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Православное монашество в условиях современного мира
Важнейшим институтом в структуре Православной Церкви является монашество, оказывающее существенное влияние на все сферы церковного бытия.

По существу монашество является, с одной стороны, одним из путей достижения христианского идеала, а, с другой, способом реализации эсхатологических представлений о вечной жизни. 
Согласно православного вероучения, христианский идеал состоит: «в достижении святости» (Лев. 11:44; 1 Пётр. 1:15); «в наследовании Царства небесного, в стяжании вечной жизни и спасения» (Деян. 2:40). Квинтэссенцией этого идеала является любовь к Богу.
Христианский идеал святости, духовного самосовершенствования и спасения является общим для всех верующих. Но достигается он различными путями и в различной степени – в зависимости от степени личных качеств и усилий, склонностей и возможностей человека. 

Монашеский образ жизни рассматривается Православной Церковью как наиболее эффективный путь духовного самосовершенствования личности и достижения христианского идеала. Преимущество монашеского образа жизни заключается в том, что он позволяет верующему человеку устранить всевозможные бытовые и социальные препятствия в процессе религиозного самосовершенствования. 
Институт монашества призван, с одной стороны, в наибольшей степени сакраментировать жизнь верующего, а с другой, максимально мобилизовать волевые качества верующего человека на достижение поставленной духовной цели. Отсюда монашеский образ жизни понимается Церковью «Как небесная жизнь, как сведение ангельского мира на землю, как достижение и реализация в истории того, что по существу своему лежит за её пределами».1 В то же время Православная Церковь рассматривает монашество как личный подвиг, который заключается в добровольном возложении верующим на себя определённых обетов и обязанностей, являющихся средствами для достижения религиозного самосовершенствования.
Естественно, что монахом может стать не каждый верующий, а человек, испытывающий специальную потребность в монашеском образе жизни. Православное богословие выделяет три вида или «три образа призвания» к монашеству: Первое – «непосредственно от Бога»; второе – «через людей» и третье – «по нужде».

Призвание «непосредственно от Бога» обусловлено с внутренним вдохновением верующего человека, возникающим в процессе религиозной практики. Оно выражается в обострённом желании достичь «праведной жизни», любить Бога и быть им любимым.

Призвание «через людей» связано с влиянием людей убедивших верующего человека выбрать монашеский путь жизни, как наиболее целесообразный и правильный.

Призвание «по нужде» обусловлено постигшими человека бедами: потерей близких родственников, опасностью для жизни и т.п.

В церковной иерархии монашеский чин занимает среднее место между священноначалием и святыми.

Православное богословие определяет достоинство монашеского образа жизни следующим образом:

1 Весь мир – человеческий и ангельский – призван к обожению. В монашестве человек облекается в ангельский образ. По своему идеалу он становится земным ангелом и небесным человеком. Его цель – достижение вечной жизни и восхождение к обожению по ангельскому образу.

2 Если в обыденной жизни безбрачие и бездетность считается божественным наказанием. То в христианском монашестве, наоборот, безбрачный образ жизни ведёт к предвосхищению будущей славы воскресения, в котором люди не женятся, не выходят замуж, но «пребывают как ангелы на небесах».
3 В безбрачии и строгом воздержании преодолевается господство стихийного природного начала в человеческой жизни. Через достижение «ангелоподобной» чистоты ума «священный» монашеский чин становится способным к «умному» созерцанию смысла Божественных Таинств и живому общению человека с Богом.

4 В монашеских общинах призванных быть наиболее совершенными человеческими союзами создается «подлинное братство во Христе» являющееся образцом для «лежащего во зле» окружающего мира.

5 Религиозный подвиг монаха является подвигом всемирного значения. Монашеская община не живёт для себя самой, с одной стороны, она призвана быть неким знамением Божией любви к людям, а с другой, посвятить себя молитвам за мир. 

В настоящее время Русская Православная Церковь признаёт, что существуют существенные отличие форм жизни современного монашества от древнего монашества и даже иночества XIX века. Несмотря на то, что сейчас Русская Православная Церковь имеет 804 монастыря, 203 подворья и 65 скитов2, большинство из них существует всего лишь несколько лет. Почти все они не устроены и испытывают большую материальную нужду. Еще больше духовных проблем. Насельниками их, в основном, являются неофиты, имеющие очень приблизительное представление о монашеской жизни, или люди преклонного возраста, которые идут в монастыри не всегда только по желанию монашеской жизни. Всем им не у кого учится, и черпать опыт монашеской жизни. 

Ещё святитель Игнатий Брянчанинов, говоря об упадке духовности в современных ему монастырях, указывал на то, что иноки приходят в монастырь из мира, в котором они воспитывались до этого, с теми взглядами и страстями, которые получили в миру.

