Прот. Н. Тихомиров

КУРС СРАВНИТЕЛЬНОГО БОГОСЛОВИЯ

ЧАСТЬ I
ПРАВОСЛАВИЕ, КАТОЛИЦИЗМ

Рига

2016
По благословению Высокопреосвященнейшего Митрополита Рижскаго и всея Латвии Александра
ПРЕДИСЛОВИЕ

Вопросы веры и спасения души имеют важнейшее значение для каждого человека. В наше время, когда людям стала до​ступ​на религиозная литература самых разных направлений, жур​налы и газеты публикуют множество материалов по вопро​сам религии, неискушенному читателю очень трудно разо​брать​ся, где истина. Разглагольствования о духовности способны сбить с толку кого угодно: - этому термину присваивается со​вер​шенно разное содержание.

Термин “конфессия”, получивший широкое распространение, носит светский характер, по сути, уравнивает в глазах простого человека Православную Церковь и самую изуверскую секту, он направлен против Апостольских Церквей. 

Люди не могут ориентироваться в огромном потоке информа​ции, православная литература не всегда доступна, ее распро​стра​нение не носит характера беззастенчивой навязчивости, при​сущего распространению сектантских и языческих изданий.

Мы столкнулись с поразительным парадоксом: православие рас​полагает прекрасно и глубоко разработанным вероучением, которое практически не доходит до мирян. В храмах, в основном, распространяется житийная, нравоучительная литература, учеб​ни​ки Закона Божия. Серьезная литература, переиздаваемая в наши дни в широком ассортименте, почти не пользуется спросом и, поэтому, в храмах почти не продается. 

Прекрасно разработанное богословие носит академический ха​рактер, часто недоступно неискушенному читателю, а некото​рые вопросы, как сами собой разумеющиеся, практически не ос​вещены в литературе. Чтобы найти ответ на интересующий воп​рос, приходится обращаться к академическим трудам и пере​смат​ривать большой объем литературы.

Мы не всегда умеем доступно изложить православное веро​у​че​ние, поэтому разговор с сектантами носит часто бессистемный характер. Нам задают массу вопросов, мы на них отвечаем, ре​зультата никакого. Сама настроенность на диспут в корне невер​на - мы должны проповедовать слово Божие, разъяснять Еван​ге​лие, просвещать. Вопросно - ответный разговор заранее дает преимущество неправославным - они в своих вопросах делают массу нападок, а мы даже не пытаемся учить вере людей при​шедших узнать о нашей вере. Они проповедуют свое учение, за​давая вопросы, и мы этому помогаем. Спросите неправославного спорщика - станет ли он православным, получив ответы на все вопросы, и вряд ли услышите положительный ответ. Да его и быть не может, потому что главный вопрос - невозможность спа​сения вне православия вообще не затрагивается. И, что самое уди​вительное, наша литература, направленная против инославия упорно обходит главные вопросы, рассматривая, в лучшем слу​чае, нападки на православие.

Мы часто затрудняемся ответить на вопрос, почему так мно​го христианских Церквей и сект, люди не понимают, к кому при​соединиться, а ведь ответ очень прост - к тому, кто в наи​боль​шей степени соблюдает учение Христа!

Обладая величайшим сокровищем - православным вероуче​ни​ем мы не умеем показать его преимущество в кратких простых и ясных выражениях. А ведь главное преимущество православия именно в тщательнейшем следовании учению Христа.

Сравнительное богословие является современной христиан​с​кой апологетикой. Задачей предмета является формирование прин​​ципов подхода и методов изучения неправославных христи​анских исповеданий и иных религий с целью практического при​менения результатов в пастырской и миссионерской деятель​но​сти. Главным является разработка принципов подхода, а кон​крет​ные советы пастырям и миссионерам, по сути, представляют со​бой уже применение на практике теоретических концепций.

Сектоведение не является отдельным предметом, а составляет часть сравнительного богословия, так как оно использует прин​ци​пы оценки, разработанные в сравнительном богословии.

Настоящий труд, представляющий собой систематизированный мате​ри​ал, цель которого в доступной форме показать отличие право​сла​вия от иных христианских Церквей и сект, а также от нехри​стианских религий, рассчитан на сту​дентов духовных семинарий и широкий круг читателей.

ВВЕДЕНИЕ

Уже со времени зарождения христианства стали появляться несогласия в вопросах веры и ереси. В первые века, когда не было разработано догматическое вероучение, возникало много не​ясностей, но в большинстве случаев они приводили не к раз​межеванию общин, а к развитию богословской науки.

Глубокие разделения начались позже, когда вера стала терять ту искренность, которая была в апостольские времена.

К V веку относится ересь монофизитов, приведшая к отде​ле​нию не менее значительному, чем разделение Востока и Запада.

Вероучительные споры часто серьезно нарушали мирное те​чение церковной жизни. В IX веке была преодолена последняя ересь, представлявшая серьезную опасность для сохранения чи​стоты вероучения всей Церкви - иконоборчество.

Но единство веры не удалось сохранить. В настоящее время существует множество различных направлений в христианстве, претендующих на самое правильное понимание Христова уче​ния.

Разобраться во всех направлениях сложно. Одной из причин, затрудняющих изучение неправославных направлений христиан​ства, является отсутствие у подавляющего большинства из них сформулированного вероучения. Четко определенные испове​да​ния веры, обязательные для соблюдения всеми членами Церкви, можно найти только у православных и католиков. Уже у про​тестантов отсутствует общепринятый и обязательный взгляд на ос​новные вероучительные истины.

Широко распространенные сек​ты, например, баптисты, вообще не имеют даже общеобя​за​тельного символа веры. Такое положение создано намеренно, так как напиши они свое учение, оно не выдержало бы никакой критики.

В учении инославия четко прослеживается целенаправленная тенденция искажения вероучения по важнейшим вопросам, свя​зан​ным с отсутствием Апостольского преемства и невозмож​но​стью совершать таинства. Создаются имитации таинств. Все это делается с целью обмана людей.

Многие проповедники, представляющие новообразованные сек​ты, вообще не говорят о вероучении, акцен​ти​руя внимание слушателей на нравственной проповеди и чудесах.

Особо следует отметить использование представителями сект Евангельской терминологии, касающейся основ ве​роучения. В понятия Церковь, епископ, пресвитер вкладывается смысл, не имеющий ничего общего с тем, как эти слова упо​треб​ля​ются в православии.

В разговорах с православными обсуждается множество воп​ро​сов, но из-за объема тематики разговор становится бессмысленным.

Теряется граница между основным и второстепенным в христи​ан​ст​ве.

Даже глубокое рассмотрение таких важных моментов, как по​читание святых, икон, участия в общественном богослужении, хо​тя и очень важно, но в разговорах с сектантами не может быть основной темой дискуссии для первых бесед.

Следует проникнуться мыслью, что неправославный христи​а​нин часто искренне верует во Христа и жаждет удостоиться Цар​ства Небесного. Он хорошо знает тексты Священного Пи​са​ния, но обычно не имеет ни малейшего представления о право​слав​ном вероучении и даже простейшие термины, например, “Та​инство” совершенное неизвестны. Нужно уметь изложить пра​вославное учение очень просто, но на очень высоком и серь​ез​ном уровне. Упрощения здесь недопустимы.

Разговор необходимо направить в русло основного различия, а оно заключается в возможности получения спасения души в конкретной христианской общине. Конечно, необходимо уметь дать исчерпывающий ответ на любой вопрос, но спасение души является целью земной жизни каждого человека. Ради спасения рода человеческого Христос пришел на землю, проповедовал, был распят и воскрес.

Очень важно знать, хотя бы приблизительно, представителем какого направления в христианстве является собеседник, сохра​нено ли у них апостольское преемство благодати.

Такие сведения мы можем получить только из истории воз​ник​новения конкретного раскола или секты. Знание истории и происхождения религии дает представление о том, какие темы затронуть в беседе.

