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3. Заключение.

«Город, который мы потеряли».

Введение.

Владимир очень древний город, основанный в X веке. На протяжении многих веков он был религиозным центром Руси. В городе к 1917 году действовали белокаменные Успенский и Дмитриевский соборы, 5 монастырских храмов, 16 приходских церквей, 8 церквей бесприходных, 2 полковые церкви. 

     В 1917 году в России произошла  Октябрьская  революция. На смену России капиталистической пришла Россия социалистическая. В стране была установлена власть большевиков во главе с В.И. Лениным. Эта власть проводила политику, в основе которой было «отречение от старого мира». Большевики отреклись от частной собственности, от дедовских обычаев и традиций, от религии и церкви. Атеизм стал государственной идеологией. В январе 1918 года был подписан декрет об отделении церкви от государства и школы от церкви. Это стало основанием для гонений на религию, христианскую культуру и образование, а так же на верующих. 

Главной целью нашей работы «Город, который мы потеряли» – показать на примере города Владимира, что насилие никогда не приводит к добру, особенно если насилие лежит в основе государственной политики и направлено против народа, против его многовековой культуры, духовной жизни и сознания, традиций и обычаев. Именно в результате антинародной политики по насильственному насаждению «атеизма», которую проводила партия большевиков, наш город очень много потерял. Были потеряны многие храмы, которые закрывались и уничтожались как «культовые сооружения». Была для многих потеряна вера, объявленная «опиумом для народа», постыдным пережитком прошлого «тёмных» людей. Было потеряно много людей, в том числе священников, которые противились этой политике и были объявлены «врагами народа».

Работая над данным рефератом, мы использовали такие книги и публикации, как: «Губерния в старой открытке» и «Очерки по истории владимирской епархии» С.Н.Минина, сборник «Записки владимирских краеведов» 1998 года, статью «Лежит в развалинах твой храм» Т.П.Тимофеевой. Много сведений о судьбах репрессированных священников мы взяли из справок архива ФСБ. Своими воспоминаниями с нами поделились старожилы города, для которых были разработаны специальные анкеты. Очень много информации мы почерпнули из местной газеты «Призыв» за 1923-1936 годы.
Основная часть.
I. Храмы, которые мы потеряли. 

Православная церковь была для русского человека всем. Церковь крестила его и отпевала, нарекала именем и благословляла на брак. В ней он исповедовался и причащался, встречал праздники и горе. Церковь ставили всегда на видном месте, отчего ее было видно издалека. Над строительством и украшением церквей трудились лучшие зодчие и мастера. Нужно было обладать поистине сатанинским умом, чтобы попытаться разрушить эту тысячелетнюю красоту. За эту варварскую работу взялись большевики после переворота 1917 года. 
1). Переименование улиц.

        Сносу храмов предшествовало массовое переименование улиц. Отовсюду  в городе были видны церкви, соборы, колокольни, поэтому большинство названий улиц были связаны с названиями церковных сооружений. Уже в первое десятилетие после революции стали переименовывать улицы, названные по этому мотиву.  Первый мощный удар по таким названиям был нанесен  в 1923 году. В основном все центральные улицы получили новые названия, конечно же, в честь новых идолов, деятелей революции и партии большевиков.
Прежние названия:            Новые названия:

Воскресенская                    Луначарского

Княгининская                     Некрасова

Мироносицкая                    Карла Маркса

Никитская                           Первомайская

Пятницкая                           Октябрьская

Спасская                              Советская

Троицкая                              Подбельского

Были попытки переименовать не только улицы, но даже населенные пункты: села, города, поселки. Так, в начале 30-х годов в административную комиссию при президиуме облисполкома поступил запрос дирекции железной дороги о переименовании  станции Боголюбово в станцию Безбожная. К счастью, этого не произошло, ведь село Боголюбово имело за плечами многовековую историю. Также в 30-х годах была попытка переименовать город Владимир, входивший тогда в состав Ивановской области, в город Каганович – в честь государственного деятеля Лазаря Кагановича.
2). Антиколокольная кампания.

     Город Владимир до революции был городом церквей и храмов. Эти храмы музыкой своих колоколов, традиционными колокольными звонами были частью жизненного уклада и обычаев старого города.  Начало антиколокольной кампании было положено декретами об отделении церкви от государства (1918 г.) и о ликвидации монастырей (1923г.). Раньше других были закрыты домовые церкви, не имевшие больших колоколов. Их колоколами сумели воспользоваться окрестные церкви в сёлах.
  С 1925 года началось тотальное уничтожение колоколов. Губернский исполком заключил договор с Госпромцветметом на продажу колоколов. Сентябрь 1928 года – горсовет принял постановление по урегулированию колокольного звона. В нём говорилось, что от колокольного звона особенно страдают дети, так как он вредно влияет на их нормальный сон, будит и пугает их. В 1928-1930 годах стали особенно безжалостно снимать колокола во Владимире, так как началась кампания по закрытию церквей. В 1930 году президиум горсовета постановил: со всех зданий религиозного культа без различия их вероисповедания, колокола снять и передать в фонд индустриализации. Были сняты колокола с Успенского собора, Вознесенской церкви,  Николо – Галейской церкви, Никитской церкви, Николо – Кремлёвской церкви. 
 3). Закрытие и снос храмов.

После снятия колоколов началось закрытие храмов, а затем и их слом. Правда, это было характерно, прежде всего, для городов. Во многих селах церкви не только не закрывались, но даже ремонтировались и отстраивались заново. Так, например, в январе 1928года на весь СССР прославилась постройкой новой церкви фабрика «Коммунистический авангард» Владимирской губернии.  В 1923году там была закрыта старая церковь, в которой был открыт клуб. После закрытия церкви церковные службы стали проходить в бывшей сторожке при церкви. Жители решили построить новую церковь. Инициаторами «божьего» дела явились: часовщик Ксенофонтов, бывший заведующий фабрики Коптев, даже  коммунисты Ануфриев и Шигин, Желобов, которые до революции были церковными старостами. Руководил работами священник  Иван Иовлев. «Эта небольшая компания, при помощи торгашей уже закупила у одного бывшего купца 16000 кирпичей, избрала строительную комиссию, покупает у крестьян лес», - так писала с желчью местная газета «Призыв».            Во Владимире все было не так. Во многих владимирских церквах были прекращены богослужения. Церковные здания были захвачены представителями советской власти. Уничтожались интерьеры храмов: иконостасы, стенопись, иконы, церковные книги, церковные облачения и богослужебные предметы. Имущество храмов и сами здания перестали принадлежать Церкви и верующим. Приходы должны были заключать соглашения с местной властью на право использования в богослужебных целях храмов и церковного имущества. 

 Вот как это происходило во Владимире.
а). Снесенные церкви. 