Особенности современного контингента обитателей монастырей состоит в том, что современные иноки выросли в условиях атеистического общества и воспитывались в семьях, где к религии относились либо скептически, либо равнодушно. Эти люди приходят в монастырскую обитель, по сути дела, ничего не зная о монашеской жизни. Нередко они представляют монашество по книгам, иногда движимые некими романтическими идеалами. Естественно, они ничего не умеют и начинают духовную жизнь почти с нуля. 
Со слов архимандрита Назария (Лавриненко), по различию предпосылок, устремлений и социальному статусу этих людей можно разделить на четыре условные группы или категории:

Во-первых, это люди, в силу своего образования и воспитания не сумевшие приспособиться и смириться с устройством современного им общества. 
Во-вторых, это люди, которых в Церкви толкает неразрешимость их личных проблем. Для таких людей личные духовные и нравственные проблемы настолько велики, что они не могут разрешить их сами, а опыта борьбы со своими пороками в силу воспитания в атеистическом государстве у них попросту нет. Эти люди относятся к Церкви как к панацее, которая может уврачевать любой их недуг без всяких усилий с их стороны. К этой группе относятся лица с алкогольной и наркотической зависимостью, мужчины и женщины, которые не смогли сохранить семью. Попадая в тяжёлую жизненную ситуацию, такие люди рассматривают монастырь в качестве некого укрытия или убежища, способного оградить их от всех бед. Большинство из этих людей не могут быть приняты в число братии монастыря, помимо всего прочего, и в соответствии с каноническими правилами Церкви, как имеющие несовершеннолетних детей.
В-третьих, это люди, которых условно можно обозначить «странниками». Такие люди находятся в постоянном поиске «главной правды», «во всём им хочется дойти до самой сути». Одним из этапов поиска и обретения самих себя для этих людей является обращение к православию и жизнь в обители. Они не могут пройти монашеского искуса, т. к. при первых же трудностях начинают уверять себя, что и здесь они не нашли «главной правды», и продолжают свои поиски.
И, наконец, в-четвёртых, это те люди, которые приходят в монастырскую обитель «Христа ради», люди, желающие неложно послужить Богу. «Именно такие люди и являются основой и духовным костяком русского монашества». 
Если одной из главных составляющих русского монашества до XX столетия являлись выпускники духовных школ, из которых выходила почти вся церковная иерархия. Сейчас же процент постригов в монашество, например, в Санкт-Петербургских духовных школах очень низок – в лучшем случаи 1 – 2 пострига с курса в 40 человек.3
Православные богословы отмечают, что современные иноки по «душевной и телесной немощи» неспособны на великие аскетические подвиги. По возможности они имеют все необходимые в современном понимании комфорта условия. Несмотря на это аскетика монастырской жизни становится серьёзным испытанием для неготовых к этому людей. Поэтому не найдя в монашеском образе жизни идеала своей мечты некоторые из начинающих иноков уходят из монастыря.
Ещё одна существенная проблема современных монастырей заключается в том, что в них утеряна преемственность традиций. За советский период российской истории институт монашества был настолько подорван, что к настоящему времени почти нет «монахов со стажем», «состарившихся в духовном подвиге». И, тем более, почти нет монахов имеющих опыт общения с «благочестивыми старцами» дореволюционной поры.

Современный послушник не находит в монастыре опытных наставников. Он приходит в разоренные стены монастырей, где игуменом зачастую является человек, не имеющий достаточного опыта монашеской жизни, как правило, это наиболее способный к организаторской деятельности, сравнительно молодой монах, в лучшем случае это вдовый приходской священник.

Описывая состояние молодого послушника в современном монастыре, иеромонах Сергий /Рыбко/ говорит так: «Молодой человек попадает в общество таких же юношей, которые ничего не знают о монашеской жизни, кроме, может быть, того, что прочитали в книгах. Но книги весьма отличаются от реальности уже потому, что были написаны много веков назад, когда была совсем друга жизнь. Возможно, кто-то в миру имел духовника-монашествующего и чему-то научился от него, но и такое – большая редкость. Нет той школы, нет того духа, который воспитывал послушников древности. Их воспитали сами уставы, сам уклад жизни, пример тех седых иноков, состарившихся в духовном подвиге, которые, может быть, не были преподобными отцами, но, тем не менее, были настоящими монахами».4
Трудности процесса возрождения монашества порождают различные негативные явления, затрагивающие весь церковный организм в целом. Прежде всего, это относится к старчеству.

В наше время, многие православные верующие лишены возможности общения со старцами, способными научить правильной духовной жизни. «Духовное сиротство» стало широко распространённым явлением в Православном мире.
На этой почве в лоне Церкви появилось немало «лжестарцев» то есть людей, не имеющих достаточных оснований именоваться «старцами» и выполнять их функции.

Современное лжестарчество находит своё выражение в следующих негативных феноменах:

Во-первых, Это «старцепоклоннечество», когда верующие люди превращают старца в кумира. По словам афонского монаха Серафима (Шолохова) «Происходит нечто ужасное, создаётся культ личности, люди почитают и любят его больше, чем Христа. Доходит до того, что каждый взгляд, слово, движение старца духовно повреждёнными людьми воспринимается как некое откровение, которое тут же может быть навязано и истолковано его «учениками». Если среди таких людей появится человек, начинающий духовно правильно рассуждать, то он зачастую подвергается нападкам от них и осуждению». 

