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Обеспечение духовной безопасности на территории Курской губернии 
в конце XIX - начале XX вв.
В современном мире мы часто сталкиваемся с представителями тех или иных религиозных групп или организаций, подобные религиозные объединения влились в нашу жизнь незаметно, став частью повседневной реальности. Актуальность рассматриваемой проблемы состоит в том, что в конце XIX - XX веках в России началась широкомасштабная, хорошо спланированная самая настоящая идеологическая война, частью которой является «религиозная война» против российского народа и созидательных, культурообразующих религий как гаранта стабильности российского государства. Новые религиозные объединения активно пытаются проникнуть и внедриться в органы образования, государственного управления, здравоохранения, производства и коммерции. Новые религиозные объединения прибегают к психологическому воздействию, запугиванию, тотальному контролю своих адептов, что создаёт угрозу духовному и физическому здоровью нации. Произошедшие к концу XX века общественно-политические преобразования российского государства привели к изменению конфессиональной ситуации в стране, оказали существенное влияние на характер отношений органов власти и религиозных объединений. Демократизация общества, утверждение идеологического и политического плюрализма, переосмысление основополагающих ценностей и устоев жизни вызвали необходимость анализа взаимоотношений государства с религиозными объединениями, особенно новыми, имеющими отличные от традиционных религий вероучения и культовые практики. По различным оценкам отечественных религиоведов на территории нашего государства развернули свою деятельность несколько десятков различных типов религиозных организаций и столько же видов религиозных групп, представляющих угрозу основным объектам безопасности российского государства, общества и граждан.1 Таким образом, изучение истории обеспечения духовной безопасности личности на сегодняшний день представляется, несомненно, важным.

В современной науке проблема истории обеспечения духовной безопасности личности, общества и государства в России является малоизученной и представляет интерес не только для историков, но и для религиоведов. Вопросы деятельности разнообразных ересей и сект в начале XX в. наиболее полно отражены в труде С.В. Булгакова «Расколы. Ереси. Секты. Противные христианству и православию учения. Западные христианские вероисповедания. Соборы Западной Церкви»2, где рассматривается свыше 200 существовавших в России в конце XIX века расколов, ересей и сект. Однако научных монографий, раскрывающих проблему системы обеспечения духовной безопасности на территории Курской губернии в XIX–XX вв. нет. Нами будет сделана попытка рассмотреть некоторые аспекты исследуемой проблемы на основе анализа материалов Государственного архива Белгородской области (далее – ГАБО).

До революции 1917 года, в России существовала официальная классификация религиозных объединений, отражённая в Циркуляре МВД России «О распределении сект по степени их вредности». В основу данной типологии был положен уровень противоправности религиозных групп. Необходимо отметить, что до 1905 года было три типа сект: «особо вредные», «вредные», «менее вредные», а с 1905 по 1917 годы официально существовала категория «изуверские секты».3 В начале XX в. в Курской губернии существовало два вида сектантства: рационалистическое и мистическое. К рационалистическому сектантству принадлежали баптисты, толстовцы и Адвентисты Седьмого дня. К мистической группе сект относились скопчество и хлыстовство.4 