В этом отношении умение классифицировать религию или секту по ряду основных признаков поможет избежать недоразумений, когда с иеговистом, являющимся, по сути, представителем нехри​сти​ан​ской религии, или с ньюэйджером разговаривают, как с христианином.

Но, как это ни парадоксально, наибольшие затруднения вы​зы​вает умение изложить православное вероучение. Мы обладаем самым глубоким и серьезным богословием, но оно не дошло не только до широких масс прихожан, но часто даже духовен​ство недостаточно свободно в нем ориентируется. Причин тут нес​колько, но необходимо выделить две: кабинетный характер нау​ки, когда ряд важнейших вопросов, которые должны быть из​ве​стны каждому, рассматриваются в академических исследованиях и не всегда включаются даже в курс предметов, преподаваемых в семинариях, и огромный урон, нанесенный религиоз​но​му образованию и развитию богословия безбожной властью. В XIX веке вышли глубочайшие исследования, а революция пре​рвала их использование для образования верующих. 

Наличие огромного количества исследований, святоотеческих творений по вопросам спасения иногда затрудняет найти самые простые слова и формулировки, понятные неподготовленному со​беседнику.

Поэтому сначала будет дано краткое изложение основных мо​ментов православного вероучения, необходимых для разговора с инословными христианами.

Любой неправославный человек, интересующийся право​сла​ви​ем, желает выяснить, где истина, к какому направлению в христианстве следует примкнуть.

Человек совершает выбор истинной веры.
Именно к этому сводятся все беседы с инославными. Нуж​но уметь объяснить, что выбор следует остановить на право​сла​вии только потому, что именно в нем и только в нем человек без каких - либо сомнений может получить все необходимое для его личного спасения.

Критерием выбора Церкви является возможность получить в ней спасение. В этом не должно быть ни малейших со​мнений: - спасение человека достигается не только путем нравствен​но​го са​мосовершенствования - необходимо получить освящение ду​ши от Бога в Таинствах. Получение освящения должна обеспечить Церковь. Если религия не может обеспечить освящения души в Таинствах, она человеку не только не нужна, но и губительна с точки зрения возможности обретения спасения.

Долгом церковной иерархии (епископата и священства) явля​ется сохранение во всей чистоте всего необходимого для полу​чения в Церкви спасения души через освящение от Бога.

Сравнительное богословие носит характер апологетического предмета. Оно должно путем сравнения вероучений разных на​правлений христианства дать наглядное представление о том, где и по какой причине затруднительно или даже невозможно полу​чить спасение души. Предмет носит практический характер, так как призван дать необходимый запас знаний для православного миссионера, а также помочь человеку, ищущему истину, сделать правиль​ный выбор.

Важнейшим моментом сравнения вероучений разных направ​лений христианства является исходный момент сравнения - рас​смотрение отличий с точки зрения православного богословия - догматики и других дисциплин.

Понять отличия инославного вероучения от православного за​частую бывает трудно по причине непонимания разницы в ме​тодах формирования вероучения и догматов. Именно в раз​ли​чии методов кроется причина разницы вероучений, ха​рак​тера аргументации и отношения к Священному Писанию. Это основ​ной момент, на который надо обращать внимание. Не зная раз​личий в методах формирования вероучения невозможно разобраться в самих учениях.

Только изучив неправославные методы формирования вероучения можно хорошо подготовиться к диспуту с инославными и прогнозировать их ар​гументацию.

Необходимо твердо придерживаться православного ме​то​да формирования вероучения, знать особенности инославных методов и не допускать в диспутах применения чуждой пра​во​славию системы аргументации. Как только начнется отступление от православного метода, поражение в диспуте станет неиз​беж​ным.

Метод формирования вероучения даже в православной дог​матике не имеет ясных и четких формулировок, тем в меньшей степени он формулируется в инославии, но его легко выявить из рассмотрения вероучительных доказательств.

Православное богословие твердо придерживается Священного Писания, поэтому упреки православных в консерватизме ни что иное, как попытка замаскировать отход от учения Христа.

Важно отметить, что только православное богословие в силу особенностей метода формирования вероучения способно выдер​жать любой, даже самый серьезный диспут и знаний, полученных в семинарии вполне достаночно. Уже католическое богословие в виду особенностей метода ослаблено, не говоря уже о протестантском. Видимо, по этой причине так сильна тенденция уничтожить православие всеми способами.

Изучение современных религий показывает, что не находятся какие - либо особенные уникальные религии: - все религии в ве​роучительном плане заключены в рамках от истинной религии, представленной православием, до религий поклонения Сатане.

ПРАВОСЛАВНОЕ ВЕРОУЧЕНИЕ

ИСТОЧНИКИ ВЕРОУЧЕНИЯ

Христианство является религией Богооткровенной и все пра​во​славное вероучение построено на Откровении, то есть на Свя​щенном Писании и Священном Предании. Это является основ​ным источником православного вероучения.

Все догматы открыты нам в Священном Писании и Священ​ном Предании и никакого дополнительного Откровения нет и быть не может. Развитие вероучения сводится не к установ​ле​нию новых истин, а к поиску ответов на неясные вопросы в Библии. Священное Предание используется только после тща​тель​ной проверки его происхождения от Апостолов.

Некоторые вопросы не освещены в Писании, например, роль священнослужителя в со​вер​шении Таинств. Для их разработки ис​поль​зуются труды святых отцов, которые, однако, не имеют та​кого авторитета, как Писание. Положения, взятые из святооте​чес​ких творений, не должны противоречить Библии. Ряд вопро​сов вероучения невозможно разрешить без обращения к писаниям святых отцов. Обрядовая сто​рона богослужений сохранилась в Предании. Святые отцы писали, используя не только свой духовный опыт, но и фиксировали Предание.

Огромную роль святоотеческие творения играют, как истори​ческие свидетельства неизменности православного вероучения по многим вопросам, не освещенным в Писании. Вместе с древними Символами Веры они являются документами, подтверждающими неизменность нашего вероучения с апостольских времен.

Особо следует отметить древние апостольские последования литургий. Они доносят до нас молитвы, из которых уясняем моменты литургического характера. Такое же значение имеют по​следования совершения Таинств и освящения различных пред​метов. Именно из молитв можно узнать, для чего освящаем кре​стики, иконы.

Откровение

Все, что мы знаем о Боге, и все Его Учение нам открыто Са​мим Богом и называется Откровением. В ветхозаветные времена оно давалось людям через пророков и праведников. Новоза​ветное Откровение дано Иисусом Христом и Апостолами.

Откровение фиксировалось в виде Священного Писания, по​этому Библия в силу фиксированности в ней Откровения, воз​вещенного через пророков, Иисусом Христом и Апостолами служит кри​терием истинности провозглашаемого вероучения.
Хранительницей Откровения во всей его полноте является Цер​ковь, как Тело Христово, ибо в Ней обитает Святой Дух. Цер​ковь же сохраняет Предание. В силу этих причин пра​виль​ное понимание Откровения есть достояние Церкви Христовой.

Мы веруем во Христа Сына Божия, знаем, что Он научил Апостолов, что они передали Его Учение без искажений.