Во-вторых, восприятие старца как гуру, у которого есть на послушании «смиренные чада» – ученики, живущие в беспрекословном послушании на условиях тоталитарного режима. «Слово таких «старцев» как слово гуру, оно божественно непогрешимо, как и сам гуру, оно божественно непогрешимо, как и сам гуру, авторитет которого превыше всякой истины. Сказали – значит – сделай, рассуждать нельзя. Величайшая добродетель – рассуждение – может рассматриваться такими людьми как своеволие и непослушание; оно если все, что тебе скажут, делаешь, то ты считаешься «послушным», даже если ты нарушаешь заповеди Христовы». 
В-третьих, восприятие старца в качестве оракула, гадателя, когда к нему приходят узнать будущее. «Конечно же, такие православные не говорят, что им нужно всего лишь погадать… Это поиск прозорливого старца, который бы прямо предсказал будущее, сокрытое от вопрошающего, и приказал: «Женись, продай, купи …».
Говоря о неправильном отношении к старчеству среди некоторой части современного православного общества, нельзя не отметить и наличие так называемого «младостарчесва». Суть этого явления заключается в том, что молодые, неопытные в духовной жизни священнослужители «дерзко посягают на Божий дар старчества». Многие из них, скорее всего, просто попустили, чтобы из них сделали «старцев». 

Серафим (Шолохов) описывает процесс зарождения «младостарца» следующим образом. Сначала всё бывает безобидно: появляются почитательницы, которые любезно внимают всякому слову, исходящему из уст священника, и начинают величать его, делать из него кумира. Молодой священник порой не может устоять перед соблазном и не пресекает экзальтированного лжепочитания. «И здесь происходит нечто ужасное. Оказавшись в неловком положении среди нездорового окружения, требующего знамения и ищущего чудес, младостарец начинает играть роль «старца», «чудотворца», «прозорливца», «экзорциста» и т.п.»5
Такому священнику уже приходится находиться в роли старца, а не быть им. В силу различных духовно-нравственных и психологических причин многие из них не могут пресечь лжепочитания.
Духовно-нравственная потребность в старцах их фактическое отсутствие порождает в современном православном обществе разное отношение к современному старчеству. С долей условности можно выделить три основных подхода:

1. Старцы это древнее явление, в православной церкви исчезнувшее в начале XX века, в наше время отсутствует и нет никаких старцев. 
2. Старец – это опытный в духовной жизни человек, либо в сане священника, либо монах.

3. Старцем может быть опытный в духовной жизни человек без духовного сана – мирянин.

Последний подход связан в Русской Православной Церкви с проблемой появившихся во множестве «старцев в миру» - прозорливых бабушек, блаженных юношей и т.д. Некоторые люди считают их наделенными пророческим даром, и обращаются к ним за утешением и советом в решении различных проблем.

Сегодня Православная Церковь отмечает, что у многих современных христиан отсутствует правильное отношение к старцам и истинное послушание, что создаёт благоприятную почву для различных духовных аномалий:
1. Некоторые верующие, вместо основанных на молитве смирении и послушании, испытывают жажду чудес и знамений. Такие верующие готовы путешествовать по свету в поисках необычного и выслушивать самые невразумительные советы, иногда даже, не вполне психически здоровых людей. Понятно, что такие «искатели пророчеств» могут понять в глупейшую ситуацию, поскольку многие из новоявленных «старцев» оказываются совершенно не образованными в церковном плане и не в состоянии дать нравственных ответ на поставленный перед ними религиозный или житейский вопрос.
2. Многие православные верующие ищут жизненную опору в наставлениях и советах духовника, причём часто становятся настолько несамостоятельными и беспомощными в разрешении каких-то жизненных ситуаций и принятии решений, что попадают в зависимость от общений с духовником. Такие люди пытаются переложить бремя решения сиюминутных или бытовых проблем на священнослужителя, оставаясь пассивными созидателями своей жизни.

3. Часть верующих, чаще всего одиноких людей воспринимают священников-духовников как своего рода психотерапевтов. Такие люди приходят к духовнику, чтобы пожаловаться на жизнь, рассказать истории о семейных неурядицах, размолвках с соседями и т.д. 

В этой ситуации наблюдается обилие желающих получить наставление старцев, которых явно не хватает, чтобы удовлетворить различные религиозные и, тем более, житейские потребности каждого прихожанина.
Сегодня Русская Православная Церковь констатирует, что потребуется ещё много времени, чтобы возродить полноценную монашескую жизнь. Темпы и качество этого возрождения будут зависеть от многих факторов. Но, прежде всего, от желания верующих вступить на тернистый путь монашеского подвига. Вполне понятно, что монастыри должны возрождать монашествующие. Только они могут полностью понять и оценить проблемы этого возрождения и что-то реально сделать.
______________________________________
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