 34-й Канон Апостолов, гласило, что «епископам надлежит признать «primus» первого среди них, и ничего не делать без него... но и «primus» не может делать ничего без других. Так, через это единство, Бог будет прославлен во Святом Духе». 
Иоаннис Пергамский также процитировал именно 34-й Канон, предлагая его в качестве исходной точки для возобновления диалога по вопросу примата между православными и католиками. Вы разделяете подобное мнение? 
— Канон 34-й уже указал, что примат является важной составляющей природы Церкви, как и синодальность. Вместе с тем, вопросы этого типа нельзя рассматривать без учёта их исторически сложившегося применения, поскольку речь идет о конкретной реальности, а не о чем-то абстрактном, вневременном… 
То есть обсуждаемая проблема заключается скорее всего в том, «какой вид примата имеется в виду»… 
— Если взглянуть в историю, то увидим, что со временем Церковь Рима, хотя и не заявляя это во всеуслышание, стала утверждать, что подлинным епископом является тот, кто подчиняется юрисдикции Папы. Такое подчинение, в формулировке Церкви Рима, стало казаться источником и основанием подлинно апостольской преемственности. Однако достоинство всех епископов является абсолютно равным, поскольку все они получили от Святого Духа одну и ту же благодать. Я говорил об этом со многими братьями католическими епископами, и, в частности, с немецкими епископами. Все они настаивали, что дело обстояло не так и что католическая экклезиология не является такой. Но в богословском плане даже история с Filioque подтверждает это… 
Каким образом?

— Запад и Восток вместе исповедуют Единую Святую Соборную и Апостольскую Церковь. Мы исповедуем один и тот же Символ апостольской Веры, определённый первыми Вселенскими Соборами после множества споров. Тем более, что отцы Эфесского Собора ввели правило не признавать больше никаких добавлений к Никео-Константинопольскому Символу Веры. Они боялись, что добавление одного единственного слова может стать катастрофой и что всё опять вернётся к ожесточённым дискуссиям. Но, именно ссылаясь на свой первенствующий титул, тот, кто считался «первым епископом», смог закрепить добавление Filioque к Символу Веры. Таким образом, ещё и сегодня в католических приходах исповедуют, что Святой Дух исходит «от Отца и Сына»… 
Иоаннис Пергамский утверждает, что православным — чтобы понять связь между приматом и природой Церкви — достаточно взглянуть на собственную традицию. В Православной Церкви никогда не было Синодов без «первых». 
— Православные Церкви признают примат чести Вселенского Патриарха. В состязании между древними Восточными Патриархатами Константинополь в конце концов одержал верх, и его архиепископ принял титул Вселенского Патриарха. Но «primus» Константинополя хотел быть как «primus» Рима… Таким образом, и этот примат не был воспринят единогласно. И иногда отсутствие единогласия в толковании примата Константинопольского Патриарха становится препятствием к нормальному развитию отношений даже внутри Православного Востока. Православные Автокефальные Церкви порой воспринимают этот примат как ограничение для своего органичного развития. Во все эти события вмешиваются также человеческий и психологический факторы, которые также невозможно полностью отставить в сторону. Поэтому необходимо гарантировать, чтобы эти прерогативы первенства служили жизни и возрастанию Церквей, а не становились препятствием к этому. 
Согласно Иоаннису Зизиоуласу, диалог о примате между католиками и православными следует вести исходя из аксиомы православного богослова Афанасьева: где Евхаристия — там Церковь Единая Святая Соборная и Апостольская. 
— Несомненно. Евхаристия — это Таинство Церкви, Таинство Таинств. Повсюду, где Евхаристия совершается должным образом рукоположенным священником, согласно Канону, признаваемому Церковью в качестве законного, там присутствует Церковь и есть возможность жить полнотой опыта Церкви, заключающегося не в принадлежности к какой-то этническо-религиозной группе, но в принадлежности к Самому Христу. Никакой примат не может осуществляться ценой подобной вселенской полноты Поместной Церкви. В то время как в Католической Церкви церковная власть Папы распространяется по всей территории земли. И это также усложняет отношения с Православными Церквами-сёстрами. 
В связи с этим, когда Московский Патриархат обвинил Католическую Церковь в том, что она захватывает православную «каноническую территорию», именно Вы вмешались в эту полемику, что на Западе мало кем было замечено... 
— Реакция Московского Патриархата была воспринята как защита тех, кто боялся утратить часть церковной власти. Но она была, прежде всего, косвенным свидетельством того, что Московский Патриархат считает свои отношения с Церковью Рима дружескими, как отношения между Церквами-сёстрами, которые полностью признают друг друга таковыми и принадлежат к одной и той же Церкви, Единой Святой Соборной и Апостольской. Тот же аргумент о «канонических территориях» можно использовать лишь в отношении Церквей, которые признаны как разделяющие один и тот же «depositum fidei» и законность апостольского преемства. Мы не использовали его в ответ на агрессивное проникновение сект. Это был тот самый аргумент, использованный святым Павлом в Послании к Римлянам: «Я старался благовествовать не там, где уже было известно имя Христово, дабы не созидать на чужом основании» (Рим. 15: 20).

В Белоруссии, тем не менее, проблем было меньше. 
— Это я поднял вопрос перед государственными чиновниками, отвечающими за церковные вопросы. «Почему, — спросил я, — в Белоруссии исторически существуют католические приходы, но нет католического епископа, который управлял бы ими? В определённых случаях присутствие епископа является гарантией порядка, потому что когда епископа нет, приходы часто начинают ссориться между собой…» И действительно, вскоре приехали три прелата из Ватикана и среди прочего сказали мне, что есть идея прислать епископа в Белоруссию. «Нет проблем», — ответил я. И так сначала появился епископ, а затем были открыты также богословские католические школы. 
Может быть, на пути к единству некоторые общие места экуменического диалога кажутся устаревшими. Однако Вы всегда подчёркивали, что важно вместе смотреть на отцов Церкви. 
— Девизом наших богословов первой четверти прошлого века было: вперёд, к отцам. Вера Церкви едина и неизменна, поскольку Церковь — это единство жизни благодати, которая непрерывно передаётся нам от святых апостолов и святых отцов. Церковь является Церковью апостолов, Церковью отцов. Сегодня же, напротив, труды отцов изучаются Церковью с большим уважением, но как нечто, не имеющее отношение к каждодневной жизни христианина. К ним подходят с чисто декоративной, академической точки зрения, считая их в лучшем случае кладезем цитат или областью изучения, предоставленной немногим специалистам. Для меня же вопрос следования святым отцам является не каким-то теоретическим, но имеющим непосредственное отношение к нашей жизни в Церкви и к нашему спасению. Я считаю, что это должно стать важным элементом в пастырской практике и в повседневной жизни. В дни конференции Общины святого Эгидия в Лионе я был счастлив почтить мощи святого Иринея, который для меня является отцом всех отцов. 
Как председатель Синодальной Богословской комиссии Русской Православной Церкви, что Вы думаете о подходе Папы Бенедикта XVI к отношениям между Церковью Рима и Восточными Церквами? 
— Я выполняю обязанности председателя Богословской комиссии лишь из послушания. Пытаюсь объединить людей, чтобы они работали вместе. Я не знаю подробно богословских трудов, которые Папа написал ещё в свою бытность теологом. Но я знаю, что это великая личность и великий ум. Впрочем, Священную Инквизицию всегда возглавляли умные люди…
Практические вопросы межконфессиональных отношений
Президент страны на встрече с членами Синода заявил, что Белорусская Православная Церковь была и остаётся одной из основ конфессионального мира и согласия в нашем обществе. На чём базируется эта предначертательная роль Православия в нашем обществе?
— Думаю, в первую очередь — на истории белорусского народа. Более 1000 лет тому назад, в 992 году государственное устроение Белой Руси началось с устроения церковного, когда в сердце древнебелорусских земель была учреждена Полоцкая епископская кафедра, а в 1005 году — Туровская епархия. Выдержав все исторические испытания, Православная Церковь была и по сей день остаётся, я бы сказал, становым хребтом белорусской нации, основой её мировоззрения и мироощущения, фундаментом её культурной и этнической самобытности.

Одновременно Православная Церковь исполняет миссию гаранта межнационального единства белорусов, русских, украинцев, сербов, греков, грузин, болгар, румын и многих иных народов, в среде которых живут люди, неравнодушные к Творцу, желающие «право славить» Господа и стремящиеся исполнять Его заповеди.

Уверен, что чем глубже мы будем знать свою историю и веру отцов, чем больше мы будем стараться сохранить ей верность, — тем больше возможностей будет у наших народов обрести новое единство.

Новое — это не значит нечто совершенно неожиданное или невиданное. Новыми часто становятся известные истины, принципы и правила, которые долгое время не были востребованы, однако стали жизненно необходимы для дальнейшего развития и благоустроения народов.

Когда я размышляю о мирном и дружественном сосуществовании людей разных национальностей, вероисповеданий и культур, прежде всего я имею в виду единение в верности Единому Богу, Которого исповедают христиане, мусульмане и иудеи. Не покушаясь на конфессиональные особенности выражения этой веры и твёрдо зная догматы, каноны и правила своих исповеданий, мы всегда сможем понять друг друга. В этом понимании как раз и состоит самое верное средство против недобросовестных попыток использовать так называемый «религиозный фактор» в политике.
«Историческая память» не может не сказываться на взаимоотношениях Русской Православной Церкви и Ватикана. Куда она «подталкивает» процесс? Что действует ей вопреки?
— История взаимоотношений Русской Православной и Римско­Католической Церквей насчитывает 1000 лет. Она хранит память о своих светлых и тёмных страницах. Невозможно в кратком изложении представить всестороннюю и полную картину этих отношений. История требует тщательного анализа материалов и большой осторожности при оценке событий. Естественно, что на столь длительном историческом пути между нашими Церквами были и взаимные обиды, и разногласия, и драматические события, но были и обнадёживающие явления, когда память об утраченном единстве вселяла надежду на его восстановление.

К последним я отношу наши воспоминания о понтификате Святейшего Папы Иоанна ХХIII и о Втором Ватиканском Соборе, который он созвал. Это было поистине незабываемое время, когда Римско­Католическая Церковь провозгласила свою готовность к диалогу с некатолическими Церквами, и прежде всего с Православной Церковью. Второй Ватиканский Собор создал условия для развития наших взаимоотношений, вдохновил их. Мы всегда будем помнить тот поистине братский приём, какой был оказан представителям Русской Православной Церкви, прибывшим в Рим для участия в Соборе в качестве наблюдателей. Результатом послесоборного развития отношений между нашими Церквами и был двухсторонний диалог. Результатом новой позиции в экуменических связях Римской Церкви явился и общеправославный-общекатолический диалог. Такая «историческая память» продолжает сказываться самым положительным образом на взаимоотношениях наших Церквей.

Если же говорить о негативных моментах в нашей исторической памяти, то здесь следует, прежде всего, назвать проблему унии, которую ни наша, ни другие Поместные Православные Церкви не считают инструментом христианского единства и которая поныне во многом усложняет и обостряет наши взаимоотношения.

Общеправославная позиция принципиально противостоит самой идее унии как усиливающей разделение между Православной и Католической Церквами и углубляющей разрыв между ними. К нашей горечи, определённые круги Римско­Католической Церкви по-прежнему склонны рассматривать унию как явление, сохраняющее положительное значение для соединения Церквей. Это создаёт определённое напряжение между православной и католической сторонами.

В самом деле, проблема унии представляет собой исключительно тяжёлое наследие. Она включает в себя духовные, богословские и канонические аспекты, и вместе с ними также и политические, и национальные, и культурные, и другие. Всё это, повторяю, усложняет наши отношения, особенно в последнее время. Львовский Собор 1946 года провозгласил отмену Брестской унии 1596 года. Однако является реальностью, что проблема унии продолжает оставаться и в значительной степени влияет на содержание и характер нашего диалога. Однако мы не оставляем надежды на взаимоприемлемое решение этого вопроса и считаем необходимым всестороннее его рассмотрение в рамках нашего двустороннего диалога. 
Само собой разумеется, что «историческая память» оказывает своё, порой существенное влияние на наши взаимоотношения и подталкивает их в ту или другую сторону. Однако в целом развитие процесса взаимоотношений наших Церквей опирается на евангельские принципы, определяется учением апостолов, крепнет под влиянием богомыслия святых отцов и учителей Церкви. Нас сближает общность духовных истоков. Мы сознаём нужду друг в друге. Всё это углубляет горечь нашего разделения, но и укрепляет нас в усилиях по его преодолению. Мы исповедуем заповедь Христа Спасителя о единстве (Ин. 17: 21), заповедь, которую в силу своих несовершенств не смогли соблюсти, но призваны этого добиваться впредь.

Говоря об этом, я не хочу утверждать, что мы стремимся забыть обо всём том тяжёлом в наших отношениях, что было прежде и что продолжает сказываться и в наши дни. Мы храним «историческую память» во всём её многообразии и верим, что она поможет нам избежать тупика в продвижении по пути, по которому следуют две наши Церкви и который, мы верим, объединяет наши усилия в служении во славу Божию и на благо рода человеческого.

В чём общность и специфика отношений обеих Церквей к экуменическому процессу? В каких его формах удалось достичь наибольшего взаимопонимания?
— Что общего есть в отношениях наших Церквей к экуменизму? На этот вопрос можно ответить кратко. Оно выражено в Гефсиманской молитве Иисуса Христа за оставляемых Им учеников: «Отче Святый! Соблюди их во имя Твое, тех, которых Ты Мне дал, чтобы они были едино, как и Мы» (Ин 17, 11). Для всех чад Римско­Католической и Православной Церквей эти слова являются заповедью и должны быть постоянным руководством к действию.

К сожалению, реальность нашей жизни такова, что христиане продолжают оставаться разделёнными на множество конфессий, вопреки тому, что все мы призваны к единству. Продолжающаяся трагедия разделения имеет достаточно много причин, устранением которых и занимается экуменическое движение, которое питают своим духовным опытом обе наши Церкви.

Обстановка, которая сложилась вокруг отношений между Римско­Католической и Православной Церквами, — я имею в виду Полноту Вселенского Православия, а не отдельную Поместную Русскую Церковь, — вызывает особое огорчение. В течение тысячи лет мы составляли единую Церковь. Лишь в одиннадцатом веке произошло трагическое разделение. 
Общеизвестно, что между нашими Церквами сохраняется большая общность во многих сторонах вероучения и церковного устройства, что приводит к мысли о реальной возможности восстановления единства. Однако действительность весьма далека от желаемого. Исторический разрыв между нашими Церквами продолжает быть ужасной раной на церковном теле, которая настойчиво требует своего исцеления.

Что же касается специфики отношений каждой из наших Церквей к экуменическому движению, по-видимому, этот вопрос тесно связан с теми причинами, которые нас или объединяют, или разделяют. У нас имеется много общего почти по всем основам вероучения. Например, мы тождественны в учении о семи Таинствах Церкви. Основы литургической жизни Церкви также не разделяют нас. Вместе с тем, между нами существуют серьёзные расхождения, например, в некоторых вопросах экклезиологии и церковного устройства, в частности, относительно учения о епископе Рима.

Ну, а формы нашего экуменического процесса многообразны. Собственно, сам факт наших взаимоотношений уже является проявлением экуменизма.

Русская Православная Церковь имеет два межцерковных богословских диалога с Римско­Католической Церковью: давний двусторонний и некоторое время назад начавшийся — общеправославный. Кроме того, мы имеем хороший многолетний опыт встреч, собеседований и сотрудничества с рядом национальных Епископских Конференций, с «Пакс Кристи Интернационалис», с некоторыми другими организациями в системе Римско­Католической Церкви.

Мы придаём важное значение совместному с Римско­Католической Церковью сотрудничеству в деятельности Всемирного Совета Церквей, Конференции Европейских Церквей и других межхристианских и межрелигиозных организаций и движений. Мы приветствуем совместное участие с католическими представителями в конференциях и других мероприятиях, проводимых государственными и общественными институциями. Нас удовлетворяет это сотрудничество. Мы ценим братский дух и большую общность, характеризующие это партнёрство.

Традиционно большое внимание уделяется нами развитию взаимосвязей представителей наших Церквей на самых различных уровнях, взаимному обмену паломническими группами. Мы удовлетворены тенденцией к их развитию.

В чём сложность «дипломатического» диалога Русской Православной Церкви и Ватикана?
— Собственно «дипломатического диалога», как такового, между нами нет, ведётся диалог экуменический. Град Ватикан может устанавливать дипломатический диалог в полном смысле этого слова. В данном случае изложение Римско­Католической Церкви уникально. В Вашем вопросе, вероятно, имеется в виду другое.

Действительно, в наших отношениях, как это я отмечал выше, присутствуют сложности различного характера, слагающиеся из многих факторов. Ведь, помимо большого сходства, между нами существуют и различия: в некоторых вероисповедных вопросах, в церковных структурах, в традициях... Всё то, что накопилось почти за тысячу лет раздельного развития наших Церквей, теперь встаёт между нами в диалоге и требует взаимной гибкости и понимания.

Между нашими Церквами существует различие в понимании вселенскости и поместности. В своих контактах с римо-католиками мы выступаем как самостоятельная Поместная Церковь, являющаяся одновременно частью Церкви Вселенской. У Рима же установился собственный баланс равновесия между центром и периферией, что нам необходимо, естественно, учитывать при установлении взаимоотношений на разных уровнях.

Говоря о Православной Церкви в целом, в её отношении к диалогу с Церковью Римско­Католической, следует обозначить определённые трудности этого диалога. Отсутствует, например, единый подход к нему со стороны Поместных Православных Церквей, причём разногласия носят самый широкий диапазон, начиная от позитивного отношения и кончая отрицательным. Для Русской Православной Церкви это также создаёт определённые осложнения.

Далее, в каждой из двух наших Церквей существует многообразие традиций, которые иногда могут вступать в коллизию между собой и затруднять ведение диалога.

Римско­Католическая Церковь распространена по всему миру. А ведь обстановка в различных частях мира не однозначна. И ответ на вызовы современной жизни с нашей и католической стороны может носить несхожий характер. Это естественно, но это каждой из сторон также необходимо учитывать.

Мы находим перечисленные и подобные им сложности нашего диалога естественными и преодолимыми. Гораздо тяжелее переживаются нами трудности, представляющие прямо-таки открытую рану на теле нашей Церкви и многих других Поместных Православных Церквей, какой является уже упоминавшаяся мной проблема унии.
Расскажите что-нибудь о встрече с Папой...

— Представители Русской Православной Церкви, начиная с понтификата Святейшего Папы Иоанна ХХIII, имели много встреч с Первосвятителями Римской Церкви, в том числе и со Святейшим Папой Иоанном Павлом II, но упомянутая Вами встреча, проходившая 25 августа 1989 года, носила исключительный характер. Уже тот факт, что в ней участвовали три митрополита — постоянные члены Священного Синода, придаёт нашему визиту особое значение, свидетельствует, что это не был визит простой вежливости, но сугубо деловой. В самом деле, целью нашего посещения Папы была передача Его Святейшеству Послания Святейшего Патриарха Московского и всея Руси Пимена. В Послании ещё раз выражается благодарность Святейшему Папе Иоанну Павлу II за направление в пределы нашей Церкви в истекшем году для участия в праздновании 1000-летия Крещения Руси исключительной по представительности делегации Святейшего Престола и делегации руководителей многих Епископских конференций. В Послании говорится о желании нашей Церкви продолжать плодотворный двусторонний диалог, умножать его, насыщать новыми аспектами. Вместе с тем, отмечается наличие определённых трудностей, стоящих на пути искомого сближения двух Церквей, основной из которых является проблема унии, вообще являющаяся тормозом для развития братских отношений с Римско­Католической Церковью большинства Поместных Православных Церквей. В ходе имевшей место беседы обе стороны отмечали, что знамением нашего времени стало обращение Церквей к насущным проблемам современности, от решения которых зависит настоящее и будущее рода человеческого, чему как раз и служит во многом диалог Церквей.

Продолжительная, открытая встреча с Его Святейшеством Папой была исполнена взаимным интересом и проходила в атмосфере братства и стремления сторон к взаимопониманию.

Мы испытываем сердечную благодарность к Святейшему Иоанну Павлу II за пережитую нами радость духовного общения. Мы глубоко признательны Высокопреосвященному кардиналу Иоханнесу Виллебрандсу, Председателю Понтификального совета по содействию христианскому единству, за его неизменное доброжелательное внимание и стремление всемерно способствовать укреплению отношений братства и взаимопонимания между двумя нашими Церквами.

Кроме знания теории межконфессиональных отношений, Вы имеете многолетний опыт общения с представителями других Церквей и конфессий. Чем практически Православная Церковь руководствуется, определяя своё отношение к инославным конфессиям?
— Во взаимоотношениях между Церквами как раз и выясняется, Кто Он, Господь наш Иисус Христос. По-разному отвечают на этот вопрос сегодня, как и в древние времена. Мы все прекрасно знаем, что христологическая тема постоянно была на повестке дня во взаимоотношениях христиан и Поместных Церквей. Это вопрос, на который всегда, на протяжении всей истории Церкви, хотели найти ответ. Сегодня также идут богословские споры. 
Что касается нашей Святой Православной Церкви — Единой Святой Апостольской Церкви, объединяющей сегодня 15 Поместных Православных Церквей, — слава Богу, эта проблема не стоит. Мы все верим в единого Господа и Спасителя Иисуса Христа, все составляем Его Церковь и в этой Церкви желаем спастись. В противовес некоторым современным движениям, которые хотят спасать Церковь. Все современные раскольники, которые есть практически во всех Поместных Церквах, видят свою задачу в том, чтобы спасти Церковь Православную, спасти Православие. И на втором плане — личное спасение. Вот какой парадокс мы встречаем сегодня. 
И, тем не менее, Господь даёт нам возможность ощутить единство Православной Церкви. Я искренне радовался, когда в Киеве праздновалось 950​летие Киево-Печерской Лавры. Радовался соборному богослужению, которое проходило не без каких-то человеческих осложнений, но оно было! Представители всех Поместных Церквей — все от единой Чаши причащались! И в этом году далеко отсюда, в Вашингтоне, я тоже увидел, что Церковь Соборная существует! Присутствовали представители всех Поместных Церквей! Вот это радует, несмотря на то, что если мы начнём анализировать наши конфликты и проблемы, окажется, что их не так уж мало, но в то же время, взглянув поверх этих конфликтов, мы убеждаемся, что Православная Церковь едина и наши Предстоятели Церквей находятся в дружеских, братских отношениях. Я действительно являюсь свидетелем этого доброго, братского отношения, потому что некоторое время был Председателем Отдела внешних церковных сношений, и все эти проблемы меня касались. Сейчас я занимаюсь несколько другими проблемами — нашей Белорусской Православной Церковью, но Святейший Патриарх благословляет меня иногда вспоминать моё прежнее служение и участвовать в представительных событиях. 
Сейчас я касаюсь проблемы христианского единства как Председатель Богословской Синодальной комиссии, которая, собственно, и должна заниматься межконфессиональными проблемами и подсказывать пути их разрешения. 
Сегодня всех нас волнует проблема присутствия на канонической территории Русской Православной Церкви других конфессий, преимущественно неопротестантского пятидесятнического толка, разных миссионерских направлений. Почему они появились? Это не есть следствие, как хотят некоторые представить, наших контактов со Всемирным Советом Церквей или проведения богословских диалогов с инославными. Это результат перестройки, когда государство стало на ложно демократический путь. Я не против демократии, но она должна быть разумной! Когда открыли границы, и государству уже не до того, кто едет, лишь бы была какая​то экономическая выгода, к нам повалил миссионер, который готовился «на всякий случай». Они всегда готовы «на всякий случай», как только представится возможность, направить передовые отряды на территорию Православной Руси. Это, конечно, совпадает и с некоторыми геополитическими планами, когда распавшийся Советский Союз хотят видеть не как государство, а как экономическую территорию, пространство, которое можно использовать в своих целях. И, конечно, присутствие какого-то единства на этой территории им нежелательно. 
Так что беда не от того, что мы имели контакты с инославием. Я могу сказать, что нынче ВСЦ тоже «мельчает», от своих первоначальных идей отступает и идёт какими-то своими путями, пытаясь восстановить единство видимое, внешнее, не думая о существенном, принципиальном единстве христиан. Но наше отношение к инославию как было в XVIII веке, в XIX веке, таково оно было и в XX веке — принцип не менялся. Мы за диалог, за разговор, который в той или иной степени послужил бы единству. Мы прекрасно понимаем, что это не в наших человеческих силах — вот так составить какой-то план восстановления единства, составить какие-то тезисы, принять их и этим ограничиться. Нет, этого мало.

Участвуя в диалоге со старокатоликами от первого до последнего дня, я часто беседовал с одним мудрым богословом, который, как и я, переживал за этот диалог. Казалось бы, мы оговорили все вопросы, была исчерпана повестка дня. Несколько моментов было зафиксировано: католики так представляют эту проблему, православные — так. По-моему, два, от силы три случая, где в протоколах представлены места для дальнейшего рассуждения. И вот что мне сказал этот Владыка: «Мы можем договориться, но при абсолютном совпадении теоретическом, мы не сможем сослужить. И наоборот, есть такие лидеры, представители и учёные, в диалоге с которыми мы чувствуем единство. И можем не обратить внимания на какие-то их частные мнения, и в будущем сможем вместе стать к Престолу, сослужить Божественную литургию, и она исцелит все наши изъяны». Это мне так стало близко к сердцу, и я понял, что подлинную любовь друг к другу и подлинное единство может дать только Бог. То есть мы, конечно, должны эту любовь сами у себя воспитывать, но только Бог силен создать те условия, при которых мы сможем почувствовать себя едиными и совершить Евхаристию. 
На протяжении всего времени существования этих богословских встреч, диалогов, собеседований, как их по-разному называют, всегда присутствовало наше искреннее желание показать Православие нашим собеседникам. Сегодня нас спрашивают, а много ли в результате этого перешло к нам, многих ли мы увлекли своим свидетельством о Православии. Мы любим это слово, сказанное Иоанном Богословом. Он нас учит, побуждает свидетельствовать об истине. Я тоже поначалу не задумывался о цифрах, но они ведь впечатляют. Можно сказать, совершаются массовые переходы в Православие! Взять хотя бы Африку. Какая там миссия Кипрской Церкви работает! И Американская, и Греческая — все миссионерствуют там, свидетельствуют. И в Европе это есть, и в Японии. Только мы не собираем эти факты и не вооружаем себя ими, не трубим об этом на каждом углу. 
А принцип нашего взаимоотношения с инославными остаётся тот же — мы осознаём цель, поставленную нам Самим Господом: хочу, чтобы все были едины, как Мы — Отец, Сын, Святой Дух — Троица Единосущная и Нераздельная. Мы Её исповедуем, и мы должны стремиться каждый что­то сделать для этого единства. Быть едиными христиане должны, чтобы уверовал в Господа мир. А разделённые, ссорящиеся между собой, подчас ненавидящие друг друга, воюющие, мы несовершенны в свидетельстве. 
Соседняя с Беларусью Украина находится в условиях неопротестантской агрессии, серьёзных межконфессиональных конфликтов, экспансии греко­католиков и католиков на Восток. Униаты уже перенесли свой центр из Львова в Киев, вся Украина покрыта сетью униатских и католических епархий. Как православным вести себя в этой ситуации?
— Зло злом не исправишь, не одолеешь. Мы всё время должны себе это напоминать. Пути выхода из сложившейся ситуации надо искать в терпении. «Терпением стяжите души ваша», — это очень многоплановый духовный совет. Прежде всего мы должны сами почувствовать себя православными и искоренить из себя неприязнь, злобу. Это абсолютно необходимо — это базис каждого нашего разговора с нашими оппонентами. Потому что цель нашего диалога — святая заповедь Христа Спасителя о единстве. Мы должны быть настойчивы, упорны, но при этом мы должны работать с чистыми руками, с чистой совестью без всякой злобы. 
К противостоянию с инославными в Украине добавилась проблема раскола: Киевский Патриархат и автокефалы. Каково должно быть отношение православных к раскольникам? 
— Это, конечно, ересь. По святым отцам и по правилам — это ересь. Это сознательное противление, сознательное устроение разделения в Церкви. Это ересь против единства Церкви, ересь против девятого члена Символа Веры: «Верую во Единую Святую Соборную и Апостольскую Церковь». 
Если мы признаём Господа нашим Спасителем, мы должны засвидетельствовать о Нём тем, кто Его не ведает. Наша брань, этот раздор, расколы — огромный соблазн, которым нас всё время попрекают. Всегда в разговорах с инославными слышишь — вот вы православные, а что же между вами делается! 
Бывает, что в раскол уходят друзья, одноклассники, иногда даже родственники принадлежат теперь к различным христианским конфессиям. Какой бы Вы пастырский совет дали христианину, которому приходится общаться с инославными, сектантами или раскольниками? 
— Первый наш долг — это молитва. Молитва о Церкви, о единстве Церкви, как в ектеньи — «о соединении всех Господу помолимся». Вспомните и Серафима Саровского, который говорил: «На своей молитве дерзайте молиться о всей Церкви и о всем мире». Поэтому, конечно, не должно быть равнодушия и безразличия к проблеме межцерковных отношений и расколов. Мы должны принимать это близко к сердцу, и первое, что мы можем всегда, — это молиться о единстве Церкви. 
В своих практических межличностных отношениях мы должны постоянно за собой смотреть, что мы допускаем со своей стороны, какие шаги, какие слова, какие настроения, какие мысли. И все средства, которые при нас, мы должны использовать и выстроить их в первый ряд наших отношений. Ты уклонился в раскол, в секту, а я молюсь за тебя, молюсь о прощении твоего греховного поступка. И одновременно я искореняю в своей жизни, в своих действиях всё, чего не хочу видеть в тебе. 
Сегодня идёт открытое противостояние Православию, если не нападение на него. Случаются даже поджоги храмов. Но мы можем и обязаны активно исповедовать свою веру. Вера без дел мертва. Также без нашего миссионерства, без активности нашей разговоры и жалобы никуда не приведут. 
Одна из Ваших книг, изданных в Киеве, называется «Богословие добрососедства». Это сказано и об отношении к инославию? 
— Добрососедство должно быть, конечно, не только между православными верующими и Православными Церквами. Я очень благодарен издателям за этот ими изобретённый термин. Очень удачный. 
Вы неоднократно говорили об опасности для Православия ложного понимания экуменизма.
— На протяжении уже почти столетия Русская Православная Церковь ведёт диалог с инославными исповеданиями, что нынче называют «экуменизмом». Это понятие многогранное. Обозначая первоначально стремление к сближению христиан, сегодня оно употребляется в самых разных смыслах.