Священное Писание Нового Завета указывает, что в Нем находится единственное и неизменное Новозаветное Откро​ве​ние.
Апостол Павел пишет о том, что не может быть иного откро​вения, чем - то, которое возвещено Иисусом Христом и передано Апосто​ла​ми, он даже предает анафеме тех, кто благовествует иначе:

· “Удивляюсь, что вы от призвавшего вас благодатью Христо​вою так скоро преходите к иному благовествованию, которое, впрочем, не иное, а только есть люди, смущающие вас и же​ла​ю​щие превратить благовествование Христово. Но если бы даже мы или Ангел с неба стал благовествовать вам не то, что мы благовествовали вам, да будет анафема. Как прежде мы сказали, так и теперь еще говорю: кто благовествует вам не то, что вы при​няли, да будет анафема. У людей ли я ныне ищу благо​во​ле​ния, или у Бога? людям ли угождать стараюсь? Если бы я и по​ныне угождал людям, то не был бы рабом Христовым. Возве​щаю вам, братия, что Евангелие, которое я благовествовал, не есть человеческое, ибо и я принял его и научился не от чело​века, но чрез откровение Иисуса Христа”. (Гал. I гл. 6 - 12)

Нельзя повреждать Откровение:
· “Ибо мы не повреждаем слова Божия, как многие, но про​по​ведуем искренно, как от Бога, пред Богом, во Христе”. (2. Кор. II гл. 17)

Иисус Христос заповедал соблюдать учение, изложенное Апосто​ла​ми:

· “... если Мое слово соблюдали, будут соблюдать и ваше” (Ин. XV гл. 20)

· “Слушающийся вас Меня слушает, и отвергающийся вас Ме​ня отвергается, а отвергающийся Меня отвергается Пославшего Меня”. (Лк. X гл. 16)

Апостолы требовали соблюдения переданного в предании и написанного в посланиях:
· “Итак, братия, стойте и держите предания, которым вы на​у​чены или словом или посланием нашим. (2 Фес. II гл. 15) 
· ... Если же кто не послушает слова нашего в сем послании, того имейте на замечание и не сообщайтесь с ним, чтобы устыдить его”. (2 Фес. III гл. 14)

Апостол Павел не слышал проповеди Иисуса Христа, но виделся с дру​гими Апостолами, которые засвидетельствовали истинность по​лученного им Откровения и правильность учения - это объек​тивный критерий проверки истинности возвещаемого Открове​ния, отсутствующий у других “пророков” более позднего вре​ме​ни:

· “Напротив того, увидев, что мне вверено благовестие для не​об​резанных (ибо Содействовавший Петру в апостольстве у обре​зан​ных содействовал и мне у язычников), и, узнав о благодати дан​ной мне, Иаков и Кифа и Иоанн, почитаемые столпами, по​дали мне и Варнаве руку общения, чтобы нам идти к языч​ни​кам, а им к обрезанным, “... (Гал. II гл. 7 - 9)

Учение Иисуса Христа не изменится никогда:

· “... небо и земля прейдут, но слова Мои не прейдут”. (Мф. XXIV гл. 35; Мк. XIII гл. 31; Лк. XXI гл. 33)

Все вышеприведенное является основанием для следующего вывода:

Только в Священном Писании содержится Откровение, имеющее непререкаемый критерий истинности, поэтому другого откровения, противоречащего ему, нет и быть не может

Любое откровение, противоречащее Священному Писанию Ветхого и Но​вого Завета, является ложным, а совпадающего просто быть не может по причине ненадобности. Если предположить, что какой - то народ мог бы получить Истинное Откровение прямо от Бога, то он имел бы полноценное христианство, но нигде ни​когда не было найдено христианство, не проповеданное христи​ан​скими миссионерами. То, что Бог не полагал давать дополни​тельное Откровение, следует из посылки Апостолов “научить все народы” (Мф. XXVIII гл. 19). Иначе не нужно было бы да​вать такое поручение.

Православие не отрицает возможности того, что Бог про​све​тит светом истинного учения душу праведного человека, не име​ющего возможности научиться вере, но при этом человеку будет возвещено вероучение, не отличающееся от Священного Писа​ния. В этом отношении очень интересен случай со святой Ма​рией Египетской, которая была просвещена Богом, но следует обратить особое внимание на то, что в разговоре со старцем Зо​симой она цитировала Священное Писание:

· “... питаюсь и покрываюсь я всесильным словом Божиим, ибо не о хлебе едином жив будет человек! И совлекшись гре​ховного одеяния не имеют убежища, укрываясь среди каменных расселин. (Мф. IV гл. 4; ср. Иова XXIV гл. 8; Евр. II гл. 38; взято из сноски Н.Т.)

Услыхав, что святая вспоминает слова Священного Писания из Моисея, пророков и псалтири, Зосима спросил, не изучала ли она псалмы и другия книги.

· “Не думай, отвечала она с улыбкой, что я со времени моего перехода через Иордан видела какого - либо человека, кроме тебя: даже зверя и животного я не видала ни одного. И по кни​гам я никогда не училась, не слыхала никогда из чьих - либо уст чтения или пения, но слово Божие везде и всегда про​све​щает разум и проникает даже до меня, неизвестной миру”. (Л. 58. т.8 стр. 18).

Случай очень показателен: Бог не оставил человека, мы не знаем, как она была научена, но, что очень важно - “святая вспо​минала слова Священного Писания”. То есть имело место до​слов​ное научение Писанию, отсутствие нового откровения, что да​вало возможность, при необходимости, проверить веру по су​ществующим Священным Книгам.

Случай - сам по себе уникальный духовный феномен. В жи​ти​ях святых других подобных случаев не описано. Но, тем не менее, теоретически это не исключено и вполне можно утверж​дать, что православие не отрицает возможности научения вере прямо от Бога, но в таком случае вера будет полностью соот​вет​ствовать Священному Писанию.

Правда, нужно обратить внимание на личность Марии Еги​пет​ской, на глубину ее раскаяния. Уже сам факт, что была нау​чена святая Мария Египетская, подчеркивает исключительность си​туации и ее практическую неповторимость в быту.

Не исключено, что бесы, являющиеся источником ложного от​​кровения, могут повторять некоторые истины, возвещенные Богом. Это следует иметь в виду, поэтому представляется воз​мож​ным сделать следующее заключение:

Ложным является любое откровение, если даже только некоторые его положения противоречат Священному Писанию - Святой Библии

Наличие подобных противоречий является основанием для иден​тификации откровений, как ложных, и определения их происхождения от бе​сов.

Дополнительными критериями оценки полученного откровения является соответствие веры че​ловека, получившего откровение, истинной вере, а его нравственного состояния понятию святости (святость невозможна без истинной веры!).

Отношение к Учению Иисуса Христа

Сам Иисус Христос неоднократно высказывался о необходимости пра​вильно понимать Его слова и соблюдать все без исключения.  
В книгах Нового Завета содержатся требования, как следует понимать и толковать Священное Писание.
Необходимо соблюдать все сказанное Иисусом Христом, а это означает, что Священное Писание - общеобязательный закон для христиан. Основания из Священного Писания:

· “... идите, научите все народы, крестя их во Имя Отца и Сына и Святаго Духа, уча их соблюдать все, что Я повелел вам” ... (Мф. XVIII гл. 19 - 20);

· “... кто любит Меня, тот соблюдет слово Мое; ... Нелю​бя​щий Меня не соблюдает слов Моих;” .... (Ин. XIV гл. 23 - 24)

· “Если любите Меня, соблюдите мои заповеди”. (Ин. XIV гл. 15)

· Иисус Христос установил Новый Завет - союз Бога и человека:

· “... сия чаша есть Новый Завет в Моей крови, которая за вас проливается”. (Лк. XXII гл. 20)

Если человек не соблюдает того, что требует он него Бог, он сам лично выходит из этого союза, сам отказывается от спа​се​ния.

Слова Иисуса Христа вечны и неизменны:
· “... небо и земля прейдут, но слова Мои не прейдут”. (Мф. XXIV гл. 35; Мк. XIII гл. 31; Лк. XXI гл. 33)

Необходимо верить Иисусу Христу, правильно понимать Его слова, недопустимо их искажать:

· “Ибо мы не повреждаем слова Божия, как многие, но проповедуем искренно, как от Бога, пред Богом, во Христе” (2. Кор. II гл. 17).
· “И если кто услышит Мои слова и не поверит, Я не сужу его: ибо Я пришел не судить мир, но спасти мир. Отвергающий Меня и не принимающий слов Моих имеет судью себе: слово, которое Я говорил, оно будет судить его в последний день”. (Ин. XII гл. 47 - 48)

Последняя цитата говорит о необходимости понимать Иисуса Христа так, как Он хотел сказать: - если трактуем Его слова не в том значении, как они сказаны, то не верим Ему и не принимаем Его слов, и Евангельское слово будет нас судить. А суд этот будет справедливым: - слышали, читали, знали! Иисусу Христу не ве​ри​ли, слова Его искажали! Именно этого мы и боимся, поэтому так тщательно анализируем Писание, боремся за чисто​ту веры. По этой же причине чадам Православной Церкви не ре​комендуем полагаться на свои знания и толковать Писание самим. Не все имеют специальное образование, поэтому нужно сначала оз​на​комиться с учением Церкви, а оно доступно всем - книг мно​го, узнать, как Церковь понимает Писание, убедиться самим в правильности толкований, узнать, что можно толковать только буквально, а что аллегорически не сложно.