Следует отметить, что в исследуемый период одним из элементов системы обеспечения духовной безопасности в Курской губернии был сбор данных о сектах, ересях и деятельности их адептов. Общие данные о сектантах Курской губернии содержаться в ежегодном «Обзоре Курской губернии». Например, в «Обзоре Курской губернии» за 1902 г. говориться, что в Курской губернии было 21022 раскольников старообрядцев, принадлежавших к трём толкам: поповцам (Австрийское согласие), беспоповцам, беглопоповцам. Из них за 1902 г. 37 человек было присоединено к православию. Однако в 1902 г. в Курской губернии имелось 5 случаев перехода православных к раскольникам из-за вступления православных в барк по раскольничьему обряду с лицами из раскольнических семей с последующим переходом в эти семьи.5 
Такие браки заносились в метрические книги полицейского управления, в связи с законом 19 апреля 1874 г.6 В 1874 г. русское законодательство пришло к сознанию необходимости ввести нечто подобное западноевропейскому гражданскому браку для раскольников и узаконить брак, заключенный без церковного содействия. До 1874 г. супружеское сожитие двух раскольников разного пола, не повенчанных православным священником, не только не могло повлечь за собой последствий законного брака, но даже и фактически должно было разрушаться, как скоро духовному или светскому начальству становилось известным это сожительство по чьему-либо доносу. По закону 19 апреля 1874 г., брак раскольников становится законным через запись его в метрическую книгу. Раскольник, желающий этой записи, должен заявить о том, письменно или словесно, в городах местным полицейским управлением, в уездах волостным правлениям, в столицах участковым и частным приставам. Названными органами полиции должны вестись метрические книги о рождении, браках и смерти раскольников. Получив уведомление о предположенном браке, полицейские органы производят как бы оглашение, выставляя объявление о браке, в течение семи дней, на видном месте, с тем чтобы знающие о каких-либо препятствиях к браку заявляли о них. Для записи брака, оба супруга должны лично явиться в полицейское учреждение, каждый с двумя поручителями в том, что брак не есть воспрещенный (препятствия к браку определяются для раскольников теми же законами, как и для православных). Но никакие другие формальности, кроме записи, не имеют места: ни чтение относящихся к браку статей закона, ни вопрос со стороны чиновника с утвердительным ответом на него, ни провозглашение супругами во имя закона. Предшествовавшее записи брака исполнение соблюдаемых между раскольниками брачных обрядов ведению полицейских чинов не подлежит и юридического значения не имеет. В 1905 г. с дарованием религиозной свободы раскольникам, (которых на будущее время указано именовать старообрядцами) и сектантам и с усвоением их духовным лицам наименования настоятелей и наставников, на последних возложено ведение метрических книг для записи рождений, браков и смерти под наблюдением правительственных или общественных учреждений. Следовательно, порядок ведения метрических книг изменился, но не изменился принцип закона 1874 г., что сила и последствия законного брака условливаются записью в метрические книги (а не религиозным актом).