Кстати, зачастую именно отсюда, из терминологической неопределённости или неосведомлённости, проистекают в православную среду многие недоумения, а порою даже возмущения и обвинения.

Нужно ясно различать такие понятия, как «экуменизм», «экуменическое движение», с одной стороны, то есть как их понимают западные христиане, и «экуменические контакты Православной Церкви», «участие православных в экуменическом движении» — с другой. Важнейшая цель православного участия в экуменическом движении всегда состояла и должна состоять в будущем в том, чтобы нести свидетельство о православном вероучении и о кафолическом Предании Церкви, и в первую очередь истину о её единстве и о том, как это единство осуществляется в жизни Поместных Православных Церквей.

На Западе среди христиан существует мнение, что совместное христианское служение миру, дела милосердия и благотворительности могут лечь в основу объединения Церкви Христовой. Однако, по мнению Православной Церкви, христианское единство не может быть восстановлено одним лишь согласием по мирским вопросам. Ведь при этом, в результате, христиане окажутся едины во второстепенном и по-прежнему будут расходиться в основном.

Кроме того, мы категорически против смешения всех деноминаций, некоторые из которых лишь формально именуют себя христианами, в одно общее понятие «Церкви». Приведу слова священномученика Илариона (Троицкого): «Я твёрдо убеждён, что было бы громадным шагом на пути единения, если бы конференция (здесь имеется в виду прообраз Всемирного Совета Церквей. — М.Ф.) утвердила бы прежде всего истину единства Церкви и не считала бы все современные христианские вероисповедания и секты, взятые вместе, за единую Христову Церковь, потерявшую лишь видимое единство».

Не свидетельство об Истине перед лицом инославного и секулярного мира представляет опасность для Православия, а размывание смысла понятий, связанных с экуменизмом, неверное понимание и употребление самого этого термина.

Вы известны своими многочисленными контактами с представителями других христианских конфессий и деноминаций. В связи с этим, каково Ваше видение проблем межхристианских отношений и, в частности, отношений православно-католических сегодня? Что же такое, на Ваш взгляд, экуменизм, и каким он должен быть с православной точки зрения?
— Изначала экуменизм обозначает стремление христиан к сближению. Греческое слово «ойкумена» переводится как «обитаемая людьми часть суши». Сегодня словом «экуменизм» пользуются, порою, без разбора, и термин из-за многократного неточного, а порою и ложного понимания стал, к сожалению, терять свои чёткие очертания.

Церковь Христова — едина, о чём свидетельствует Никейский Символ нашей Веры. Грех человеческих разделений привнёс в Церковь трагедию «раздирания хитона Христова», как образно называются внутрицерковные распри и расколы. Христианин должен стремиться к преодолению всякого греха, и если мы не будем радеть о единстве христиан в духе и истине (Ин. 4: 23–24), в союзе любви и мира, то мы окончательно нарушим заповедь Христа Спасителя о единстве и погрязнем в недоверии и враждебности. Мир и без того полон их плодами, и христиане не вправе пренебрегать даже малейшей возможностью диалога, ведущего к большему пониманию проблем друг друга и причин, приведших к разделению. Так, перед лицом опасности люди забывают о мелочных обидах и рука об руку, каждый в меру сил и возможностей, стараются сохранить единство ради победы.

Спекулятивное понимание экуменизма как стремления объединить все религии мира в некий конгломерат совершенно чуждо Православной Церкви и рассматривается ею как очередная ересь новейшей истории. И связывать такую интерпретацию экуменизма с межхристианской деятельностью Московской Патриархии неправомерно.

История, принципы и современное положение внешних церковных контактов с инославием изложены в специальных документах Юбилейного Архиерейского Собора Русской Православной Церкви. Комментируя сегодняшнее состояние православно-католических отношений, скажу, что они сложны. С одной стороны, десятилетиями налаженные связи с отдельными монастырями, приходами и целыми епархиями Католической Церкви вовсе не пострадали из-за проблем, возникающих, так сказать, на высшем уровне.

Но с другой стороны, мы видим непоследовательное отношение Ватикана к нормам межцерковного общения, когда за благонамеренными словами не стоит ничего, кроме слов, а дела свидетельствуют о планомерном и не зависящем ни от каких переговоров и собеседований попрании канонических правил. Например, весь диалог, связанный с учреждением Римско-Католических административных структур на канонической территории Русской Православной Церкви, сводится к нулю заявлениями, что Ватикан вообще не признаёт такого понятия! Прозелитизм в России и униатская политика на Украине продолжаются без всяких изменений в течение времени, достаточно долгого для того, чтобы мы оставили иллюзии по поводу известных заявлений и инициатив.

Мы внимательно прослеживаем и стремимся понять процессы, которые происходят в недрах Римско-Католической Церкви, в Ватикане, в епархиях и приходах. И нужно сказать, что не всё воспринимается нами с прискорбием. Например, в Беларуси, где Православие тесно соседствует с Католичеством, мы находим больше взаимного понимания на всех уровнях нашего общения. И это вселяет надежды на будущее.

Празднование двухтысячелетия Рождества Христова вызвало религиозный подъём в мире. Однако имеет ли он реальные плоды жизни человечества, и в частности, в области сближения позиций Православия и Католицизма?
— Конечно, празднование 2000-летия вызвало духовный подъём в мире. Очень много об этом говорили. Но, может быть, слишком мало говорили о самом историческом, я бы сказал, чрезвычайном в истории мироздания факте Рождения Сына Божия. Человечество сместило акцент и сделало 2000-тысячелетие Рождества Христова этаким культурологическим праздником.

И Вы правильно говорите, что события, последовавшие сразу же за торжествами, разворачивались таким образом, что искренние души не могли понять происходящее: только что отпраздновали Рождество Христово — 2000 лет! — а у Церквей опять начинается соперничество. Причиной тому — новая наступательная политика Ватикана на Православный Восток, отнюдь не братские решения и поступки, нежелание советоваться и согласовывать свои действия. Договорились ведь когда-то Константинопольский Патриарх и Римский Папа о так называемом «диалоге любви Церквей-сестёр». Но сейчас в лоне Ватикана появился специальный документ, в котором пересматривается само понятие «Церкви-сёстры». А это — шаг назад от достигнутых соглашений. Я откровенно говорю нашим инославным гостям о своём несогласии с политикой Ватикана. Но мы не должны терять нормальных человеческих христианских отношений на нашем уровне православно­католического общения. И потому мы будем продолжать диалог с инославием.

Как Вы считаете, могут ли христиане мира преодолеть те расколы, которые произошли за время существования Христианской Церкви? Расскажите об экуменической деятельности Белорусской Православной Церкви. Возможна ли в обозримом будущем встреча высших иерархов Православной и Католической Церквей?
— На образном языке Церкви разделения и расколы называются «раздиранием хитона Христова». Ещё в раннехристианские времена апостол Павел предостерегал единоверных: «Умоляю вас, братия, остерегайтесь производящих разделения и соблазны, вопреки учению, которому вы научились, и уклоняйтесь от них» (Рим. 16: 17).

Современные христиане унаследовали историю такой, какой она складывалась веками и тысячелетиями. В своё время за каждым разделением стояло конкретное имя человека, конкретное событие, как правило — трагическое и опасное для христианского единства. Поэтому в тех случаях, когда трагедии расколов и разделений были вызваны искажением догматов веры и канонических основ Церкви, преодоление разногласий без покаяния и признания одной из сторон своей догматической неправоты едва ли возможно.

Если же разногласия вызваны личными мнениями спорящих сторон о вещах преходящих и не касаются основ веры и Церкви, то примирение возможно, и стремление к нему — необходимо. Ярчайший пример того — восстановление канонического общения Русской Православной и Русской Зарубежной Церквей, конструктивный и плодотворный диалог со Старообрядческой Церковью.

К сожалению, за время существования Христианской Церкви разделений было немало, а их причины были весьма разнообразны. Кроме того, в отколовшихся от Единой Святой Соборной и Апостольской Церкви частях продолжались свои внутренние противостояния, и расколы множились по мере возникновения всё новых и новых амбициозных лидеров. Поэтому некое механическое слияние всех христиан воедино никак не возможно, да и цели такой никто перед собой не ставит, разве что враги самой Церкви.

Сегодня гораздо важнее всем христианам помнить заповедь Христа Спасителя о единстве и стремиться исполнять её на всех уровнях своей жизни: «По тому узнают все, что вы Мои ученики, если будете иметь любовь между собою» (Ин. 13: 35). Даже плохой мир лучше хорошей войны, поэтому мы всегда открыты конструктивному диалогу с теми, кто к нему готов.

Думаю, что наиболее полный ответ на вопрос о межхристианском, межрелигиозном и экуменическом общении следует искать в документе, который называется «Основные принципы отношения Русской Православной Церкви к инославию», который был выработан Синодальной Богословской комиссией и принят Юбилейным Архиерейским Собором Русской Православной Церкви 13–16 августа 2000 года.

Что касается встречи Предстоятелей Московского Патриархата и Ватикана, то сегодня этот вопрос в практическом плане не обсуждается.

Как Вы полагаете, Ваше Высокопреосвященство, не приведёт ли усиливающаяся государственная интеграция России и Беларуси к нарастанию противостояния Католицизма и Православия на нашей земле и к попыткам новых спекуляций на религиозных чувствах людей?
— Обратите внимание: тема противостояния Католицизма и Православия в большей степени занимает людей нерелигиозных, склонных к легковесным суждениям или ко всевозможным спекуляциям. В христианской церковной среде есть чёткое понимание, что разделение Церкви Христовой на Восточную и Западную — это болезненное нарушение Богоустановленного единства Церкви как Тела Христова. И потому трезвомыслящие католики и православные Самим Богом призваны искать пути к сближению, а не поводы к противостоянию. О единстве христиан молился Отцу Своему Христос Спаситель: «Да будут все едино, как Ты, Отче, во Мне, и Я в Тебе, так и они да будут в Нас едино, — да уверует мир, что Ты послал Меня» (Ин. 17: 2). Это чрезвычайно сложный процесс, но, как говорится, дорогу осилит идущий.

Те, кому единство Церкви Христовой не дорого, легко истолковывают сложности сближения как непреодолимые препятствия и порою сами провоцируют противостояние.

В Беларуси достигнуто достаточно устойчивое равновесие в сфере религиозной жизни общества. Это слишком драгоценное в наши дни состояние, чтобы белорусские церковные и религиозные деятели, простые верующие и само государство не ценили его или относились к этому сокровищу легкомысленно. Я не исключаю, что отдельные экстремистски настроенные люди или группы могут спекулировать на темах межконфессиональных отношений. Но я верю в здравомыслие верующих жителей Беларуси и властей предержащих.

Вместе с тем, в Беларуси всё громче звучит вопрос о моноконфессиональности…
— Как раз это и есть пример спекулятивных, я бы даже сказал — провокационных суждений о состоянии межконфессиональных отношений в республике. С одной стороны, подобные мнения подогреваются недобросовестными или небеспристрастными исследователями, с другой — противниками равновесия в религиозной среде. Мне приходилось видеть результаты так называемых опросов общественного мнения, где понятия «верующий», «православный», «церковный», «религиозная община» и даже «христианин» интерпретировались столь произвольно, что узнать заказчика исследования не составляло труда.

Претензии на моноконфессиональность никогда не выдвигались ни со стороны Церкви, ни со стороны государства, потому что эта идея если не абсурдна, то чревата серьёзнейшими нестроениями в обществе.
Почему Римский Папа Иоанн-Павел II, на Ваш взгляд, так стремился попасть в Россию?
— Мне бы не хотелось рассуждать о внутренних или личных мотивах тех или иных действий Ватикана. Отмечу лишь, что Римский Понтифик является не только Главой государства Ватикан, но и Предстоятелем Римо­Католической Церкви. Поэтому следует различать, в каком качестве он посещает то или иное государство и какой характер носит его визит — церковный или государственный.

Думаю, что визит Понтифика в Россию при условии его традиционного невнимания к церковно-канонической позиции Московского Патриархата означал бы для Ватикана закрепление того положения вещей, которое существует в отношениях с Русской Православной Церковью на сегодняшний день.

Для нас этот status quo неприемлем, пока существующие между нами противоречия не будут устранены. То же самое можно сказать и о позиции Белорусской Православной Церкви в этом вопросе.

Хотел ли Папа столь же настойчиво попасть в Беларусь?
— В Беларуси есть свой аспект этой проблемы: здесь понятие «католический» в большинстве случаев соотносится с понятием «польский», что, в свою очередь, имеет весьма определённые исторические реминисценции и современные ассоциации. Но сегодня белорусы и поляки, православные и католики совершенно мирно и спокойно живут на Белорусской земле, трудятся рука об руку и не конфликтуют друг с другом. То же самое можно сказать о взаимоотношениях Белорусской Православной и Римско-Католической Церквей. И мы достаточно высоко ценим межконфессиональное равновесие и покой, чтобы подвергать его испытаниям.

Что Вы понимаете под понятием «диалог религий»? Какова роль Церкви в межрелигиозном диалоге? Могут ли те, кто верует и живёт иначе, чем другие, сосуществовать вместе, не вступая в конфронтацию? Могут ли связи, соединяющие нас с Богом, примирить нас друг с другом и не противопоставлять одного другому?
— Под «диалогом религий» я понимаю несовершенный термин. Здесь, на мой взгляд, в середине пропущено третье слово — «представителей» или «деятелей», или какое-то иное понятие из этого семантического ряда. Диалог могут вести религиозные лидеры разного уровня, богословы, рядовые верующие. Исходя из своего религиозно-богословского опыта, беседовать и дискутировать они могут о чём угодно, от эсхатологических тенденций современного интеграционного движения до проблем личной и общественной жизни. Но целью этих дискуссий никогда не становятся основные вероучительные положения христианских, мусульманских, иудаистских, буддистских, синтоистских и иных религиозных систем.

В качестве одного из самых результативных примеров такого диалога могу привести Всемирную конференцию «Религиозные деятели за спасение священного дара жизни от ядерной катастрофы», которая была проведена в мае 1982 года в Москве. Люди старшего и среднего поколения помнят, что это был разгар «холодной войны», и человечество уже очень опасно балансировало на грани ядерного конфликта. Тогда за одним столом собрались около шестисот последователей мировых религий из девяноста стран всех континентов. Святейший Патриарх Пимен, открывая конференцию, обратился ко всем её участникам с призывом: «Перед лицом опасности уничтожения жизни на земле… побуждаемые своим религиозным долгом, употребим необходимые усилия, чтобы совместно и единодушно обсудить препятствия, стоящие ныне на пути к миру, и определим средства, способные устранить их!»

Актуально звучит по сей день, не правда ли?

Но обратите внимание на то, что и в названии этого форума, и в той цели, которую он преследовал, не было элемента «диалога религий» в чистом виде, то есть обмена мнениями на вероучительном уровне.

Сегодня же в контексте устроения «открытого общества» и в рамках общих глобализационных процессов «диалог религий» понимается именно как попытка «расширить рамки духовного опыта» одной религии за счёт усвоения положений другой религии. А это уже грозит опасностью возникновения прозелитизма, то есть обращения верующих одной религии в другую.

Цели здесь тоже понятные: в одном случае это размывание исторической религиозности народов до их полной духовной анемии, в другом — радикальная замена традиционной религиозной системы на новую религию.

Для централизованного участия традиционных религий в обсуждении и устранении проблем, которые касаются каждой из них в отдельности и всех вероисповеданий в их совокупности, в России создан и активно работает Межрелигиозный Совет. В Беларуси совершает свою деятельность Круглый стол по межцерковной помощи. Уверен, что такие и подобные им институты как раз и выполняют повседневную работу в рамках межцерковного и межрелигиозного диалога, занимаясь разрешением практических вопросов.

Каково Ваше отношение к нетрадиционным для территории Беларуси религиям?
— Знаете, отношение я имею к Православной Церкви: являюсь её членом и несу послушание, на меня возложенное. Мода на всё «нетрадиционное» меня не касается.

Для Беларуси традиционными религиями являются Православие, Католицизм, Лютеранство, Иудаизм и Ислам. Если кому-то из жителей Беларуси по душе буддизм, зороастризм, синтоизм и иные культы, традиционные для иных этнических общностей и культурно-исторических систем, — это дело личного выбора. Но если группа поклонников, например, шаманизма станет претендовать в Беларуси на статус и права, равные статусу и правам перечисленных мною традиционных для нашей страны религий, — то эти амбиции не будут иметь достаточных оснований ни в истории формирования менталитета, образа жизни, культуры, этнических и религиозных особенностей белорусского народа, ни в сегодняшней практике духовной жизни республики.

Нынче очень много говорят о религиозном фанатизме как источнике конфронтации во всём мире. Что Вы вкладываете в понятие «религиозный фанатизм»? Существует ли оно для Вас вообще?
— Конечно, существует. Все грешат им, и православные в том числе. А как различить фанатизм и здоровый энтузиазм? Порою это трудно определить, а порою всё совершенно очевидно. Фанатизм — это отсутствие любви, той любви, которая движет нашей жизнью, жизнью всего мира. «Во всем, как хотите, чтобы с вами поступали люди, так поступайте и вы с ними», — гласит христианский закон (Мф. 7: 12).
Русская Православная Церковь — вторая по численности в мире. Есть ли у неё «союзники»? Существует ли сейчас тема единства народов, которые исповедают Православие? Насколько она актуальна?
— Несомненно, существует. Более того, это не просто «тема» — это многовековая история, исполненная высокого героизма и больших испытаний, которым подвергалось это единство. Да и сейчас мы видим, какое раздражение вызывает в определённых кругах сама возможность единения исторически православных народов.

Обсуждая этот вопрос в самых разных обстоятельствах, мне неоднократно приходилось сравнивать Православную Церковь со становым хребтом всего славянского православного мира и, в частности, братских народов России, Беларуси и Украины. Сегодня любые средства — от религиозного прозелитизма до открытой экспансии — идут в ход, чтобы внести разделение в жизнь Церкви, чтобы сломать этот хребет и лишить наши народы основного стержня их духовной, национальной и культурно-исторической жизни. Ведь вслед за этой утратой последует обезличивание народов и превращение их в «население экономических территорий» со всеми вытекающими последствиями.

Каковы, на Ваш взгляд, перспективы созыва Вселенского Православного Собора? 
— Между Поместными Православными Церквами не только в славянских землях, но во всём мире существует тесное и постоянное общение — как молитвенное, так и обычное, повседневное. На уровне глав и представителей мы встречались во время Серафимо­Дивеевских торжеств в нынешнем году; в дни празднования 2000-летия Рождества Христова главы Церквей и государственные руководители православных народов собирались в Святой Земле для празднований в Иерусалиме и Вифлееме. А вспомните торжества 1000​летия Крещения Руси в 1988 году, празднование 1000-летия Полоцкой епархии и Православной Церкви в Беларуси в 1992-м и 200-летия Минской епархии в 1993 годах! Воистину весь православный мир присутствовал на них!

Православные Церкви находятся в постоянном контакте и весьма оперативно реагируют на события, происходящие в религиозной и политической жизни рода человеческого. Мы постоянно сверяем свои позиции и выражаем соборное мнение по важнейшим вопросам мировой жизни. В этом отношении мы не просто союзники, но члены Единой Святой Соборной и Апостольской Церкви, Главою которой является её Божественный Основатель, Господь наш Иисус Христос.

Что касается перспектив созыва Всеправославного Собора, то постоянные консультации по этому вопросу проводятся, так сказать, в рабочем порядке в течение уже довольно долгого времени. По мере того, как мы находим решение проблем, необходимость созыва Собора естественным образом становится более или менее насущной. Во всяком случае, острая необходимость такого созыва при её возникновении не застанет православный мир врасплох.
Основы социальной концепции
В «Основах социальной концепции Русской Православной Церкви» излагаются базовые положения её учения, охватывающего все стороны современной жизни. Что Вы считаете здесь наиболее важным сегодня для внутренней и внешней политики Церкви?
— Важнейшим по-прежнему остаётся исполнение заповеди и следование «Золотому правилу»: «Во всем, как хотите, чтобы с вами поступали люди, так поступайте и вы с ними» (Мф. 7: 12). Это и есть христианский идеал поведения Церкви, народа и правительства в их внутренних и внешних отношениях.

Скорбя о разрушении исторических общностей людей, о страданиях различных этнических групп и о нарушении их прав, которые мы наблюдаем при разделении полиэтнических государств, Церковь, безусловно, признаёт полезность создания межгосударственных союзов. Возможно, именно такая мера позволила бы удержать Восточную Европу от кровопролитных межэтнических конфликтов, что в свою очередь предотвратило бы утрату народами многочисленных религиозных, культурных и исторических святынь.

Сегодня мы видим, как во всём мире усиливаются попытки многих влиятельных общественных механизмов вытеснить веру и Церковь из общественной жизни. Процесс секуляризации государств и человеческих сообществ обусловлен тем, что нынешняя международно-правовая система основывается на приоритете интересов земной жизни человека перед религиозными ценностями. Именно поэтому Церковь должна и будет продолжать прилагать все необходимые усилия к утверждению христианских ценностей в процессе принятия важнейших общественных решений как на национальном, так и на международном уровне.

Убедиться в актуальности этой задачи может любой внимательный человек, если проанализирует принципы построения современной глобальной культуры человечества: это универсальная бездуховность, которая выдвигает в качестве абсолютной ценности и мерила истины не что иное, как свободу падшего человека, не ограничивающего себя ни в чём. Такое развитие процесса глобализации не без оснований сравнивается в христианском мире с построением Вавилонской башни.

Надо сказать, что подобная попытка сформулировать соборную позицию Церкви по принципиальным и насущным позициям жизни современного общества уникальна. И то обстоятельство, что эта попытка успешно осуществлена на Юбилейном Архиерейском Соборе Русской Православной Церкви в год празднования 2000-летия Рождества Христова, делает и принятие Соборных документов, и само событие проведения Собора воистину историческим явлением в жизни Матери-Церкви в уходящем и в грядущем тысячелетии.

В социальной доктрине РПЦ говорится, что «Церковь не только предписывает своим чадам повиноваться государственной власти... но и молиться за неё...». В каких случаях церковные структуры не могут сотрудничать с государством?
— В современном мире государство обычно является светским и не связывает себя какими-либо религиозными обязательствами. Его сотрудничество с Церковью ограничено рядом областей и основано на взаимном невмешательстве в дела друг друга. Однако религиозные организации, которые объединяют граждан страны, а порою — большинство гражданского населения, вправе давать оценку действиям властей и принимать участие в решении общественно значимых задач.

Естественно, что социальные, благотворительные, образовательные и другие общественно значимые программы Церкви приносят несомненную пользу обществу. Из этого следует, что Церковь может рассчитывать на помощь и содействие государства.

В наше бурное и жестокое время традиционной областью общественных трудов Православной Церкви остаётся печалование перед государственной властью о нуждах народа, о правах и заботах отдельных граждан или общественных групп.

Вообще перечень областей соработничества Церкви и государства, естественно, превосходит число тех областей, в которых священнослужители и канонические церковные структуры не сотрудничают. К таким областям относится политическая борьба, предвыборная агитация, кампании в поддержку тех или иных политических партий, общественных и политических лидеров; ведение гражданской или агрессивной внешней войны; непосредственное участие в разведывательной и любой иной деятельности, требующей в соответствии с государственным законом сохранения тайны даже на исповеди и при докладе Священноначалию.

По своей природе Церковь лояльна по отношению к государству, при этом никогда и ни при каких обстоятельствах не сливаясь и не отождествляя себя с ним. Вспомним ответ Христа Спасителя на провокационный вопрос, следует ли платить подать Римскому императору: «Отдавайте кесарево кесарю, а Божие Богу» (Мф. 21: 22). 
Но выше требования лояльности стоит Божественная заповедь: совершать дело спасения людей в любых условиях и при любых обстоятельствах. Архиерейский Собор постановил: «Если власть принуждает православных верующих к отступлению от Христа и Его Церкви, а также к греховным, душевредным деяниям, Церковь должна отказать государству в повиновении». Такое положение может возникнуть тогда, когда установленный людьми закон совершенно отвергает абсолютную божественную норму, заменяя её противоположной. В этом случае закон перестаёт быть законом и становится беззаконием, в какие бы правовые одежды он ни рядился.

Ваше Высокопреосвященство! Каково отношение Церкви к смертной казни?
— Как особая мера наказания смертная казнь признавалась в Ветхом Завете. Никаких указаний на необходимость её отмены нет ни в Священном Писании Нового Завета, ни в Предании и историческом наследии Православной Церкви. Вместе с тем именно христианское нравственное влияние воспитало в сознании людей отрицательное отношение к смертной казни.