Люди обязаны проповедовать не свои взгляды, а учение Иисуса Хри​ста:
· “... мы не себя проповедуем, но Христа Иисуса Господа; “... (2 Кор. IV гл. 5)

· “Возвещаю вам, братия, что Евангелие, которое я благо​ве​ст​во​вал, не есть человеческое, ибо и я принял его и научился не от человека, но чрез откровение Иисуса Христа”. (Гал. I гл. 11 12)

Эти слова полностью исключают ценность для вероучения взгля​дов людей, если эти взгляды расходятся со словами Иисуса Хри​ста.

Иисус Христос говорит о соблюдении слов своих учеников, а апо​стол особо отмечает необходимость соблюдать, написанное в по​сланиях Апостольских и Апостольское Предание:

· “... если Мое слово соблюдали, будут соблюдать и ваше” (Ин. XV гл. 20)

· “Слушающийся вас Меня слушает, и отвергающийся вас Меня отвергается, а отвергающийся Меня отвергается Пославшего Меня”. (Лк. X гл. 16)

· “Итак, братия, стойте и держите предания, которым вы нау​че​ны или словом или посланием нашим. (2 Фес. II гл. 15) ... Если же кто не послушает слова нашего в сем послании, того имейте на замечание и не сообщайтесь с ним, чтобы устыдить его”. (2 Фес. III гл. 14)

Каждый проповедник должен помнить и неукоснительно со​блюдать основной принцип Апостольской проповеди: пропове​до​вать Христово учение, а не свое:

· “Посему, имея по милости Божией такое служение, мы не уны​ваем; но, отвергнув скрытые постыдные дела, не прибегая к хитрости и не искажая слова Божия, а открывая истину, пред​ставляем себя совести всякого человека пред Богом. Если же и закрыто благовествование наше, то закрыто для погибающих, для неверующих, у которых бог века сего ослепил умы, чтобы для них не воссиял свет благовествования о славе Христа, Ко​то​рый есть образ Бога невидимого. Ибо мы не себя проповедуем, но Христа Иисуса Господа; “... (2 Кор. IV гл. 1 - 5)

Священное Писание Само в Себе содержит ряд общеобязательных положений:

 - учение Иисуса Христа - закон для всех христиан;

 - учение Иисуса Христа неизменно во времени;

 - обязанность проповедовать только Учение Иисуса Христа;

 - недопустимо неправильно излагать Учение Иисуса Христа
Неправильное учение в Священном Писании названо ересью.
Мы не должны стесняться применять этот термин. Правда, это нужно делать тактично, чтобы у неправославного человека не возникло впечатления, что ему наносится личное оскорб​ле​ние.

Представители неправославного христианства очень болез​нен​но воспринимают использование термина “ересь”, “еретик” по отношению к ним. Но ведь не мы же выдумали этот термин, он дан Апостолами, дан в Священном Писании, и мы обязаны им пользоваться. Христианину нужно внимательно прочесть Пи​са​ние и самостоятельно, не прислушиваясь ни к кому, кроме голо​са собственной совести и души, подумать, кто точнее следует учению Апостолов и Иисуса Христа.

· “Были и лжепророки в народе, как и у вас будут лжеучи​те​ли, которые введут пагубные ереси и, отвергаясь искупившего их Господа, навлекут сами на себя скорую погибель”. (2 Петр. II гл. 1)

· “Еретика после первого и второго вразумления, отвращайся, зная, что таковой развратился и грешит, будучи самоосужден”. (Тит. III гл. 10 - 11)

ПРАВОСЛАВНЫЙ МЕТОД ФОРМИРОВАНИЯ ВЕРОУЧЕНИЯ

Основой православного метода разработки вероучения явля​ют​ся принципы отношения к Священному Писанию и учению Иисуса Хри​ста, о которых говорилось выше:

· Откровение во все полноте содержится только в Священном Писании и другого, противоречащего ему, нет и быть не может;
· учение Иисуса Христа - закон для всех христиан;

· учение Иисуса Христа неизменно во времени;

· необходимо проповедовать только Учение Иисуса Христа;

· недопустимо неправильно излагать Учение Иисуса Христа.
· необходимость соблюдения учения Иисуса Христа следует из необ​ходимости послушания Ему, Апостолам, па​сты​рям и Церк​ви (см. выше, а также ниже в разделе о послушании).

Для реализации этих принципов на протяжении веков сло​жил​ся православный метод формирования вероучения, заключающийся в следующем:

· все вероучение заключено в Священном Писании;

· цель - выявление учения Иисуса Христа по интересующему вопросу;

· любой вероучительный вывод должен основывать​ся только на цитатах из Священного Писания;

· в Священном Писании - Библии нет и не может быть противоречий, следовательно, любой вывод, приходящий в противоречие с каким - либо местом в Священном Писании, неверен;

· по любому вопросу следует выяснить, что хотел ска​зать Иисус Христос, пророк или Апостол, а не излагать свое мне​ние: - мнение даже самого умного и образованного человека, даже лица, облеченного высшим духов​ным саном, не имеет никакой ценности в вопросах вероучения, если оно расходится со Священным Писанием;

· вероучительные выводы не должны противоречить Преданию и творениям святых отцов;

· философия и логика не имеют самостоятельного зна​чения и используются как вспомогательный способ об​работки материала.

В Священном Писании есть слова, которые нужно понимать только в пря​мом смысле, то есть так, как они написаны и никак не ина​че, а есть притчи и аллегорические высказывания, имеющие ино​сказательное значение, поэтому необходимо в каждом кон​крет​ном случае выяснить, как понимать выбранную фразу.

Если фраза, сказанная Иисусом Христом или Апостолами должна по​ниматься в прямом смысле (а это определяется из контекста), у нее может быть только одно толкование - единственно пра​виль​ное.

Реализация этих положений требует углубленного изучения Свя​щенного Писания и может быть совершена при научном ана​лизе текстов.
Метод работы с текстом Священного Писания включает сле​дующее:

 Исследование контекста - берется отрывок текста до и после выбранного высказывания, чтобы определить истинное значение цитаты. Величина отрывка должна быть такой, чтобы не оставалось ни малейшего сомнения, в том, как понимать фра​зу - в прямом или в переносном смысле.

 Исследование параллельных мест: - находят все цитаты по интересующему вопросу и сравнивают, нет ли в них противо​ре​чия предлагаемому вероучительному выводу.

 Проверка перевода: - в сложных случаях анализируется текст на древнегреческом или древнееврейском языке, так как переводы не всегда точно передают смысл оригинального тек​ста.

После этого производится сверка со святоотеческими тво​ре​ниями. Роль Священного Предания и святоотеческих трудов сводит​ся к дополнительной проверке соответствия полученного резуль​тата церковной традиции и помогает избежать серьезнейших оши​бок. Правда, Предание и святоотеческие труды не должны противоречить Писанию.

Только после этого можно делать вероучительные выводы.

Сам подход к выяснению вероучения очень прост и даже фор​мален: - есть цитаты из Священного Писания, подтверждающие предположение и нет ни одной противоречащей, нет противоречий с трудами святых отцов, значит оно верно. Нужно привыкнуть к мысли, что мнение даже самого умного и образованного человека не имеет ни малейшего значения в вопросах вероучения, которое нам дано Богом, а роль человека сводится только к раскрытию Божест​вен​ных истин.