Естественная причина прекращения брака есть смерть одного или обоих супругов. При жизни обоих супругов, брак может быть прекращен разводом по причине любодеяния того или другого супруга. Всякий, кто разводится с женой не по причине любодеяния, дает ей повод прелюбодействовать, так как разведенная получает возможность супружеского сожития с другим мужчиной, которое будет не браком, а прелюбодейством - и для нее, и для нее, нового сожителя,- ибо женщина эта не перестает быть женой того, кто неосновательно развелся с нею, а следовательно, и муж, давший жене разводную и вступивший в сожитие с другой женщиной, также прелюбодействует, потому что не перестал быть мужем своей прежней жены (Матф. V, 31, 32; XIX, 3-12).Таково нравственное учение Евангелия, изложенное, в ряду других нравственных заповедей И. Христа, в Его нагорной беседе. В дисциплинарной практике церкви первых веков, при неблагоприятном взгляде на второй брак вообще, даже и по смерти первого супруга, развод если и допускался, то лишь в смысле прерывания брачного сожительства с виновным в нарушении верности супругом, без права для разведенных вступать в новые браки. Мужу вменялось даже в обязанность прервать супружеское сожитие с нарушившею ему верность женой, как только он узнал и ее неверности; но, с другой стороны, в обязанность же ему вменялось принять виновную жену снова, как скоро она понесла должное покаяние, и напротив не дозволялось, по обнаружении ее неверности, вступать в новый брак. Этот дисциплинарный порядок, господствовавший в церковной жизни первых веков, представлял собой резкий контраст гражданскому бракоразводному порядку римской империи. И отцы, удерживавшие власть над своими детьми, расторгали их брак по своему усмотрению, и сами супруги пользовались почти безграничной свободой развода. 
Договор о том, что брак не может быть расторгаем (pactum ne liceat divertere) считался даже безнравственным. Форма развода, предписанная Августом (lex Julia de adulteriis) была не очень обременительна: требовалось только, чтобы разводное письмо (libellus repudii), посылаемое одним супругом другому, было доставлено адресату в присутствии семи свидетелей, не включая в это число того вольноотпущенного, который приносил это письмо. Разводиться можно было как по взаимному соглашению (divortium ex consensu), так и по одностороннему желанию одного из супругов, ввиду достаточного основания (divortium ex rationabili causa). Даже развод односторонний без достаточного основания все-таки оставался юридически действительным, но сопровождался невыгодными имущественными последствиями, равно как невыгодными последствиями сопровождался и основательный развод для того из супругов, который давал другому это основание или повод к разводу. Христианским императорам пришлось примирять и комбинировать противоположные взгляды: церковные и римские. После нескольких попыток в этом направлении, сделанных предшественниками Юстиниана, Юстиниан сам создал довольно сложное законодательство, которое принято было в канонические сборники востока, как руководящее для церковной практики, с незначительными лишь изменениями в позднейшем законодательстве. Юстиниан решительно воспретил развод по взаимному соглашению, и хотя уже преемник его Юстин II оказался вынужденным восстановить его, ввиду частых взаимных посягательств на жизнь супругов, но в еклоге Льва Исавра он был воспрещен окончательно. Развод по взаимному соглашению не воспрещен был Юстинианом только на тот случай, когда оба супруга желали вступить в монашество; но, как будет указано ниже, тут достаточно было, по византийскому праву, и одностороннего желания одного из супругов вступить в монашество, чтобы расторгнуть брак. 
Односторонний развод по основательному поводу есть или развод убыточный, с невыгодными последствиями, с вредом (divortium cum damno) для того, кто подает повод к разводу, или развод без всяких невыгодных последствий (divortium bona gratia), так сказать льготный. Невыгодные последствия, не считая уголовных наказаний, которые могли иметь место в некоторых случаях, состояли в том, что подавшая повод к разводу жена лишилась своего приданого, а подавший повод к разводу муж лишался брачного дара (propter nuptias donatio), который был установлен им при вступлении в брак, как эквивалент женина приданого. В некоторых случаях жена, кроме потери приданого, могла поплатиться известной долей и остального своего имущества (парафернального, не вошедшего в состав приданого), а равно и муж, кроме потери брачного дара, мог поплатиться долей своего остального имущества. Развод убыточный в пользу мужа и против жены имеет место в следующих случаях: 1) государственное преступление жены, состоящее в том, что она, зная о существовании злого умысла против императора, не доводит этого до сведения мужа, 2) прелюбодеяние жена, 3) посягательство жены на жизнь мужа, или знание о существовании злого умысла у других лиц и недоведение этого обстоятельства до сведения мужа, 4) участие в пирушках посторонних мужчин против воли мужа, мытье с ними в бане, проживание против воли мужа вне его дома и дома ее родителей, посещение цирка, театров, боя зверей ,без ведома или против мужа, 5) вытравление плода ( по новелле 22-й, в 117 нов. этот повод был опущен, но в новелле 31-й Льва Мудрого был восстановлен). 
Для жены основательным поводом послать мужу развод служит: 1) государственное преступление, состоящее в злоумышлении против императора или в недоведении до сведения власти о злоумышлении других лиц, 2) посягательство на жизнь жены, или знание об умысле других и непредупреждение жены об опасности, 3) посягательство на целомудрие жены понуждением ее к вступлению в прелюбодейную связь с кем-либо, 4) обвинение мужем жены в прелюбодеянии, оставшееся недоказанным, 5) содержание мужем постоянной любовницы в собственном ли доме, где живут супруги, или в другом доме, находящемся в том же самом городе, несмотря на неоднократные напоминания о супружеском долге со стороны родителей того и другого супруга или других почтенных лиц. К невыгодному же разводу отнесен был императорским законом 776-780 гг.; развод 6) по причине восприятия родителями собственных детей от купели крещения. Дело в том, что супруги, руководясь принципом трулльского собора о превосходстве духовного родства над плотским, за неимением другого повода к разводу, с целью создать таковой порядок, воспринимали собственных детей от крещения и, так как здесь, согласно с мыслью трулльского собора, в дальнейшем супружеском сожитии таких лиц должно было усматриваться уже кровосмешение (incestus superveniens), а по взаимному соглашению развод был раньше запрещен, то один супруг посылал другому, на указанном основании, развод. Императорский закон подвергает виновного супруга тем же невыгодам, как и в других случаях развода cum damno, воспрещая притом же на будущее время родителям воспринимать своих детей.7
В «Обзоре Курской губернии» отмечался как мирный, так и опасный характер раскольничьих объединений. В целом, раскол (беспоповцы и беглопоповцы) в Курской губернии к началу XX в. отличался мирным характером, фанатизм и нетерпимость ко всему православному, прежде считающиеся характерными чертами раскола, сменились более сдержанным и беспристрастным отношением к Русской Православной Церкви вообще и к православным в частности. Большинство раскольников стало охотно принимать в дни церковных праздников, приходящих в раскольнические дома с крестом и святой водой православных священников. Старообрядцы стали отпускать своих детей в церковно-приходские школы. Бывшая отчуждённость и фанатическая нетерпимость к православию со стороны раскольников носила к началу XX в. единичный характер. Раскольники в это время не стремились к настойчивому прозелитизму, а, следовательно, росли в численности за счёт естественного прироста в раскольнических семьях, а также за счёт браков православных и раскольников, «( дети от которых в большинстве случаев бывают потеряны для Православия(».8
Но раскольничество Австрийского толка носило иной характер. Вожди раскольников данного толка вели свою активную деятельность по трём основным направлениям: внутренняя организация церковных общин, объединение всех старообрядческих толков в одно австрийское согласие, борьба с православной церковью. Адепты раскольников-поповцев, почти повсеместно, проявляли самое негативное отношение к православному духовенству, старались унизить священников в глазах верующих, порицали православную церковь с её церковно-обрядовыми установлениями. Негативным отношением к Русской Православной Церкви и её духовенству преследовалась «иезуитская цель» раскольников, закрепить фанатизм своих последователей, а затем «( усилить свою секту за счёт православных». Рассматриваемый раскольнический толк характеризовался священниками Курской епархии в начале XX в. как самая вредная австрийская секта опасная для православной церкви.9 Такое описание и характеристики скорее подходят для современных тоталитарных сект и деструктивных религиозных объединений, но не для старообрядцев-раскольников.