Разумеется, отмена смертной казни даёт больше возможностей для пастырской работы с преступником и для его собственного покаяния. Очевидно, что наказание смертью не может иметь воспитательного значения и делает непоправимой судебную ошибку. Помня, что милосердие к падшему человеку всегда предпочтительнее мести, Церковь, тем не менее, признаёт, что вопрос об отмене или неприменении смертной казни должен решаться обществом свободно, с учётом состояния в нём преступности, а наиболее всего — из соображений охраны жизни и безопасности благонамеренных членов общества.

Изменилось ли отношение Церкви к сексуальным меньшинствам, проблемам клонирования, к абортам?
— Священное Писание Ветхого и Нового Заветов однозначно и недвусмысленно осуждает гомосексуализм, ибо это порочное искажение богоданной природы человека. «Если кто ляжет с мужчиною, как с женщиною, то оба они сделали мерзость», — говорится в Ветхозаветной Книге Левит (Лев. 20: 13). «Не обманывайтесь... мужеложники... Царства Божия не наследуют», — подтверждает в своём Послании святой апостол Павел (1 Кор. 6: 9–10). Никогда богоустановленный брак мужчины и женщины не может быть сопоставлен в правах с извращёнными проявлениями половых отношений. Об отношении Самого Творца к этой проблеме свидетельствует участь развращённого города Содома, определившего не только изначальное имя гомосексуализма — содомии, но и его последствия как для личности извращенца, так и для общества, которое ему потакает.

Осуждая содомский грех, Церковь решительно противостоит попыткам представить его как «норму», а тем более как предмет гордости и пример для подражания. И никакое мнение извращённого нрава не заставит нас склониться к признанию смертного греха как лишь одной из якобы многочисленных «сексуальных ориентаций» или природной индивидуальной предрасположенностью.

Относительно клонирования, а также генной инженерии и терапии Архиерейский Собор также высказался достаточно чётко: «Целью генетического вмешательства не должно быть искусственное «усовершенствование» человеческого рода и вторжение в Божий план о человеке... Генная терапия половых клеток является крайне опасной, ибо связана с изменением генома (совокупности наследственных особенностей) в ряду поколений, что может повлечь непредсказуемые последствия в виде новых мутаций и дестабилизации равновесия между человеческим сообществом и окружающей средой». 
Клонирование, то есть получение генетических копий животных, а теоретически — и человека, Церковь рассматривает как несомненный вызов самой природе человека, заложенному в нём образу Божию, неотъемлемой частью которого являются свобода и уникальность личности. «Тиражирование» людей с заданными параметрами извращает естественные основы деторождения, кровного родства, материнства и отцовства.

Крайне опасны и во многом непредсказуемы психологические последствия клонирования и его побочные результаты.

Это серьёзнейшая проблема третьего тысячелетия, ибо уже довольно решительно звучат голоса, утверждающие, что создание человеческой копии будет осуществлено в ближайшее время и что никакие протесты общественности не смогут остановить исследований и экспериментов в этой области, будь они явными или строго засекреченными.

Для объективности необходимо обратить внимание и на такую формулировку Архиерейского Собора: «Клонирование изолированных клеток и тканей организма не является посягательством на достоинство личности и в ряде случаев оказывается полезным в биологической и медицинской практике». Здесь имеется в виду прежде всего помощь людям, например, потерявшим в результате несчастных случаев значительную часть кожного покрова, костных или мышечных тканей. Серьёзные увечья зачастую разрушительны для человеческой психики, и нужны огромная вера, мужество и сила воли, чтобы преодолеть шок и победить его последствия. Разумная помощь в таких случаях оправдана и даже необходима.

Отношение к абортам остаётся неизменным и сугубо отрицательным. С древнейших времён Церковь рассматривает намеренное прерывание беременности как тяжкий грех. Канонические правила приравнивают аборт к убийству. «Тот, кто будет человеком, уже человек», — писал на рубеже II и III веков древний учитель Церкви Тертуллиан.

Как явный признак моральной деградации рассматривает Церковь широкое распространение и оправдание абортов в современном обществе. Государство и нация, которые не заботятся о своих ещё не родившихся соотечественниках, о детях в их самый беспомощный и бесправный, — я подчёркиваю, именно бесправный! — период жизни, обречены на вырождение и постепенное вымирание.

Ваше Высокопреосвященство! В выступлениях деятелей Церкви постоянно слышится тревога по поводу состояния человеческих душ. Что особенно остро волнует Вас как православного архипастыря, богослова и просто неравнодушного человека в морально-нравственной ситуации в обществе? 
— Да, такое беспокойство, действительно, имеет место. Мы, а я имею в виду не только лидеров Христианской Церкви, но и представителей других религиозных общин, обеспокоены духовным состоянием современного мира. Этих тревог много, и их не перечесть. Прежде всего, у нас общее волнение из-за пересмотра веками устоявшихся нравственных основ человеческого бытия, в первую очередь в отношениях мужчины и женщины, во взгляде на брак как основу общества, залог стабильности в нём. 
По учению Церкви, союз мужчины и женщины, составленный добровольно, без принуждения, вечен. Он не подлежит разрыву, прекращению, особенно, когда благословлён Церковью. В Ветхом Завете расторжение брака, измена супругов рассматривались как грех пред Богом, как беззаконие. Поэтому сегодня, когда понятие семьи выходит из нашей жизни, а в обиход вступают «партнёрские отношения» между мужчиной и женщиной, это становится признаком духовно-нравственной катастрофы. «Что Бог сочетал, того человек да не разлучает», — гласит Евангелие (Мф. 19: 6). 
Я уж не говорю о других аномалиях, например, проявлении нездоровых, болезненных симпатий людей одного пола друг к другу, что также понимается Библией как грех. За него были наказаны города Содом и Гоморра, где процветало это беззаконие. Теперь же подобные извращения становятся в общий ряд с правами свободного выражения личности. Это — болезнь, которую надо лечить, но вместо того её пропагандируют. Такой взгляд проник даже в западные Протестантские Церкви, где сейчас под давлением общей распущенности нравов происходят ненормальные церковные бракосочетания. Поэтому наша забота — вернуть в сознание людей библейский смысл жизни человека на Земле. Людям сегодня как никогда нужны те десять заповедей, которые Господь передал через Моисея и о чём повествуется в Ветхом Завете.

Ваше Высокопреосвященство, каков, по Вашему мнению, главный итог Юбилейного Архиерейского Собора Русской Православной Церкви?
— Вопросы и проблемы, которые обсудил Архиерейский Собор, — это сфера жизненных интересов всего народа Божия, а не только епископов и богословов. За каждой темой докладов и дискуссий стоит живая практика приходской жизни, вопросы, тревоги, а порой и недоумения паствы, проблемы священнослужителей и местных властей, вызовы времени и светского общества.

Поэтому само событие Архиерейского Собора явилось резонансом тех многоразличных суждений, которые существуют в церковном обществе и вокруг него. Кроме того, не стоит забывать, что многие проблемы Церкви могут возникать и зачастую возникают внутри неё самой, а не только приходят извне. Ложный мистицизм, суеверие, внутрицерковное самочиние и сектантство — это тоже вызов времени, требующий ответов и конкретных действий. Не секрет, что взаимоотношения Церкви со светскими властями далеко не однородны на всей территории Матери-Церкви.

Сопоставляя проблемы епархий, Собор проводит своеобразное исследование и регионального, и всероссийского, и международного состояния Русской Православной Церкви на всей её канонической территории. Позволю себе сравнить Архиерейский Собор с Таинством Соборования, которое, образно говоря, совершается над странами и народами, в жизни которых Православная Церковь является неотделимой частью их бытия. Врачуя мир, историческая Церковь лечит также и свои раны, болезни и недуги.

В завершение мне хотелось бы отметить знаменательное единодушие в работе всех участников исторического Архиерейского Собора Русской Православной Церкви. Когда в мире бушуют страсти и разномыслие, все мы, участники Собора, реально ощутили, что Главою Церкви является Христос: именно Он ею управляет и ведёт к спасению наши народы. Это единство в Боге не только утверждает нас на крестном жизненном пути, но остаётся непреходящим условием нашего исторического существования.
2000-летие Рождества Христова
Начало празднования Юбилейного 2000 года было положено 7 января в Вифлееме. Поделитесь, Владыка, своими впечатлениями от паломничества.
— На Святой Земле я был несколько раз и как паломник, и как представитель церковной администрации. В этот раз я был неожиданно для меня приглашён Святейшим Патриархом в группу сопровождающих его лиц на торжества по случаю 2000 года от Рождества Христова. Прошедшее событие положило начало многим юбилейным празднествам, которые приведут к следующему Рождеству Христову, когда мы будем отмечать исполнившееся 2000-летие Христианства. Поэтому находиться в те дни на Святой Земле было, конечно, для каждого члена нашей группы и многих паломников, прибывших из России и других стран, достопамятным событием и уже неповторимым. Очень богомудро поступил Патриарх, когда решил до начала торжеств со своей паломнической группой побывать на святых местах и на русских местах в Святой Земле. Поэтому мы совершили ночную службу и на Гробе Господнем, и в пещере Рождества Христова, посетили Хеврон, побыли в монастыре, на территории которого растёт дуб Мамврийский. Интересно, что жизненные силы основного ствола его уже иссякли, но пошёл росточек от корня, он обложен камешками, его оберегают, чтобы новый дуб Мамврийский вырос и принял эстафету от ветхозаветного дерева. Это не только символ, но просто знамение времени, доказательство того, что Священная Библейская история не умирает. Единство Святой Библии, Ветхого и Нового Заветов проявляются в этом факте.

Мы были в Яффе, где воссоздаётся монастырь святого апостола Петра, там трудятся сейчас клирики и миряне нашей Церкви. Я давно там не был, и всё неузнаваемо изменилось на русских местах в Святой Земле.

Пятого числа была встреча глав Православных Церквей и президентов православных государств по традиции у Яффских ворот старого города. Далее совместное поклонение Гробу Господню и встреча с Патриархом Иерусалимским. Потом в Патриархии, можно сказать, состоялся Архиерейский Собор из тех православных архиереев, которые прибыли на праздник. Мы слушали приветствие Вселенского Патриарха, было принято общее Послание в связи с 2000-летием. 7 января состоялось паломничество в Вифлеем Предстоятелей Церквей и глав государств, а накануне вечером нас принимал руководитель арабской администрации в Вифлееме Ясир Арафат.

Сам праздник проходил в главной базилике Вифлеема, храме Рождества Христова, служба совершалась на греческом и арабском языках. Уже вечером наша делегация была в Минске, мы совершили вечернее богослужение в кафедральном Свято-Духовом соборе, где в 18.00 встретили Президента, который каждый год на Пасху и Рождество посещает собор и обращается со словом к прихожанам. Но в этот раз была некоторая особенность. На Святой Земле мы с Президентом посетили Гроб Господень, где была освящена икона Спасителя, свечи и крест, которые он вечером 7 января передал на постоянное пребывание в собор. Сейчас изготавливается специальный киот для размещения этих святынь. 
Наша церковная делегация привезла мощи святых мучеников Иерусалимских, которые мы вкладываем сейчас в антиминсы для новых православных общин Беларуси. 
Историческим событием, ранее никогда не бывшим, можно назвать и то, что главы Православных Церквей были в этот день вместе, молились, свидетельствовали всему миру о событии Рождества Христова, о своей вере в Господа. И то, что в этот день президенты православных стран прибыли и преклонили главы свои пред святым местом Рождества Христова (а иначе туда не войдёшь, как пригнув голову), осенили себя крестным знамением и присутствовали за богослужением — это прекрасно и многозначительно для нашей истории, это событие духовного порядка. Оно обязывает и глав Церквей подумать о более интенсивном общении и решении своих проблем, это обязывает и глав государств задуматься, какая великая цивилизация присутствует в их странах, к какой великой цивилизации принадлежат их православные народы.

Президенты были награждены орденом Рыцарей Гроба Господня. За что была вручена им такая высокая церковная награда, ведь некоторые из них даже не называют себя верующими?
— Это высший орден Иерусалимской Церкви — Крест с частицей Древа Гроба Господня в центре. Патриархия произвела этот акт, во-первых, поощряя глав государств, которые по-доброму относятся к Церкви, какие бы там ни были трудности. Возьмём Украину, там очень сложная обстановка, и Президент Кучма тоже в сложных обстоятельствах, но он по-доброму относится к Блаженнейшему Владимиру, Митрополиту Киевскому и всея Украины. Он как Президент должен искать контакты и с другими религиозными структурами, побуждать их находить общий язык и решать свои проблемы. Естественно, что это не всегда профессионально у светских властей получается, им трудно вникнуть в наши церковно-канонические проблемы. В Беларуси проще сегодня, слава Богу. И мы благодарны нашему государству за доброе к нам отношение, за памятование того, что народ Беларуси всегда исповедовал православную веру, за признание исторической правды. Мы должны за это благодарить Бога и должны усердно работать, чтобы быть достойными ещё большего внимания.

Во-вторых, орден — это знак внимания к тому, что сделали президенты для Церкви Православной, и, конечно, аванс. Был очень хороший разговор у Патриарха Иерусалимского с нашим Президентом, почтительный, уважительный с обеих сторон. Я думаю, что это произвело впечатление на А.Г.Лукашенко, потому что старец, обременённый болезнями, но имеющий здравый ум, хорошо говорил о нашей Белорусской Православной Церкви.
Церковь и политика

Сегодня в странах Запада мы наблюдаем заметное охлаждение к Христианству, в том числе на государственном уровне. Означает ли это некую необратимую тенденцию, в чём причины этого явления? 
— Мне кажется, уместнее было бы назвать это явление не «охлаждением», а подчёркнутой секулярностью государственных властей ряда стран Запада. Желание продемонстрировать свою «сверхдемократичность» приводит к тому, что в ранг абсолютной ценности сегодня возводится совершенно искусственный принцип так называемой «политкорректности». Стремление соблюсти его уже давно оставило позади даже заботу о правах человека и доходит порою до абсурда. Недавно британская общественность была возмущена тем, что три поросёнка из известной сказки официально превращены в трёх щенят, дабы не оскорблять чувства тех, кто считает свинью презренным животным.

Запреты на ношение «больших» изображений религиозных символов в общественных местах, замена крестов, полумесяцев и звёзд на бортах карет скорой помощи какими-то снежинками или квадратами, — всё это лишь малые звенья тяжкой цепи, сковывающей свободу совести человека и право сохранять свою религиозную идентичность в своей стране, на своей земле. 
…И, тем не менее, из последних общеевропейских документов изъяты упоминания о христианских основаниях европейской цивилизации. Когда бы правительства были столь же чутки к голосам своих избирателей-христиан, как внимательны они в соблюдении ритуалов «политкорректности», судьбы Европы могли бы быть более благоприятными.

Разумеется, эта тенденция обратима, потому что противоречия, которые она порождает, неизменно потребуют здравомыслия и государственной трезвости для их устранения. Да и ситуация, в принципе, не нова: вся история человечества — это летопись отступления народов от Бога и возвращения к Нему, когда, образно говоря, «гром грянет». Алгоритм человеческой истории, а точнее, причинно-следственная закономерность чередования периодов войны и мира сформулированы в Библии очень чётко: «Избрали новых богов, от того война у ворот» (Суд. 5: 8).
Политики всё чаще говорят о Боге и вере. На выборах Президента России религиозный фактор был, несомненно, также задействован. Вы не видите в этом большой беды? Каково Ваше отношение к участию Церкви в большой политике?
— Проблема меры вовлечения Церкви в бурные процессы житейского моря остаётся для неё весьма важной. Как известно, на самом высоком церковном уровне установлены строгие правила для всей церковной полноты: быть вне политики и не вовлекаться в политические дебаты, баталии и предвыборные кампании. Это особенно актуально в России, где уже давно замечено, что трое русских интеллигентов, собравшись вместе, сразу норовят организовать пять партий.

Верующий христианин или священнослужитель может иметь свои личные политические симпатии и привязанности, но проявлять их от лица Церкви никто не вправе — для этого есть общеизвестные конституционные гражданские права. К сожалению, это не всегда поддаётся регулированию, и тогда на коммунистических митингах можно увидеть православные хоругви, а на собраниях националистического толка — бородачей, ряженных «под православного».

Такой «политический зуд» у части церковной общественности может быть вызван банальным пережитком недавнего прошлого. Всем, кто обращается к Церкви, должно быть предельно ясно: революции в ней нет, не было и никогда не будет. На революционный синдром она смотрит как на тяжкий душевный и духовный недуг. 
Что касается личной религиозности высшего руководства страны, членов правительства, политиков и бизнесменов, то какую же беду здесь можно увидеть? Во-первых, вера человека в Бога — дело глубоко личное, и степень искренности личной веры может определить лишь Господь Бог. Во-вторых, разве это удивительно, что в стране православного большинства высшее руководство принадлежит именно к этому большинству? В-третьих, не стоит быть наивным и думать, что кому-то удалось бы «разыграть религиозную карту» и притвориться православным, католиком, иудаистом или мусульманином только ради какой-нибудь предвыборной кампании. Верующий народ любого вероисповедания очень точно и скоро распознает, где ему пытаются предъявить псевдорелигиозную фальшь, а где человек проявляет искреннюю веру. Кроме того, пустые пересуды о вере и дела подлинной веры очень хорошо различимы. Как сказано в Евангелии, «по плодам их узнаете их» (Мф. 7: 16).

Вместе с Полномочным представителем Президента России в Приволжском федеральном округе С.В. Кириенко Вы являлись сопредседателем оргкомитета торжеств, посвящённых 100-летию со дня канонизации преподобного Серафима Саровского. Почему Церковь решила привлечь государство к празднованию, в общем-то, сугубо церковного праздника, да ещё и на столь масштабном уровне?
— Давайте вспомним событие вековой давности. Саровские торжества 1903 года были всенародными в самом лучшем значении этого слова. В благоговейной любви к дивному старцу, в радости о его общецерковном прославлении были соединены тысячи тысяч сердец — в какой-то момент православные чада России обратились друг ко другу словами преподобного Серафима: «Ваше боголюбие!» — оставив привычные «благородия», «превосходительства», «сиятельства». Саровские торжества стали в национальной жизни взлётом таких понятий, как Самодержавие, Православие и Народность. Смуты, войны и перевороты были уже потом…

Ныне вовсе не возникал вопрос, кого привлекать к подготовке и к празднованию отнюдь не сугубо церковного, — и я подчёркиваю это! — но национального праздника, имеющего огромный международный резонанс в православных, а также русских эмигрантских кругах во всём мире. Напрасны попытки ограничить статус нынешних торжеств рамками исключительно церковного мероприятия. Эта годовщина отражает торжество приоритетов в современной жизни абсолютного большинства православных людей.

Преподобный Серафим объединяет не только православных граждан нашего Отечества. Его образ свят и бесконечно дорог всей полноте христианской российской диаспоры, его свято почитают в иных Православных Поместных Церквах, имя Преподобного широко известно в инославном мире.

Храмы и монастыри, скиты и часовни, освящённые в честь преподобного отца нашего Серафима, Саровского и всея России чудотворца, есть, наверное, во всех концах земли. А как он любим в Беларуси, какие храмы возводятся в его честь! Например, в городе Белоозёрске Брестской епархии, который посещал Святейший Патриарх Алексий в дни своего второго апостольского путешествия по Белой Руси в июле 1995 года, выстроена изумительной красоты церковь, освящённая Его Святейшеством. И в Минске будет сооружён величественный храм этому святому!

Объединительное значение нынешнего празднования памяти преподобного Серафима чрезвычайно высоко. Причём, соединяя людей, Преподобный соединяет времена и эпохи, связывает те нити, которые казались разорванными и скрытыми в небытии.

Готовность и желание государства участвовать в организации и проведении торжеств 100-летней годовщины канонизации Преподобного столь естественны, что процесс «привлечения» кого бы то ни было попросту не имел места. Это событие сразу и всерьёз воспринималось как общенациональное святое дело.

Кроме того, многие участники празднования 1903 года в свою очередь канонизованы Русской Православной Церковью в лике новомучеников и исповедников: Семья Царственных страстотерпцев, Митрополит Серафим (Чичагов) и многие, многие другие. А это, согласитесь, весьма серьёзно повышает статус торжеств.

Мне кажется, что, при всей всеобщности нынешнего восприятия Саровско-Дивеевских событий в мире, каждый человек по-своему чтит память Преподобного и имеет на то сугубо личные мотивы. Слишком много говорит имя преподобного Серафима русскому, православному сердцу, ибо этот святой стоит во вратах нашей совести и испытывает нас на верность своим корням, своей истории, своей любви к Богу, к Церкви, к Отечеству, к человеку.

Масштаб празднований покажется весьма скромным в сравнении с тем духовным ликованием, которое, я уверен, разливается в мире в эти дни во всяком месте, где бьётся сердце благочестивого христианина.

Владыка, в одной из своих книг Вы пишете о том, что война попускается Богом за грехи людей, она, как правило, уносит жизни лучших, и это является своего рода очистительной жертвой. Когда осознаёшь неимоверный трагизм событий 22 июня 1941 года, возникает лишь один вопрос: за что?
— Нам, жителям двадцать первого века, трудно себе представить то смятение, которое охватило души и сердца наших соотечественников в воскресенье 22 июня
1941 года. По церковному календарю это был день памяти Всех святых, в земле Российской просиявших. Он стал днём начала Великой Отечественной войны, и в этом заключена глубокая символичность — страна огромная встала на смертный бой, на подвиг защиты Отечества от внешнего врага. 
Естественный вопрос, который много раз был обращён и ко мне, и к моим коллегам-священнослужителям: за что Господь попустил свершиться такому страшному событию на нашей земле? Как говорит Евангелие, нет человека, который бы не согрешил. Из этого и надо исходить, отвечая на Ваш вопрос с христианской точки зрения. С другой стороны, теперь мы можем свободно говорить о прошедших годах советского времени, когда людям внушали ненависть к Церкви. Слава Богу, это прошло. Но надо понимать, что атеистическое богоборчество, которое в те годы у нас было частью государственной политики, — страшный грех. И, может быть, во искупление этого греха Господь попустил нам невиданное испытание войной.

Вспомните, ведь и БССР стремилась в своё время стать первой атеистической республикой. Эта ошибка, слава Богу, осознана, и сейчас мы видим, как руководство Беларуси развивает добрые отношения со всеми религиозными конфессиями — в первую очередь, конечно же, с Белорусской Православной Церковью…

Прошли годы страшных испытаний. Каждая из воевавших сторон получила нравственные уроки, сделав для себя соответствующие выводы. Мы все уяснили, что против целого народа воевать невозможно.

Известно, что во время Великой Отечественной войны даже атеистическая власть повернулась лицом к Церкви…
— Всякая беда вообще заставляет человека опомниться. А в 1941 году беда всколыхнула сознание всего народа, и люди вспомнили о Боге. Молитвы к небу возносили и солдат в окопе, и генерал на командном пункте, а генералиссимус пригласил в Кремль митрополитов для обсуждения ряда вопросов. Одним словом, был взят единственно верный курс на уничтожение врага. 
Символично, что в июне 1941-го Церковь первой призвала народ на священную войну…
— О нападении фашистской Германии на Советский Союз глава Русской Православной Церкви Митрополит Сергий узнал утром 22 июня 1941 года, вернувшись домой после служения литургии в Елоховском Богоявленском соборе. Он тотчас начал писать Послание к верующим. «Нам не приходилось даже задумываться, — скажет Владыка Сергий позже, — какую позицию должна занять наша Церковь во время войны». Руководство Московской Патриархии оказалось в тот день энергичнее многих светских инстанций — Послание было разослано по всем уголкам Союза. «Церковь благословляет всех православных на защиту священных границ нашей Родины. Господь нам дарует Победу», — такими пророческими словами заканчивалось Послание.

С первых дней войны Церковь вдохновляла народ на подвиг. Главным её делом была молитва — молитва об одолении врага, о здравии живых и упокоении павших. В затемнённой Москве под немецкими бомбёжками, когда враг рвался к Первопрестольной, в храмах надеждой и верой звучали слова Митрополита Сергия: «Над нами Покров Пресвятой Богородицы, всегдашней Заступницы земли русской».

Второе важнейшее направление церковной работы — сбор средств на нужды фронта. Чего стоили танковая колонна имени Дмитрия Донского и эскадрилья Александра Невского! 30 декабря 1942 года Митрополит Сергий обратился к пастве с призывом собрать средства на танковую колонну: «Пусть наша церковная колонна понесёт на себе благословение Православной Церкви и её неумолкающую молитву об успехе русского оружия…»
Судя по мировым событиям последнего десятилетия, кое-кто успел забыть уроки той страшной войны. Я не буду перечислять все «горячие точки», в которых проливалась в последнее время кровь, — достаточно вспомнить Югославию и Ирак. Каковы, на Ваш взгляд, корни современных войн? 
— Те же, что и были на протяжении всей истории рода человеческого. Грех вообще является первопричиной всех наших бед. По слову апостола, грех — есть беззаконие. То есть когда мы в своей жизни начинаем нарушать непреложный закон Божий, это ведёт и к личным трагедиям, и в более широком смысле — к катаклизмам мирового масштаба.

Гитлер в своё время рвался к власти над миром, идею мирового господства провозглашал и коммунистический Интернационал. Сегодня «универсальные мировые ценности» нам пытаются навязать под соусом глобализации, причём, как показывают события в той же Югославии, этот процесс направлен явно не в пользу православных. Какова миссия Православия в современном мире?
— Быть самим собой. Процесс глобализации необратим — как сказано в Слове Божием, этому надлежит быть. Мир как таковой развивается и в положительном, и в отрицательном смыслах. Человек, служащий добру, работает на благо прогресса, истинный смысл которого — преображение рода человеческого. Но в мире существует и зло, которое тянет человека в омут греха. Это — процесс негативный, но нельзя сказать, что он и является глобализацией. Со своей стороны мы можем корректировать процесс глобализации лишь верностью тем нравственным принципам, которые провозглашены в Библии сначала Моисеем, а потом Христом. В этом и состоит смысл нашего противостояния злу.
Современное церковное богословие
Каким должно быть православное богословие сегодня? Какую пользу теология как наука приносит обществу?
— Православное богословие сегодня должно быть своевременным. Оно призвано давать чёткие ориентиры для сферы церковного образования, катехизации и миссионерства. Церковь после долгого периода несвободы ныне вновь осмысливает себя и в условиях современности, и в истории пройденного ею в XX столетии пути. А это в свою очередь требует догматической верности и единства богословской мысли и церковной жизни.

Богословы должны быть внимательны к современному миру, к его поискам, сомнениям, проблемам; должны прилагать усилия, чтобы понять противоречивые пути его развития. Богословие призвано изучать современную культуру и вести диалог с нею.

Как Председатель Синодальной Богословской комиссии Русской Православной Церкви я мог бы долго рассуждать об истории и сегодняшнем дне богословия… Но вместо этого позвольте в качестве иллюстрации напомнить темы наиболее значительных богословских форумов, проведённых в недавнее время: это Православное учение о Церкви, о Пресвятой Троице, о церковных Таинствах, о человеке; это рассмотрение темы эсхатологического учения Церкви, аспектов диалога богословия и философии, взаимоотношения нравственного богословия и философской этики; это исследование проблемы зла, изучение места и значения православного богословия на Западе в ХХ столетии…

Без богословского осмысления представители Церкви не могли бы, да и не имели бы права высказывать суждения о современном мире и предлагать ответы на «вызовы времени». Поэтому утилитарная польза, которую может извлечь общество из богословской деятельности и богословской мысли современной Церкви, очевидна: это проверка степени соответствия своего сегодняшнего состояния духу вечности и смыслу всеобщего бытия.