Только в редких случаях, когда нет прямых высказываний в Писании и Предании, могут быть допущены логические заклю​че​ния, но это требует особой внимательности и осмотритель​но​сти, чтобы выводы не разошлись с духом Священного Писания, Предания и святоотеческой традиции. Примером такого применения логики может быть вопрос о том, как появляется душа у младенца. На эту тему ничего не написано в Священном Писании, нет Предания. Из трех предположений: - творение Богом новой души, сотворение всех душ при творении мира и зарождение новой души при зачатии выбрано именно зарождение души при зачатии, иначе первород​ный грех не передавался бы потомкам, и не нужно было бы Ис​куп​ление рода человеческого Голгофской Жертвой.

Но такие логические выводы требуют не только знания ло​ги​ки - они невозможны без специальных знаний в области Священного Пи​са​ния, Предания, святоотеческих творений и догматики. (Л.12 т. 1 стр. 7 - 37). Необходимо отметить, что Священное Предание и учение святых отцов является согласными – то есть учат одинаково.

Такой метод разработки вероучения, являющийся научным анализом текстов, требует специальной подготовки, знания не толь​ко Священного Писания, но и древних языков.

Это одна из причин, почему Православная Церковь предпи​сы​вает своим чадам полагаться на авторитет Церкви в толко​ва​нии Священного Писания.

Догматы и их источник

Догматы являются непреложными обязательными для всех православных христиан вероучительными истинами.

Их единственным источником является Откровение.

Догматов никто не придумывал, они представляют собой исти​ны, содержащиеся в Откровении.

Суть развития догматики, следовательно, состоит не в полу​че​нии новых догматов через новое Откровение, а заключается в поиске в Священном Пи​сании ответов на возникающие вопросы.

Ни один догмат в его формулировке не был получен в до​пол​нительном Откровении, все они содержатся в Священном Писания и Священном Предании. Исторический процесс раз​ви​тия догматов сводится к уточнению и расширению форму​ли​ро​вок.
Все важнейшие догматы и основные вероучительные истины Православия вполне можно обосновать только ссылками на Свя​щенное Писание.

Необходимо остановиться на особенностях православных книг по догматическому богословию. В этих работах приводится обоснование православного вероучения, причем, некоторые авто​ры, к сожалению, не всегда последовательны в использовании обоснования из Священного Писания и допускают излишнее фи​лософствование. Нужно быть внимательными и уметь отделить лич​ное мнение автора от общецерковного понимания аргумен​та​ции вероучения. В православном богословии особое место за​ни​мают труды проф. Лосского, носящие характер философско-спекулятивного осмысления догматики и вероучения. Они, в оп​ре​деленной мере, помогают понять православное вероучение, но подразумевают выводы, ранее сделанные на основании Священ​но​го Писания, и являются дополнительным осмыслением сущест​ву​ю​щего вероучения, а не самостоятельными трудами по утверж​де​нию догматики.

Сравнение

Одной из важнейших особенностей протестантского взгляда на Священное Писание является разделение понятий Слово Бо​жие и Писание. Протестантизм считает неидентичным сказанное слово и записанное в Евангелии, в Деяниях и посланиях. Апо​столы рассматриваются некоторыми авторами, как представите​ли определенных направлений в христианстве, а не как богодухновенные писатели.

· Отличие сказанного от написанного не может быть причиной необходимости дополнительного от​кровения: любые записанные слова могут не​зна​чительно отличаться от произнесенных, но при этом сохраняется полная передача смысла вы​сказывания. Одной из причин появления по​доб​ной теории может быть католическое учение о сути богодухновенности Писания. Католики имеют мнение, в соответствии с которым пророк или Апостол записывал дословно полученное Откровение. Православный взгляд отличается тем, что не исключается влияние индивидуально​сти пророка или Апостола. Благодать Божия про​све​щала ум и ее воздействием обеспечивалась правильная передача Откровения, записанного по вдохновению от Бога, но не подавлялись личные особенности человека. Этим объясняется разли​чие в стилях разных книг Священного Писания. Отделение понятия слова Божия от Писания и признание их отличающимися является отрица​ни​ем Богодухновенности Писания. Безусловно, Иисус Христос в Своих проповедях сказал намного боль​ше, чем записано в Новом Завете, так как “... и самому миру не вместить бы написанных книг”. (Ин. XXI гл. 25) Но тем - то и отличается Священное Писание, что оно содержит Учение Христово (Откровение) в том обобщенно виде, в каком Бог определил. И мы должны воспри​ни​мать все, как данное Богом.

· Выражаясь светским языком, Священное Писа​ние является единственной информацией, о кото​рой с полной уверенностью можно говорить, что она получена от Бога. Никто не станет отрицать, что пророки и Апостолы имели истинное Откро​вение от Бога. Именно Личность Иисуса Христа и лич​но​сти Апостолов являются объективными доказа​тель​ствами того, что в Священном Писании нахо​дится истинное Откровение, так как Христос - Богочеловек возвестил истинное Откровение и передал его Апостолам.

Принципиальным отличием протестантизма является учение о возмож​ности получения личного откровения исследователем в про​цес​се работы. Это откровение может даже противоречить Святой Библии и, несмотря на это, может признаваться истинным. Такие взгляды открывают широчайшее поле для произволь​ного толкования текста, привнесения в него личных мнений, роль Священного Писания сводится просто к изложению личных взглядов по​следователей Иисуса Христа, придерживавшихся различных вероучи​тельных теорий.

Учение о личном откровении теолога является важнейшей составной частью протестантского метода формирования вероучения, оно широко используется в ино​славии и сектантстве. Учение не очень широко рас​пространяют среди верующих, видимо, чтобы не отпугнуть по​следователей.

Протестантский взгляд на Священное Писание имеет целью обеспечение воз​можности произвольно строить вероучение, не обращая вни​мания на явные указания Священного Писания, оправдывать любые воззрения, совершенно несовместимые с учением Иисуса Христа.

Причины несостоятельности учения о личном откровении теолога:

· Нет ни​каких объективных способов проверки досто​вер​ности. Человек под видом такого откровения может излагать свои собственные взгляды, не ис​ключен и момент получения информации от не​чи​стой силы (подробнее в разделах о видении ду​хов и прелести), а этого человек обычно сам не осознает.

· Метод с использованием личного откровения на​прав​лен на подмену объективно - научного ме​то​да выяснения значения слов Иисуса Христа личным мне​нием комментатора с целью оправдания вероуче​ния, не имеющего ничего общего с учением Иисуса Хри​ста и противоречащего букве и духу Священного Писания.

· Неточности перевода и возможные утраты при пе​реписке рукописей не являются серьезными аргументами в пользу необходимости дополни​тель​ного откровения. Нужно просто применить научный метод выяснения оригинального текста рукописи, что уже давно сделано, причем по​лезно вспомнить, что при исследовании кумран​ских текстов Ветхого Завета не было найдено серь​езных и значительных разночтений, а это сви​детельствует о сохранности Священного Пи​сания. Найденные в Кумранских текстах мелкие разно​чтения объясняются неточностями перепис​ки и легко устраняются сравнительным анализом текстов.

Новозаветное Откровение возвещено только Христом и Апостолами;

ни один святой не возвестил ни одного слова Откровения

Протестантская теория личного откровения теолога в большей или меньшей сте​пени присуща практически всем сектантам, просто они об этом не гово​рят.

Сектантское объяснение Священного Писания сводится к про​извольному пониманию по мнению толкователя без какого - либо предварительного анализа текста. При этом в переносном, аллегорическом смысле истолковываются места, имеющие важ​ней​шее значение для формирования вероучения, несмотря на яв​ное противоречие контексту и параллельным местам.

Типичной является фраза “Писание можно понимать по - раз​ному”. Этим оправдывают толкование текста, отличающееся от православного. Широчайшее распространение имеет аллего​ри​ческое объяснение. На этом строится вероучение сект и ино​сла​вия.