По информации «Обзора Курской губернии» за разные годы начала XX в. можно проследить следующую динамику роста адептов сект Курской губернии. В 1902 г. В Курской губернии было 355 человек, принадлежавших «(к сектам рационалистического и мистического характеров(». Из данных 355 человек 100 были штундистами, 180 – скопцами, 62 – хлыстами, 13 – толстовцами. Таким образом общая численность сектантов Курской губернии в 1902 г. по данным «Обзора Курской губернии» составила 21377 человек.10 В 1910 г. раскольников всех толков в Курской епархии насчитывалось свыше 25000 человек, а количество сектантов составляло 2116 человек. В целом в 1910 г. было более 27000 адептов различных сект и раскольнических толков.11 Однако, уже в 1914 г. на территории Курской губернии только раскольников всех толков было 26409 человек.12 Таким образом, прирост численности адептов различных сект в Курской губернии с 1902 по 1910 гг. составил около 600%, а количество раскольников увеличилось на четверть.

На территории современной Белгородской области, входившей до 1954 г. в состав Курской губернии, в рассматриваемый период проживали адепты различных сект. Основываясь на информации Клировых ведомостей, можно говорить о пёстрой религиозной ситуации на исследуемой территории в начале XX в., например, в Новооскольском уезде были последователи скопцов и раскольников, в Грайворонском уезде находились раскольники Австрийского толка, евангелисты, штундобаптисты, стефановцы и представители Харьковской общины Евангельских Христиан. Также в Клировых ведомостях есть информация о сектах, без названия самой секты.13 

Однако, в отличие от «Обзора Курской губернии» наличествуют ошибки в характеристике религиозных объединений. Например, священники относили стефановцев к сектантам, но стефановщина является согласием беспоповского толка основанное дьяконом Стефаном, который учил безбрачию, холостятской жизни а блуд считать любовью и если же рождались дети, то их надо было оставлять в лесу на съедение зверям и птицам. Также стефановщиной называлось другое согласие поповского толка, основанное беглым священником Стефаном, который проповедовал, что хлеб пасхальный и богоявленская вода - то же, что евхаристия, и потому нет нужды домогаться евхаристии.14
Наибольшее количество адептов на территории современной Белгородской области имели штундобаптисты, скопцы, стефановцы и раскольники (различных толков). Далее стоит расписать о количестве адептов различных сект по Курскому уезду. Начиная с 1915 – 1922 гг. в Грайворонском уезде (современные Грайворонский и Борисовский районы Белгородской области) проживало 275 стефановцев, 16 скопцов, свыше 170 штундобаптистов и около 60 раскольников, в основном Австрийского согласия.15
Так в 1915 году по I-му благочинническому округу города Грайворон, Курской епархии Николаевская церковь насчитывала 25 мужчин, 18 женщин и 5 дворов, принадлежащих штундобаптистам; Дмитриевская - 12 мужчин, 8 женщин и 3 двора, принадлежащих раскольникам;  Казанская – 2 мужчин, 3 женщин и 1 двор, принадлежащий раскольником Австрийского согласия.16 