В чём Вы видите основные богословские проблемы современности?
— Наше богословие непрерывно развивается. И те многочисленные богословские собеседования с инославными, которые наша Церковь вела, они как раз и были побудителями к тому, чтобы мысль богословская в нашей Церкви не останавливалась. Но это были периодические, часто эпизодические встречи по той или иной заданной теме. В прошедшее послевоенное десятилетие, когда оживились контакты с дальним зарубежьем, это преимущественно были темы миротворческие. Все помнили и Первую, и ужасную Вторую мировую войну. Всех настораживала возможность третьей мировой войны. И поэтому наше общество собиралось установить контакты с обществами других стран, европейских сначала, а потом и с обществом американским, для того чтобы как-то повлиять и остановить эту постоянную угрозу новой войны. Но всегда на наших встречах, диалогах, собеседованиях рядом с этой общественной, социальной темой обсуждались и темы богословские. И социальные, даже политические темы всегда со стороны наших богословов объективно и честно базировались на богословских основах. И вот как раз эти темы и заставляли нас и наших профессоров, академиков всё время обращаться к наследию древних отцов Церкви. И мы, молодое, новое послевоенное поколение богословов, были поражены, насколько богата наша богословская традиция. И очень многие вопросы уже были обсуждены и решены. Но вот эта эпизодичность наших богословских встреч как раз ненормальна. Богословие должно постоянно развиваться изнутри, преемственно. И мы пришли к мысли, что нам надо отвечать на конкретные запросы, проводить конференции не только тогда, когда что-то случилось или мы с кем-то встречаемся, или нам нужно подготовиться…

Сегодня нам необходимо систематическое и цельное развитие нашей богословской мысли. Когда наша Церковь готовилась к Поместному Собору 1917–1918 годов, всем архиереям были разосланы письма-запросы о богословских и литургических вопросах, общем состоянии церковной жизни. И собрался богатейший материал. Началась богословская работа на местах. Были образованы предсоборные присутствия, комиссии, совещания. Обрабатывались мнения и отзывы архиереев для того, чтобы подготовить повестку дня Поместного Собора 1917–1918 годов. 
Мы решили попробовать также обратиться к архиереям, к Духовным Школам, к нашим церковным учреждениям с определёнными вопросами. И сейчас мы только их собрали, классифицировали, распределили по направлениям, но ещё не приступили к последовательному анализу и выработке богословской позиции по той или иной теме. 
Но опять жизнь захлёстывает. Сегодняшний день, сегодняшние проблемы не дают возможности спокойно работать. И этого спокойствия не будет, мы уже убедились. Не нужно ждать таких обстоятельств, когда ничто не будет мешать. Жизнь ставит свои проблемы, и на них надо отвечать. Поэтому наша Богословская комиссия тоже встала перед вопросами: ИНН, личный номер в паспорте, возбуждающие волнения в нашей православной среде. Пришлось долгое время заниматься этим, и мы сделали вывод, что эти вопросы не имеют никакого богословского значения, что они не касаются дела нашего спасения. Это технические, административные, организационные вопросы — у страха глаза, говорят, велики, и это ожидание апостасии держит в напряжении... Не все хотят поверить слову Господа, что о том дне и часе никто не знает, только Отец. А все хотят знать и ещё спрашивают: когда и как будет сие? Также это было и во времена апостолов, и апостол Павел вынужден был отвечать на эти вопросы и просить не колебаться умом относительно этой проблемы. Потом отец Георгий Кочетков подбросил нам работы. Богословская комиссия занималась им больше года, пока не разобрались и не убедили его не публиковать свой катехизис, потому что он вреден для нашей общей миссионерской и катехизаторской работы. 
Это примеры того, как жизнь врывается, и тогда уже, будьте добры, оставьте ваши тонкие богословские материи и займитесь этим. Наша конференция «Православное учение о Церкви» как раз и должна создать обстановку, полезную для обсуждения проблемы, какие были отношения у Церкви с государством в период 20–30-х годов. 
Это были самые сложные годы, когда между Церковью и государством было идеологическое противостояние. Потом уже началось физическое противостояние. Что касается вопроса «сергианства», мы решили даже не употреблять этот оскорбительный для нас термин и понятие — не было его! Были сергиане, были поминающие и непоминающие, но «сергианства» как учения и понятия не было. Поэтому сейчас работают историки над архивами, сейчас стали известны новые очень интересные факты, которые совершенно по-другому представляют деятельность святителя Сергия. Мы будем проводить ряд семинаров, для того чтобы глубинно изучить эти вопросы. Может быть, это поможет нам договориться с нашими братьями, что пора Русской Церкви обрести единство, потому что в единстве, объединёнными усилиями мы можем противостоять общему мировому накату на Православие, который сейчас идёт и который мы ощущаем и в России, и в Украине, и в Беларуси. А разделение нас только ослабляет. 
А что касается современности богословия, то возьмите «Труды Киевской Духовной Академии» XIX века. Это колоссальное богатство. Каждый журнал — просто сокровище! И самое главное в том, что всё современно. Поэтому сегодня я прошу все наши богословские институты, общества, школы сплотить наши ряды, влиться в единый строй, в наш православный отряд богословов.

Какие, на Ваш взгляд, стоят проблемы перед духовным образованием?
— Главная забота в этом плане — это возрождение богословской традиции, прерванной десятилетиями испытаний, а также развитие самого богословия как науки, которая соединяет плоды человеческого гения с законами бытия, данными человеку Творцом и Источником Вечной Жизни.

Если угодно, богословие — это форма дисциплинирования ума, которая научает человеческий разум соотносить видимый мир и всё, что в нём есть, с перспективой вечного бытия или вечного забвения. Богословие — это размышление о Боге в ожидании встречи с Ним и подготовка к этой встрече, которая, несомненно, ожидает всякого человека, пришедшего в мир. 
Каково сегодня состояние православной богословской мысли? Велико ли значение богословия в церковной жизни в наши дни?
— Чрезвычайно велико. Сегодня сфера деятельности богословов огромна. В плане фундаментального богословия Русская Православная Церковь чётко сформулировала принципы своих взаимоотношений с инославными вероисповеданиями, и в первую очередь с Древневосточными Дохалкидонскими Церквами и с Римско-Католической Церковью. На Юбилейном Архиерейском Соборе в 2000 году эти положения были приняты как констатация факта современного состояния дел в отношении с инославием и как программа действий в этой области.

С разной степенью интенсивности продолжаются богословские собеседования и диалоги с Лютеранскими Церквами, например в Германии и Финляндии. Как бы ни были напряжены отношения с Ватиканом, но и здесь потенциал богословского диалога отнюдь не исчерпан.

Богословие остро востребовано в различных дискуссиях, которые ведутся как в нашем церковном лоне, так и в обществе в целом. Например, в разработке «Основ социальной концепции Русской Православной Церкви» без участия богословов было бы невозможно сформулировать отношение Церкви к так называемым «вызовам времени».

Наконец, в системе духовных учебных заведений классическое богословское образование востребовано как никогда! Ведь существенно возросший интеллектуальный уровень нашей паствы требует столь же интенсивного повышения образованности пастырей, а это уже не просто отвлечённая научная задача, но вопрос широкой приходской практики.

Кроме того, к богословской мысли Церкви сегодня настойчиво обращается светская часть общества. Круг её вопросов весьма широк, начиная от необходимости осмысления фундаментальных проблем и открытий, которые переживает современная физика, биология, медицина, философия, и заканчивая повседневными вопросами общественности, которую интересуют не только базовые ценности и культурно-исторические традиции Христианства, но и сиюминутная реакция Православной Церкви на события в мире и в жизни страны.

Особенно мне хотелось бы отметить интерес к современному богословствованию Русской Православной Церкви со стороны иных Поместных Православных Церквей и христианских конфессий. Обращение к святоотеческому греко-византийскому богословию всегда отличало просвещённую часть западных христиан, однако недавние шаги в области практического богословия, о которых я упомянул, привлекают внимание весьма широкой инославной аудитории к нашему сегодняшнему богословскому опыту.

Одним из важнейших направлений Вашей деятельности является диалог со светской наукой, например, с Институтом философии Российской академии наук. В чём Вы видите задачи этого сотрудничества? Как сложно проходят обсуждения, ведь языки философов и богословов очень разнятся?
— Мне бы хотелось обозначить вехи нашего сотрудничества с Институтом философии РАН, из которых можно сделать вывод и о диалоге Церкви и светской науки в целом.

Прежде всего, в 2000 году на очередной конференции Синодальной Богословской комиссии соборным разумом была дана общая оценка состояния и перспектив развития православного богословия на пороге нового столетия.

Сотрудничество богословов и философов обрело особую активность в 2001 году. К этому времени Синодальная Богословская комиссия вместе с Институтом философии Российской академии наук уже провела семинар «Богословие и философия», открыв череду регулярных богословско-философских мероприятий такого рода.

В январе 2001 года в рамках IX Рождественских образовательных чтений в Москве состоялась наша совместная конференция «Богословие и философия: аспекты диалога». Там богословы и философы как раз и обсуждали вопросы о языке и о терминологических аппаратах своих научных систем, о круге задач и о предметах исследований, о различии и сходстве средств и методов научной деятельности в сфере богословия и философии. Так был укреплён своеобразный фундамент дальнейшего сотрудничества, на котором по сей день строится наша совместная деятельность. 
В июне 2001 года совместно с Международным обществом христианских философов была проведена Международная богословско­философская конференция «Пресвятая Троица», которая для многих церковных и светских учёных стала подлинным открытием друг друга. Размышляя о Триипостасном Боге, мы понимали, что переживаем время возрождения настоящего, искреннего союза философии и богословия. Этот союз заключается ради того, чтобы человек вспомнил, что он пребывает носителем образа и подобия Божия, венцом творения Господня.

Именно поэтому в центре нашего общего внимания оказался человек во всей сложности его личностных свойств и качеств. В октябре того же года в Институте философии прошёл очередной семинар на тему «Философская и религиозная антропология в современной дискуссии». А уже в ноябре в Свято-Даниловом монастыре была проведена богословская конференция Русской Православной Церкви «Учение Церкви о человеке». И сегодня мы находимся в тесном взаимодействии, не оставляя без внимания мнение и позиции друг друга, взаимно обогащаясь открытиями и результатами кропотливых исследований, мнениями и суждениями.

Возвращаясь к Вашему вопросу о направлении взаимодействия церковных и светских наук, нельзя не сказать, что именно сейчас богословие и философия в своём взаимодействии могут и обязаны найти ответы на многие вопросы жизни как частной личности, так и человеческого рода в целом. Ведь в последнее время любимый, но прежде абстрактный вопрос российской интеллигенции: «быть или не быть?» — встаёт уже в качестве глобальной антропологической проблемы, вытесняя на задний план даже такие наши традиционные риторические недоумения, как «что делать?» и «кто виноват?». Об этом я говорил в мае 2003 года на конференции «Наука и богословие: антропологическая перспектива», проводимой Библейско-богословским институтом имени святого апостола Андрея, руководство и профессорско-преподавательская корпорация которого также постоянно участвуют в диалоге богословов и философов.

В целом процесс работы Богословской комиссии привёл нас к необходимости обратиться к той теме, которая была широко обсуждена в ноябре 2003 года на Международной богословской конференции «Православное учение о Церкви». Едва ли можно усомниться в том, сколь важной является эта тема в современных условиях церковного бытия.

Скажите, Владыка, что есть жизнь человека: дар Божий или мука? Человек — странник, букашка или господин?
— Жизнь — священный дар, и никто не может сказать о себе, что он хозяин своей жизни. Например, самоубийцу Церковь не позволяет отпевать. Он отверг закон жизни, он распорядился тем, чем не владел, чем не имел права пренебрегать. Вы представьте, насколько это поучительно! Скажут — жестоко, Церковь даже не помолилась... Нет, Церковь молится и о таких — в своё время. Есть молитва в День Святой Троицы, когда Церковь и о всех них воздыхает. Но она не может просить Бога о помиловании человека, который пренебрёг Божественным Даром.

Это — как сожаление о потерянной жизни?

— Естественно! И в этом тоже должна быть дисциплина. Порядок во всём!
Духовная жизнь клира

Какие изменения в молодых генерациях отечественных православных священников Вы наблюдаете? Надо ли человеку, рукоположенному в духовный сан, соответствовать «духу времени»? Или Церковь (особенно Православная) — это та сфера, где никакой консерватизм не бывает избыточным?
— Консерватизм не бывает избыточным в догматических и канонических вопросах, и та лёгкая ирония, которая заметна за скобками, — это, между прочим, тоже дань определённым стереотипам. 
Вот что советовал своим современникам и христианам последующих времён святитель Игнатий (Брянчанинов), видный богослов и церковный иерарх XIX столетия: «Ознакомься с духом времени, изучи его, чтобы, по возможности, избегнуть влияния его». Здесь необходимо добавить, что знакомство с многоразличными проявлениями так называемого «духа времени» должно совершаться на уже достаточно твёрдых религиозных основаниях, иначе процесс увлечённого ознакомления может выйти из-под контроля и разрушить неопытного исследователя.

Молодое поколение священнослужителей в Белорусской Православной Церкви готовят Минские Духовные Академия и Семинария. И абитуриенты, и выпускники — все они яркие представители современной молодёжи, этой «технологичной генерации», которая почти не помнит религиозной несвободы прошлого столетия. Они во всём подобны своим светским сверстникам, кроме одного: как говорили встарь, они «не без Бога в сердце и не без Царя в голове».

Рассмотреть образ современных молодых священников и кандидатов к рукоположению во священный сан удобно, читая семинарский студенческий журнал «Ступени». Практически я не вмешиваюсь в деятельность редакции, доверяя ей самовыражаться так, как свойственно молодым христианам — священнослужителям, учёным, творческим людям.

За последнее десятилетие в церковном клире и среди паствы появилось много молодых образованных людей. Очевидно, что в Церковь и в общество в целом пришло новое поколение со своими, порою очень специфическими чертами и характеристиками. Возникают ли в связи с этим, говоря светским языком, кадровые проблемы, связанные, например, с церковной дисциплиной, с пастырской этикой?
— Конечно, возникают. Мы уже касались проблемы преодоления молодой частью нашей паствы мировоззренческих последствий периода псевдорелигиозной вседозволенности. Церковная жизнь требует не только, а может быть, и не столько внешних форм выражения своего индивидуального восприятия Бога, сколько внутренней работы над собой. Всё остальное — это лишь средства для достижения личного духовного совершенства. Осознание семи Таинств Церкви, среди которых Крещение, Покаяние, Евхаристия, Брак, и дальнейшее выстраивание своей жизни в соответствии с высочайшей ответственностью, которую христианин принимает на себя в этих и иных Таин­
ствах, — вот путь верующего человека.

А мы порою внешнему благоустройству уделяем больше внимания, чем внутреннему развитию. Впрочем, давайте не будем углубляться на страницах газеты в проблемы пастырского душепопечения…

Ваш вопрос, как я понимаю, касается в большей степени проблем клира, причём его молодого состава. Действительно, современная молодёжь, в том числе и церковная, значительно отличается от старшего поколения священнослужителей и мирян. Я не склонен идеализировать ни старших, ни младших по возрасту клириков. Но не отдать должное самоотверженности и тех, и других я не могу.

Старшее поколение, быть может, не такое образованное и не столь привычно чувствующее себя в мире информации, технологий и свободы мнений, отличается большей твёрдостью в отстаивании традиционных норм и правил приходской жизни, пастырской этики, церковного быта. Ведь именно они сохранили Церковь в период гонений и несвободы. И нельзя забывать, что этот подвиг скромных сельских пастырей XX века лежит в основе нашего сегодняшнего возрождения. Многие из их числа прославлены со святыми в лике новомучеников и исповедников.

Свою историческую миссию старшее поколение священнослужителей выполнило с честью и по сей день продолжает нести её так, как велит им пастырский долг, запечатлённый в словах апостола Павла, начертанных на наперсном иерейском кресте: «Образ буди верным словом, житием, любовию, духом, верою, чистотою» (1 Тим. 4: 12).

В жизни мы чаще говорим о конфликте отцов и детей, чем о преемственности поколений. В Церкви же такому конфликту просто нет и не может быть места. Без преемственности, восходящей к апостолам, к Христу Спасителю не может быть и самой Церкви. Моё сердце искренне радуется, когда я вижу в сегодняшней православной молодёжи тот же огонь веры, который согревал народ и в прошлом, и в предшествовавших веках.

Они — действительно другие в своих внешних проявлениях и в новых обстоятельствах жизни. Но в них чувствуется и сила традиции, и основательность устоев, свойственная старшим клирикам. Замечательное сочетание! Признаюсь, в целом мне нравится нынешняя молодёжь.

Впрочем, захваливать молодое поколение священнослужителей тоже не годится. Вопросы служебной дисциплины, пастырской этики и ответственности — это неизбывная тема наших Епархиальных собраний, причём, не только Минской, но и вообще всех белорусских епархий. Это — жизнь, и дело не в том, что кто-то споткнулся или ошибся, а в том, есть ли у него желание работать над собой, становиться опытнее, добросовестнее, мудрее.

Когда ошибки не признаются, когда голос соборного увещевания не доходит до совести впадающих в искушения пастырей, — применяются соответствующие канонические меры: запрещение в священнослужении, отчисление за штат, лишение священного сана. Это болезненные, но подчас необходимые меры для пресечения греха, овладевающего человеком.

Что касается пастырской этики, то я, знаете ли, не согласен с пословицей, утверждающей, что «каков поп — таков и приход». Влияние паствы и пастыря носит взаимный характер, и великое благо для Церкви, когда в результате этого встречного движения все его участники становятся ближе к Богу.

Изменились ли требования к кандидатам во священство? Не кажется ли Вам, что иными стали и сами кандидаты?
— Несомненно, потому что положение церковных дел весьма существенно изменилось! Вспоминаю, с какими боями в прежние времена мы отстаивали наших ставленников перед различными советскими инстанциями. Ведь если ставленник оказывался человеком с высшим образованием, его кандидатура блокировалась любым способом. Общий образовательный уровень духовенства пытались искусственно принизить, и с этой целью препятствия чинились очень серьёзные.

К слову, в том малом количестве монастырей в стране, которые власти ещё не успели закрыть, оставались лишь насельники преклонного возраста. Тех, кто помоложе, просто не прописывали в местности, где расположена обитель. Надеялись, видимо, что так мы постепенно «вымрем».

Но нет! Взгляните, сколько молодых лиц в храмах, какая молодёжь в церковных училищах и Семинариях, в братствах и просто на церковных службах! Конечно, это относится и к кандидатам во священство. Их образование сегодня намного выше, за десять лет выросла целая плеяда молодых, весьма молодых учёных богословов, которые уже сами учат новое поколение студентов. Требования к ставленнику сегодня высоки. Но и они также требуют большего внимания к себе, к процессу своего пастырского становления.

Порою нам не хватает опыта доброй старой священнической школы, который воплощали такие отцы, как приснопоминаемые протоиерей Михаил Буглаков, протоиерей Виктор Бекаревич и многие иные… Они и их поколение сохранили Церковь в сложнейшие времена, и мы должны помнить об этом, размышляя о наших старших священнослужителях. Это были мужественные, твёрдые в своём служении люди. Слава Богу, многие из этого поколения всё ещё в строю. 
Ваше Высокопреосвященство, мы часто говорим о духовной жизни мирян, монахов, и как-то вне обсуждений остаётся духовная жизнь самого духовенства — епископов и священников. Какое бремя несут на себе священнослужители, каковы их обязанности перед Богом и Церковью? 
— Само собой разумеется, что духовенство обязано быть для своей паствы всегда примером в жизни. И в духовной, и в священнической, и в общении с людьми разного положения. Священник должен быть всегда на высоте. Но надо помнить, что священник, епископ, любой клирик — это человек, и ничто человеческое ему не чуждо. Но и в этом человеческом должна быть градация допустимого. Великая ответственность на каждом священнике. Прежде всего перед Богом. Он нас поставляет на служение народу, Он даёт власть «вязать и решить» грехи людские, и Он с нас спросит о духовном состоянии паствы. Также мы ответственны перед Церковью. Церковь — это собрание людей, верующих в Бога, принимающих Таинства Церкви, хранящих эти Таинства, поэтому небрежность служения — это грех перед Церковью. И перед народом Божиим мы, естественно, прегрешаем, если совершаем своё служение без любви к человеку, формально, становимся просто «требоисполнителями», а не болеющими за души людские. 
Я говорил о власти, которая дана Богом епископам, священникам. Это власть любви. Это единственная наша власть. Сам Господь по любви послал Сына Своего Единородного в мир, чтобы спасти людей. Именно этой любовью должно быть уязвлено наше пастырское сердце.

Как объяснить, что на демонстрации в Москве вместе с неонацистами выходят, в частности, и служители Церкви? Свобода и демократия в наше время понимаются неоднозначно, в том числе и священнослужители не все понимают, что быть демократом — это, прежде всего, защищать свободу других и служить созиданию.
— Вы правы, в последнее время появились нарушители канонической церковной дисциплины. Разумеется, каждый гражданин имеет право на свободу выражения собственных мыслей. Но если над тобой Церковь, ты должен думать о том, что твоё слово, обращённое к народу, воспринимается особо. Вот почему сейчас Церковь требует, чтобы мы, её служители, не принадлежали ни к одной из политических партий.

С кем священники решают свои духовные вопросы, кто их исповедует? Должны ли исповедоваться епископы, члены Святого Синода?
— Безусловно, каждый православный человек, будь то патриарх, митрополит, епископ, священник, монах, обязан исповедоваться как минимум четыре раза в год в дни постов. В монастырях, например, заведено: каждый священник, который заступает на неделю своего служения, проходит исповедь. 
В нашей епархии в течение Великого и Рождественского постов всё духовенство проходит исповедь. Каждый, конечно, может иметь своего духовного руководителя ещё где-то, но он обязан пройти исповедь у назначенного епархиального духовника.

Сейчас рукополагаются в основном молодые люди. Сразу ли они получают право исповедовать? Ведь от Таинства Исповеди зависит очень многое в жизни верующего человека. Неправильный совет может навсегда оттолкнуть человека от Церкви. 
— Вы коснулись самого больного сейчас вопроса. В Древней Церкви духовники специально готовились к тому, чтобы получить право исповедовать. Но сегодня, когда так интенсивно Церковь развивается, мы привлекаем священников не из Духовной Школы, а из прихожан. И наша практика обязательной исповеди перед каждым причащением (в отличие от других Поместных Церквей) вынуждает нас задействовать всех священников в исповеди. А все ставленники имеют разные таланты, возможности и способности. И большая ответственность ложится на епископа, который призывает к служению и рукополагает. О чём предупреждает нас апостол Павел? «Рук ни на кого не возлагай поспешно» (1 Тим. 5: 22).

Часто молодые священнослужители думают, что могут делать всё безошибочно, они начинают руководить приходом по своему разумению, не советуясь с епископом и старшими братьями, нарушая правила церковные и мудрость Писания. Это явление названо младостарчеством. И в нашей епархии есть священнослужители, которые возомнили, что они являются опытными духовниками, руководителями паствы своей и не только своей, но и всех людей, которые к ним обращаются. Такие священники «обличают» епископа, всю нашу Церковь, Московскую Патриархию в какихто выдуманных преступлениях. На этот путь становятся младостарцы, которые не глубоко изучают учение Церкви, но удачно комбинируют выражения, тексты Священного Писания, святых отцов, Соборные постановления. Духа церковного в них нет. 
Они дерзают нарушить свою клятву, данную в момент рукоположения, нередко нарушают запрет на служение и продолжают священнодействовать. Я чувствую свою вину в том, что медлю с лишением их священного сана. Но оно необходимо для очищения Церкви от разного рода лжеучений и расколов.

Много людей сейчас приходит к священнослужителям со своими скорбями и болезнями. Но нельзя всех считать одержимыми нечистым духом, как рассуждают некоторые. Такие суждения вносят соблазн в церковную жизнь. Лечить психически неустойчивых людей нужно в соответствующих больницах, а душевно здоровым нужно простое, нормальное духовное руководство. Очень опасно «отчитывать» здорового человека, он может не выдержать такого психологического воздействия и заболеть психически. 
Можно ли предупредить такие расколы?

— Нам много пишут с приходов, и мы проверяем эту информацию. Бывает много неправды, предвзятых мнений о священнослужителях, о каких-то конфликтных ситуациях. Иногда люди обращаются к властям, вплоть до правительства, Президента, пишут Патриарху. Епархиальная администрация должна быть очень внимательна к малейшим нестроениям в приходах и быстро разрешать конфликты. И, конечно, надо чаще говорить о наболевшем. Применять практику Патриарха — встречаться с духовенством хотя бы раз в год и обсуждать все вопросы.

В древности выбирался духовник, который обладал даром различать душевную болезнь от беснования; он читал заклинательные молитвы только над одним бесноватым и в полном уединении. Сейчас мы нередко видим совершенно другое — многолюдные сеансы, где большинство — душевнобольные люди. Такие приходы становятся просто рассадниками суеверий. Может быть, лучше отказаться от этой практики?
— Вопрос не простой. Факт одержимости всё-таки есть. И противостоять этому вражьему нападению на человека мы обязаны. Но, Вы правы, к этому нужно серьёзно подходить и готовиться. Того человека, который занимается отчитками, бес не оставляет. Один священник после того, как я благословил ему попробовать, пришёл ко мне и поведал результат: духовные нападения и нестроения происходят даже в его семье. Беда в том, что священники порою не различают, что болезнь, а что «демонское удручение», как в древности говорили. 
Над явлением отчиток стоит задуматься руководству епархии и Церкви в целом и, может быть, начать серьёзно готовить пастырей к подвигу. Также необходимо следить, чтобы тщательно совершалось Таинство Крещения. Ведь молитвы на изгнание нечистого духа из младенца — это и есть как бы отчитка. Но если священник пренебрегает ими при Крещении, то потом духовным болезням легче войти в человека. 
Святая Православная Церковь существует уже почти две тысячи лет. За всю её историю периодов спокойствия было очень немного: часто возникали гонения со стороны государства, а если не было их, то церковный мир нарушался изнутри — появлялись раскольники. Как Вы думаете, чего нам следует опасаться сейчас — внутренних нестроений или гонений извне? 
— Внешне вроде бы Церковь сейчас благоденствует. Прекратились гонения, можно образовывать новые и новые общины. Но акцент деятельности врага (мы часто боимся употребить это слово) сместился. Начались процессы внутреннего раздора, оскудела любовь между мирянами и духовенством. Играют на чувствах мирян идеологи раскола, — а мы знаем, что они существуют. Немало поработала газета «Русь православная», где очень продумана борьба против иерархии, против Синода, против руководства Церкви. Сколько было различных слухов перед Архиерейским Собором в 2000 году! Как ждали, что, наконец, произойдёт раскол среди иерархии. Но Церковь осталась едина, слава Богу. 
Сейчас не надо увлекаться внешним благолепием и благополучием Церкви. «Бог… не в рукотворенных храмах живет», — провозгласил апостол Павел в Афинах (Деян. 17: 24).

Прекрасны золотые купола! Мы Богу должны давать лучшее. Но большие требования сейчас предъявляются священству: помимо высокой нравственности, безупречной честности и истинно православной духовности надо ещё и говорить языком современного человека, помогать в разрешении самых сложных проблем, которые ставит перед верующими действительность. 
Семья как малая Церковь
Что бы Вы пожелали белорусским семьям?

— Мира и согласия, которые лежат в основании всех добрых отношений между людьми любых возрастов и званий; единомыслия и доверия друг ко другу, без которых немыслимо никакое общее дело; взаимного уважения и терпения, которые пребывают непременным условием равноправных и долговременных отношений; наконец, той любви, которая происходит не от одной лишь влюблённости, но включает в себя любовь в её евангельском измерении и возрастает до Любви Божественной, которая, по выражению Данте Алигьери, «движет Солнце и светила».