Владимирская часовня 1797г.  
Вот что напечатала газета «Призыв» 5 июля 1924 года в статье «Мимоходом по городу»:
«…Здание часовни стоит без всякого употребления, стены сыреют, так как её никогда не проветривают. Пора бы её разобрать…». Вскоре последовало заключение специальной комиссии Уездного Исполкома о состоянии Владимирской часовни от 23 апреля 1925 года: «Зимой прошлого года правление единого потребительского общества начало приспособлять ее под бакалейную лавочку, для чего был сломан купол и раскрыта часть крыши. В данное время часовня находится в полуразрушенном состоянии, крыша и штукатурка стен обветшали, фундамент опрел и обваливается, для его приспособления потребуется значительная сумма денег. Что касается исторического значения часовни, то таковому совсем нет места, она являет собой антигосударственное значение. Ввиду вышеуказанного комиссия полагает указанную часовню сломать как не представляющую из себя как в техническом, так и в историческом отношении никакой ценности, материал употребить на ремонт коммунальных зданий, а место, спланированное и разровненное, пойдет на расширение плац - парадного места». В 1925 году часовня была снесена.
Борисоглебская церковь. В 1755 году была построена каменная церковь святого Бориса и Глеба с шатровой колокольней. Церковь стояла напротив здания музея.
В конце 20х годов XX века произошло  закрытие и снос церкви.

Знаменская (Пятницкая) церковь1770г. В 1778году в храме был крещен сын владимирского губернатора Михаил Петрович Лазарев, будущий мореплаватель и открыватель Антарктиды. Газета «Призыв» публикует 9 октября 1928 года заметку под заголовком: «Закрывается Пятницкая церковь. Здание церкви предполагается снести». Вот что в ней говорилось: «Профколлектив губземуправления вынес постановление о необходимости закрытия Знаменской (Пятницкой) церкви, мешающей своим звоном работе в учреждениях. Президиум горсовета согласился с ним и постановил: здание церкви снести». В 1929году храм был только закрыт. Здание использовалось для различных учреждений, в их числе областная филармония и дом пионеров. В 60-е годы XX века  храм был снесен. В настоящее время на месте храма на бывшей Пятницкой горке находится стеклянный павильон, в котором размещается кафе.                                                           
Мироносицкая церковь 1776г. В 1928 году газета «Призыв» напечатала постановление губисполкома о расторжении договора, заключенного с верующими: «Президиум губисполкома согласился с ходатайством Владимирского горсовета и постановил расторгнуть договора, заключенные с верующими на Сергиевскую, Ильинскую и Мироносицкую церкви». В 1929 году церковь была снесена. На ее месте был построен трехэтажный дом для железнодорожников.

Сергиевская церковь 1779 г. Она стояла посередине Нижегородской улицы, и в народе ее часто называли Красные ворота. После революции церковь была закрыта для верующих. В 1922-1928 годах на церкви был устроен пожарный пост.

28 мая 1928 года общее собрание педагогического техникума и фельдшерских курсов постановило: (1)прекратить колокольный звон в церкви, (2) закрыть церковь, т.к. она находилась рядом с техникумом, мешала занятиям, закрывала свет в общежитии учащихся, (3) мешала уличному движению. В сентябре 1928 года  президиум горсовета принял постановление закрыть Сергиевскую церковь. 12 октября 1928 года  губисполком убедил Главнауку в необходимости снести церковь. Она, якобы, не являлась памятником древности, стесняла движение по улице, загораживала свет в педагогическом техникуме. 25 января 1929года главнаука дала согласия на снос церкви и рекомендовала передать музею иконы, утварь, решетки, плиты с надгробий. 1 февраля 1929года  здание церкви было исключено из имущества государственного фонда. 11 октября 1929года горсовет принял постановление «об ускорении работ по разборке церкви». Осенью 1929года церкви не стало.

Ильинская церковь 1773 г. В 1921 году  община церкви заключила договор с советской властью на пользование зданием. В 1922 году из церкви было изъято много церковных ценностей. В сентябре 1928 года пленум горсовета принял постановление о  закрытии церкви. В октябре 1928 года  был расторгнут договор на использование церкви верующими. В ноябре 1928 года здание церкви было решено передать фабкому фабрики «Правда» под рабочий клуб, но уже в феврале 1929 года  здание церкви было исключено из имущества госфонда. В апреле 1929 года было отклонено ходатайство верующих о возвращении им церкви. Церковь была закрыта. 11 сентября 1929 года 1-й этаж церкви был занят под склад соли. 28 сентября 1931 года  горсовет принял решение о сносе церкви в связи с тем, что она стоит на главной улице, где по проекту должны быть построены дома. В 1932 году  церковь была сломана.
Богословская церковь 1775 г. В 1922 году из церкви было изъято много золота и серебра. В 1928 году общее собрание учащихся педагогического техникума и фельдшерских курсов постановило: прекратить колокольный звон церкви. 12 сентября 1928 год пленум горсовета решил оставить церковь верующим. В 1929 году община церкви  получила имущество сломанной Мироносицкой церкви. 5 июня 1930 год  вновь была зарегистрирована религиозная община верующих. Но 31 мая 1932 года горсовет решил закрыть церковь, так как  её колокольный звон нарушал ход занятий учебного комбината. 22 октября 1932 года договор с верующими был расторгнут, здание было передано под общежитие студентов. В 1933 году  церкви не стало.
Немецкая кирха 1884 г. В 1928году  кирха была закрыта,  в ее здании разместили кинопрокат. В 1958году здание кирхи было снесено.
Рождественский  собор XII в. 11 июня 1924года в газете «Призыв» можно было прочитать: «Кирпичи церкви на школу»:
«Губернский исполком высказался за слом бывшего Рождественского собора и передачу материала крестьянам села Спасское для постройки школы. ГИК своё представление мотивирует тем, что эта церковь, построенная как копия древнего храма, художественно-исторического значения не имеет. Крестьянское же ходатайство является целесообразным и для дела просвещения важным».