Мы сталкиваемся с преднамеренным искажением смысла Свя​щенного Писания, а слова о том, что возможны различные понимания, скрывают очень жесткую позицию, не допускающую иного толкования, чем их.

Встретившись с такой позицией, православный человек, конеч​но же, согласится, что возможны различные понимания Священного Писания, но понимать и толковать следует так, как учил Иисус Христос - часть дословно, часть аллегорически, а, чтобы разобраться какой текст как понимать, нужно применить научный метод и рас​сказать его суть. Нужно помнить, что сектанты глубоко ве​руют во Христа и для них Слова Божие свято. Очень важно по​будить их новым взглядом посмотреть на знакомые слова, пред​ложить им ознакомиться с православным толкованием: - ведь можно толковать по - разному! Нужно проявить готовность об​су​дить все вопросы и доброжелательно выяснить все расхож​де​ния с Писанием и симфонией в руках.

Православное отношение к Священному Писанию не исклю​ча​ет возможности, в ряде случаев, аллегорического понимания тек​ста и даже произвольного его истолкования верующими. Но это относится не ко всей Библии, а к тем местам, которые содержат аллегории, притчи и нравственные поучения, то есть к тому, что Сам Бог определил нам понимать применительно к кон​крет​ным жизненным обстоятельствам. Как часто обличения закон​ников, фарисеев доходят до глубины нашего сердца и человек слышит голос Иисуса Христа, обличающего его самого, а не каких - то древних фарисеев!

Протестанты и сектанты полностью отвергают авторитет Свя​щенного Предания и святоотеческих трудов. Но это совершенно не значит, что ими нельзя пользоваться в дискуссиях. Основные моменты нашего вероучения полностью подтверждаются вы​держ​ками из Священного Писания, а те моменты, которые известны из Священного Пре​дания и святоотеческих творений, вполне можно обосновывать на них, ссылаясь как на древние документы, свидетельствующие о вере древней Церкви - исторические документы!

В дискуссиях о возвращении к Апостольским временам впол​не уместно поинтересоваться у собеседника, какими истори​чес​ки​ми материалами пользуется его исповедание или секта. Ис​поль​зование ими произведений авторов, не имевших в те време​на общения со всей полнотой Церкви, только засвидетельствует об отходе от Апостольского наследия. Но, скорее всего, кон​крет​ные авторы не будут названы.

Необходимо сказать несколько слов об утверждениях об адог​матизме Священного Писания. Сама постановка вопроса в корне неправильна. Догматы в виде сформулированных вероу​чи​тельных истин в Писании, безусловно, не содержатся, да и не могут, в таком виде, содержаться! Ведь догматы являются сфор​му​лированными на основании Священного Писания ответами на вопросы, волновавшие христианский мир. Адогматизм Писания - намеренное запутывание собеседника. Православное утверж​де​ние о том, что все догматы находятся в Священном Писании, означает, что Священное Писание содержит в себе все учение Иисуса Христа, в котором и следует искать ответы на вопросы.

Православным часто приходится слышать упреки в кон​сер​ва​тизме. Но православие не консервативно - оно только последо​ва​тельно придерживается учения Иисуса Христа, соблюдая дух и букву. Против этого, на самом деле, направлены упреки в консерватизме. Их целью является маскировка отклонений от Учения Иисуса Христа, допущенных оппонентами православия.

ЧЕЛОВЕК, ЕГО ЖИЗНЬ И ВЕРА

В православном вероучении вопрос о строении человека не был до конца разработан. Вопрос о двухчастном или трех​част​ном составе человека приобрел особое значение именно в XIX - XX веках, когда были сделаны выдающиеся открытия в области медицины и физиологии.

Из подвижников последнего времени наиболее ясно по этому поводу высказался святой Феофан Затворник.

Невозможно не принять во внимание слов Апостола Павла: 
· “... ваш дух и душа и тело во всей целости да сохранится без порока в пришествие Господа нашего Иисуса Христа” (1 Фес.V.23). 
С другой стороны, почти вся святоотеческая традиция рассматривает человека двух​частным. Священное Писание не разграничивает область ду​ши и духа в человеке. Любые попытки провести точное разде​ле​ние обречены на неудачу из-за отсутствия сведений в Священном Писании. Сам Апостол Павел неоднократно говорит о душе, под​разумевая душу и дух вместе.

Мнение Феофана Затворника об одухотворенности челове​чес​кой души позволяет гар​монично соединить несомненные указа​ния Священного Писания на трехчастность стро​е​ния человека с ме​стами, где явно говорится только о душе и теле без выделе​ния третьей части - духа. Теснейшая связь составных частей и отсутствие каких - либо ука​за​ний в Священном Писании и Священном Предании не дает никаких оснований для углуб​ленного развития этого вопроса, и поэтому совершенно правильным будет использовать термин “ду​ша”, имея в виду две ее составляющие, тесно связанные между собой.

Трехчастность дает возможность глубже взглянуть на жизнь человека и выделить в ней три сферы, связанные с его строением: телесную, душевную и духовную. Такое раз​де​ле​ние особенно важно в наше время, когда совершенно произвольно трактуют понятие духовной жизни.

Телесная сторона включает в себя заботу о питании, одежде, крове - то есть все необходимое для жизни тела.

Душевная жизнь у человека одухотворена и включает образо​ва​ние, культуру.

Духовная жизнь - это область религии, включающая веру, следование учению Иисуса Христа, особенный образ жизни христианина.

Все три сферы жизни должны находится в гармоничном со​че​тании. Духовность должна одухотворять душевную и телесную стороны, не подавляя их. Именно гармоничное сочетание по​треб​ностей и является нормой. (Л.12 т. 1 стр. 442 - 448; Л.13. стр. 108 - 109; Л.19)

Мы будем рассматривать только сферу духовной жизни. Она имеет важнейшее значение для человека. Вера определяет ми​ро​воззрение и все его поведение, только она открывает истинную цель жизни.

Из Священного Писания мы знаем, что после смерти бес​смерт​ная душа человека находится в ожидании всеобщего вос​кре​сения, когда она соединится с телом и будет испытывать веч​ное блаженство или вечные муки. После смерти совершается частный суд:

· “... человекам поло​жено однажды умереть, потом суд” ... (Евр. IX гл. 27).
То, что речь не идет о Страшном Суде свидетельствует притча о Лазаре: нищий отнесен на лоно Авраамово, а богатый в ад. Эта же прит​ча говорит о том, что после смерти человек не может сам ничего делать для того, чтобы перейти из ада в рай или вернуться на землю (Лк. XVI гл. 19 - 31). 
Эти цитаты из Священного Писания свидетельствуют о том, что нет реинкарнации (повторного рождения человека в другом теле или даже животном, или растении после смерти).

На основании Евангельского Учения жизнь человека разбивается на три этапа:

· земная жизнь;

· существование души человека, разлученной с телом до Вто​рого Пришествия, когда после частного суда человек находится в состоянии неполного блажен​ст​ва или неполных страданий, (причина неполно​ты - разлученность с телом);

· после Второго Пришествия и Страшного Суда пол​но​та блаженства или страданий - это навсегда.

Особое значение земной жизни подчеркивается тем, что пос​ле смерти человек не может изменить свою судьбу. Только жизнь с телом определяет все существование в вечности: 
· “... же​лаем лучше выйти из тела и водвориться у Господа, и потому ревностно стараемся, водворяясь ли, выходя ли, быть Ему угод​ными; ибо всем нам долж​но явиться пред судилище Христово, что​бы каждому получить соот​вет​ст​венно тому, что он делал, жи​вя в теле, доброе или худое”. (2 Кор.V гл. 8-10) 

Эти слова Апостола Павла говорят о том, что бу​ду​щая жизнь зависит от то​го, что сделали в земной жизни и напоминают о том, что мы должны быть угодными Богу.

Цель земной жизни - спасение души, то есть прожить жизнь так, чтобы после смерти попасть в рай - спастись от попадания в ад. Спасение от адских мук мы подразумеваем, когда говорим о спасении души, а земная жизнь своего рода испытатель​ный период, когда человек сам себя делает достойным или не​до​стойным райского блаженства.