И ещё пожелаю творчества! Да, именно творчества в области жизненных отношений членов семьи друг с другом! Согласитесь, ведь только творческая деятельность может привести к открытиям, к созиданию шедевров, к постижению истины. Люди, решившие создать семью, стоят на пороге открытий, к которым их может привести интерес к личности друг друга, влечение к внутреннему миру любимого человека, желание приобщиться к сокровищам опыта, мировоззрения, знаний того, кто стал спутником в совместном жизненном путешествии. Осуществить всё это без творческого начала, мне кажется, весьма затруднительно.

А ведь семейное творчество заключается в очень простых вещах. Начинается оно с умения разумно уступать и быть снисходительным. И если супруги имеют желание и готовность поделиться друг с другом собственным жизненным опытом в мелочах и в делах серьёзных, — то это потребует от них определённых педагогических способностей. Сейчас я имею в виду вовсе не отношения взрослых и детей, но говорю именно о мужьях и жёнах.

Семейная педагогика начинается с родителей, с их обоюдной способности учить друг друга семейным отношениям и учиться друг у друга премудростям совместного жительства. Иначе как достигнуть успеха в воспитании детей, если ребёнок будет вправе упрекнуть своих наставников: «А сами-то вы делаете так, как требуете от меня?»

Вот почему мне хотелось бы пожелать всем супругам чистой родительской совести перед своими детьми. 
Самой действенной педагогической системой в конечном итоге оказывается та, которая основана на личном примере. Уверен, что если супруги верны своим добрым принципам и убеждениям, которым они сами следуют на деле, а не на словах, — то дети раньше или позже непременно осознают драгоценность родительских примеров и применят их и к себе, и к ситуациям своей жизни.

Какой, на Ваш взгляд, должна быть современная семья? И есть ли существенные различия между семьями верующих и неверующих? В чём особенности семей священнослужителей?
— Знаете, а ведь понятие «современная семья» очень двусмысленно. С одной стороны, институт семьи крайне консервативен. Традиционное представление о семье основывается на старых как мир понятиях о любви и верности, о доверии и честности, о жертвенности и сочувствии…

С другой стороны, мы знаем о всевозможных социальных экспериментах и новшествах в области совместного жительства мужчины и женщины. Но заметьте: все они исключают из своего оборота термин «семья». Когда мы слышим такие словосочетания, как «гражданский брак», «супружеское партнёрство», «брак по контракту» и прочие, то, естественно, понимаем, что семьёй всё это назвать даже у самих экспериментаторов язык не поворачивается. 
Полагаю, что самая современная семья — та, которая основывается на традиционных ценностях и одновременно создаёт свои собственные традиции.

Кстати, семейные традиции как раз и являются одним из очень действенных методов укрепления семьи. Чем больше в доме традиционных событий, даже самых маленьких и, на первый взгляд, незначительных, тем разнообразнее будни и веселее праздники! И тем светлее воспоминания о детстве и юности, о бабушках и дедушках, о родительском доме.

Вы спрашиваете, есть ли существенные различия между семьями верующих и неверующих? Конечно, есть! В семьях верующих все молятся друг о друге — и стар, и млад. И это приучает младших к ответственности за себя и за других. Молитва объединяет, потому что она соборно совершается и в радостные, и в горестные времена.

Семейное молитвенное правило — это одна из самых лучших традиций семьи. Вместе начинать и завершать молитвой новый день, вместе молиться перед трапезой и после неё, вместе поминать ушедших в мир иной и вместе просить здоровья и помощи Божией друг для друга… Наконец, вместе совершать молитвенный подвиг в годину испытаний и опасностей — это дорогого стоит!

Верующие дети с малых лет приучаются к ответственности и к дисциплине, они раньше взрослеют и раньше понимают ценность чистосердечия. А когда наступит время их испытания и искушения, они будут более подготовлены к тому, чтобы противостоять «стихиям мира сего». Но всё это возможно лишь при условии искренней веры и живой, сердечной молитвы, при условии осознанного произнесения в уме и в душе слов молитвенных правил, а не их механического «вычитывания».

Важно и то, что у верующих родителей есть неисчерпаемый источник знаний о тайнах человеческой, в том числе и детской, души и огромное количество историй о людях и судьбах. Святое Писание — Библия — даёт ответы на все вопросы, которые возникают в личной жизни человека; эта Книга Книг открывает смысл истории человеческого рода и обнаруживает её подлинные движущие силы. Жития святых древних и нынешних времён тоже предоставляют неисчислимое множество примеров веры и благочестия. И если всё это сокровище находится, как говорят, «в активе» семейного обихода, — то жизнь детей, родителей и старшего поколения становится воистину одухотворённой и обретает высокий смысл.

Особенность семей священнослужителей состоит в том, что ответственность за всё то, о чём мы сейчас говорим, возлагается на священнические семьи в особой степени. На кресте, который возлагается на грудь священника при его рукоположении, написаны по-церковнославянски слова апостола Павла, которые на современном языке звучат так: «Будь образцом для верных в слове, в житии, в любви, в духе, в вере, в чистоте» (1 Тим. 4: 12).

Так вот, слова эти с полным основанием относятся и к членам семьи священнослужителя, которому надлежит иметь особое попечение о достойном воспитании своих детей и о добрых отношениях со своей супругой.

Ваше Высокопреосвященство, Белорусское государство объявило семью одним из своих приоритетов, тратит немалые средства на жилищную программу, на помощь многодетным семьям и т.д. Церковь тоже поощряет и благословляет прочные семейные узы. И всё же 60 процентов браков в нашей стране распадается, то есть из каждых десяти — шесть. Что же делать? 
— На первый взгляд, Ваш вопрос может показаться риторическим... Потому что разводятся не только молодые, но подчас и люди преклонного возраста, и не только те, у кого нет достойного жилья или достаточных финансовых средств, но и «богатые и знаменитые». Ответ на вопрос «почему?» кроется в сердцах людей, и он столь же многообразен, сколь многообразны человеческие судьбы.

Что же делать? Вспомнить о чести и о славе. Да­да! О тех самых дарах, которые во время церковного Таинства Венчания священнослужитель испрашивает для новобрачных у Бога: «…Честью и славой венчай их!»

Не скрою, мне приходится рассматривать прошения о снятии церковного благословения с брака, когда супруги разводятся. Это очень прискорбная тема, потому что речь идёт о несоблюдении той чести и о расточении той славы, которую Бог, несомненно, дал им во время совершения Таинства. 
Если бы мы действительно помнили, что каждый человек — это образ и подобие Бога, как бы мы были осторожны в словах и чувствах! Как больше бы заботились друг о друге, как боялись оскорбить Бога, уничижая другого человека!

Поверьте, это не риторические восклицания... Ведь и Псалмопевец Давид, и его сын, Премудрый Екклесиаст, говорили, что «начало мудрости — страх Господень» (Пс. 110: 10; Притч. 1: 7; 9: 10). И этот страх — отнюдь не панический ужас перед возможным наказанием, но именно опасение оскорбить Бога, страх перед возможностью вольно или невольно оттолкнуть Творца, отстранить Его хранящую десницу и остаться наедине со своими грехами и со смертью.

Что же делать? Помнить о чести и не пренебрегать славой любящего и любимого человека.

В контексте предыдущего вопроса: может не стоит осуждать так называемые «гражданские», или, как их определяют психологи, «пробные браки»? Возможно, совместное проживание молодых людей научит их терпимости, позволит сделать правильный и окончательный выбор…
— К созданию семьи зрелые люди относятся серьёзно и с рассуждением, потому что каждый из супругов принимает на себя ответственность за жизнь другого человека. Эта совместная жизнь может стать или раем, или адом, в котором, в свою очередь, будут жить и воспитываться их дети.

О какой же чести может идти речь, если в самом начале совместной жизни оба они одной ногой стоят за порогом и готовы бросить друг друга при первом испытании? Это самообман, который ничему доброму не научит, но сделает малодушных ещё малодушнее, эгоистов — ещё эгоистичнее. 
Давайте называть вещи своими именами: то, что некомпетентные психологи представляют как «пробные браки», называется блудным сожительством. А если только допустить, что счастливые семьи создаются путём «правильного и окончательного выбора», то недолго и блуд объявить «методом естественного отбора». Вот только отбор этот ведёт к упадку и вырождению.

В современном мире немало зла и насилия, прочих мерзостей. Как уберечь детей от них и от разного рода соблазнов? Ведь сегодня невозможно их изолировать в пространстве без телевизора и компьютера. Не лезть же, в конце концов, под землю?..
— Каждое поколение за время жизни переживает свои, свойственные этому историческому периоду искушения. В истории они повторяются, но всегда — в новой форме, в современном для каждого поколения виде.

Зло, насилие и мерзость нравов существуют в мире всегда, но в зависимости от состояния общественной морали и нравственности они легализуются и становятся доступными в большей или в меньшей степени. Так и отношение к тем, кто возжелал этой доступности, тоже бывает разным.

Глобальное искушение нынешнего времени состоит в пересмотре всей системы нравственных ценностей человеческого рода и в небывалой доселе доступности всего, что связано с пороком в широчайшем смысле этого понятия. Эта лавина нарастает по мере того, как из общественного сознания планомерно устраняются христианские основы мировоззрения людей и образа их жизни. Оба эти процесса взаимосвязаны и взаимозависимы, оба они ведут к деградации.

Спасение не в том, чтобы уметь скрываться от попущенного Богом испытания. Спасение в том, чтобы научиться активно и праведно жить посреди злобы мира сего; чтобы выработать в своём сердце навык противостояния этому хаосу; чтобы умножать добро в мире, который задыхается от зла.

К этому призывал Своих учеников и последователей Христос Спаситель, обращая к ним слова: «Вы — соль земли. Если же соль потеряет силу, то чем сделаешь ее соленою? …Вы — свет мира… Так да светит свет ваш пред людьми, чтобы они видели ваши добрые дела и прославляли Отца вашего Небесного» (Мф. 5: 13–16).

Как уберечь детей? Личным примером непричастности к злу; знанием и соблюдением истинных ценностей и жизнеутверждающих традиций, которые изложены в Божественном законе и в заповедях; участием в церковных Таинствах, которые дают нам жизнь и обновляют силы, чтобы жить.
Мы рассказываем о замечательных малышах из детских домов, которые ждут, что для них найдутся мама и папа. И такие добрые люди находятся. Но ведь почти 30 тысяч воспитанников детских домов и школ-интернатов — это социальные сироты, то есть сироты при живых родителях. Государство предъявило им счёт, заставляет платить за содержание детей. Наше издание тоже предъявляет таким нерадивым родителям счёт, только моральный. Мы даже акцию свою назвали «По счетам!». Но почему одни готовы отдать своё сердце чужим детям, а другие бросают своих? Как воздействовать на тех, кому, похоже, не страшна кара ни небесная, ни земная?
— Позвольте коротко ответить словами праведного Иова Многострадального, сказанными около четырёх тысяч лет назад, но не потерявшими своей актуальности ни в религиозном, ни гражданском смысле: «Убойтесь меча, ибо меч есть отмститель неправды, и знайте, что есть суд» (Иов. 19: 29).

Моё глубокое убеждение, что семья держится на трёх китах: духовность и нравственность, уважение и любовь, дети. Какие духовные наставления Вы как архипастырь могли бы дать нашим читателям и героям публикаций?..
— Дорожите христианским наследием наших предков и старайтесь пополнить его своим вкладом. Не смущайтесь кажущейся малостью этого вклада, но помните, что сказал Господь Иисус Христос о жертве вдовы: «Истинно говорю вам, что эта бедная вдова положила больше всех, клавших в сокровищницу, ибо все клали от избытка своего, а она от скудости своей положила все, что имела» (Лк. 21: 3–4).

Блюдите личную и семейную нравственность, чтобы в отчаявшемся мире вы оставались светить, подобно светильнику на возвышении, и тогда людям будет легче обрести надежду.

Уважайте и любите не только друг друга, но и тех, кто пока ещё не сумел встретить Бога, узнать Его и последовать за Ним. Своим уважением и любовью вы поможете и этому человеку ярче проявить в себе образ и подобие Бога.

Не забывайте о том, что дети — зеркало своих отцов и дедов; бросая камни в молодое поколение, мы рискуем разбить своё сердце.

Владыка, мы хотим поговорить с Вами о любви. Лейтмотив нашей беседы — «любовь как основная сила жизни» и «Христианство как религия любви».
— «Любви все возрасты покорны...» А если всерьёз, то давайте вспомним слова Евангельские: «Кто не любит, тот не познал Бога, потому что Бог есть любовь» (1 Ин. 4: 8).

Я чрезвычайно рад тому, что Господь благословил мне быть свидетелем рубежа тысячелетий христианской истории. И Вы закономерно задаёте вопрос: что же является ключевым моментом в истории Христианства и в нынешний период смены веков и тысячелетий христианского бытия?

Во все периоды жизни людей решающей силой, которая позволяет этому миру быть и совершать свою жизнедеятельность, является факт Божественной любви, то есть любви Бога к роду человеческому. Господь Сам дал людям великие основополагающие заповеди: «Возлюби Господа Бога твоего» и «возлюби ближнего твоего» (Мф. 22: 39). И поэтому задача Церкви — хранить эту любовь и исполнять эти заповеди.

Двуединая заповедь о любви к Богу и к человеку — это основа жизни. И поэтому Христианство онтологически является религией любви. Святые отцы Церкви говорят, что любовь к Богу лежит в основании человека и через человека приходит в мир. Помните слова апостола и евангелиста Иоанна Богослова: «Кто говорит: «я люблю Бога», а брата своего ненавидит, тот лжец» (1 Ин. 4: 20). Тем и сильна Церковь: именно Божественной любовью к человеку. И сегодня, как это было вчера и будет завтра, сила Православной Церкви остаётся в евангельской любви.

Очень дискуссионный и спорный вопрос: как Церковь относится к властям предержащим?
— Этот вопрос постоянно встаёт перед Церковью во все века и тысячелетия её земного бытия. Без всякого смущения я, вслед за апостолом Павлом, говорю: «Всякая душа да будет покорна высшим властям, ибо нет власти не от Бога; существующие же власти от Бога установлены» (Рим. 13: 1). Это — аксиома христианской жизни. Двуединая заповедь о любви по-прежнему остаётся самым главным и единственно верным показателем того, каким духом наполнено то или иное событие, явление или действие в окружающей нас жизни.

Где нет любви и братолюбия, но есть зависть, злоба и разделение, — там не может быть мира и согласия, которые остаются заветным желанием народов. Поэтому мы должны твёрдо стоять в вере и в нашем уповании на помощь Божию.

Любовь — это вовсе не романтическое понятие. Также далеко от истины представление о том, что любовь — это некое бурное чувство или переживание. Любовь — это чувство конкретное и рациональное. Ещё вернее — это не просто чувство, но состояние жизни всего человеческого существа, когда человек живёт в свете Божией любви к нему и его взаимной любви к Богу.

Помните слова в Евангелии: «Ибо так возлюбил Бог мир, что отдал Сына Своего Единородного» (Ин 3: 16). Отдал, несмотря на всё наше зло, я бы сказал, на всё наше безобразное отношение к своему Творцу, Отцу Небесному. Он всё равно нас возлюбил. Любовь — это очень трезвое чувство, в котором мы, члены Церкви, призваны подражать Самому Богу. Мы — Божие устроение, и мы так же, как и Сам Творец, призваны к любви в отношении всего мира и всего рода человеческого, даже несмотря на то, что мир людей весьма часто противоборствует Богу.
Скажите, Владыка, когда лично Вы сталкиваетесь с проявлениями зла, о которых говорите сейчас, Ваше сердце тогда возмущается, или у Вас хватает сил оправдать человека, который продуцирует это зло в мир?
— «Мир лежит во зле» (1 Ин. 5: 19), — сказано в Послании апостола Иоанна Богослова. Проявления этого многоликого зла возмущают, сердце его не приемлет! Но в то же время мы слышим слова Христа Спасителя: «Не судите, да не судимы будете» (Мф. 7: 1) и «Отче! Прости им, ибо не знают, что делают» (Лк. 23: 33).

То есть, как только Ваше сердце начинает возмущаться, Вы угашаете возмущение этими словами?
— Совершенно верно. Иначе можно впасть в состояние расстроенных чувств... Понимаете, о чём я говорю? В состоянии, когда ты не способен к созиданию и уже не можешь влиять на окружающий мир, на ситуацию. Это искушение, и если ты поддался ему, то потерпел поражение.

В таком случае говорят о подчинении человека нечистой силе?
— Безусловно. Вдумайтесь в само понятие — «не-чистая» сила! И только так следует воспринимать существование зла в мире: это сознательное действие врага нашего спасения. Зло вовсе не является абстрактным понятием! Это смертельно опасная реальность, имеющая личностный характер, которую надо уметь встречать во всеоружии! Помните искушение Иисуса Христа в пустыне и Его ответ искусителю: «Господу Богу твоему поклоняйся и Ему одному служи» (Мк. 4: 10). Очень реалистический ответ.

Сегодня происходит серьёзное испытание американского народа трагическими событиями и их последствиями. В дни основания своего государства американцы считались верующей нацией. Каким будет сегодня, 11 сентября 2001 года, их ответ тем, кто причинил им зло? Сумеют ли они верно определить внутренние причины того, что привело их к такой трагедии? 
— Горе, конечно, страшное… Но они должны осознать, что наказаны за диавольскую гордыню. Это всё те же «Вавилонские башни». Мы не осуждаем их, потому что каждый из нас грешен и в каждом из нас есть чувство самопревозношения. Но мы вправе рассуждать, за что же их постигло такое испытание. В своё время был разрушен непобедимый и неприступный Вавилон, пал гордый Рим — столица мировой империи, «второй Вавилон», как он был назван многими святыми отцами за гордыню и превозношение над другими народами. Надо уметь учиться у истории.

Вспомним, что сделали Соединённые Штаты за короткую историю второй половины ХХ века! Атомная бомбардировка японских городов в тот момент, когда капитуляция Японии была совершенно очевидна, вьетнамская война, кампания против Ирака, события в Югославии. Ведь думающие люди во всём мире чувствуют, что справедливости здесь никакой нет, но есть грубое нарушение всех человеческих прав, защитой которых Соединённые Штаты так озабочены! Даже официальное отношение американской администрации к нашей стране говорит о двойных стандартах в оценках того, что есть зло и добро.

Сентябрьская американская трагедия произошла, потому что Бог попустил её. Верующие люди прекрасно понимают, что без воли Божией этого бы не случилось. И потому на вопрос, что же делать дальше и как жить Америке после 11 сентября, ответом звучат слова Самого Христа Спасителя, сказанные исцелённому Им человеку: «Не греши больше, чтобы не случилось с тобою чего хуже» (Ин. 5: 10). Проснувшись на следующее утро после катастрофы, я долго об этом размышлял и молился, чтобы Господь принял жертвы погибших…

Нынешняя жизнь тяжела, многоскорбна. Болезни и войны не ослабевают, смятение народов и человеческих сердец возрастает изо дня в день, время уплотнилось так, что месяц пролетает, словно один день... Так что на фоне всех этих событий говорить о человеческой любви очень трудно. Но о любви Божией — необходимо. Трагедия в Нью-Йорке и Вашингтоне — это искупительная жертва. Ведь и Сына Своего Единородного Господь отдал на муки, на крестные страдания, на смерть. Ради чего? Ради спасения нашего! Все «несправедливые», с точки зрения человеческого суждения, трагедии, начиная с тысяч младенцев, убиенных в Вифлееме по Рождестве Христовом, и до настоящего времени, — это искупительные жертвы, когда за грехи одних страдают другие. 
Выходит, что всё в мире уравновешивается, как на чаше весов. Если человек приносит кому-то боль, он неизбежно отстрадает за причинённые другим страдания. Так, наверное, если в каждом роду есть человек, которому приходится искупать родовые прегрешения, то в масштабах человечества все наши искажения истины и нарушения Божественного закона жизни суммируются и порой как лавина обрушиваются на людские головы. И тогда мы страдаем.
— Вдумайтесь в библейское повествование о Содоме и Гоморре… Отклонения от истинного пути происходят на жизненном поприще всякого человека, в отношениях между людьми, в семейной жизни и всего общества. И если люди не замечают их и начинают считать отклонения нормой, то результатом этих отклонений становятся всевозможные бедствия и трагедии, включая террористические акты в Америке.

Однако давайте перейдём к теме семьи. В семье совершается Таинство любви. И очень важно, чтобы в семье не нарушался, как Вы говорите, закон любви.

Если семья создавалась во имя Христово и супруги венчали свой брак совершением церковного Таинства, то они не только свидетельствовали пред Богом о своих чувствах друг ко другу, но и получили обетование Господне о всесильной помощи Божией в их семейной жизни. Христиане называют семью малой Церковью, а это означает живое присутствие в ней Самого Бога и в радостные, и в трудные времена. Именно поэтому супруги и их потомство все вместе должны следовать заповедям Христовым и не нарушать их. В этом состоит залог того, что называют семейным счастьем. Всё это достаточно просто.

Но, вместе с тем, так сложно!.. А как Вы прокомментируете евангельское изречение о мужчине и женщине: «…И будут два одною плотью, так что они уже не двое, но одна плоть» (Мф 9: 5–6)?
— Человеческая любовь между мужчиной и женщиной божественна по своей сути, потому что и муж, и жена — творение Божие. И взаимоотношения мужа и жены складываются по Божию установлению. О, если бы все супруги понимали это!

Жизнь на земле изменилась бы?

— Да! Образ жизни первозданных мужчины и женщины был начертан Богом. Пожалуйста, населяйте землю и наполняйте её, питайтесь, растите, умножайтесь, возрастайте в любви друг ко другу и в послушании Богу. Всё вам дано! Но от плодов этого древа — воздержитесь! Не вкушайте их! Ибо это плоды познания добра и зла. Добро известно вам в полной мере, и потому не стремитесь познать зло, ибо оно будет стремиться вас уничтожить: смертью умрёте (см. Быт. 2).

С чем мы можем сравнить это древо сегодня, в нашем современном мире? Это что — неверность в браке или попытки вторжения человека в область высших тайн?
— А какие тут «высшие тайны»? С Богом человеку просто, и никаких «высших тайн» здесь нет. «Высшие» ушли с того момента, когда главная заповедь об уклонении от зла была нарушена нашими праотцами. С тех пор люди, в том числе и мы, образно говоря, «заземлены».

Владыка, мы размышляем, пытаемся понять, в чём же суть этого нарушения и что же делать, чтобы приблизить то Царство, когда все люди будут слушать и любить друг друга. Мы, будучи семьёй, понимаем, как это трудно: постоянно слышать и слушать! То торопимся куда-то, то хотим объять необъятное, а в результате теряем главное и страдаем.
— В чём суть непослушания? Она проста. Это — неповиновение Богу. И понять это весьма просто. Творцом даны заповеди человеку как венцу Божественного творения. Исполняя их, человек сохранит свою и окружающую жизнь. Не нарушайте эти основополагающие законы бытия: храните верность Богу и друг другу, то есть не прелюбодействуйте. Изгнание человека из Божественной райской жизни произошло очень давно. Но и по сей день мы постоянно даём повод для изгнания нас из Царства Божия.

Вы, конечно же, читали о том, что следует почитать своих отца и мать, не убивать, не красть, не лжесвидетельствовать, не блудить и иные заповеди. Их всего лишь десять, и заметьте, как чётко и ясно все они сформулированы. Тем не менее, люди не исполняют их! И потому мы страдаем, потому такое неустройство в человеческом обществе. А ведь заповеди эти жизненны и для древнего общества, и для современного. Только их исполнение может гармонизировать нашу жизнь.

И приблизить нас к образу Божию?

— Я бы сказал, к подобию Божию в нас. Образ Божий в нас есть. Это — совесть. Она-то всегда подсказывает нам, что такое хорошо, а что такое плохо. Господь вложил в нашу душу естественную способность распознавания добра и зла. Апостол Павел в своё время подметил: «Не понимаю, что делаю: потому что не то делаю, что хочу, а что ненавижу, то делаю» (Рим. 7: 15). То есть я не делаю того, с чем я мысленно согласен, а сознательно делаю то, что для меня плохо, потому что к этому меня подталкивает моя внутренняя греховная природа. Вот ведь какие внутренние разногласия происходят!

Вот поэтому любовь — это подвиг. Подвиг! Когда в Церкви совершается Таинство Браковенчания, Церковь поёт: «Святые мученики!» А почему? Потому что жизнь мужа и жены, молодых, неопытных, юных сердец, увлечённых друг другом, рассматривается как подвиг. Церковь говорит им: «Ваша совместная жизнь по заповедям Божиим в мире, где царит зло, — это подвиг». 
Это подвиг, дорогие мои! И потому научитесь хранить возникшее между вами чувство любви всю жизнь. Научитесь уступать друг другу. Брак — это не праздник и не прогулка по жизни! Это подвиг, который в Таинстве Брака венчается царскими венцами во образ будущего Божественного воздаяния. Кто этот подвиг осуществит и пройдёт всю жизнь в паре с любимым и любящим супругом, принося в жертву своё себялюбие ради единства и любви, — тот венчается Богом венцом истинным вовеки. Поэтому ещё и ещё раз повторю: любовь — это очень трезвое чувство и героический подвиг!

Поэтому брак и стал одним из семи Церковных Таинств?
— Да, освящение брака — это Таинство. В Православной Церкви оно возникло не сразу, а постепенно. Церковь со временем осознала семейную жизнь как подвиг.

Скажите, Владыка, есть ли у Вас статистика, сколько сегодня венчается пар?
— Я не могу Вам точно об этом сказать, хотя мы пытаемся это установить. Слава Богу, всё больше и больше людей, и не только молодых, венчаются. Но Церковь должна подготавливать людей к принятию Таинства Брака, что нам не всегда удаётся. К сожалению, ко мне на стол ложатся сотни прошений о расторжении церковного брака, к снятию церковного благословения. Причиной тому или измена, или болезнь, или ещё что-либо. К сожалению, это очень часто случается. И это наша недоработка.
Может быть, для многих молодых людей венчание — это дань моде. Ведь это очень красивое действие...
— Не столько дань моде, сколько непонимание всей трудности брака. Молодые люди не осведомлены о том, что брак — это не развлечение, а труд, причём совместный труд! Хотя мы и объясняем молодожёнам, что такое брак в церковном понимании, результаты оставляют желать лучшего. Может быть, наши собеседования не всегда проходят должным образом.

Нам кажется очень важным, чтобы эти собеседования проводили именно те служители Церкви, которые сами имеют опыт семейного подвига. Иначе, не имея такого опыта, вряд ли сумеешь быть убедительным, беседуя с молодыми людьми.
— Вы правы.

Скажите, Владыка, всегда ли Церковь снимает благословение с церковного брака, если расторгнут брак гражданский?
— Увы... И хотя заключённый брак един по своей сути, в силу греховной человеческой природы он нарушается.

Нарушается единство?

— Да, нарушается обетование единства двух человек и их потомства пред Богом. Их плоть, плоть семьи уже не едина. Духовный союз двоих, которые обещали не только друг другу, но Самому Богу быть верными, — нарушается. Брак расторгается, когда налицо предательство, измена своему обещанию. А чтобы не было худших последствий в результате распада семьи, на соответствующие прошения налагается резолюция о снятии благословения с церковного брака. Коль скоро Церковь признаёт гражданские формы регистрации брака, то признаёт она и светские формы его расторжения. 
Считает ли Церковь изменой, если мужчина или женщина начинает посматривать в другую сторону с сожалением о том, что, мол, супруг или супруга не столь хороши, не столь умны и приятны, и стоило бы подумать о других...
— Вспомните слова Спасителя о том, что измена совершается, прежде всего, в сердце: «Всякий, кто смотрит на женщину с вожделением, уже прелюбодействовал с нею в сердце своем» (Мф. 5: 28).