    Поражает  ходатайство начальника ВГО ОГПУ т. Музыканта в губернский  исполком о сносе Рождественского собора, написанное в  1928 году: «музейной ценности  церковь не представляет. Между тем своим расположением в центре двора … весьма мешает и тем, что заслоняет свет и солнце в квартирах сотрудников, и тем, что загромождает спортивную площадку …, сокращает дистанции стрелковых занятий …, совершенно ни для кого не нужная церковь. Губ отдел ОГПУ просит сломать указанную церковь». В 1924 году  неповторимый ансамбль был нарушен полным уничтожением и самого храма и колокольни. Белый камень был использован на прокладку тротуара на противоположной стороне улицы.
Николо-Златовратская церковь 1690 г. Храм был связан с именем писателя Н.Н. Златовратского, чьи предки были священниками этого храма. В 1928 году рабочие пожарной команды поставили вопрос о запрещении колокольного звона в церкви, который якобы нарушал покой отдыхающих пожарников. На собрании коллектива служащих было решено: просить горсовет о закрытии пяти церквей, расположенных вблизи учреждения. Среди них была и Николо-Златовратская церковь. В 30-е годы XX века  церковь была снесена. На ее месте был выстроен жилой  дом для рабочих граммофонного завода. 
Казанская церковь 1728 г. Особым почитанием в храме пользовалась древняя икона Казанской Богоматери. В 1812 году  на кладбище у  церкви были похоронены умершие от ран участники Отечественной войны 1812 года. На стенах были записаны имена похороненных. В 1833году в храме венчался А.И.Герцен с Н.А.Захарьиной. В 1938 году в храме было прекращено богослужение. В конце февраля 1950 года верующие Ямской улицы направили заявление  с просьбой открыть для верующих Казанский храм в бывшей Ямской слободе. 23 сентября 1950 года Владимирский областной совет депутатов трудящихся  принял решение: «Ввиду имеющихся во Владимире двух действующих церквей,  ходатайство верующих об открытии Казанской церкви по Ямской улице в г. Владимире отклонить». В здании церкви был открыт кинотеатр «Буревестник». Кладбище около храма было ликвидировано, и там была устроена танцплощадка, которую старожилы называли «танцплощадкой на косточках». В 1966 году исполком владимирского горсовета решил: "Кирпичное здание кинотеатра "Буревестник" (бывшую Казанскую церковь) сломать и очистить площадку". В 1970 году в феврале, несмотря на протесты общественности, церковь сломали при помощи танков. Там, где стояла когда-то церковь, сейчас из-под земли вырывается пламя «Вечного огня».
б). Закрытые храмы.

      Печальна судьба храмов, избежавших сноса. В 20-30-е  годы XX века в России происходило массовое закрытие православных храмов. Декрет об отделение церкви от государства стал юридическим основанием гонений на религию, христианскую культуру и образование. В разработке этого документа личное участие принимал В.И.Ленин. В 20-30 годы XX века были закрыты для богослужения многие  храмы Владимира. 
Успенский собор. 23 января 1918 года владимирский губернский исполнительный комитет получил определение НКВД о необходимости принять все  имущество Церкви «под строжайший контроль». Главная святыня Владимирской земли – Успенский собор во Владимире был передан в ведение Народного комиссариата просвещения. Учитывая настроение жителей города, советская власть все-таки разрешила проведение в соборе богослужений. В ноябре 1920года было заключено соглашение между властью и приходом Успенского кафедрального собора г. Владимира. Но уже в марте  1922года было произведено «опечатывание» собора. Так, в июне 1923 года из собора была изъята богослужебная литература, именуемая властями как «книжный хлам». В результате в 1926 году  собор был закрыт по постановлению губернского исполнительного комитета и передан музею. Одной из функций музея стало проведение атеистической работы. В 1930 году в Георгиевском приделе Успенского собора был открыт антирелигиозный отдел Владимирского музея. 
 Воскресенская церковь после революции  лишилась своих глав и колокольни. В ней поместили государственный архив Владимирской области, куда приезжают заниматься историки и краеведы.
Успенский Княгинин монастырь был закрыт в 1923 году.  В монастырских помещениях были размещены советские служащие с семьями. Внутри были открыты школа 1-й ступени, детский дом. Власти приступили к ликвидации монастырского кладбища, вывезли решетки и памятники. Колокольня и святые врата были снесены. Вот что печатала газета «Призыв» еще в 1923 году: «Теперь этот уголок вполне можно назвать уголком коммуны, но вся беда в том, что посреди расположенных домов коммуны красуется все та же церковь и те же памятники. И эти памятники расположены под самыми окнами, мозолящими глаза. На этих могилах ежедневно служат так называемые панихиды». Успенский собор  монастыря 1202г. был закрыт в 1923 году и использовался как зерносклад. В мае 1945 года в соборе разместилась Владимирская специальная производственная мастерская.  С 1958 года памятник был включен в состав Владимиро-Суздальского музея-заповедника. С 1985 года здесь находился "Музей истории православия и атеизма". 
Вознесенская церковь для служб была закрыта в 1934 году. В годы второй мировой войны в Вознесенской церкви располагалось отделение владимирского лагеря для немецких военнопленных. Позднее - цеха обувной фабрики. 
Церковь Михаила Архангела в селе Красном  была закрыта для прихожан в 30-е годы XX века. 
Николо – Галейская церковь была закрыта в начале 1930-х годов. Здесь находился склад, потом - реставрационные мастерские Владимиро-Суздальского музея. 
Георгиевская церковь  была закрыта для прихожан в начале 1930-х годов. С 1986 года в храме размещается и дает свои концерты Центр хоровой музыки под руководством народного артиста России профессора Э. М. Маркина. 
Николокремлевская церковь  была закрыта для верующих в 30-е годы XX века. В настоящее время в бывшем храме размещаются городской планетарий, открытый в 1962 году, и народная библиотека. 
Церковь Архистратига Михаила была закрыта в 1929 году. В мае 1985 года под сводами храма открыли музейную экспозицию "Часы и время". 
Троицкая церковь была закрыта для  богослужений в 1928году;
здесь разместилось губернское архивное бюро. Здание использовалось городской властью для разных целей; вставал даже вопрос о ее сносе. В 1960-е годы храм предполагалось снести и тем расширить сложившуюся площадь, но стараниями общественности и при активном участии писателя В. А. Солоухина церковь сохранили. В 1976 году Троицкую церковь заняла экспозиция Владимиро-Суздальского музея-заповедника. 
Свято-Троицкая церковь была закрыта в начале 1930-х годов. До начала 1990-х годов здесь размещался архивный отдел музея. 