В 1917 году по II-му благочинническому округу города Грайворон, Курской епархии Архангельская церковь насчитывала 23 мужчин, 14 женщин и 14 домов штундобаптистов; Николаевская – 15 мужчин, 11 женщин штундобаптистов; Богоявленская село Чумачово – 19 мужчин, 12 женщин и 14 домов баптистов; Георгиевская церковь села Серетины – 3 мужчин, 3 женщин и 3 двора штундобаптистов; Николаевская церковь села Выбинай – 35 женщин и 35 дворов штундобаптистов; Знаменская – 25 мужчин, 19 женщин и 14 домов штундобаптистов.17
В 1917 году по III-му благочинническому округу города Грайворон, Курской епархии Введенская церковь села Введенского насчитывала 8 мужчин, 7 женщин и 3 дома штундобаптистов; Дмитриевская села Дмитриевка – 47 мужчин, 42 женщины и 66 домов штундобаптистов; Троицкая села Кошары – 12 мужчин, 8 женщин и 8 домов штундобаптистов; Тириновская села Летевыхо Хутора – 19 мужчин, 14 женщин и 5 домов штундобаптистов; Николаевская село Мокрушино – 12 мужчин и 17 женщин раскольников; Николаевская села Ракитное – 31 мужчину и 24 женщины баптистов и скопцов; Успенская села Ракитное – 17 мужчин, 10 женщин и 5 домов неизвестной секты; Николаевская село Трефиловка – 17 мужчин, 17 женщин и 6 домов штундобаптистов.18
В 1915 году в ведомостях 5-го округа Грайворонского уезда Курской епархии Архангельская церковь села Становое насчитывала 4 мужчины и 4 женщины иноверцев, 15 мужчин, 6 женщин и 7 мужчин раскольников; Николаевская село Дороновки – 72 мужчины, 78 женщин и 20 домов стефановцев; Николаевская села Русская Берёзовка – 53 мужчины, 51 женщину и 27 домов стефановцев.19
В то время как в описях того же уезда за 1916 год записаны всего 2 церкви, это Покровская села Кустовое насчитывает 8 мужчин и 3 женины баптистов; Возженская села Коровино – 1 мужчину, 1 женщину и 1 дом штундобаптистов. Однако в послереволюционный период по тому же округу количество сектантов значительно возросло. Так в 1922 году Покровская церковь села Кустовое насчитывает 17 мужчин, 18 женщин и 18 дворов штундобаптистов; Троицкая слободы Казацкой – 17 мужчин, 18 женщин и 5 дворов штундобаптистов. Хотя показатели и не велики, прослеживается тенденция распространения ересей в послереволюционный период.20
В 1916 году в ведомостях церквей 3-гоблагочиннического округа Курской епархии города Белгорода вообще нет записей о иноверцах, инославных, раскольниках или сектантах.21
В 1916 году в ведомостях церквей 1-го благочиннического округа Ново-Оскольского уезда Курской епархии тоже фактически нет записей. Покровская церковь слободы Песчаной насчитывает 4 мужчины, 5 женщин и 2 дома раскольников; Космо-Дамианская – 6 мужчин, 10 женщин и 5 домов скопцов.22
В клировых ведомостях 1-го Благочиннического округа Старо-Оскольского уезда за 1916 год тоже нет упоминаний о сектах.23
Как и большинство церквей этого периода. Так же продолжалась борьба с раскольничеством. Это было обусловлено тем, что Россия переживала смутное время – время экономического спада и преддверия революции. 
Из всех сект, существующих в начале XX в. в Курской епархии самой упорной по своему прозелитизму и опасной из-за своих миссионерских организаций являлось объединение штундобаптистов или баптистов. 
Эти секты немало воспользовались для своего учения разными мистико-протестантскими учениями, издавна бродившими на юге России, где было много иноверных колоний с запада. Во второй половине XIX столетия по всей Малороссии быстро пошла в силу новая секта штундистов, обязанная своим происхождением и самим названием (Stunde — час) прямо влиянию немецких колонистов. Признавая единственным источником вероучения Св. Писание и толкуя его совершенно произвольно, большей частью аллегорически, штунда тоже дошла до полного отрицания иерархии и обрядов, в учении об искуплении приняла кальвинский детерминизм, в учении о таинстве крещения — анабаптизм с отрицанием крещения младенцев, в учении о причащении — чисто протестантские понятия о причащении "на Св. вечери" духовным телом и кровью Спасителя под видом хлеба и вина. Некоторые штундисты отвергают и эти два таинства. Богослужение штундисты устроили в форме общественных собраний, под управлением выборных старцев, учителей и служителей диаконов, для общего чтения и толкования св. Писания, пения особых стихов, часто прямо заимствованных у протестантов, и раз в месяц для преломления хлеба на священной вечери и причащения. С юга России штунда успела проникнуть и на север, и в последнее время сделалась предметом больших забот и огорчений для православной Русской церкви.