Скажите, бываете ли Вы жёстким в Ваших действиях во имя любви?
— Конечно, жёстким порой быть приходится, но никогда — жестоким. Но жёсткость в принципиальных вопросах должна быть непременно!
В связи с этим, Владыка, скажите, имеем ли мы право жёстко поставить на место человека, который, например, в коллективе проявляется отнюдь не гармонично? Или мы должны бесконечно терпеть его дурной характер, привычки и наклонности? Что будет подлинным проявлением любви?
— Это вопрос педагогики… Нас тоже часто испытывают: дескать, вы — служители Бога, вот и терпите всяких. Но любовь порою должна быть строга и взыскательна.

Давайте поговорим о любви в связи с современным нравственным здоровьем общества.
— Нравственное здоровье общества начинается с семьи. Семья — это основа общества, и поэтому надо бросить все силы государства на сохранение семей. Прежде всего, у молодых семей должен быть кров, то есть экономическая и социальная возможность обустроить своё жильё. Очень многие проблемы возникают из-за того, что молодая семья не имеет своего жилища. Отсюда — бесконечные конфликты со старшим поколением и, как следствие, конфликты в самой семье.

Можно ли сказать, что забота о поддержании и укреплении семьи станет практической реализацией одной из тех христианских ценностей, которые провозглашены в государственной идеологии?
— Да, потому что забота о семье есть проявление здоровой христианской сути.
Владыка, сегодня людям усиленно навязываются стереотипы свободных взаимоотношений между полами, что, на наш взгляд, никоим образом не способствует формированию взглядов на брак как на подвиг и Таинство. Какова позиция Церкви в вопросах раннего полового воспитания?
— Вопрос полового воспитания детей и подростков принципиально очень важен. В западных стереотипах полового воспитания и поведения, которые сегодня усиленно навязываются детям и молодёжи, заключается огромная опасность. Никогда не было у славян такой обнажённости в этой сфере. Многие вещи касательно полового развития мужчин и женщин естественно воспринимаются человеком на интуитивном уровне. И потому совсем не обязательно громко и публично называть то, что очевидно и чему лучше быть сокровенным от чужих глаз и ушей.

Мы прекрасно понимаем, что это далеко идущая подрывная работа против здорового образа жизни, который свойственен людям с нормальной психикой. Целью этой деятельности является не просвещение, а морально-нравственное разложение нашего общества. Шапками нас не закидаешь и никакими военно-стратегическими планами не возьмёшь. Поэтому идеологи Запада и ставят задачу морально разложить славян. Извините, я высоко ставлю эту планку, — но это так! Вначале исподволь, незаметно, а сейчас уже почти открыто стремятся разрушить неопытную в столь деликатной сфере детскую и подростковую душу.

Именно поэтому к нам ринулись миссионеры-просветители с разными программами. Приходят сегодня в школу такие «благодетели» и говорят: вот, мол, вам программа, примите её, а мы вас всем необходимым обеспечим — и учебниками, и преподавателями, и всё всем оплатим...

Помилуйте, да с чего бы иностранный дядя так, запросто, начал разбрасывать деньги? Когда умные и честные люди проанализировали эти процессы, то увидели всю злокачественность подобных предложений и программ полового воспитания, а вернее сказать, растления. Если ребёнка ещё в младших классах в школьных стенах учат надевать презерватив, то это растление малолетних есть одно из самых мерзких уголовных преступлений. А также — своего рода духовная интервенция!

И о какой высокой, Божественной любви, о каком единении душ будут думать подростки, если с детских лет их искушают надуманной, но красиво поданной жизнью. Эта «сладкая жизнь» где-то далеко, на берегу неведомого океана, где растут тропические фрукты, а праздные люди нежатся под пальмами. Разве такой взгляд на мир способствует приготовлению молодой души к реальной жизни с её трудностями и испытаниями? Едва ли. И вряд ли воспитанные на «ценностях» коммерческой рекламы молодые люди окажутся способными принять брачный венец и осознать серьёзность этого шага.
В Церкви существуют два пути и два образа жизни, которые кажутся противоположными: это монашество и брак. В монашестве человек отходит от личной душевно-телесной близости, которая составляет радость и полноту брака. Скажите, Владыка, были ли у Вас минуты сожаления о том, что Вы избрали путь монашества?
— Я — человек, и этим всё сказано. Это — во-первых. А во-вторых, в монашестве человек не отказывается от любви к Богу и от любви к ближнему. Уход в монашество не означает бегство от мира, напротив: в монашеском состоянии ещё острее чувствуется наше человеческое несовершенство и трагизм мира.

Но «свет во тьме светит, и тьма не объяла его» (Ин. 1: 5). И потому мы живём надеждой, верой и любовью.

Почему Пасха — главный праздник церковного года? В чем духовный смысл этого «Торжества из торжеств»?
— В пасхальном приветствии «Христос воскрес — воистину воскрес!» состоит основополагающий и при этом самый краткий Символ нашей Веры.

В своём Первом послании к христианам Коринфа апостол Павел пишет: «Если нет воскресения мертвых, то и Христос не воскрес; а если Христос не воскрес, то и проповедь наша тщетна, тщетна и вера ваша» (1 Кор. 15: 13–14). Значит, основанием Христианства является именно это главнейшее событие в истории не только человеческого рода, но всего сотворённого Богом мира, а именно — Воскресение из мёртвых Христа Спасителя.

Сын Божий был рождён Приснодевой Марией и, будучи безгрешен, добровольно взял на себя грехи мира, принял страдания на Голгофском кресте и Своей смертью искупил падшего человека. Воскреснув из мёртвых, Он победил смерть. Поэтому Воскресение Господа Иисуса Христа мы и называем «Торжеством из торжеств».

Праздник Пасхи — светлый и радостный. Но к пасхальной радости Святая Церковь ведёт своих верных чад через испытания Великого поста, самого строгого и продолжительного из всех православных постов. Для чего нужен Великий пост и по силам ли он современному человеку, вынужденному все силы полагать на добывание хлеба насущного, на физическое выживание?
— К любому более или менее ответственному событию в нашей жизни мы готовимся: откладываем второстепенные дела, собираемся с мыслями, обдумываем предстоящие действия… Для верующего человека пост представляет собой именно такое сосредоточение перед встречей с Воскресшим Господом. Эта встреча является для нас самым главным во всём многообразии нашего как личного религиозного опыта, так и духовной жизни всей нашей Матери-Церкви.

Почему христиане постятся, например, в среду и в пятницу? Потому что этим самоограничением мы выражаем своё отношение к великим трагедиям в истории мира людей и в бытии Вселенной: в среду Иисус был предан Иудой, а в пятницу распятый Спаситель плотию умер на Кресте.

Почему мы духовно радуемся и стремимся быть в храме в воскресенье? Потому что в этот день мы вспоминаем, что смерть побеждена Вечной Жизнью, и этот день недели носит своё название в честь Воскресения Христова.

Великий пост предшествует евангельским событиям, связанным с Голгофскими страданиями Спасителя и Его тридневным Воскресением. Коль скоро это является самой сутью нашей веры, — значит, мы призваны со всей серьёзностью и ответственностью готовиться к встрече грядущего «Торжества из торжеств». В конце концов, к этому побуждает нас наша христианская совесть.

Не только Великий, но и любой другой пост не сводится к одному лишь воздержанию от употребления тех или иных видов пищи. В конечном итоге, воздержание в еде — это лишь средство тренировки нашего самообладания, способ проверки нашей воли. Главное в посте — духовное сосредоточение на том, чтобы в этот особый период времени стараться как можно полнее исполнять заповеди Того, Кто страдал и умер «нашего ради спасения» и «воскрес из мертвых, смертью смерть поправ».

Что же касается вопроса, по силам ли Великий пост современному человеку, то я не припомню такого периода во всемирной истории, когда человек не был вынужден, как Вы говорите, «все силы полагать на добывание хлеба насущного и на физическое выживание». Всё дело в том, насколько мы искренни в нашей вере и в какой степени мы хотим научиться соблюдать пост не только во всех его внешних проявлениях, но и в его глубинной евангельской простоте.

К сожалению, у очень многих наших людей Пасха ассоциируется всего лишь с крашением яиц, куличами и обильным застольем. Но в своём «Огласительном Слове на Святую Пасху» святитель Иоанн Златоуст, говоря об «обильной трапезе», призывал наслаждаться «пиршеством веры», а не пиршеством чрева... Как же благочестиво, по-христиански праздновать Пасху?
— Я не стал бы столь уж категорично утверждать, что для многих людей значение Пасхи ограничивается лишь некоторыми внешними атрибутами. В том же «Огласительном Слове» святитель призывает к пиршеству веры всех: постившихся и не постившихся; тех, кто усердно молился и кто не молился вовсе; кто бывал в храме Божием и кто лишь сейчас, в Пасхальную ночь заглянул в него… Потому что любовь Христова не избирательна, она обращена ко всем, кто готов её принять и желает на неё ответить.

Поэтому не стоит вольно или невольно осуждать тех людей, которые нашли в себе духовные силы лишь на то, чтобы соблюсти самые малые традиции в дни Пасхальных торжеств. Ведь подготовка к пасхальной трапезе, поход в храм для освящения яиц и куличей, исповедание того, что Христос воистину воскрес, — это также проявление веры, пусть даже такое скромное с точки зрения, например, строгих монастырских уставов.

Но ведь и личный духовный подвиг у каждого человека имеет, так сказать, свою степень героизма. Кому-то и три дня поста даются нелегко, а иному человеку даже строгий телесный пост не доставляет особого напряжения сил. Однако у каждого есть та или иная слабость, которая требует духовного врачевания: ты гневлив? — во время поста особенно старайся обуздать свой гнев; жаден? — поделись с нуждающимся; горделив? — услужи меньшему; строг по отношению к другим? — взгляни строго на самого себя…

Празднование Пасхи благочестиво тогда, когда оно совершается с чистым сердцем и доброй совестью, с верой и милосердием.

Владыка, известно, что Ваше детство и юность проходили в благочестивой православной семье. Интересно и поучительно будет нашим читателям узнать, как праздновалось Светлое Воскресение Христово в Вашем семействе? Что Вам особенно памятно и дорого?
— Из воспоминаний детства и юности самое яркое, наверное, связано с Пасхой 1945 года. Тогда Светлое Христово Воскресение пришлось на 6 мая, а это был день памяти святого великомученика Георгия Победоносца. На следующий день, как известно, в Реймсе был подписан Акт о полной и безоговорочной капитуляции фашистской Германии, который по требованию Сталина вновь подписали 8 мая в 22.30 по среднеевропейскому времени, когда в Москве было половина первого ночи. А День Победы 9 мая пришёлся на среду Светлой Пасхальной седмицы. В тот год христианское благовестие о победе Вечной Жизни над смертью было как-то по-особому осязаемо, зримо и воспринималось как непреложная истина.

В последние годы среди народа утвердилась странная традиция в первый пасхальный день посещать кладбища, с тем чтобы устроить на могилах поминальную трапезу с возлиянием спиртных напитков. Как Вы относитесь к этому явлению? Как следует поминать усопших в дни Пасхи?
— Эта традиция не нова. Она уходит корнями в язычество и не совместима с Христианством. Православные христиане отправляются на кладбище в день Радоницы, во вторник после Светлой седмицы. Именно в этот день в храмах совершается вселенское поминовение всех от века усопших христиан, после которого мы посещаем кладбища и духовно «христосуемся» с нашими предками, дорогими и близкими людьми.

Мы приходим к их могилам для того, чтобы принести Пасхальную радость и свидетельствовать, что Христос воскрес. Превращать при этом могилы в обеденные столы противоестественно: это претит и здравому смыслу, и религиозному чувству.
В праздник Святой Пасхи люди тянутся друг к другу, чтобы добрыми словами и делами поддержать родных и близких. Что Вы пожелаете в этот день каждой семье, каждому православному человеку, особенно тем, кому сегодня живётся трудно — скорбящим, болящим, обездоленным? Чем утешиться таким людям, чтобы они не обозлились на весь мир, не впали в отчаяние, чтобы свет и радость великого праздника коснулись и их сердец?
— В Евангелии есть повествования о том, как Христос Спаситель исцелил расслабленного и женщину, которые долго и тяжко страдали от различных недугов. И в том и в другом случае Господь пожелал им дерзновения в вере: «Дерзай!.. вера твоя спасла тебя; иди с миром» (см. Мф. 9: 2; 9: 20–22).

Хотелось бы и мне пожелать всем дерзновения и духовной решимости в стремлении жить по заповедям Божиим, укрепления в вере и навыка доверия своему Творцу, сохранения душевного мира в себе и в отношениях с окружающими людьми.

Большой церковный праздник — Рождество Христово. Что Вы, Ваше Высокопреосвященство, пожелаете в канун Рождества нашим читателям — верующим и неверующим, не отягощённым грехами и грешным?
— Праздник Рождества Христова — вселенский. Все его отмечают, и в этот день нигде не работают, празднуют. Европа отмечает канун Рождества в Сочельник. Все стараются отметить этот день по-домашнему — всей семьёй.

Рождество Христово — это величайший дар Божий: нам дан Искупитель, дан Спаситель. Бог Отец сознательно пожертвовал Сыном Своим Единородным во спасение мира. Это — высочайший дар! Но люди пали до такой степени, что на заре новой эры даже родилась поговорка: «Человек человеку волк». Вы представляете?

И вот — Рождество Христово, акт творения человечества во Христе, во Спасителе; второе рождение человеческого рода, ибо Кровью Христовой смывается людской грех. И в этом наша великая надежда, наша вера в то, что люди всё-таки повернутся лицом к Христу, примут Его и — второй раз, духовно! — родятся людьми.

Напомню о замечательной беседе Христа с Никодимом, тайным учеником, членом Синедриона. Господь в беседе говорил, что человеку надлежит вновь родиться — родиться от Духа Святого. А Никодим не понимал: разве может человек второй раз войти в утробу матери? В нём преобладал разум, ratio, состоящее из плодов науки, из опыта. Духовное для человека рационального непостижимо.

Но вот человек рождается во Христе второй раз: в купели Крещения он становится «новым творением»! Так что Рождество Христово — великий праздник, великий дар Божий и милость Божия во Христе, дарованная человечеству. Все культурные люди, осознающие свою христианскую природу, вместе с Церковью должны обращать на это внимание своих соотечественников. В том числе и тех, кто читает Ваш журнал, кто любит сидеть за рулём, путешествовать по дорогам. Им следует хорошо помнить, что везут они на своей технике бесценный и бессмертный дар — человеческую жизнь.

Телом мы погибаем — но дух наш будет жить вечно, ибо душа бессмертна. Однако это не должно вызывать пренебрежения к телу. Человек — духовно-телесный организм, и мы призваны разумно сочетать духовное и телесное.

Праздник Рождества Христова вызывает много мыслей. Самое главное — это то, что в праздновании этого дня мы вспоминаем о великом благодеянии Бога к человеку в акте рождения Его Единородного Сына — рождённого, как Свет рождается от Света.

То есть каждый год Рождество Христово — это как бы шанс человечеству стать лучше, стать умнее и чище, родиться заново?
— Да! И это — праздник мира в самом широком смысле слова. Мы часто только о внешнем мире говорим, а вот сейчас мы заговорили о микрокосмосе человека. Мы очень масштабно все проблемы рассматриваем, забывая, что всё исходит из микрокосмоса — из человека.

Как говорится, легче всё человечество любить, чем одного человека?
— Верно...

Владыка, как жить?

— Наверное, ответ на этот вопрос зависит от того, что есть наша жизнь? А наша земная жизнь есть приготовление к вечной жизни — к Царству Небесному, которое не может наследовать человек, не принёсший раскаяния в своих грехах, то есть в делах, причинивших вред ближнему и своей душе.

Чтобы жить достойно будущего — вечной жизни, — нужно жить по Закону Божиему, по Его заповедям.

Именно заповеди Господа, данные нам в Библии (Исх. 20: 2–17), и являются единственно правильным критерием определения добра и зла, критерием оценки самого себя, своих дел и слов.

В трудные времена особенно советовал бы всем — верующим и неверующим — чаще читать Нагорную проповедь Иисуса Христа, изложенную в Евангелии от Матфея, в 5, 6, 7 главах. В ней мы находим ответ на этот вечный вопрос...

Как жить? Жить с чувством ответственности перед Богом за каждый свой — прежде всего свой! — поступок, за каждое своё — прежде всего своё! — слово. Пусть каждый из нас взвешивает любой свой поступок на весах совести. И если совесть молчит, если она не обличает нашу бездуховность, нашу безответственность, если она не понуждает нас к добру, — это беда. 
Всякий человек грешен, но, к сожалению, не всякий хочет всматриваться в свою греховность как первопричину наших бед, внутренних нестроений, болезней — и социальных, и личных. Самоуспокоенность очень опасна. Хорошо бы всем нам не иметь иллюзий относительно собственной безгрешности...

Как жить? Жить с любовью. Любить людей вокруг себя, беречь их, даже если они часто проявляют не лучшие свои качества. Возгревать в себе и в своих детях навык любви к ближнему, снисходительность, прощение обид. Это трудно, но необходимо. Не оскорблять ничьего человеческого достоинства и не терять его в себе, памятуя, что человек — творение Божие, созданное по образу и подобию Бога, и уже потому достоин любви и уважения. Не будем же терять облик человеческий, будем стремиться сами быть достойными любви ближнего!

И, наконец, будем помнить, что свобода — весьма ответственное состояние как для каждого отдельного человека, так и для общества в целом. Не злоупотребим же ею, но будем помнить слова апостола Павла, обращённые к Галатам: «К свободе призваны вы, братия, только бы свобода ваша не была поводом к угождению плоти, но любовью служите друг другу» (Гал. 5: 13).
Экономика и нравственность
«Легче верблюду пройти в игольное ушко, нежели богатому войти в Царствие Небесное», — гласит религиозная мудрость. Этот нравственный постулат, осуждающий бизнес​хватку и уж тем более всяческое стяжательство, несколько противоречит современным установкам государства как в рыночной России, так и в Беларуси. А ведь нынче всё больше молодых людей, делающих стремительные карьеры, причисляют себя к верующим. Как им избежать сумбура в умах и душах?
— Но не станете же Вы утверждать, что эти слова Господа Иисуса Христа были сказаны в эпоху отсутствия частной собственности, свободного предпринимательства и рыночных отношений? Дело в том, что Господь сказал это о юноше, который всем сердцем хотел следовать за Спасителем, но его большое имение и необходимость поддерживать его сдерживали искренний порыв сердца и «заземляли» помыслы.

А знаете ли, что «игольные уши», о которых говорил Христос, — это название 8-образной трещины в городской стене Иерусалима, через которую можно было протиснуться человеку средней комплекции? Отсюда и несколько иной смысл возникает при точном прочтении слов Спасителя: «Удобнее верблюду пройти сквозь игольные уши, нежели богатому войти в Царство Божие» (Мф. 19: 24). В этих словах нет отказа в спасении, но есть предупреждение о трудностях.

Господь осуждает не то, что человек обладает богатством, а те случаи, когда богатство начинает обладать человеком, подчиняя жажде наживы любой ценой всё лучшее в человеке. Не практические способности и деловая хватка плохи, а жестокосердие и цинизм, которые могут сопутствовать им. Не доход и не прибыль осуждаемы, а преступные и аморальные способы их обретения и низость целей, достижению которых они могут служить.

Богатство, как и красота, как интеллект, здоровье, талант, — это большое испытание для тех, кто им обладает. Помните евангельскую притчу о талантах, то есть денежных единицах, зарытых в землю (Мф. 18: 13–30)? Она свидетельствует о том, что в вину вменяется недостойное обращение с теми дарованиями, которые посылает Господь, но никак ни сами эти дарования.

Вот почему благочестивые купеческие традиции предполагали направление части доходов на строительство и благоукрашение храмов, на милостыню, на помощь ближним — хотя бы даже своим работникам и их семьям. Потому и в Москве, и в других крупных купеческих городах было «сорок сороков»... А то, что «купеческий крест — каменный», то есть, что духовное делание в сочетании с коммерцией и предпринимательством есть тяжёлый труд и серьёзное испытание совести и силы духа, — это известно с древнейших времён…

Чтобы избежать недоразумений в этой весьма деликатной сфере рассуждений, хотелось бы рекомендовать Вам и читателям Вашей газеты ознакомиться с документом «Свод нравственных принципов и правил в хозяйствовании», который был принят на итоговом пленарном заседании VIII Всемирного Русского Народного Собора 4 февраля 2004 года. В нём подробно изложена позиция в этом вопросе церковного руководства и христиан — участников экономической деятельности.

Как и при каких условиях Православная Церковь благословляет предпринимательский труд? Какие духовные усилия необходимо приложить, чтобы, занимаясь бизнесом, жить по-православному?
— Об этом очень обстоятельно говорится в документе, принятом на состоявшемся в феврале сего года VIII Всемирном Русском Народном Соборе. Я имею в виду «Свод нравственных принципов и правил в хозяйствовании». Позвольте мне не пересказывать основных положений того, что уже известно, а лишь обратить внимание на один из богословских аспектов жизни и предпринимательства по-православному.

Вы обращали внимание на то, что такие слова и понятия, как «богатый» и «убогий», имеют в своём основании общий корень? А ведь в этом заложен большой смысл. Богатым человек становится в результате успешного предпринимательства, которое, в свою очередь, только тогда может быть прочным и честным, когда оно Богом благословлено. Богатство требует чрезвычайно высокой ответственности, и поэтому оно является жизненным крестом, тяжким испытанием: тяжким настолько, что Вы и сами можете определить это, если вспомните, сколько жизней разрушается, сколько людей «гибнет за металл», когда они не понимают или не признают своей ответственности перед Богом за обретённое ими богатство.

В русском языке термин «богатство» выражается также понятием «состояние». Причём, Церковь рассматривает «состояние» не только в материальном, но также в душевном и в духовном плане как всеобъемлющую характеристику личности. Поэтому подлинный объём, настоящее качество и непреходящая ценность состояния предпринимателя, будь он представителем малого бизнеса, финансистом или нефтепромышленником, зависят от того, насколько он, по евангельскому выражению, «в Бога богатеет» (Лк. 12: 21).

Убогий же испытывается материальной бедностью, чреватой многими бедами. Но в своей житейской тесноте он призван оставаться достойным человеком пред Богом и людьми. Убогий — у Бога на особом счету; он — катализатор нравственного чувства окружающих, живой призыв к милосердию, взаимопомощи, состраданию. Нематериальным богатством убогого должна быть чистота его жизни: в этом тяжесть креста бедности.

По сути, в духовно сбалансированном обществе богатый и убогий состоят во взаимных обязательствах друг перед другом и призваны помогать друг другу жить в согласии с совестью, с обществом и с Богом. И к тем и к другим в равной степени обращены слова Господа Иисуса Христа: «Блаженны нищие духом, ибо их есть Царство Небесное» (Мф. 5: 3). А блаженная духовная нищета есть ни что иное, как жажда богообщения, стремление встретить, узнать, услышать Господа и последовать за Ним.

Хотелось бы узнать Ваше мнение о том, как влияют христианские традиции на современное развитие нашего общества, на состояние его экономики?
— В последнее время выражение «христианские традиции» довольно часто звучит в современном белорусском обществе, причём в самом разнообразном контексте: в сферах культуры и социальных отношений, политики и науки.

Впрочем, это понятие зачастую используют лишь в качестве технического термина, и за ним не всегда стоит его глубокое понимание и деятельное стремление воплощать в жизнь Божественные заповеди, евангельские принципы и многовековой опыт их усвоения нашим народом. А ведь именно это и составляет содержание христианских традиций Белорусской Православной Церкви, белорусского народа и всего православного мира в многообразии Поместных Церквей и национальных культур.

Влияние христианских ценностей на жизнь общества прямо пропорционально их востребованности в личной, сокровенной жизни человека. В этом вопросе не важно, чем ты занимаешься, каково твое социальное положение и сколько тебе лет. Важно то, как ты определяешь своё место «пред лицем Божиим во свете живых», по выражению библейского Псалмопевца Давида (Пс. 55: 14).

«Свод нравственных принципов и правил в хозяйствовании» обращён именно к сердцу человека: это не декларация намерений, не призыв к преобразованиям, не инструкция к действию и не рецепт коммерческого успеха. Появление на свет этого соборного размышления вызвано желанием открыть в душе хозяйственника и предпринимателя то, что Христос Спаситель называл «источником воды, текущей в жизнь вечную» (Ин. 4: 11). В определённой степени этот соборный документ является одним из ключей к пониманию универсального закона, который Творец положил в основание жизни человеческого рода.

Для многих содержание «Свода» может стать строгим тестом на соответствие личных взглядов и поступков ценностям Христианства. По результатам такого «тестирования совести» каждый сможет самостоятельно сделать вывод о том, как же, в конце концов, влияют христианские традиции на современное развитие нашего общества и на состояние его экономики. Причём, вывод будет сделан на примере личного опыта экономической деятельности.

Какое место должно занимать в жизни человека стремление к богатству? Совместимы ли богатство и нравственность?
— Богатство не является критерием оценки человеческой личности. Его можно назвать, скорее, обстоятельством жизни человека, нежели мерилом качества его бытия с духовной точки зрения.

Резко отрицательное значение богатство приобретает тогда, когда становится самоцелью, подчиняя себе все душевные, духовные и материальные стремления человека.

Евангелие Христово предупреждает о том, что иметь попечение об одном лишь земном сокровище крайне губительно для души. «Где сокровище ваше, там будет и сердце ваше», — говорит Господь Иисус Христос (Мф. 6: 21).

Христианское мировоззрение рассматривает богатство как испытание личности. Первая его стадия — это определение того, какое место занимает материальное благосостояние в системе нравственных ценностей человека. Затем следует выбор способов стяжания богатства. Далее наступает ответственность за то, как добытым богатством распорядиться. Наконец, встаёт вопрос, сколько же этого богатства нужно, чтобы душа насытилась.

Причём, заметьте, на каждом из этих этапов человека подстерегают сложнейшие искушения, о сути которых, думаю, каждый догадывается. И вот что опасней всего: достигнув желаемых вершин материального блага, его обладатель нередко обнаруживает ужасающую пустоту вокруг себя и в себе самом, которая становится причиной душевного кризиса и началом конца человеческой личности.

Взглянем вокруг и обратимся к истории: период первоначального накопления капитала всегда и во всех странах криминализован до крайности. Нравы в этот период особенно жестоки и циничны. Воистину, «люди гибнут за металл»! И только когда в общественном сознании наступает понимание того, что богатство любой ценой — это путь в никуда, — только тогда начинают пробиваться ростки сострадания и милосердия, социальной ответственности и благотворительности, законодательной твёрдости и исполнительной дисциплины.

Но сколько судеб уже бывает разрушено, сколько личных трагедий совершено!..

Совместимо ли богатство с нравственностью? В такой же степени, как совместимо с ним, например, здоровье. И то и другое весьма переменчиво: сегодня есть, а завтра? На чём строить свою жизнь завтра, если ты вдруг стал беден и болен?

В одной из евангельских притч богатый человек воскликнул: «Душа! много добра лежит у тебя на многие годы: покойся, ешь, пей, веселись». Но Бог сказал ему: «Безумный! в сию ночь душу твою возьмут у тебя; кому же достанется то, что ты заготовил?» Рассказав эту историю Своим ученикам, Иисус Христос добавил: «Так бывает с тем, кто собирает сокровища для себя, а не в Бога богатеет» (Лк. 12: 19–21).

История и современность знает немало порядочных и нравственных людей, которые обладают солидными капиталами и употребляют их с высокой степенью социальной и духовной ответственности. Поэтому здесь речь идёт не о порочности богатства как такового, но о том, во что человек превращает его, приняв в свои руки: в орудие созидания или разрушения, в том числе и самого себя, и своих близких, и всего круга своего общения.