Спасская церковь после революции  была закрыта для богослужения. Газета «Призыв» 7.10.1928 года поместили статью «Закрыть Спасскую церковь. Ходатайство коммунальников»: «На днях на собрании членов Профсоюза коммунальников (в том числе и рабочих пожарной команды) поставлен был вопрос о расположенных рядом с пожарной каланчой трёх церквах. Спасская церковь находится всего лишь в двадцати шагах от каланчи, Георгиевская в сорока шагах, Златовратская в ста шагах. Постоянный трезвон в этих церквах отвлекают пожарников от повседневной работы, нарушают покой отдыхающих пожарников. Обсудив всё это, собрание коммунальников решило: ходатайствовать о закрытии Спасской церкви». В ней долгие годы находился один из отделов Владимиро-Суздальского музея - заповедника. 
Сретенская церковь в 1930-е годы  была закрыта. Использовалась как складское помещение.   
Никитская церковь была закрыта в 1938 году. В помещении разместилась Владимирская экспериментальная научнореставрационная производственная мастерская, созданная еще в 1945 году.
Константино-Еленинский храм  был отдан после революции под склад промышленной продукции, потом под клуб. В последние годы здесь размещался цех диафильмов областного кинопроката. На территории прихрамового кладбища, прямо на могилах были построены металлические гаражи.
Польский костёл  после революции  был закрыт.  Долгие годы в нем был размещен городской радиоузел

Ризположенская церковь, расположенная над аркой Золотых ворот, после революции была закрыта. Одно время там даже жили владимирские горожане. В середине 50-х годов XX-го века в помещении церкви была открыта военно–историческая экспозиция с диорамой. 
Богородицкая церковь была закрыта и в ней размещались фонды Владимиро - Суздальского музея – заповедника.
Таким образом, в результате кампании по закрытию и сносу церквей, во Владимире в 30-е годы осталась лишь один действующий храм – Князь-Владимирская церковь на кладбище. Она была расположена на окраине города, добраться до нее многим горожанам было далеко и неудобно. Посещали этот храм чаще всего в дни похорон или в поминальные дни. Так и «отлучили» владимирцев от церкви. Представители новых поколений уже не ходили в церковь, не знали молитв, не соблюдали постов.
II. Вера, которую мы потеряли.

а). «Долой пережитки прошлого!». Когда-то христианская вера была для русского человека неотъемлемой частью его духовной жизни. Вера – это, прежде всего, внутреннее душевное состояние человека. Но вера, при этом, имеет и внешние проявления: молитвы, посещение богослужений, соблюдение обрядов и праздников. Набожность была особенностью русских людей. В воскресенье и в праздники русские люди обязательно посещали церковь, молились, исповедовались, причащались. Не помолившись, не начинали никакого дела. В каждом доме обязательно были иконы и книги религиозного содержания. Соблюдали и установленные церковью посты и дни поминовения усопших. Большую роль в формировании характера детей играли религиозные обряды, сопровождавшие их с рождения: крестины, именины, имянаречение и т.д.        

     Большевики, которые пришли к власти в результате Октябрьского переворота 1917 года, провозгласили в качестве главной духовной ценности атеизм (отрицание существования бога, отказ от религиозных верований). Они стали вести активную пропаганду атеистических взглядов, стараясь убедить верующих, что религия – это пережиток прошлого, «опиум для народа». 

  Такая антирелигиозная политика новых властей вызывала протест верующих. Одной из форм протеста в 1918 году стало проведение крестных ходов. Местные власти во Владимире даже применяли силу для прекращения подобных народных изъявлений. Например, во Владимире крестный ход вызвал столкновение с красноармейцами. В августе 1918 года власти приняли решение об упразднении Владимирской духовной семинарии и Владимирского женского епархиального училища, то есть тех учебных заведений, где дети и подростки после революции еще могли получать религиозные знания. 

   В марте 1922 года произошли столкновения верующих с властями в связи с насильственным изъятием церковных ценностей. Например, в Шуе 6 марта 1922 года были опечатаны ризницы самых богатых церквей. Это вызвало народное недовольство и волнение. В результате столкновений 5 человек было убито, 15 – ранено. 22 марта 1922 года особая комиссия ВЦИК приняла решение о правильности действия властей Шуи по подавлению народного возмущения. В.И.Ленин в тайной записке указал на необходимость использовать данный инцидент с целью развертывания тотальных репрессий против духовенства и верующего народа. В Шуе и других городах Владимирской губернии  начались массовые аресты. К суду были привлечены 19 человек. Решением суда 3-х человек – священника Павла Светозарова, священника Иоанна Рождественского и мирянина Петра Языкова приговорили к расстрелу.  Это судебное решение было одобрено на заседании Политбюро партии большевиков. После таких событий часть  рядовых жителей, боясь за жизнь свою и своих семей, перестала, открыто выступать против действия властей, и даже ходить в церковь.     