Человек бессмертен, но возможна духовная смерть - отвер​же​ние от Бога, попадание в ад - смерть вторая: - 
· “... и смерть, и ад отдали мертвых, которые были в них; и судим был каждый по делам своим, и смерть и ад повержены в озеро огненное. Это смерть вторая. И кто не был записан в книге жизни, тот был брошен в озеро огненное”. (Откр. XX гл. 13 - 15) 
Эти слова так же подтверждают отсутствие реинкарнации – первая смерть, а вторая вечные страдания, но нет речи о третьей и т.д. смертях.
Священное Писание возвещает о Втором Пришествии Иисуса Христа во славе и о Страшном Суде. Это знание дано нам для того, чтобы, зная свою судьбу в вечности, зная, что делать для по​лучения вечного блаженства, люди могли осознанно строить свою жизнь. Именно отсюда у нас ясное представление об эта​пах нашего бытия.

Важнейшее значение для каждого имеет то, что Иисус Христос Своей Крестной смертью искупил грехи всего человечества:

· “... приимите, ядите: сие есть Тело Мое. ... пейте из нея все, ибо сия есть Кровь Моя Нового Завета, за многих изли​ва​е​мая во оставление грехов”. (Мф. XXVI гл. 26 28)

· “...зная, что не тленным серебром или золотом искуплены вы от суетной жизни, преданной вам от отцов, но драгоценною Кро​вию Христа “... (1.Петр. I гл. 18 - 19)

Искупление человечества Крестной Жертвой - основной мо​мент для спасения каждого человека. (Л. 13 стр. 164 - 182). Нужно воспринимать Великую Тайну Искупления всего рода человеческого Крестной Жертвой Спасителя не как всепро​ще​ние, а как основу для получения спасения, которое доступно для каждого, но уже в виде возможности обрести его своим тру​дом и усилиями. Все наши грехи искуплены Иисусом Христом, но не как подарок для преступника, ко​то​рый продолжит свою безнравственную жизнь, а награда за жизнь по Евангелию. Это следует из понимания Священного Писания как единого целого Слова Божия обязательного для со​блюдения всеми желающими спастись. Каждый индивидуально должен сделать так, чтобы искупление отнеслось бы лично к не​му, а не осталось в виде неиспользованной возможности.

О необходимости трудиться говорит Сам Иисус Христос:

· “От дней же Иоанна Крестителя доныне Царство Небесное си​лою берется, и употребляющие усилие восхищают его” (Мф. XI гл. 12);

Необходимость выполнения ряда условий как внешних, так и нравственного характера, настолько ясна любому прочитавшему Евангелие, что об этом даже нет смысла говорить. Нагорная про​по​ведь, притчи, сам факт дарования Апостолам власти прощать гре​хи свидетельствуют о том, что, хотя все люди искуплены, про​щение грехов каждого человека - отдельный акт.

СУТЬ ПРАВОСЛАВНОГО УЧЕНИЯ О СПАСЕНИИ

Этот вопрос очень глубоко разработан в православном бого​сло​вии, но именно глубина и обилие литературы затрудняет вос​приятие основных его моментов. Мы устремляемся к высотам, достигнутым святы​ми, а люди не понимают простейших вещей.

Главное, что должен знать и понимать каждый христианин - земной жизнью он должен так преобразовать себя, чтобы по ис​ходе из этого мира Бог удостоил его святости хотя бы в ма​лейшей степени (Л.11 стр. 112 - 122). Зачаток праведности и свя​тости в душе человека делает его способным к общению с Бо​гом. Если этого зачатка не будет, то и невозможно будет об​щение с Богом в Царстве Небесном.

Исходя из этого, следует работать над собой, строить свою жизнь:
· “Как послушные дети, не сообразуйтесь с прежними похо​тя​ми, бывшими в неведении вашем, но, по примеру призвавшего вас Святаго, и сами будьте святы во всех поступках; ибо напи​сано: “будьте святы, потому что Я Свят”. (1Петр. 1 гл. 14 - 16); 
· “... плод ваш есть святость, а конец - жизнь вечная” (Рим. VI гл. 22);
· “Старайтесь иметь мир со всеми и святость, без которой ни​кто не увидит Господа”. (Евр. XII гл. 14);
· “Итак, возлюбленные мои, как вы всегда были послушны, не только в присутствии моем, но гораздо более ныне во время от​сутствия моего, со страхом и трепетом совершайте свое спа​се​ние, “... (Фил. II гл. 12)

Спасение не только дар Божий, но и результат собственного труда человека, преобразующего свой характер и изменяющего собственный образ жизни.

Личное спасение нужно совершать, исполняя учение Иисуса Христа и изменяя себя самого к достижению идеала святости, соделывая себя способным в будущем веке к общению с Богом.

Высота призвания не должна смущать никого: не всем даны силы подняться до высот, достигнутых святыми, но хоть неболь​шой отрезок пути к святости может пройти каждый. После вос​кресения одни будут сиять, как солнца на духовном небосводе, другие как звезды, которые, в свою очередь, будут разными во сла​ве. У каждого хватит сил, чтобы засиять хотя бы самой ма​ленькой звездочкой (см. 1Кор. XV гл. 35 - 44).

Достижение святости, хоть в самой малой степени, - цель и этим словом сказано все, правда, этого наши прихожане не всег​да знают, а некоторые только догадываются. Вся жизнь христи​а​нина посвящена тому, чтобы удостоиться прославления свято​сти.

Но достичь святости невозможно без того, чтобы Бог не ос​вя​тил бы человека. Этот вопрос разработан в разделе догматики об освящении человека. Освящение имеет две стороны - освя​щение от Бога и нравственное самосовершенствование. Бог освя​щает человека через Таинства Церкви, в которых Он подает лю​дям благодать (Дары) Святого Духа. (Л.12 т.2 стр. 224 - 243)

Учение об освящении глубоко и детально разработано, но на​ряду с устремлением к вы​сотам, чем характеризуется наша лите​ратура о спасении, есть некоторые стороны ду​хов​ной жизни, без которых спасение невозможно. Они для нас понятны настолько, что да​же не пытаемся об этом говорить с инославными, а ведь без выполнения ряда требований Иисуса Христа спасение невозможно даже при самой высокой нравственной жизни.

У спасения есть нижняя граница, за которую выходить не​ль​зя. Определение этой границы мы назовем внешне - формаль​ным подходом и рассмотрим, без соблюдения каких требований о спасении не может быть речи и почему.

Сначала перечислим необходимые моменты, потом раскроем их содержание и обоснуем выдержками из Священного Писа​ния.

Для спасения души необходимо:
· веровать в Иисуса Христа;

· любить Иисуса Христа и быть послушными Ему и Церкви;

· креститься;

· получать Дары Святого Духа в Таинствах;

· быть членом Церкви Христовой;

· получать прощение грехов;

· причащаться;

· делать добрые дела и нравственно самосовершенст​во​ваться;

· любить ближнего.

Составляющие спасения (его соделывания) можно условно раз​​делить на две груп​​пы:

· христианскую нравственность (включающую веру в Истинного Бога, вера в Сына Божия Иисуса Хри​ста, любовь к Богу, послушание Иисусу Христу и Церкви, доб​рые де​ла и нравствен​ное самосовершенствование, любовь к Богу и ближнему);

· освящение души, получаемое от Бога (через Крещение, по​лучение Даров Святого Духа, прощение гре​хов, Причащение – это получают в Церкви).