Как следует строить культуру деловых отношений на основе христианских заповедей и традиций?
— Мне кажется, нужно учиться не соединять «образ врага» ни с конкурентом, ни с деловым партнёром. Конечно, бизнес немыслим без состязательности, конкуренции и даже борьбы. Но для всех участников деловой активности существуют не только законодательные, но и нравственные правила ведения дел, которыми следует руководствоваться в собственных интересах и для общего блага.

Такие качества человека, как зависть, ненависть, алчность, способны превратить жизнь его самого и окружающих людей в ад. Поэтому особенную ценность имеют в сфере предпринимательства высокая репутация, честность, порядочность, доброжелательность. По-настоящему сильный человек — это вовсе не «злой гений», но спокойный и уверенный в своей правоте труженик. Алчность и зависть суть признаки слабой натуры…

Этика человеческих отношений, включая деловую культуру, требует воспитания чувств. А это процесс долгий, который может длиться не только годами, но периодами жизни целых поколений, когда духовно-нравственные сокровища, собранные предками, являются порою единственным, но воистину бесценным достоянием потомков. Ведь даже умение «держать удар», — а это выражение, по-моему, популярно в деловой среде, — это тоже категория из области культуры чувств и убеждений, которая формируется не в один день.

Поэтому меня радует, что система образования в области управления фирмами и компаниями, предприятиями и персоналом, природными ресурсами и финансовыми потоками в нашей республике развивается довольно энергично. Но и здесь есть важная и очень тонкая особенность, о которой однажды сказал весьма уважаемый мною состоятельный бизнесмен и, хочу особенно подчеркнуть, деятельный христианин.

Так вот, он заметил, что бизнес — это в большей степени психология, чем специальные экономические знания, потому что в противном случае все профессора экономических наук были бы олигархами.

А психология есть наука о душе. И поэтому мы вновь возвращаемся к Евангелию как к лучшему учебнику по изучению человеческой души. Здесь и на Ваш вопрос о культуре деловых отношений мы находим ответ: очень краткий и ёмкий, как все заповеди Христовы: «Итак во всем, как хотите, чтобы с вами поступали люди, так поступайте и вы с ними» (Мф. 7: 12). Тот, кто полагает это «Золотое правило» в основание своей деятельности, будет благоуспешен во всём.

Способны ли государство и бизнес совместными усилиями обеспечить социальную справедливость в обществе?
— По-моему, в этом вопросе речь должна идти не о способностях, а об обязанностях. Если государство и бизнес хотят существовать, то они обязаны ставить во главу угла именно поддержание социального равновесия в обществе. Причём под обществом я имею в виду не только граждан страны в целом, но и членов каждого трудового коллектива фирмы, банка, завода, министерства, школы, больницы и так далее вплоть до… семьи, где учитываются интересы даже самого маленького человека.

Балансировка интересов всех слоёв общества является, в определённом смысле, целью существования любого государства. Совсем не случайно в мировой практике наиболее успешной считается та государственная система, деятельность которой граждане как бы и не замечают. Когда основные социальные показатели сбалансированы, всё работает чётко и слаженно, каждый имеет возможность делать своё любимое дело без ущерба для других, на пользу себе и людям, в общем, не обращая внимания на механику государственного функционирования.

Отдельный вопрос — как государству и бизнесу уравновесить свои обоюдные интересы во взаимоотношениях друг с другом? Сложнейшая тема, при обсуждении которой каждое крайнее суждение приводит в тупик. Двадцатый век вместил в себя страшные экономические депрессии 30-х годов, стремительные подъёмы экономик стран с тоталитарными режимами, экономическую стагнацию мировой сверхдержавы, «чудеса» сплочённых национальных экономических систем, становление новых форм хозяйствования на постсоветском пространстве, глобализационные процессы. Какой обильный материал для размышлений и изучения! 
Какое место занимает человек в экономике? Как ему, тратя всё время на работу и карьеру, сохранить себя как личность?
— Разумеется, человек занимает в экономике центральное место и как объект экономической деятельности, и как её субъект. Мне не совсем понятно, почему Вы предполагаете, что работа и попечение о карьерном росте приводят к потере личности. Мы уже говорили о морально-нравственных и духовных приоритетах в деятельности предпринимателя. Его занятость и плотный рабочий график — это ещё не утрата личностных качеств.

Утрата личности начинается там же, где и страсть в её религиозном смысле, когда некая идея овладевает всем существом человека, не оставляя даже остатка для семьи, для настоящей дружбы и, наконец, для собственной души. В таких случаях говорят о «всепоглощающей страсти» к своему занятию, будь то добывание денег, изучение научной проблемы, блуждание в виртуальном мире или что-то иное.

Человек — слишком сложное существо, чтобы довольствоваться горизонтальным измерением своей жизни. Его личность уникальна тем, что несёт в себе образ и подобие Божие. Без осмысления этого можно очень много работать, но в конце концов «раствориться» в ежедневной суете, нигде не оставив о себе ни доброй памяти, ни сердечных воспоминаний.

Это один из самых страшных видов одиночества: когда человек понимает, что его никто не любит, а материальные плоды его трудов ценятся выше его самого. Такое часто бывает с теми, кто собирается осчастливить весь мир, а на деле не способен подарить простое человеческое счастье даже одному близкому человеку… Такова болезнь духа, и диагноз её состоит в отсутствии вертикального измерения собственной жизни. Духовно нездоровая личность действительно может потеряться в меркантильной суете, в пустых увеселениях и в толпе случайных и равнодушных спутников.

Какими моральными принципами должны руководствоваться предприниматели в своей деятельности? Может ли конкурентная борьба вестись по правилам?
— А разве она может вестись без правил? Премудрый Екклесиаст весьма образно сказал несколько тысячелетий тому назад: «Кто копает яму, тот упадет в нее, и кто разрушает ограду, того ужалит змей» (Еккл. 10: 8). Господь Иисус Христос в Гефсиманском саду подтвердил, что «все, взявшие меч, мечом погибнут» (Мф. 26: 52). Распространите эти высказывания на сферу экономических отношений, — и Вы увидите в них правила, ограничивающие свободную конкуренцию от превращения её в криминальное противостояние.

Институт собственности тяжело прививается в нашем обществе. Как должны развиваться отношения собственности, собственников и государства?
— Владение собственностью неотъемлемо от человеческой природы. Обыкновенному человеку свойственно желание устроить своё жилище, обеспечить семью, вырастить детей, дать им образование и профессию, наконец, оставить наследство своим потомкам. 
Всё это, по большому счёту, и составляет институт собственности, о котором Вы говорите. Но отношения государства и общества к собственности и к собственникам, действительно, могут быть довольно своеобразными. Например, я помню дискуссию в прессе в начале 1980​х годов об упразднении права наследования. Предлагалось, чтобы отцы ничего не передавали в наследство своим детям, и все молодые люди начинали бы жизнь «с нуля», но зато при полном равенстве стартовых условий. Сегодня это звучит как бред, но тогда газеты пестрели всевозможными болезненными «прожектами».

Рецидивы такого мышления остались по сей день. Определённый слой общества предпочитает не иметь почти ничего, потому что не хочет нести ответственность ни за что. У других уровень потребностей ограничивается наличием дешёвого алкоголя и табака. Сильный и свободный собственник может представляться опасным, например, малоспособному начальству или ленивому соседу…

Ответ на Ваш вопрос я связываю именно с преодолением подобных мировоззренческих комплексов. Человек труда — это не только рабочий с молотом и крестьянка с серпом. Трудящимся становится каждый, кто не сидит сложа руки и соблюдает требования закона. В общественном сознании мелкий и средний предприниматель должен с полным на то основанием обрести статус труженика, а не комичного персонажа со страниц сатирического журнала полувековой давности.

Невозможно игнорировать ту объективную истину, что именно слой среднего и малого предпринимательства всегда выводит экономику из нестабильных или болезненных состояний. Крепкий средний слой создаёт рабочие места, платит налоги и не очень-то интересуется политикой, потому что у него есть своё дело: хозяйство, предприятие, производство, ферма, магазин и так далее, включая весь спектр современного рынка. Единственное, что ему нужно от государства, — это простые, понятные и устойчивые правила, которые оно устанавливает для регламентации своих отношений с предпринимательскими структурами всех видов и масштабов. И конечно, чтобы его не опекали чрезмерной заботой.

…Когда одного литературного персонажа работодатель спросил, что ему нужно для работы, тот ответил: «Чтобы меня любили». И пояснил: «Мне хорошо работается, когда меня любят». По-моему, это универсальное условие для процветания человека труда, народа и всей страны.

Благодаря чему Церкви удаётся строить столько новых храмов? Какие проблемы хозяйственного характера испытывает Церковь, как они решаются? Прокомментируйте, пожалуйста, ситуацию с введением новых земельных налогов.
— Церковь живёт на пожертвования верующих. Вообще, внешнему взору было бы намного легче понять Церковь, если бы её воспринимали не с традиционным светским мерилом, как некий социальный институт или организацию, а как религиозную общность людей, имеющих общую веру, общие цели и общее будущее. Эта общность основана, помимо догматов веры и формообразующих канонов, на совести как на главном дисциплинарном основании. Это и приводит людей к помыслам о жертвенном участии в строительстве Церкви Христовой. В том числе — в строительстве храмов.
Обратите внимание: темпы строительства православных церквей различны в разных местах. И дело здесь далеко не только в количестве потенциальных жертвователей, к которым община может обратиться с ходатайством о содействии. В каждом случае храм сооружается верой людей и Промыслом Божиим, Который над всеми людьми имеет особое попечение.

Часто говорят, что храмы строят не жители земли, а жители Царства Небесного, в чью честь освящаются храмовые престолы: святые, Небесные силы — Ангелы, Божия Матерь и Сам Господь, а люди лишь исполняют те призывы свыше, на которые отзываются их сердца.

В хозяйственных делах Церковь сталкивается с теми же трудностями, какие испытывает весь народ. Ведь Церковь — повторюсь! — это и есть народ с его радостями и горестями, проблемами и способами их решения. При этом, Церковь ставит во главу угла молитву, а не добывание стройматериалов или ангажирование спонсоров. Как молимся, так и строим… Терпеливо, медленно, — но верно.

Что касается досадного введения новых земельных налогов, позвольте мне отнести Ваш вопрос к тем народным избранникам, которые проголосовали за это новшество. Существующие проблемы понятны, неясными остаются лишь подобные способы их решения. Впрочем, я уверен, что наше общество вскоре исцелится от этого неожиданного удара. Кстати, тот минский батюшка, который слёг с инфарктом в результате логичного, с точки зрения налоговых структур, развития возникшей налоговой проблемы, уже поправляется… 
Каково Ваше мнение по вопросу деления верующих в Беларуси на различные категории (например, на основе данных социологических опросов по выяснению конфессиональной принадлежности, которые исходят из количества людей, регулярно посещающих церкви, или из количества прихожан, или по другим признакам)?
— В Библии есть очень примечательный социологический количественный показатель. Его нередко использует Сам Господь, но я приведу его в изложении апостола Павла в отношении числа верующих: их столько, «как много звезд на небе и как бесчислен песок на берегу морском» (Евр. 11: 12).

К статистическим данным я отношусь сдержанно. В церковной практике мы, естественно, анализируем общее присутствие прихожан на наших службах или в дни особых торжеств; мы также знаем, сколько крещений, венчаний и отпеваний совершается в наших храмах.

Но сколько верующих в Беларуси, в России и в мире, точно не скажет никто. Вера порою вспыхивает в человеке в мгновенье, а порою годами тускнеет от привычки или нерадения. В минуту смертельной опасности человек может исповедать себя верующим и уйти из жизни через несколько минут, а может даже в глубокой старости так и не понять, зачем он жил, хотя при этом и будет помнить, что когда-то бабушка крестила его в церкви… Вера и покаяние, исповедание и отступничество не поддаются точному социологическому фиксированию.

Однако при этом Церковь различает состав своей паствы. Например, в одном из своих посланий апостол Иоанн Богослов отдельно обращается к отцам и отдельно — к их детям. Апостол Павел находит разные слова для мужчин и для женщин, для старцев и для юношества. По-разному строится апостольская проповедь для афинян и для римлян, для жителей Иудеи и для обитателей других земель. Но здесь, говоря современным языком, уже не статистика и не деление паствы по формальным признакам, но пастырская психология, основанная не на разделении или противопоставлении, а направленная к всеобщему единству, к общей вере.

В то же время надуманы попытки делить верующих по признакам «интенсивности веры». Надо сказать, что в разные времена христианской истории признаки принадлежности к евхаристической церковной общине были разными. Так, по традиции, православным христианином является тот, кто соблюдает посты и причащается, по меньшей мере, четырежды в год — по числу многодневных постов. Были в истории и остаются по сей день и более подробно регламентированные требования и рекомендации. Но мы должны также внимательно учитывать особенности исторического периода, который переживаем, и возможности людей полноценно участвовать в церковноприходской жизни, которые, согласитесь, сегодня более ограничены, чем, к примеру, в самом начале ХХ века, когда и храмов, и монастырей было многократно больше.

Поэтому мне кажется предпочтительней не количественный, а качественный подход, при котором народ Божий, многочисленный, как «звезды небесные» и как «песок на берегу морском», — это вся совокупность Святой Церкви от сотворения мира до его последнего дня и часа.
Некоторые утверждают: «Бог у меня в душе, и в церковь мне ходить необязательно». Как бы Вы прокомментировали подобное утверждение?
— Прежде всего, следовало бы попытаться узнать у такого человека, как зовут того бога, который у него в душе. Дело в том, что библейский Бог — это Личность. Каждая из ипостасей Пресвятой Троицы — Отец, Сын и Святой Дух — это неслиянные и нераздельные Личности, с Которыми земной человек может общаться, как говорится, лицом к лицу.

Но при этом Господь имеет преимущественное право устанавливать порядок и правила общения человека с Собою. Эти правила сохраняет и соблюдает созданная Им Самим Церковь. В Церковь входит та часть человеческого сообщества, которая желает Богообщения и живёт ради него. Именно поэтому личная молитва не заменяет, но дополняет общецерковное богослужение.

Кроме того, Создатель жизни утвердил семь церковных Таинств, при помощи которых поддерживается и обновляется бытие Церкви в целом и каждого её члена, то есть каждого верующего человека, в частности.

Если кто-то считает, что он вправе навязывать Богу свои правила общения и пренебрегать тем, что установил Сам Творец, то это, по меньшей мере, невежливо в отношении Создателя… Вообще такая логика напоминает ситуацию, когда человек вроде бы и хочет пить, но предпочитает размышлять о воде, нежели встать и пойти к её источнику. 
Музыка и живопись в Церкви
Какое значение имела духовная музыка в Вашем воспитании и духовном?
— Я имел счастье родиться в музыкальной семье. Мой отец Варфоломей Александрович Вахромеев был музыкальным педагогом, автором многих пособий для музыкальных учебных заведений. Отдельные его труды, например учебник элементарной теории музыки, выдержали множество изданий у нас в стране и за рубежом. В юности я и сам окончил музыкальную школу.

Не только семья моих родителей, но весь род Вахромеевых всегда пребывал в лоне Церкви, и православные духовные песнопения были и оставались для нас неотъемлемой частью жизни. И до революции, и в советское время слова Псалмопевца Давида: «Буду восхвалять Господа, доколе жив; буду петь Богу моему, доколе есмь» (Пс. 145: 2), — были и остаются для нашего рода жизненным credo.

Так, например, для отца в последний период его жизни очень важной была работа над учебником церковного пения, который недавно был издан Белорусской Православной Церковью при активном участии настоятеля Лондонского кафедрального собора протоиерея Михаила Фортунатто и его прихожан. К слову, меня как архиерея очень радует, что этот учебник оказался востребован и в церковной, и в светской музыкальной среде: это свидетельствует об интересе к предмету в обществе в целом.

Какое место занимает музыка в православном богослужении?
— Музыка, а точнее — пение, в православном богослужении занимает одно из центральных мест. При этом я имею в виду не столько технику певческого исполнения, которой должен владеть клиросный хор, сколько задачу донесения им слов богослужения до слуха молящихся прихожан.

На богослужении поёт и священник, и диакон, и псаломщик, и канонарх, и чтец. В храме музыкальный элемент участвует в оформлении любого вида богослужения и каждой его детали, кроме проповеди. Пение — это форма подачи богослужебного текста, донесения его до сознания верующих.

Пение церковного хора традиционно было предметом самого пристального внимания священнослужителей, потому что оно должно не отвлекать прихожан и священника от молитвы, а помогать им сосредоточиться на богослужении. Поэтому, несмотря на указания Типикона о том, что петь и как петь (в смысле динамики, темпа исполнения и прочих музыкальных особенностей), мы часто видим в Уставе и такое указание: «…Аще изволит настоятель».

Как Вы оцениваете положение дел в области музыкальной подготовки священников в Русской Православной Церкви в настоящее время?
— Общее музыкальное воспитание священников традиционно. Семинаристы изучают церковное пение — учат наизусть под руководством педагога неизменяемые богослужебные песнопения, поют в клиросных хорах, участвуют в богослужении в качестве чтецов. 
В некоторых Семинариях преподаётся теория и история церковного пения. В Московских духовных школах изучаются различные стили церковного пения, в том числе и древняя его форма — знаменный распев. 
Всё чаще семинарские хоры принимают участие в различных фестивалях духовной музыки, что, несомненно, является хорошим стимулом для повышения исполнительского уровня хора и музыкальной подготовки будущих священников. В нынешнее время фестивалей церковной или, как ещё говорят, духовной музыки проводится довольно много и в России, и в Беларуси, и в ближнем зарубежье. Такого широкого общения церковных певчих, как сегодня, наверное, никогда и не было прежде.

Нельзя не отметить, что для регентов церковных хоров стала доступна вновь издаваемая литература по их специальности, чего раньше днём с огнём нельзя было найти. В свою очередь, многие светские исполнительские коллективы уделяют в своём репертуаре немалое внимание лучшим образцам церковного пения. Всё это чрезвычайно расширяет круг источников музыкального познания для наших семинаристов и учащихся епархиальных духовных училищ. Кроме того, даже Интернет служит этому делу, располагая немалыми ресурсами в области православной и в целом христианской музыкальной культуры, истории и традиции.

Так что, при желании, практический и научно-теоретический уровень музыкальности современного священнослужителя может совершенствоваться бесконечно, начиная от его первых приходских послушаний в детстве и продолжая в Духовной Школе, на приходе и в сфере личных интересов.

Как Вы оцениваете музыкальную подготовку в епархиальных регентских училищах, в приходских церковных хорах?
— По-разному. В недавний период истории Русской Православной Церкви церковные хоры утратили традицию непрерывного обучения пению непосредственно в хоре; строгое отношение к певческому послушанию уступило место простой благодарности прихожанкам, как правило, весьма почтенного возраста, за их сердечное усердие. В сельских приходах о качестве пения говорить было неуместно. 
Сегодня в церковных хорах мы видим замечательное разнообразие! Говоря образно, душа народная вновь поёт в храме. И как порою поёт! 
В системе учебных заведений почти в каждой епархии уже есть свои регентские училища. Они принимают на себя ответственность не только за музыкально-певческую подготовку учащихся, но и за их духовное развитие, катехизическое образование и даже социальное формирование в таких областях, как христианская и профессиональная ответственность, внутренняя и внешняя дисциплина, благочестие, которые совершенно необходимы для несения регентского послушания. Вспомним правило Стоглавого Собора 1551 года, которое ставит непременное условие перед человеком, имеющим намерение трудиться в области церковных искусств: таковой подвижник должен «паче всего хранить чистоту душевную и телесную».

В музыкальном плане подготовка в регентских училищах происходит в прямой связи с материальными возможностями училища. В Церкви ещё нет устоявшегося обязательного для всех средних музыкальных учебных заведений срока обучения: оно может длиться от одного до четырёх лет. Поэтому насыщенность учебных занятий также разнообразна.

Не всегда в училищах работают достаточно квалифицированные кадры. Сегодня возникает настоятельная потребность в обучении будущих регентов методике работы с детскими голосами. Ведь много ребятишек приходит в Воскресную школу, желая «петь Богу», и с ними нужно уметь работать по-особому. А вот возможности изучать такие методики в училищах чаще всего отсутствуют. Да и времени на это не хватает: нужно и гласовое пение освоить, и последование многообразных богослужений уяснить, и Устав выучить, и литургику, и катехизис, и многое другое. К тому же, в регентских училищах в основном представлены юные девушки, и потому пока ещё рано говорить о достаточной насыщенности наших церковных клиросов квалифицированными кадрами.

Но люди приходят иногда в церковь, как в театр, послушать песнопение, посмотреть на действо...
— Я не согласен с тем, что весь мир — театр, а все люди в нём — актёры. Такое мироощущение возникает из искажённой перспективы, когда отсутствует чёткое представление о смысле жизни, её конечной цели, о назначении человека. Если целью полагать достижение избытка материальных благ и собственные мелочные интересы преобладают над духовными, то в таком случае жизнь становится театром, в котором человек играет незавидную роль. Тогда и храм для него — театр. Но не будем сожалеть о приходе таких в церковь, для человека этот приход всегда благо.

Вы верите в то, что осознание красоты спасёт мир?
— Надеюсь на это. Красота для меня — не лицо, не тело, а прежде всего чистая и благородная душа, миролюбие, благочестие, любовь к ближнему, желание творить добро. Мир может совершенствоваться, если люди захотят стать лучше. Только в этом аспекте можно говорить о красоте как о силе, спасающей и возрождающей мир и, прежде всего, человека. Сейчас нет таких событий, которые не касались бы всех нас. Судьбы земной семьи стали настолько взаимосвязанными, что все несчастья, происходящие на планете, отзываются болью не только духовной, но и физической в сердце, независимо от того, где — близко или далеко — трагедии происходят.

Как Вы оцениваете нынешнее состояние искусства иконописи в Беларуси, сохранились ли школы, есть ли выдающиеся мастера? Каковы Ваши личные предпочтения?
— К радости нашей, мастерство белорусских иконописцев возрастает из года в год. В каждой епархии Белорусской Православной Церкви появляются свои иконописные мастерские и мастера, многие монастыри и приходы самостоятельно возрождают иконописные традиции. Весьма часто люди художественного склада пробуют свои силы на этом ответственном и сложном пути. И что особенно радует — растёт интерес к иконописи у молодого поколения.

Вы задали мне трудный вопрос о выдающихся мастерах. Они есть, без сомнения, есть на нашей земле. Но мне, наверное, не стоит говорить о них вслух, потому что иконопись — сфера очень тонкая, и неосторожное слово здесь может отозваться слишком громко… 
Для того чтобы написать икону, нужно не просто умение оперировать исходным материалом, красками и кистями. Необходимо особое умозрение и глубокая вера. Иконописание — это образ жизни. Вот почему мне очень дороги детские рисунки на библейские сюжеты. В них чувствуется чистое дыхание искренней веры, а это свидетельствует о том, что приходит новое поколение молодых людей, для которых христианская церковность — это естественное состояние жизни.

...Мои родители были музыкантами, верующими людьми. Я рос в мире музыки, среди друзей старшей сестры, увлечённых музыкой, и одарённых учеников своего отца. На мою душу влиял Сергей Смирнов, живописец, мой дядя по линии матери. А когда музыка и живопись слились воедино, то и я выбрал своё призвание.
Церковь и спорт
Ваше Высокопреосвященство, в 2004 году Белорусская Православная Церковь подписала ряд соглашений и программ сотрудничества с государственными министерствами и ведомствами. Среди них — Министерство спорта и туризма… Какие взаимные интересы могут быть у Церкви со спортивным миром?
— На первый взгляд, действительно, может показаться, что спортивно-туристическая деятельность стоит как бы в стороне от Церкви… И в этом мнении есть определённая тема для размышлений, к которой мы ещё обратимся. Но чем ближе мы станем рассматривать жизнь православных общин и монастырей, активность братств и сестричеств, — тем более широкие возможности взаимодействия в области спорта и туризма начнут раскрываться перед нами. 
Молодое поколение священнослужителей Белорусской Православной Церкви — это современные мужчины, знающие нынешнюю жизнь не понаслышке. И высокие информационные технологии, и знание достижений науки и техники, и спорт, и представления о родной земле и о мире столь же интересны им, как и их прихожанам. Что касается спорта, то уже никого не удивляют, например, приходские спортивные состязания (чаще всего деревенские), в которых батюшка участвует наравне со всеми. Или пешие паломничества по святым местам, которые весьма часто проводятся нашими молодёжными братствами. То есть в повседневной жизни православной общины элементы таких широких понятий, как «спорт» и «туризм», присутствуют совершенно естественно. Их специфика состоит лишь в том, что в спортивной области предпочтение отдаётся не рекордам, а активной форме отдыха. Понятие «туризм» в Церкви также не употребляется, потому что для нас естественно говорить о паломничествах и краеведении.

Подписанное с Министерством спорта и туризма соглашение предусматривает создание, я бы сказал, «сбалансированной» основы для совместной деятельности. Возьмём, к примеру, пункт об осуществлении проектов по организации туристических маршрутов, связанных с посещением святынь Белорусской Православной Церкви. Естественно, между ознакомительной туристической поездкой и паломничеством по святым местам разница достаточно велика. Однако обе стороны в силах найти для наших сограждан и зарубежных гостей такую форму посещения христианских святынь Беларуси, которая в этическом и информационном плане будет интересна и туристическим группам, и православным общинам, которые живут в святых местах и несут о них своё попечение.

В таких центрах, как Свято-Успенский монастырь в Жировичах, Спасо-Евфросиниевская обитель в Полоцке, Дом Милосердия в Минске, накоплен большой и очень интересный опыт работы с самыми разными посетителями. Представьте, как интересно туристам беседовать в Жировичском монастыре с экскурсоводом, который является студентом расположенной там Минской духовной семинарии. А ведь каждую неделю под покров Жировичской иконы Божией Матери приезжает множество автобусов, привозящих школьников и студентов, их родителей и учителей, людей как самого юного, так и весьма почтенного возраста. 
Все мы — один народ, и открывать для себя друг друга можно до бесконечности, потому что каждый человек — это целый мир. Почему же не делать этого в святых местах, которые как раз к этому и располагают?

Каково Ваше богословское мнение о спорте?

— Мир людей чрезвычайно разнообразен и многолик. Тем паче — область человеческих мировоззрений и верований, убеждений и принципов… Но, при всех различиях, в людях на самом деле гораздо больше общего. Намного больше, чем это может показаться на первый взгляд.

Об этом сегодня задумываются и в светской, и в религиозной среде, потому что «парады индивидуальностей» весьма чреваты всплесками эгоизма, разобщением людей и глубокими внутренними кризисами личности.

Для Церкви все люди — братья по своему происхождению от Адама. Каждый несёт в себе образ и подобие Творца. Все наделены совестью, то есть совместным ведением того, что есть добро, а что — зло. И потому призвание каждого человека — умножать количество добра в мире всеми силами души и разума, всеми дарованными от Бога талантами и способностями.

С этой точки зрения спорт служит своеобразным инструментом постижения возможностей человека, сотворённого в качестве венца всего творения Господня. Удивляясь физическим способностям человеческого тела, открывая таинственные связи этих способностей с состоянием человеческого духа, мы преклоняем свои главы перед Творцом этого чуда, перед Создателем самого совершенного существа на земле.

Состязательность всегда была для людей основой их стремления к развитию и совершенствованию: она проявляется в личной и деловой жизни человека, в его интеллектуальной и творческой деятельности и, разумеется, в спорте. 
Говоря о состязательности в общем и о спорте в частности, мы должны различать соревнование в его чистом виде от страстей, которые ему почти всегда сопутствуют. И в русском, и в английском, и во многих других языках слова «страсть» и «страдание» имеют общий корень и общее происхождение. И вот что мне хотелось бы подчеркнуть: спорт страдает страстями, и футбол — отнюдь не исключение.