     Активно велась борьба со старыми обрядами, как пережитками «темного» прошлого. Детей рекомендовали  не называть в честь ангелов и святых. Кому-то давали имена революционных деятелей, кого-то называли в честь революционных событий: Октябрина, Ноябрина, Эдил, Нинель, Владлен, Ким. Нередки были случаи, когда дети, особенно пионеры, под влиянием антирелигиозной пропаганды принимали решения сменить свои имена на новые, революционные. На страницах газет постоянно печатались заметки с разоблачением старых религиозных обрядов. Преследовались те, кто совершал обряды крещения, бракосочетания, отпевания. Были открыты Загсы, в которых стали вести книги актов гражданского состояния. Вместо именин предложено было отмечать день рождения, вместо крестин -  октябрины. 
Вот, что писала газета «Призыв» в статье «Октябрины» 8 февраля 1924 года: «Уездный РКП (б) устроил «коммунистические крестины» - октябрины. На них присутствовали до 500 человек рабочих. В заключительном слове отец новорожденного призвал рабочих бросить старые обряды и забыть попов. Ребенку дали имя Маркс». Но не так просто было заставить людей отказаться от вековых традиций. Вот какой случай описывается в газете «Призыв» 28 августа 1928 года: «Недавно у товарища Лоскутова, члена бюро ячейки, и товарища Раева, члена пленума волостного комитета, родились дети. Оба «коммуниста» понесли крестить детей».   И в 20-е и в 30-е годы прошлого века, по-прежнему, в семьях отмечали именины, особенно люди старших поколений, а слова «именинник» и «именинница» бытуют в нашей речи до сих пор. Павлова И.Н. (1928 г.р.) рассказала, что ее именины отмечали каждый год подарками. Их дарили родители и крестные, хотя праздничный стол не накрывался. Именины отмечали и у Лялиной М.Я. (1920 г.р.) и у Кузнецова Н.Н. (1923 г.р.). Помнит, как отмечали его именины Андреев П.А. (1927 г.р.), по словам которого главным блюдом за праздничным столом была  овсяная каша, а родители в этот день дарили ему монеты. Соловьева С.Д. (1962 г.р.), жившая в детстве в деревне Серково, вспоминает, что ее именины приходились на день Веры, Надежды Любови и их матери Софьи, и поэтому в этот день она с родителями ходила в церковь, а потом было праздничное угощение. 
        К счастью, не прижились «октябрины».  Религиозное сознание продолжало жить в памяти людей, большинство которых было уверено в необходимости крестить детей, чтобы уберечь их от невзгод и несчастий. Как свидетельствуют старожилы города, детей крестили в течение всего XX века. Детей крестили и те родители, которые были беспартийными, и те, кто состоял в комсомоле или партии, хотя это грозило неприятностями: выговором и даже увольнением. Обряд крещения проводили тайно, не предавая огласке. Так, Бузыкову Веру Сергеевну мать возила крестить в возрасте 6 лет из Владимира в Валдай, где родной брат бабушки, священник провел обряд крещения  у себя дома.  Не прижились и новые имена. Но в тоже время имена детям уже не выбирали по Святцам. Детей называли именами бабушек или дедушек. Люди, которые родились  перед войной или после войны, уже именины не отмечали, а отмечали дни рождения, хотя многие традиции именин сохранились. Но не все оказывалось так гладко, как хотели большевики. Даже спустя 10 и  15 и 20 лет после революции люди помнили   дедовские обычаи. Но, судя по анкетам, люди, родившиеся в 40-70-е годы, хотя и были крещены, уже не знали, что такое «крестины», «именины», и по инерции пекли куличи, красили яйца, запасались «святой водой».
  б). «Да здравствует союз воинствующих безбожников!». В 20-е годы XX века было создано Всероссийское общество «Союз воинствующих безбожников». Члены этого общества использовали такие формы антирелигиозной пропаганды как диспуты, митинги. Подобной деятельностью в нашем крае занимался сподвижник Е.Ярославского А Лукачевский. Впрочем, симпатии владимирцев часто были не на стороне безбожников. Об этом факте свидетельствуют газетные отчеты о диспутах:
«Перед аудиторией оппонент Лукачевского, представитель старой церкви, священник Устинов. Робкая вначале речь оппонента построена красиво, несмотря на то, что она основана на возражениях оппоненту. Многовековая привычка победила, устроив хлопки представителю церкви». В газете «Призыв» от 31 января 1925 года мы читаем: «Известным лектором по безбожию П.А.Еремеевым 3 февраля будет прочитана лекция-диспут на тему «Что идет на смену религии и почему». На лекцию приглашаются священники и прочие «богоискатели» и «богосоздатели». Стал выходить журнал «Безбожник», в котором  воинствующие атеисты постоянно внушали людям: «Кротким ликом несуществующего Христа, попы и проповедники прикрывают кровавую капиталистическую действительность. С самого своего возникновения церковь благословляла и закрепляла рабство, поддерживала власть эксплуататоров-капиталистов. Всякий бог, всякая религия – это средство в руках капиталистов для порабощения трудящихся масс». Повсюду насаждались кружки антирелигиозной пропаганды, которые часто существовали лишь на бумаге.  6 июля 1928 года в газете «Призыв» появилась заметка «Мертвые безбожники», в которой говорилось о том, что на фабрике «Марксист» Вязниковского уезда   27 человек из антирелигиозного кружка  ничего не делают, а антирелигиозная литература покрылась пылью. Автор другой заметки «Ждем прорыва на антирелигиозном фронте» с горечью сообщает, что посещение церкви рабочими фабрики «1 Мая» увеличилось и даже ведется капитальный ремонт церкви. Он призывает «оторвать верующих от церкви».  В сентябре 1928 года губернский совет безбожников предложил включить в программу школ II ступени  и техникумов антирелигиозные темы.
 Газета «Призыв» 15 февраля 1929 года опубликовала отчет со 2-го губернского съезда безбожников «На антирелигиозном фронте»: «Всего по губернии насчитывается 106 ячеек с 1935 членами». Члены Союза воинствующих безбожников устраивали рейды по городам и селам нашего края, чтобы выяснить, как ведется антирелигиозная пропаганда. После одной из таких проверок появилась статья в газете «Призыв» «Активнее бороться с религией» от 28 апреля 1935года. Вот к каким выводам пришли проверяющие атеисты:
  «Недавно областной совет Союза воинствующих безбожников провёл интересное обследование в колхозе «Красный строитель».  Цель обследования – выяснить насколько ещё живучи религиозные предрассудки среди крестьян.

 Снижается количество церковных обрядов. В прошлом году количество исповедников сократилось вдвое. Большинство опрошенной молодёжи церковь не посещает уже несколько лет. 8 пар молодежи отказались от церковного венчания и не пошли в церковь, ограничившись регистрацией в Загсе. Даже из этих фактов видно, как пошатнулся авторитет церкви, как с каждым годом трудящиеся крестьяне, особенно молодежь, отказываются от религиозных предрассудков. Но всё же, известная часть не только единоличников, но и колхозников ещё держится за церковь и выполняет церковные обряды». После проверки безбожники предложили свой план действий:
«Деревенский комсомол должен сделать так, чтобы в избе-читальне было веселей, уютней, чем в церкви. 

Врач должен разъяснить колхозницам-матерям, что крещение младенца в церкви вредно отражается на здоровье ребёнка. 

Учителя и агрономы должны популярной лекцией разъяснить колхозникам, что покойники никогда не возвращаются «с того света». Безбожники призвали повседневно бороться с контрреволюционной сущностью религии, используя для этого простые и понятные факты. Например, такой факт: сын попа Акатова недавно выслан из Ленинграда за контрреволюционную работу.  
  Такими публикациями людей старались убедить, что новый быт борется и побеждает старую деревню с ее поповскими  суевериями, религиозной «сивухой», что ростки нового быта пустили прочные корни. 

  В конце 20-х годов по инициативе безбожников  были организованы ходатайства «трудящихся» о закрытии храмов и запрещении колокольного звона. В 1928-1929 годах в местной прессе постоянно публикуются резолюции собраний трудовых коллективов о закрытии храмов или приспособлении их под жилье, столовые или клубы. Причем, чаще всего такие призывы шли от детей и подростков, членов новых коммунистических организаций – пионеров и комсомольцев. На страницах газет очень часто предлагалось закрыть храмы под предлогом «Закроем церковь – будем с театром» (или с больницей, со школой, с клубом). 
      Из статьи «Антирелигиозный музей», напечатанной в газете «Призыв» 28 июня 1935года жители Владимира узнали, что в Успенском соборе открылся антирелигиозный музей: «За своё многовековое существование этот грандиозный памятник архитектуры был местом одурачивания народных масс. Со временем в нём появляются «чудотворные иконы», из гнилых костей и высохших трупов попами фабрикуются «нетленные мощи» святых. Здесь народу прививались мысли «о божьем страхе». В 1926 году собор переходит в полное ведение владимирского музея и в нём открывается антирелигиозный музей. Сейчас там развернута выставка деревянной и каменной скульптуры от XII века до XIX века и выставлена картина художника В. М. Васнецова «Страшный суд».
     Для того чтобы привлечь молодежь к антирелигиозной работе, организовывались специальные курсы. Например, газета «Призыв» 16 января 1935 года  сообщила, что РК комсомола организовал месячные курсы антирелигиозных работников  для 25 человек, занятия на которых  начались с 15 января.