Выделяются два основных направления штундизма, первым из которых по времени возникновения была штунда пиетическая, к которой принадлежали выходцы из вюртембергских пиетистов, переселившихся из Германии в Причерноморье в 1817—1821 гг., в частности в колонии Рорбах и Вормс. Сами члены называли свои кружки «братством друзей Божиих». Развитию пиетической штунды способствовал прибывший в Россию в 1824 году реформатский пастор Иоганн Бонекемпер.

Позднее, в 50-е годы XIX века, на юге Украины возникло новопиетическое штундистское движение, нашедшее сторонников среди лютеран и меннонитов и оформившееся в виде «вюстовских кружков» (по имени их основателя лютеранского проповедника Эдуарда Вюста) и меннонитских новопиетических групп. Последние именовали себя «братскими меннонитами», в отличие от церковных меннонитов, принадлежащих к официальной общине.

В отличие от последователей Бонекемпера, остававшихся в рамках лютеранских и реформатских общин, штундисты новопиетического направления сразу же заявили о своем выходе из официальных церковных приходов лютеран и меннонитов. Вследствие этого, новопиетические штундисты, в отличие от «братства друзей Божиих», подвергались с самого начала не только притеснению со стороны своих бывших церквей (меннонитской и лютеранской), но и судебному преследованию, как сектанты.

Начало распространения штундизма среди коренного населения Украины принято относить к 1859 году, когда к одной из пиетических групп, действовавших в районе г. Николаева присоединился житель деревни Основы Одесского уезда крестьянин Федор Онищенко, который стал первым активным проповедником данного учения среди украинцев. Благодаря его усилиям, а также деятельности привлеченных им к проповеди крестьян Михаила Ратушного и Герасима Балабана в указанном населенном пункте была сформирована первая штундистская община, состоявшая из этнических украинцев. К 1867 году эта община насчитывала вместе с жителями соседних деревень (Игнатовки и Ряснополя) 35 семей.24
Другим центром штундизма стал Елизаветградский уезд (деревни Карловка и Любомирка), где с 1866 года распространение получило учение новопиетического направления. Проповедниками нового учения также стали местные крестьяне Ефим Цимбал, Трифон Хлыстун и Иван Рябошапка.25
Впоследствии штундистское учение стало быстро распространяться по Украине, благодаря проповеднической активности своих последователей. Косвенно этому способствовала и политика властей, практиковавших высылку активных проповедников из родных сел, которые на новом месте разворачивали миссионерскую деятельность и зачастую добивались успеха. К 1882 году только в Киевской губернии штундистские общины, согласно полицейским отчетам, насчитывали до 590 членов, а в целом, в Херсонской, Екатеринославской и Киевской губерниях число штундистов достигло свыше 1000 человек. В 1884 году большинство штундистских общин вошло в Союз русских баптистов Южной России и Кавказа.26
Тем не менее, термин «штундизм» продолжал активно использоваться православными миссионерами и представителями государственной власти для отделения официально не разрешенных русских и украинских баптистских общин от легально действовавших баптистских объединений среди немецких колонистов.

4 июля 1894 г. положением Комитета Министров Российской империи штундизм был объявлен «сектою особенно вредною в церковном и общественно-государственном отношениях», а последователям учения запрещалось собираться на общественные молитвенные собрания. Репрессии в отношении штундистов продолжались до принятия декрета о веротерпимости 17 апреля 1905 года, когда инославные христиане получили право на свободу вероисповедания.27
Изначально последователи штундизма из числа украинцев и русских не стремились к разрыву отношений с православной церковью, продолжая посещать православные церковные богослужения, а для крещения детей, совершения браков и погребения умерших, обращаясь к православным священникам. Однако рост движения вызвал обеспокоенность церковных иерархов и представителей государственной власти, вследствие чего к штундистам стали применяться репрессивные меры за неразрешенные религиозные собрания, что все более осложняло их отношения с православием.