Любой спортсмен знает, что чем спокойнее и умиротворённее он будет перед испытанием, тем большего результата достигнет. Радость победы или огорчение неудачи — всё это будет потом, а пока нужно сосредоточиться и удержать душевное равновесие…

Но те, которые наблюдают выступление спортсмена, как правило, «кипят страстями»: от естественных переживаний за близкого человека или воспитанника до алчных вожделений активистов тотализатора. Я нарочно лишь упомяну, но никак не стану развивать тему профессиональных интересов организаторов спортивных состязаний и вообще постепенного превращения спорта в поле коммерческой деятельности. Замечу только, что чем больше в спорте коммерции и политики, тем выше накал околоспортивных страстей и тем меньше чистоты в его идеалах.

Например, футбола это касается напрямую. «Игра» как спортивный термин всё больше подменяется «игрой», далёкой от спорта. Отсюда — проблема хулиганства футбольных болельщиков, политическая и даже националистическая возня вокруг чемпионатов и всего, что с ними связано.

Так вот: футбол как «игрище страстей» мы обсуждать не будем. А футбол как спорт в его незамутнённом страстями виде вполне может быть темой для церковного внимания.

Чтобы лучше и полнее пояснить позицию Церкви в этом вопросе, позвольте мне привести одну принципиально значимую цитату из такого важного для религиозного и для светского сознания документа, как «Основы социальной концепции Русской Православной Церкви»:

«Не ставя прямой задачи обращения всех в Православие в качестве условия сотрудничества, Церковь уповает, что совместное благотворение приведёт её соработников и окружающих людей к познанию Истины, поможет им сохранить или восстановить верность богоданным нравственным нормам, подвигнет их к миру, согласию и благоденствию… — говорится в этом документе. — Церковь призывает своих верных чад и к участию в общественной жизни, которое должно основываться на принципах христианской нравственности. Исполняя миссию спасения рода человеческого, Церковь делает это не только через прямую проповедь, но и через благие дела, направленные на улучшение духовно-нравственного и материального состояния окружающего мира».

К таким делам мы относим и участие в различных спортивных проектах, если они служат установлению дружественных и доверительных отношений между участниками состязаний, воспитанию высоких морально-этических идеалов. Немаловажным фактором участия Церкви в спортивном секторе общественной жизни становится организация спортивных мероприятий с благотворительными целями: я имею в виду особое попечение о малоимущих, сиротах, инвалидах и детях из неблагополучных семей. 
Мы приветствуем те высокие цели, которые ставит перед собой межнациональный футбольный клуб. Понимая любовь многих людей к столь массовому виду спорта, некоторые священники стараются использовать футбол для умножения и большего сплочения своей паствы вне храма. 
Христос призывает Своих учеников не гнушаться миром, но быть «солью земли» и «светом миру». Потому участие представителей Церкви в спортивных мероприятиях всегда направлено на то, чтобы напомнить их участникам о необходимости созидательного и спокойного отношения человека ко всякой деятельности, к любому доброму занятию.

Вспомним слова Библии, которые звучат и в ветхозаветной, и в новозаветной её частях: «Камень, который отвергли строители, соделался главою угла» (Пс. 117: 22; Мф. 21: 42). Когда мы полагаем в основание всякого нашего дела и намерения именно этот Камень веры в Бога, — тогда мы можем надеяться на то, что Истина восторжествует в наших делах и в наших сердцах.

Мне кажется, что такое отношение к спорту способно помочь спортсмену обрести твёрдую и незыблемую отправную точку в концентрации его мыслей и чувств, телесных сил и духовных устремлений как перед спортивным испытанием, так и после него.

На пути к спортивным достижениям спортсмены нередко нуждаются в психологической помощи. Может ли её оказать православное духовенство?
— В своей пастырской практике священник не может быть не знаком с основами психологии. Но здесь нужно избегать подмены понятий: христианская психология и по форме, и по существу принципиально отличается от таких психотерапевтических методов и психологических учений, как психоанализ или так называемая глубинная психология. У нас различная терминология, иные понятия о мотивах человеческих поступков, разное понимание и интерпретирование причинно-следственных связей того, что происходит с душой человека. Выбор между психоаналитиком и священником — это вопрос принципиальный, и ответ на него каждый человек даёт по-своему.

Православный священник, несомненно, может оказать психологическую помощь спортсмену. Но для этого они должны говорить на одном духовном языке и иметь общие психологические точки соприкосновения, если можно так сказать. Главная сложность во время беседы спортсмена и священника здесь будет заключаться в расстановке морально-нравственных и духовных приоритетов. Что главнее: победа любой ценой или чистая совесть? Девиз «вперёд, невзирая на интересы ближних» или достоинство, честь? Рекорд как конечная самодостаточная цель, или всё же лишь как один из этапов долгой и ответственной жизни человека, несущего в себе образ и подобие Божие?

Видите, даже в нашей краткой беседе мы затрагиваем проблемы человеческого бытия на самом высоком уровне. В принципе этим и можно определить основное отличие церковной психологии от светской: в Церкви человек рассматривается не только в горизонтальном, земном измерении, но и в вертикальном, небесном. Поэтому свою ответственность за собственную жизнь и её содержание он расценивает значительно выше, чем, например, атеист, который всерьёз полагает, что со смертью тела для человека кончается всё. 
Иногда отношения между спортсменами внутри команды, между тренером и атлетом бескомпромиссно требовательны. Владыка, посоветуйте, как избегать конфликтных ситуаций?
— Извечный «замок» в человеческих отношениях открывается ключом, который носит имя «Золотого Евангельского правила». Оно гласит: «Во всем, как хотите, чтобы с вами поступали люди, так поступайте и вы с ними» (Мф. 7: 12). Это слова Господа Иисуса Христа, Который Сам придавал им универсальное значение, добавив, что
«в этом закон и пророки».
Какими личностными качествами, на Ваш взгляд, Владыка, должны обладать современные тренеры и спортсмены?
— Мне кажется, они должны быть друзьями. Их отношения друг ко другу должны быть честны. С обеих сторон недопустимо взаимное потребительское отношение, неприемлемы грубость и жестокость. Коль скоро спорт требует терпения и выдержки, значит, и в человеческих отношениях спортсменов и тренеров должны преобладать эти качества. Кроме того, тренер — это педагог со всей происходящей отсюда ответственностью.

Особенно важным представляется мне постоянная память о том, что рекорды и достижения — это лишь часть жизни, но не главная её цель. И спортсмен, и тренер раскрываются как личности в общении с людьми, в том числе с родными и близкими, с членами семей, товарищами по команде. Реализовать себя человек должен не только в том, насколько он продвинулся в направлениях citius, altius, fortius, но и в том, насколько он умён и честен, чуток и тактичен, мирен и порядочен.

Не является ли проявлением гордыни стремление быть первым?
— Если первенство становится основным и единственным жизненным стимулом, не сопряжённым ни с какими нравственными принципами, то это проявление гордыни. Стремление к первенству не должно быть слепой страстью. Ведь быть первым — большая ответственность.

Перед Богом и людьми нужно отвечать за то, какой ценой достигнуто первенство; как ведёт себя тот, кто сегодня является первым; к чему приведёт это лидерство его самого и как оно отразится на окружающих. Мне на память пришла история некоего человека, который сказал: «Мне бы крылья, я бы всех оплевал сверху». И такое, к сожалению, бывает... 
Каждые крупные соревнования — это стресс как для спортсменов, так и для болельщиков. Насколько они безобидны для одних и других?
— Часто можно услышать слова о том, что на спортивном поле и на трибунах «кипят страсти». Подобное «кипение» никогда не бывает полезным. Но если спортсмены, в свою очередь, тренируются «держать себя в руках» во время пиковых испытаний их организма и психики, то о болельщиках этого зачастую сказать нельзя. Отсутствие культуры чувств приводит к вандализму и хулиганству, и свидетельств этому немало, особенно в зрелищных видах спорта. 
Часто мы видим, как перед началом соревнований атлет крестится и шепчет молитву. Помогает ли ему Господь?
— Ответ известен лишь самому атлету. В молитве Господней есть прошение: «Да будет воля Твоя…» Уметь молиться — это замечательно, но не менее значимо для человека умение принимать волю Божию. А значит, нужно иметь понятие о доверии Богу, Который знает, что нам полезно в этот день и час, а что пагубно для нашей души. Ведь иные победы бывают страшнее поражений, а мы нередко по-человечески хотим того, что может нас погубить. Рассуждать об этом можно долго…

Как Церковь относится к экстремальным видам спорта, связанным с риском, и к восточным единоборствам?
— Жизнь — это бесценный Божий дар. Во имя чего можно им рисковать? Для забавы, для острых ощущений, или всё же для высших целей, связанных с долгом любви к Богу и к ближнему, о которой сказал Господь: «Нет больше той любви, как если кто положит душу свою за друзей своих» (Ин. 15: 13)? Легкомысленное отношение к священному дару жизни не может поощряться Церковью.

Что касается восточных единоборств, то они неразрывно связаны с восточными религиозно-философскими системами, а нередко и с оккультизмом, что небезопасно для психического здоровья человека.

Как Православная Церковь трактует известное выражение «в здоровом теле здоровый дух»?
— Как к весьма спорному тезису, который не выдерживает критики. Вам приходилось видеть, хотя бы по телевидению, грабителей, бандитов, хулиганов и подобную публику? И что же, эти люди с большими проблемами в области духовного здоровья выглядят физически больными и немощными? Сама жизнь опровергает категоричность этого изречения. Христианская традиция на первое место ставит как раз здоровый дух, от которого гораздо в большей степени зависит здоровье тела.

Мы призываем восстановить подлинный смысл известного выражения античности. Ведь на самом деле эти слова Ювенала, римского поэта времён века от Рождества Христова, в переводе должны звучать так: «Надо молить, чтобы в здоровом теле был и здравый ум».
Эпилог
Едва ли в Беларуси кто-либо всерьёз станет оспаривать тот факт, что Владыка Филарет — Личность. Вы известны всем как открытый, искренний человек. Вас уважают и любят за мудрость и рассудительность, за умение проявлять чувство юмора. Что, на Ваш взгляд, лежит в основе «хорошего человека», и как люди становятся «плохими»? Когда начинается это разделение, и все ли рождаются одинаковыми?
— Что ж, спасибо на добром слове… Ответить на вопрос столь же непросто, как и понять, с чего, например, начинается Родина.

В церковной практике исповедоваться человек начинает с семилетнего возраста. До этого времени он, несомненно, прегрешает, но по малолетству ему оказывается снисхождение, а ответственность маленького человека перед Богом и людьми разделяет его семья. В Церкви, при этом, для детей нет каких-то особенных послаблений в исполнении основных правил христианской жизни: заповеди Божии даны всем и обязательны для всех без различия возраста.

Помню, в нашей семье дети с малых лет чувствовали себя «взрослыми христианами» и наравне со старшими молились и постились, ходили в храм и участвовали в том, что называется «делами веры».

Когда человек начинает становиться плохим? Наверное, когда он перестаёт обуздывать свою личную гордыню — матерь всех грехов.

Потенциально человек имеет в себе и рай, и ад. В этом смысле все люди, действительно, одинаковы. Но в результате воспитания, окружающей социальной среды, царящих вокруг него нравов детский мир наполняется добротой или эгоизмом, любовью или жестокостью, культурой или хамством. И в ответе за это всегда остаются взрослые: все, без исключения — и родители, и случайные прохожие, и учителя, и соседи. Когда мы перестаём постоянно помнить о том, что дети берут с нас пример, нередко помимо или даже вопреки нашему желанию, — тогда мы пожинаем плоды детской преступности, беспризорности, ожесточённости и цинизма. 
Полезно хотя бы изредка вспоминать размышления Фёдора Михайловича Достоевского о детской слезе, вызванной горем, а не капризом. А также чаще задумываться о великих качествах детской души, которая почти всегда яснее осознаёт свою близость к Богу, чем взрослые.

Имея в виду детскую прямоту чувств и неиспорченность мыслей, доверительность и открытость, непосредственность восприятия и природное устремление к Богу, Господь Иисус Христос произнёс слова, которые лежат в основе всей «взрослой» педагогики: «Истинно говорю вам, если не обратитесь и не будете как дети, не войдете в Царство Небесное» (Мф. 18: 3).

Мы должны думать о детях не в абстрактных категориях, а в предельно конкретном плане и помнить, что «лишних детей» не бывает. Первый и самый верный показатель состояния общества — это содержание детских душ. Появляется всё больше «трудных» детей и подростков? Значит, слишком много неразрешённых трудностей накопилось в обществе.

Позволю себе высказать одно пожелание: нам нужно всматриваться в детей, стараясь различить в их сердцах запечатлённый в них образ. Действительно, это может быть образ Божий, а может быть и гримаса окружающей среды.

Именно поэтому мне хотелось бы завершить наш разговор словами Христа Спасителя: «Пустите детей приходить ко Мне и не препятствуйте им» (Мк. 10: 14). Думаю, что в этом следует искать начало всего нашего личного семейного и социального домостроительства.

Как известно, «Филарет» в переводе с греческого означает «любящий добродетель». Трудно ли Вам в столь смутные времена оставаться верным образу своего небесного покровителя?
— Признаюсь, такого вопроса не ожидал. Идеалам соответствовать вообще трудно, и всё же, коль тебя нарекли именем, которое запечатлено в Церкви, то ты обязан следовать имени, данному в Святом Крещении. А в наше жестокое время это особенно трудно. Впрочем, делать добрые дела никогда не было легко. И всё же надо к этому стремиться.

Жизнь показывает, что каких бы высот ни достиг человек в науке, технике и технологии, это не ведёт к прогрессу в человеческих отношениях.
— Даже наоборот. Порой сами достижения науки и техники могут служить основой человеческих несчастий. Основная беда — утрата духовности и прогрессирующая безнравственность. У человека безнравственного нет внутренних ограничений. Максимум удовольствий — для него всё. В основе его отношений с другими — расчёт, стремление меньше дать и больше взять. Есть ещё ловушка внутри нас — сытость, которая, как говорят на Востоке, залепляет глаза и уши, а попросту — заставляет замолчать совесть.

Совмещаете ли Вы служение Богу с мирскими заботами? Чем заполнены Ваши дни?
— У меня нет своей жизни. Я — монах. Я сознательно вступил на путь служения Церкви, и моя личная жизнь вся сорастворяется с жизнью Церкви. Это мой удел, это моя забота, повседневная обязанность.

У нас есть так называемое «белое» духовенство, то есть женатые священнослужители, и есть «чёрное» духовенство — монахи. Очень важно и естественно, когда священник имеет семью, свою домашнюю Церковь — в ней он как бы проверяет свои пасторские способности и возможности, а потом несёт этот опыт пастве. «Чёрное» же, монашеское духовенство «обручается» с Церковью. Все заботы, все силы без остатка отдаются церковному служению.

Очень высок, но как же тяжек Ваш крест, Владыка!
— Всякий жизненный путь, если к нему относиться ответственно, труден. Лёгких путей в жизни нет, это только может показаться со стороны, что у служителя Церкви может быть лёгкий путь.

Владыка, в марте 2005 года Вы отметили своё 70-летие. Опираясь на жизненный опыт и на опыт архипастырского служения, как бы Вы кратко определили призвание христианина в современном мире?
— Как раз незадолго до этого события мне довелось размышлять на эту тему в Италии: прошлой осенью Богословская Академия Центральной Италии в граде Ассизи пригласила меня прочесть лекцию на открытии академического года. 
Со студентами и преподавателями Академии мы говорили о том, что во все времена человеку страшно без Бога. И сегодня, в век высоких технологий и информатики, человек в ещё большей мере чувствует пустоту, когда не осознаёт и не ощущает присутствие Творца. Но он ищет Его в фантазиях, в экзотических культах, в мистике и там, где всё смешано со всем… И потому христианское свидетельство в современном мире имеет совершенно ясную цель: указать, где Бог.

Евангельское свидетельство сегодня должно быть школой доверия Богу. Именно этому вконец разучился современный человек, и нередко даже христиане проявляют неспособность всецело доверять Тому, Кого исповедают. На социально-психологическом уровне это чаще всего проявляется в том, что Богу, бытие Которого не оспаривается, отводится лишь строго определённое место в жизни: например, в воскресенье за богослужением и в период чтения утренних и вечерних молитв. А в остальное время суток и в жизни в целом человек старательно соблюдает свой суверенитет от Творца.

А ещё христианское свидетельство, на мой взгляд, должно заключаться в том, чтобы каждый день, каждый час быть для окружающих частью вселенной, где Премудрость создала себе дом, который есть Святая Церковь, и провозгласила, что «начало мудрости — страх Господень, и познание Святаго — разум» (Притч. 9: 1–10).

Владыка, встречаясь с Вами в храме и аудиториях, на торжественных собраниях и беседуя с Вами лично, мы не перестаём удивляться тому, как много и продуктивно Вы работаете для Церкви. И всегда при этом у нас возникает один и тот же вопрос: что является источником вдохновения для Вашего ежедневного нелёгкого служения Церкви? В чём секрет Вашей огромной работоспособности? 
— У нас этому простое название — святое послушание Матери-Церкви. Оно дано, и его надо выполнять, и выполнять по совести. А Господь даёт и силы, и разумение, как лучше его выполнить. Со стороны всё выглядит хорошо. Но когда сам себя видишь и оцениваешь — всё выходит гораздо сложнее и не столь блистательно, как кажется с внешней стороны. В сердце же идёт своя работа: мы знаем, по Достоевскому, что внутри человека происходит. Это реальность, и от неё не уйдёшь. Но наружу плоды этой внутренней работы должны выходить соответствующим образом, иметь респектабельный вид. Это тоже своего рода миссия: как ты выполняешь свою работу, своё послушание. Если у тебя всё хорошо получается, и окружающие видят результаты твоих трудов именно такими — слава Богу. А уж весь черновой труд — это наша внутренняя работа: и ты её делай, да помалкивай. Иногда хочется сказать: «Вот, как трудно!» — и начать рисовать мрачные картины... Но это будет не совсем правильно. Всё должно выглядеть красиво! Мы видим хорошую картину, но не видим, какую черновую работу проделал художник. Русский живописец Александр Андреевич Иванов сделал тысячи эскизов, прежде чем появилось «Явление Христа народу»: какая огромная черновая работа! Так и каждый призван делать в своей профессии. Тем более, что со временем эскизы мастера приравниваются к его шедеврам...

Наверное, при этом какую-то роль играют самодисциплина, воспитание? 
— Я не хочу детализировать и всё объяснять... Подробности могут разрушить образ; впечатление — это совсем не то. Этот процесс остаётся внутри, а здесь — «Радость моя, Христос воскресе!». Что при этом у него происходило, у преподобного Серафима внутри, как он себя так воспитал, чтобы каждого встречать этим приветствием, — это тайна его, Серафимушки, души. 
Очень часто в Ваших интервью Вы подчёркиваете важность кадрового вопроса в Церкви. Как Вы определяете, способен ли конкретный человек к несению того или иного церковного послушания? Какие критерии при такой оценке для Вас самые важные? Что для Вас самое главное в людях? 
— Самое главное — преданность делу, которая проверяется на том или ином по​
слушании. Очень трудно осознать, что тебя окончательно определяет в отношении к твоему собрату, которого ты привлекаешь к тому или иному послушанию. Здесь просто надо дерзать. Потому что у нас ведь нет таких школ, как в светской системе, у нас нет такой лестницы должностей и, главное, нет времени. Когда блаженной памяти Митрополит Никодим (Ротов) сообщил, что мне определено быть ректором Московских духовных школ, я сказал ему: «Владыка, ведь я никогда не был ректором…» На это он мне ответил: «Э-э, братец, тяни сам себя за уши…» Вот вам ответ и совет. Иногда приходится этим термином пользоваться. Ведь не было никаких специальных школ. У нас всё время спрашивают: «А какая у Вас кадровая политика?» Да никакой! Просто доверительные отношения к человеку. 
Владыка, а в своих подчинённых Вы больше цените послушание или инициативу? 
— Всё-таки инициативу. Но «инициатива» — это термин не церковный. Здесь нужно иметь другое понятие: ревность. Мы ценим людей, которые ревнуют о послушании, доверенном им Церковью. 
В чём, по-Вашему, смысл жизни?

— В служении Богу и ближним. Человек приходит в мир с одной целью — постоянно работать над собой, и жизнь его надо рассматривать как процесс совершенствования, то есть преодоление трудностей и соблазнов, глубокое личное духовное дерзание.

Есть ли у Вас жизненный девиз?

— Евангелие от Матфея, глава 7, стих 12: «Во всем, как хотите, чтобы с вами поступали люди, так поступайте и вы с ними».
Считаете ли справедливым изречение: «Что ни делается, всё к лучшему»?
— Не считаю. Обратить всё — в том числе войны и болезни, бедствия и страдания — к лучшему возможно лишь Господу Богу. Но Господь Сам принял на себя ограничение, через которое Он не переступает никогда: свобода выбора всегда остаётся за человеком, и если человек не желает доверять Богу, не стремится прибегнуть к Его помощи, не готов к ней, не умеет видеть её и не способен, образно говоря, открыть перед Богом дверь в свою жизнь, — тогда такой человек едва ли может надеяться на справедливость приведённого Вами высказывания. Кроме того, люди по-разному понимают, что для них может оказаться лучшим, а что худшим. Потому что человек смотрит на себя и на свою жизнь из своего же времени, а Господь видит его в вечности.

Почему люди так надеются на чудо?

— На чудо надеются те, кому недостаёт веры. Вера — это труд, порою столь тяжкий, что называется «подвигом». В подтверждение приведу слова апостола Иакова о том, что «вера без дел мертва» (Иак. 2: 20). Самое большое чудо, которое всегда перед глазами человека, но которое нужно уметь различить в суете мира, — это личная встреча с Богом. Это воистину чудо из чудес, которое способно преобразовать жизнь одной личности и всего рода человеческого. А чудеса из области сказок суть не более чем грёзы: они так же отличаются от чудес веры, как детская игра в куклы от настоящей семейной жизни.

Как оцениваете события XX века?

— В зависимости от их последствий, разумеется.

Самая замечательная историческая личность?
— Господь и Бог наш Иисус Христос — Сын Божий, Сын Человеческий, рождённый, не сотворённый, единосущный Отцу.

Историческая личность, вызывающая у Вас наибольшее отвращение?
— Отвращение к людям — это не христианское качество.

Распространено мнение, что зло — явление на земле, можно сказать, историческое. Приобретает ли в новейшие времена проблема зла какие-либо отличительные черты?
— История зла на земле началась с грехопадения человека, который был создан совершенным. Источник зла, как и его суть, остаются прежними, переменчивы лишь внешние формы выражения. Завершение истории зла также связано с человеком: помните известное высказывание Фёдора Михайловича Достоевского о том, что Бог и диавол борются, а поле битвы — сердце человека? В новейшие времена зло прибегает к новейшему камуфляжу, но сама битва происходит как и сто, и тысячу, и несколько тысяч лет назад. В том, что зло будет повержено, сомнений нет, потому что образ этой победы явил Христос Спаситель Своим тридневным Воскресением. Именно это мы имеем в виду, когда произносим пасхальное приветствие: «Христос воскрес! Воистину воскрес!»

Должно ли добро иметь кулаки?

— Когда Иисус Христос дважды изгонял торговцев и меновщиков из Иерусалимского храма, Он делал это при помощи бича из верёвок. Спаситель держал бич в кулаке.

Сегодня в обществе присутствуют самые различные страхи и фобии. Но у верующих христиан может быть только один страх — страх Божий. Что, по-Вашему, происходит с людьми?
— Страх Божий не имеет к фобии ни малейшего отношения, эти понятия нужно различать. Страх Божий — это страх за себя: страх, что это я могу отпасть от Творца, что я могу оттолкнуть Его спасающую десницу, что я могу огорчить своего Спасителя. Когда я люблю Бога, то боюсь Его потерять. Вот что такое страх Божий, в котором нет ни ужаса, ни фобии. А когда страха Божия в душе человека нет, тогда его место занимают именно эти последние.

Что Вы больше всего цените в человеке?

— Способность воспитывать в себе христианские добродетели и жить в соответствии со своей верой. Честность, верность, преданность.

Какую человеческую слабость склонны скорее всего извинить?
— Стараюсь не судить человека за его слабости. Если же говорить об этом в более широком смысле, то нет греха более или менее предпочтительного по сравнению с другим. Грехи, как и «запущенные» слабости, способны мутировать в худшую сторону и перетекать от меньшего к большему.

Грешно ли искать лучшей жизни, и что такое, по-Вашему, радость бытия?
— Что такое «лучшая жизнь», каждый понимает по-своему. Стремление сделать жизнь удобнее в бытовом смысле, наверное, неотъемлемо от человеческой природы. Но спекуляции понятием «лучшей жизни» в ходе человеческой истории нередко приводили к неисчислимым бедствиям и трагедиям. Ведь тогда стремление к лучшему одни пытаются реализовать не ценою собственных усилий, талантов и способностей, но за счёт других людей. Такие поиски лучшей жизни, конечно, греховны.

А радость бытия, мне кажется, чаще всего заключается в очень простых вещах: например, в хорошем самочувствии; в том, что живы твои родные и близкие, и что у них есть свои домашние очаги; когда вечером старики и дети могут выходить на улицу без опаски; когда, наконец, тебя не волнует крепость замка на двери твоего дома. 
Должен ли человек постоянно помнить о смерти?
— Древняя христианская мудрость гласит: «Помни день смертный и вовеки не согрешишь».

Интеллигентность: что это такое в Вашем понимании?
— Умение понимать другого человека, умение прощать ближнего, умение ценить труд других людей. Интеллигентность, на мой взгляд, неотделима от деликатности в суждениях и от уважения к тому, с кем ты можешь быть не согласен. Это способность жалеть богатого и соболезновать бедному. Часто интеллигентность путают с интеллектуальностью: это вполне совместимые, но совершенно автономные понятия.

Какие книги, по-Вашему, надо прочесть всем?
— Те, которые составляют Книгу книг — Библию.

Всегда ли человек обязан говорить всё, что думает?
— Нет ничего, что было бы быстрее человеческой мысли. Поэтому никто не в состоянии «говорить всё, что думает». 
От кого или от чего Вы устаёте больше всего?

— От суеты и от праздных людей, о которых ещё апостол Павел сказал, что они «бывают не только праздны, но и болтливы, любопытны, и говорят, чего не должно» (1 Тим. 5: 13).

Что такое, по-Вашему, лень, а что — душевный покой?
— Лень, по словарю, это отсутствие желания действовать, трудиться, склонность к безделью. А душевный покой — это результат напряжённого духовного труда, направленного на воспитание чувств и на борьбу со страстями. Таким образом, лень и душевный покой являются абсолютными противоположностями.

По какому поводу можете быть недовольны собой?
— Ответ на этот вопрос относится к области исповеди как церковного Таинства.

Что чувствуете в обществе молодых людей?
— То, что нахожусь в обществе молодых людей.

Есть ли у Вас любимое занятие, помимо основного рода деятельности?
— Наверное, вследствие высокой занятости, мои любимые занятия оказываются тесно вплетёнными в основную деятельность, так что мне и самому непросто их разграничить. 
Как проводите свой отпуск?

— Люди моего возраста, как правило, связывают отпуск с решением проблем здоровья.

Часто ли пишете письма?

— Да, моя переписка имеет весьма внушительный объём.

К какой цели или мечте, пока не реализованной, Вы идёте?
— Позвольте ответить на этот вопрос словами апостола Павла: «Имею желание разрешиться и быть со Христом, потому что это несравненно лучше; а оставаться во плоти нужнее для вас» (Флп. 1: 23)

И, может быть, самый главный вопрос: что такое любовь?
— Истинная любовь всегда жертвенна. А всё иное лишь сотрясение воздуха... 
Что бы Вы могли пожелать читателям?

— Спешите делать добрые дела!
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