      в). «Мы – за новые праздники!».
Насаждались новые праздники, которые как ни странно совпадали с датами религиозных праздников. На смену Пасхе пришел Праздник 1-Мая, праздник Троицы заменил праздник березки, праздник Рождества сменил Новый Год, вместо осенин стали праздновать 7Ноября - Октябрьской революции и т.д.
      После Октябрьского переворота в России началась антирождественская кампания. В 1922 году во Владимирской губернии проводилось первое «комсомольское рождество». Газета «Призыв» 29 декабря так описала этот праздник: «6 января для членов РКСМ и членов партии, а также допризывников и детей будет устроен в народном доме большой вечер с программой: доклад «как рождаются боги?», декламация, пение, воспоминания участника вскрытия мощей, пьеса «Ночь под рождество или изумительное происшествие в комсомольском клубе».
     Газета «Призыв» за 1928 год пестрела заголовками: «Завтра старое Рождество, Завтра увеличатся прогулы», «Язвы быта. Прогулы на Рождество увеличились», «Рождественские прогулы. На очереди Крещение». О старых праздниках, как свидетельствуют газеты, граждане «новой России»  помнили и старались отметить их веселым гуляньем с песнями, плясками, выпивкой, тем более что им противопоставлялись скучные вечера о вреде религии, о революции и ее деятелях. Партийные деятели  не учитывали, что многие владимирцы только недавно приехали в город, им не хватало домашнего уюта, а быт их был неблагоустроен. Неудивительно, что празднества сопровождались пьянством, хулиганством, бранью, которые до революции осуждались церковью. Вот содержание заметки «Пьяное Рождество» в газете «Призыв»: «Многие за день до праздника накупили закусок, запаслись бутылок по 10. В воскресенье с самого утра слышались выкрики пьяных, шум, крик, матерщина. Не обошлось и без драк».
    И все-таки, о празднике Рождества и о рождественской елке помнили долго. Павлова И.Н.  вспоминает, что хотя в этот гостей не собирали, ее бабушка обязательно пекла пироги. Низова Л.П. пишет: «Рождество всегда отмечали 7 января. Обязательно устраивалась елка, за которой ездили в лес старшая сестра. Елку наряжали самодельными фонариками, цепями, корзиночками. Елку ставили в центре комнаты, вокруг нее водили хороводы с песнями «Шире круг», «Маленькой елочке», «В лесу родилась елочка». Сестра Вера даже сочинила стихи». 
     Постепенно Рождественская елка уступала место Новогодней елке. Так, во Владимире 1 января 1923 года была устроена новогодняя елка для детей сотрудников ГСПС, на которую собралось около 200 человек. Что удивительно, на новогодних елках дети пели «Интернационал», «Мы – кузнецы» и другие революционные песни. Но уже со второй половины 20-х годов XX века начались нападки даже на новогодние елки. Согласно новому календарю, церковные праздники были отменены, День Рождества превратился в обычный рабочий  день. Вместе с Рождеством отменялась и елка. Елочные торжества были отнесены к разряду вредных религиозных пережитков. В некоторых семьях елку ставили тайно, для этого окна завешивали одеялами, чтобы никто не видел. Этот факт подтвердила Керская Е.П.: «Елки были запрещены, но няня моей подруги как-то доставала елку. Мы загораживали окна одеялами, наряжали елку, приглашали гостей. Было интересно и страшно». Так продолжалось до середины 30-х годов. Вдруг в  1935 году газета «Правда» напечатала заметку «Давайте организуем детям к Новому году хорошую елку». По парткомам и профкомам пошли объяснения, что в елке нет политического вреда, давалась директива в срочном порядке устроить под Новый год коллективные елки для детей. Но «темные» люди продолжали праздновать Рождество даже в 30-е годы, когда в стране уже «победил» социализм. И снова и снова на страницах газет и журналов, по радио идут разъяснения о вредной сущности рождества.
 «Кулацкое рождество» - такая заметка была напечатана в газете «Призыв» 6 января 1936 года. В ней говорилось, что праздник «рождества христова» является днём величайшего обмана трудящихся, ибо никакого Иисуса Христа никогда и нигде не было. Автор заметки далее продолжал: « Попы, монахи, сектанты, не за страх, а за совесть защищают интересы свергнутой монархии. В дни «рождества» классовый враг вместе с церковниками будет проявлять особенно большую активность, усыпляя бдительность трудящихся сказками «о рождении Христа и его страданиях. В дни рождества никаких прогулов и простоев на предприятиях и в колхозах не должно быть. Ударным трудом, стахановской работой ответим на кулацкий праздник «рождество». 

6 января 1935 года «Кому нужен праздник  Рождества?». Автор данной заметки пытался убедить читателей, что трудящиеся нашей страны перестали нуждаться  в религии – в этой «духовной сивухе». «В нашей стране праздник «рождества» нужен недобитым остаткам кулачества и всем врагам трудового народа, - нужен для того, чтобы помешать социалистическому перевоспитанию трудящихся. Под прикрытием религии антисоветские элементы вредят и пакостят делу социализма, ведут подрывную работу против нашей великой родины». 
     А вот как атеисты объясняли праздник Пасхи. В газете «Призыв» 27 апреля 1935 года  можно было прочитать статью «Кому нужна пасха?». Вот какая информация предлагалась читателям, внушая им, что «пасха» обслуживает интересы врагов рабочего класса и трудового крестьянства:

   «Праздник «пасхи» нужен буржуазии для того, чтобы подменить в сознании трудящихся идею классовой борьбы верой в «мирное сотрудничество». «Во имя Христа» буржуазия 14 государств пыталась задушить первое в истории человечества наше рабочее государство. «Пасха» - одно из гнусных наследий прошлого. Забудем этот поповский праздник – праздник нищеты и гнёта! Ни одного прогула в дни «пасхи!».

     Народ не сразу поддался на эту пропаганду, о чем свидетельствует заметка из газеты  «Призыв» 19 апреля 1928 года: «Вообще пасхальная ночь мало принесла славы владимирским антирелигиозникам. Переполненные церкви подтвердили это». Чтобы затруднить совершение религиозных обрядов, все старые праздничные дни были объявлены рабочими.  Тем не менее, взрослое население страны продолжало отмечать и Троицу, и Ильин день, и Успение. Многие старожилы города вспоминают, какие религиозные праздники отмечались в их семьях, когда они были детьми. Это были такие праздники, как: праздник Троицы, Святки, Рождество, Пасха, День Николая Чудотворца, Казанская летняя и осенняя. Они вместе с родителями соблюдали пост, посещали церковную службу, пекли куличи, играли в лапту, водили хороводы,  веселились, наряжались. Авторы заметок в газеты снова и снова с возмущением пишут о  «несознательных» гражданах, о том, что в подобные сказки попов могут верить лишь темные и неграмотные старики и старухи.
    В противовес празднику Пасхи, который обычно приходился на конец апреля – начало мая, возник праздник Первомая. Весьма кстати, был и  революционный праздник Октябрьской революции, ведь на осень приходились осенние «престолы». Лидеры коммунистической партии понимали, что доклады, беседы, митинги вряд ли сыграют существенную роль в борьбе с религией. Другое дело – праздники, когда гремят оркестры, идут демонстранты, звучат песни, украшены улицы, идут демонстранты. В 1922 году во Владимире были широко отмечены оба праздника. Вот как об этом писала газета «Призыв»:
  «День 1-Мая  - праздник труда во всем мире. Под звуки оркестров своими колоннами из школ и детских домов идут дети. Это и их детский праздник, праздник весны, праздник расцвета их сил, их детских прав».