Собрания штундистов состояли из совместного чтения и последующего обсуждения Библии Синодального перевода, молитвы и хорового пения духовных песен. Большое внимание уделялось практическому применению принципов христианской морали в жизни, в связи с чем, даже противниками штундизма в лице православного духовенства и представителей властных структур признавалась высокая нравственность большинства последователей этого движения.

Временем окончательного выделения русско-украинского штундизма в самостоятельное религиозное течение принято считать 1869-1871 годы XIX века, когда члены сначала новопиетических общин Елизаветградского (1869-1870), а затем и Одесского уезда (1871) крестились по обряду, принятому у баптистов и братских меннонитов. Таким образом, постепенная эволюция богословских взглядов штундистов привела к принятию большинством их общин уже в начале 80-х годов XIX века баптистского вероучения.28
Часть штундистов, не принявшая баптистского вероучения, сохраняла свою самостоятельность и до начала XX века. К ним относится т.н. младо-штундизм (Духовная штунда), не имевший строгих правил в отношении культа и отвергавший святость всех таинств, включая крещение. Часть младо-штундистов впоследствии приняла воззрения духоборцев и толстовцев.29
Несмотря на прекращение существования штундизма, как самостоятельного течения, в XX веке, до настоящего времени в отдельных местностях в разговорной речи штундистами именуются представители баптистских, пятидесятнических церквей и некоторых иных направлений евангельского христианства.

Штундисты считали себя «сынами Божьими», «праведниками» и т.п. К православию данные сектанты относились негативно, а православных священников осуждали за их веру. К православным мирянам штундобаптисты испытывали глубокое презрение и вели себя высокомерно. Православных адепты штундобаптизма называли «чадами тьмы». Христианское учение о кротости, духовной нищете и смирении штундистами игнорировалось.30
Российское государство со своей стороны противодействовало деятельности и распространению сектантства. Но ответственность за духовную безопасность в предреволюционный период была возложена на Курскую епархию. В 1902 г. для противодействия разнообразным сектам, духовенством епархии принимались необходимые меры. Приходские священники вели беседы с адептами религиозных сект. Духовенству от епархии выдавалась специальная миссионерская литература. С церковных кафедр произносились миссионерские поучения к православным «(об истинах, отвергаемых сектантами(». Епархиальное духовенство устраивало миссионерские собеседования с православными. В некоторых сёлах епархии в качестве вспомогательных миссионерских учреждений действовали миссионерские братства или кружки ревнителей православия, распространявшие среди населения миссионерские брошюры и листовки. В 1902 г. епархиальный противосектантский миссионер посетил все населённые пункты «( заражённые штундизмом и сектантством(».31
В 1906 г. специальная противораскольническая и противосектантская миссионерская деятельность входила в обязанности двух епархиальных миссионеров – священников Иоанна Рябухина и Василия Ильина. В 1914 г. противораскольнической и противосектантской работой в Курской епархии стали заниматься 3 епархиальных миссионера: 2 противосектантских и 1 противораскольнический. С 1914 г. в каждом уездном городе Курской губернии, к числу которых относились многие города современной Белгородской области, был уездный миссионер. Кроме этих миссионеров в начале XX в. на рассматриваемой территории успешно боролись с сектантами более опытные, способные и достойные сельские пастыри. Но епархии в приходы, имеющие различные сектантские объединения, было трудно находить достойных кандидатов, так как эти приходы под влиянием пропаганды сектантов против обеспечения православного духовенства, быстро беднели.32
Таким образом, можно сделать вывод о том, что на протяжении периода с 1902 по 1914 гг. на территории Курской губернии происходит быстрый рост численности адептов различных сектантских и раскольнических объединений и толков. Происходит смягчение отношений между православными и последователями беспоповцев и беглопоповцев, но вожди поповского толка раскольников наоборот воспитывали в своих адептах фанатизм, ненависть к православной церкви и духовенству, а также чувство элитарности, что характерно для современных деструктивных религиозных объединений и тоталитарных сект. 

В свою очередь духовенство Курской епархии отвечало за духовную безопасность и вело миссионерскую деятельность по противодействию сектантству и раскольничеству. Вместе с увеличением количества адептов сект, в епархии увеличилось число специальных противосектантских миссионеров. К 1914 г. вырос перечень мер духовенства епархии по противодействию сектам и расколам.
_________________________________________________
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