 После нескольких лет разрухи, вызванной гражданской войной, такие массовые действа привлекали детей и подростков. Но все эти праздничные мероприятия были  под контролем комсомольских и партийных органов. Так, в 1928 году, накануне праздника Октября во Владимире были созданы комиссии по проведению праздника в школах. Они распланировали утренники и вечера для учащихся и родителей. По заранее составленным эскизам на площади Свободы была украшена трибуна и здание центрального банка. Накануне праздников пропагандистская работа усиливалась, обязательно проводились собрания, где зачитывались доклады, выступали старые большевики.   3 сентября 1935 года «Демонстрация счастливой молодости» газета «Призыв» писала:
«Еще не было и 4-х часов, как улицы Владимира ожили. По украшенным флагами, лозунгами улицам тронулись первые колонны пионеров и школьников. В руках у детей букеты цветов. Песни, смех. Ведь сегодня большой праздник – начало учебы. Это была замечательная демонстрация. Жизнерадостная молодежь показала свою мощь, преданность коммунистической партии, ее вождю товарищу Сталину».

     Постоянно детям и взрослым внушалась мысль, что лучше страны, чем СССР нет, что лучше, чем в СССР,  никто в мире не живет. Граждане Страны Советов, не имея доступа к другим средствам массовой информации, верили в это искренне и безоговорочно и благодарили за это партию. 

      А ведь в это время в стране были миллионы  репрессированных, действовала карточная система, чтобы купить муку, сахар, мыло, нужно было встать в очередь ни свет, ни заря. Но способность забывать все плохое и неприятное и помнить только хорошее, один из признаков детской поры, и психологии человека, в целом. Дети, родившиеся после революции, воспитанные в советской школе в атеистическом духе других праздников, кроме революционных и советских,  уже не знали.
III. Люди, которых мы потеряли.

Сразу после революции начались гонения на служителей культа, их лишили избирательных и имущественных прав, всячески над ними издевались и оскорбляли. Они в числе первых подверглись репрессиям. В начале существования Советской власти  наказания, которым подвергались священники, не были очень суровыми: высылка или заключение на небольшой срок.   
 Епископ Воскресенский Дмитрий Григорьевич был арестован одним из первых, еще в 1922 году. Он был осужден на 2 года ссылки. 
 17 августа 1928 года в губернском суде разбиралось дело городских священников: Лебедева и Солертовского, которых обвиняли в том, что во время богослужений они публично чествовали бывшего патриарха Тихона и его заместителя Крутицкого, осужденных советской властью за преступления против рабочих и крестьян. Эти священники также обвинялись в том, что собирали пожертвования среди верующих в пользу сосланного духовенства. Деяния обвиняемых были квалифицированы по статье 59 УК (контрреволюция). 
    2 ноября 1931 года во Владимире был арестован Павел Сергеевич Устинов. Он родился во Владимире, в 1914 году окончил духовную академию, на момент ареста проживал во Владимире, служил священником в Николо-Кремлевской церкви и в селе Богослово. Он был приговорен к заключению в концлагерь сроком на 3 года. После освобождения жил в Муроме, где служил священником Благовещенской церкви. Снова был арестован в ноябре 1937 года за «контрреволюционную агитацию». Он был приговорен к высшей мере наказания.

   В городе было хорошо известно имя Неофита Владимировича Малицкого, который до революции был священником и исследователем истории нашего края. После революции он работал заведующим губернским архивом, сотрудником архивного бюро и секретарем общества краеведения. Он был арестован в 1931 году, обвинен в антисоветской пропаганде и приговорен к высылке на Урал сроком на 3 года. 

   Цветникова Александра Ивановна на момент ареста проживала во Владимире, была старостой церкви Никола город. Она была арестована 30 декабря 1932года по обвинению в антисоветской агитации. Она была приговорена к лишению права проживания в 12 пунктах страны сроком на 3 года.

   Дроздова Михаила Дмитриевича, который с 1924 по 1932 годы был священником в церкви Иоанна Богослова во Владимире, арестовали в 1933 году и приговорили исправительным работам сроком на 3 года.
 Были репрессированы не только сами священники, но и их дети.  

  Архангельский Николай Григорьевич был сыном священника. Он работал дирижёром хора, занимался композиторской деятельностью. Был арестован в 1930году и приговорён к принудительным работам на один год. 

   Владычин Евгений Алексеевич тоже был сыном священника. Он окончил Ивановский политехнический институт и работал заведующим лабораторией на химзаводе. В 1935 году он был арестован и приговорен к лишению свободы сроком на 5 лет. Его брат, Григорий тоже был репрессирован.

  Миловидов Владимир Сергеевич был сыном дьякона. После революции он окончил учительские курсы, но поработать учителем не сумел, и был безработным. Его арестовали в 1934 году, обвинили в том, что он вел антисоветскую агитацию, и приговорили к высылке в Казахстан сроком на 3 года.
    Особенно жестоким репрессиям священники стали подвергаться в 1936-1939 годах.
     В 1919 – 1920 в Успенском соборе города Владимира после литургии большой популярностью пользовались проповеди священнослужителей Владимирской епархии. В их числе был иеромонах Серафим. В местной прессе появляются нападки на яркого проповедника. Власти решили арестовать отца Серафима под предлогом попытки к бегству и расстрелять. Вовремя скрывшийся иеромонах Серафим  13 лет жил на нелегальном положении. Иеромонаха Серафима, приговорённого в 1934 году  к десяти годам заключения, в 1938году расстреляли в Кемеровской области.       Иеромонах Афанасий в 1918-1920г.г. являлся членом Владимирского епархиального совета. Он был наместником  Богородице-Рождественского монастыря г. Владимира, настоятелем Боголюбовского монастыря, управляющим Ивановской епархии. В декабре 1926года он получил от властей предложение покинуть пределы Владимирской епархии, или прекратить управление епархией. Владыка отказался оставить епархию. В 1927году епископа Афанасия снова арестовали. С 1927года по 1930год святитель Афанасий находился в заключении в Соловецком лагере особого назначения. В 1930году его на три года сослали в Туруханский край Енисейской губернии. В 1933году он вновь возвратился во Владимир, пребывая до 1936года на свободе, но, не служа в храмах. В 1936-1941год его приговорили к пяти годам  лагерей. 

Протоиерей Алексей Владычин  выступал против обновленцев в проповедях, возил письма епископа Афанасия. 7октября 1922года «обновленческая» епархиальное управление освободило протоиерея Алексия Владычина от должности благочинного. Протоиерей Алексий не подчинился данному решению и не сдал дел новому благочинному, пытался созвать Владимирское духовенство и церковных старост. 10 июля 1923г. протоирея Алексия арестовали за контрреволюционную агитацию. Решением «тройки» НКВД он был приговорён к высылке в Сибирь на 2года, но 5 ноября 1923г. его освободили под подписку о невыезде. Известно, что в 1926году  отец Алексий арестовывался ещё раз, после чего был выслан в административном порядке на два года. 13 октября 1930г. протоирея Алексия  Владычина вновь арестовали по обвинению в участии в контрреволюционной организации. 7 октября 1937г. он вновь был арестован НКВД, как участник контрреволюционной группы. Но и на этот раз о. Алексий не признал себя виновным. Обвинительное заключение составили на основании показаний свидетелей и других, проходивших по делу лиц. 15 ноября 1937г. отца Алексия приговорили к высшей мере наказания – расстрелу, а 17 ноября приговор привели в исполнение. Вероятное место захоронения – кладбище в г. Иваново. 
  Были расстреляны священники: Громов Гавриил Петрович, Крылов Николай Иванович, Лебедев Михаил Петрович, Слободский Иван Иванович, Соколов Михаил Иванович, Троицкий Евгений Дмитриевич, Урбанский Семен Александрович и многие другие. По сведениям архива ФСБ большинство из них виновными себя не признали и от веры не отказались.
Сильнее смерти оказалась вера!
      «Когда Россию захватили

        И на растленье обрекли,

        Не все России изменили,

        Не все в предатели пошли.

       И забивались тюрьмы теми,

       В ком были живы долг и честь.

       Их поглощали мрак и темень,

       Им ни числа, ни меры несть.

       Стреляли гордых, добрых, честных,

       Чтоб, захватив, упрочить власть.

       В глухих подвалах повсеместно

       Кровища русская лилась».     (Владимир Солоухин).
За годы существования Советской власти в результате атеистической политики в городе Владимире было утрачено немало храмов, которые на протяжении веков были очагом  Веры народа. Мы потеряли не только храмы, но и людей, которые  были хранителями этого очага.
Заключение. 
  Переворот 1917 года и последующие за ним события повлияли на судьбу страны, города, людей. В годы Советской власти многим православным святыням была уготована печальная, а порой и трагическая участь. Многие храмы и монастыри стали рассматриваться как ненужные мешающие объекты. Большевики «отлучили» от Церкви и Веры людей разных вероисповеданий: православных и католиков, иудеев и лютеран. Вместе с Верой мы забыли традиции и обычаи наших предков. Мы позабыли и своих предков, среди которых могли оказаться «чуждые элементы» и даже «враги народа».
   Правда, в годы Великой Отечественной войны партийные лидеры вдруг поняли, что только пропагандой и лозунгами нельзя поднять моральный дух людей. Тогда-то и вспомнили о «ненавистных» ими, князьях А.Невском, Д.Донском, Д.Пожарском, о полководцах дворянского происхождения А.Суворове и М.Кутузове. Тогда же стали возвращать храмы верующим. Только из Ивановской области, в состав которой входил Владимир, поступило 600 заявлений от верующих об открытии церквей. Но только Успенский собор во Владимире в 1944году был возращен властью Русской Церкви по договору. Всего по СССР за период 1944-1945 годов было открыто 529 церквей. В 1945 году  совет по делам Русской православной церкви при СНК счел возможным разрешить колокольный звон в церквах.

К счастью, что не все  было потеряно за годы атеизма. 
С 1990 года началось возрождение духовных традиций. 

            «Россия еще не погибла,                 Всех орденов кавалеры,

              Пока мы живы, друзья…             Священники, лекаря,
              Могилы, могилы, могилы –          Земцы и землемеры,
              Их сосчитать нельзя.                  И просто учителя.
             В черную свалены яму                   Славных преданий древних
             Сокровища всех времен:                Внятные голоса.

             И златоглавые храмы,                  Российские наши деревни,

             И колокольный звон.                     Воды, кедры, леса.

                                 Россия – одна могила,
                                 Россия – под глыбою тьмы…

                                 И все же она не погибла,

                                 Пока еще живы мы».   (Владимир Солоухин)

 В 1990 году были возвращены некоторые исторические названия Владимира. На карте города вновь появились Георгиевская, Вознесенская, Спасская, Княгининская, Никольские улицы.  В том же году Вознесенский храм был освящен, и в нем возобновилась церковная жизнь. При храме стала действовать воскресная школа. 
 В 1991 году началось возрождение Богородице-Рождественского мужского монастыря. Там в 1993 году был установлен поминальный крест. В августе 2004 года был освящен вновь построенный Рождественский собор.
Сретенская церковь была вновь открыта для прихожан в 1992 году. В марте 1993 года Успенский собор Княгинина монастыря возвращен возродившейся общине женского Свято Успенского монастыря и является действующим храмом. Богослужение в Свято-Троицком храме возобновилось в 1993 году. 

В 1995 году Николо-Галейский храм был  возвращен епархии. Вновь храм был освящен 30 марта 1996 года. В 1996 году храм Архистратига Михаила возвратили верующим. 19 апреля 1997 года церковь освятили и возобновили приход. В 1996-1997 годах была проведена реставрация храма Архангела Михаила в Красном селе.

В конце 90-ых годов прихожанам была отдана сначала Никольская церковь, а потом Спасская. Сегодня обе церкви действующие. В них служит отец Георгий  Горбачук. В 90-годы 20-го века костел был передан католической общине
В настоящее время Константино-Еленинский храм является действующим. Колокольня и другие постройки реставрируются. Также  Богородицкий храм передан старообрядческой общине.
В 2000 году вблизи Успенского кафедрального собора был открыт Поклонный крест в честь 2000-летия Рождества Христова.

Много в городе сделано для духовного воспитания людей. Открыты: Владимирское духовное училище, регентская школа, Свято-Феофановская духовная семинария, православная гимназия.

Широко было отмечено 1000-летие Крещения Руси и 1000-летие Крещения Владимиро-Суздальской земли. В городе постоянно проводятся крестные ходы.
 Город возрождается!
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