Необходимость любви к ближнему не вызывает ни у кого со​мнений, поэтому на ней останавливаться не будем. 
Нужно знать, что спасение не толь​ко дар Божий, каждый должен трудиться: - 
· “От дней же Иоанна Крестителя доныне Царство Небесное си​лою берется, и употребляющие усилие восхищают Его”. (Мф. XI гл. 12); 
· “Закон и пророки до Иоанна; с сего времени Царствие Бо​жие благовествуется, и всякий усилием входит в него”. (Лк. XVI гл. 16)

Свое спасение нужно совершать:
· “Итак, возлюбленные мои, как вы всегда были послушны, не только в присутствии моем, но гораздо более ныне во время от​сутствия моего, со страхом и трепетом совершайте свое спа​сение, “... (Фил. II гл. 12)

Сильнейшим искажением учения о спасении является учение о безусловном предопределении.

Предопределение

Вопрос предопределения присутствует в вероучении почти всех христианских сект и многих нехристианских религий, при​чем при​над​лежность к религиозной организации, по ут​верж​де​нию ее учителей, уже несет в себе основной элемент спа​сения - вступивший в секту спасен уже потому, что он ее член.

Понятие предопределения и избранности присутствует не толь​ко в христианстве - оно характерно и для язычества.

Рассмотрим христианский взгляд на предопределение.

Суть теорий предопределения, независимо от того, в какой бы фор​ме они ни излагались, заключается в том, что уверо​вав​ший и вступивший в данную конкретную религиозную органи​за​цию спасен уже самим актом вступления.

Некоторые теории утверждают, что Бог Сам предопределил лю​дей к погибели или к спасению и человек уже не может ничего изменить в этом предопределении.

Учение о предопределении, в каком бы виде оно ни выра​жа​лось, противоречит вышеизложенному учению о необходимости соделывать спасение.

Православный взгляд на предопределение основан на пред​ве​де​нии Божием: 
· “Ибо кого Он предузнал, тем и предопределил быть по​доб​ным образу Сына Своего, дабы Он был первородным между мно​гими братиями. А кого Он предопределил, тех и призвал, а кого призвал, тех и оправдал; а кого оправдал, тех и про​сла​вил”. (Рим. VIII гл. 29 - 30)

До конца понять суть слов о предопределении невозможно - всеведение Божие нам непостижимо и для уяснения смысла ци​таты необходимо обратиться к параллельным местам.

Православное вероучение исходит из того, что Иисус Христос по​стра​дал за всех людей, Он хочет, чтобы спаслись все люди: - 
· “Он есть умилостивление за грехи наши, и не только за на​ши, но и за грехи всего мира”. (1Ин. II гл.);
· “Был Свет истинный, Который просвещает всякого человека, приходящего в мир”. (Ин. I гл. 9); 
· “Который хочет, чтобы все люди спаслись и достигли позна​ния истины. Ибо один Бог, един и посредник между Богом и че​ловеками, человек Христос Иисус, предавший Себя для искуп​ле​ния всех”. (1Тим. I. гл. 4 - 6);
· “Се стою у двери и стучу: если кто услышит голос Мой и от​во​рит дверь, войду к нему, и буду вечерять с ним, и он со Мною. Побеждающему дам сесть со Мною на престоле Моем, как и Я победил и сел с Отцем Моим на престоле Его”. (Откр. III гл. 20 - 21);
· “Ибо Я пришел призвать не праведников, но грешников к по​каянию”. (Мф. IX гл. 13);
· “Ибо Сын Человеческий пришел взыскать и спасти погиб​шее”. (Мф. XVIII гл. 11);
· “Так, нет воли Отца вашего Небесного, чтобы погиб один из ма​лых сих”. (Мф. XVIII гл. 14);
· “Не медлит Господь исполнением обетования, как некоторые почитают то медлением; но долготерпит нас, не желая, чтобы кто погиб, но, чтобы все пришли к покаянию”. (2Петр. III гл. 9)

Все эти цитаты, взятые вместе не оставляют ни малейшего сомнения в том, что нет никакого безусловного предопределения к спасению или погибели, а взятые вместе со сло​вами Спасителя о Страшном Суде, воздаянии грешникам и праведникам, о необ​хо​ди​мости соделывать спасение, полностью опровер​га​ют учения о предопределении, ибо грешить может и верующий: 
· “Не всякий, говорящий Мне: “Господи! Господи!”, войдет в Цар​ство Небесное, но исполняющий волю Отца Моего Небес​ного”. (Мф. VII гл. 21)

Особенно важна первая цитата, говорящая о том, что пред​оп​ределение основано на предведении, а все остальные выдержки говорят об обращении Бога к каждому человеку, от которого зависит открыть дверь сердца Иисусу Христу или нет. Все это указывает на деятельное участие человека в спасении своей души и на то, что спасение есть результат деятельности человека и содействия Божией благодати: Бог предуведав поступки индивида, помогает ему Своей Благодатью и 
· “... воздаст каждому по делам его: тем, которые по​сто​ян​ством в добром деле ищут славы, чести и бессмертия, - жизнь веч​ную; а тем, которые упорствуют и не покоряются истине, но пре​даются неправде, - ярость и гнев”.(Рим. II гл. 6 - 8)

Из этого следует, что Бог призывает к себе каждого человека, но спасаются не все, а только покоряющиеся Богу - добровольно исполняющие Его повеления.

Об этом писал Иоанн Златоуст: 
· “Если Он просвещает всякаго человека, грядущего в мир, то отчего столько лю​дей остаются не просвещенными? Оттого ко​неч​но, что не все познали веру Хри​стову. Как же Он просве​ща​ет всякаго человека? Смотря по приемлемости каж​даго. Если не​которые, по своей воле смежив очи ума, не хотят принять лу​​чей этого света, то омрачение их происходит не от естества са​ма​го света, а от злобы этих людей, добровольно лишающих себя да​ра. Благодать излива​ет​ся на всех; она не чужда ни иудея, ни эллина, ни варвара, ни скифа, ни сво​бод​ного, ни раба, ни мужа, ни жены, ни старца, ни юноши; ко всем одинаково близ​ка и всех равночестно призывает. Но те, которые не хотят вос​поль​зо​вать​ся этим даром, те по справедливости самим себе должны при​писывать такое ослепление. Если тогда, как вход открыт для всех и никто не преграждает его, некоторые по произвольному оже​сточению остаются вне, то они гибнут не от чего - либо дру​гого, а от собственной порочности”. (Л.3 т.8 стр. 58)

В Священном Писании есть высказывания о предоп​реде​ле​нии, которые необходимо понимать, сопоставляя их между собой и вышеприведенными цитатами, как параллельными местами:

· “Ибо кого Он предузнал, тем и предопределил быть подо​б​ны​ми образу Сына Своего, дабы Он был первородным между мно​гими братиями. А кого Он предопределил, тех и призвал, а кого призвал, тех и оправдал; а кого оправдал, тех и про​сла​вил”. (Рим. VIII гл. 29 - 30)

· “Он избрал нас в Нем прежде создания мира, чтобы мы бы​ли святы и непо​роч​ны пред Ним в любви, предопределив усы​но​вить нас Себе чрез Иисуса Хри​ста, по благоволению воли Сво​ей, в похвалу славы благодати Своей, ко​то​рую Он обла​го​дат​ствовал нас в Возлюбленном, в Котором мы имеем ис​купле​ние Кровию Его, прощение грехов по благодати Его “... (Еф. I гл. 4 - 7)

Последние две цитаты говорят о предопределении, но это пред​​определение не строится на акте решения Божия, а на пред​ведении - Всеведущий Бог, зная жизнь каждого человека, на этом основании предопределяет индивидуума к спасению (по​ги​бель совершается против воли Божией и является след​ствием воли человека).

Основанием предопределения Божия, как следует из ранее при​веденных выдержек, является предведение поступков чело​ве​​ка. Понять этого мы не можем, так как бытие Божие для нас непостижимо.

Бог обращается к каждому, пострадал за всех, предоп​реде​лил спасти все человече​ст​во через Иисуса Христа. Поэтому го​во​рить о предопределении к погибели вообще нельзя.

Те же, кто не спаслись,  

· “гибнут не от чего - либо другого, а от собственной порочности”. (Л.3 т.8 стр. 58)

Слова: “предопределив усыновить нас Себе чрез Иисуса Хри​ста, по благоволению воли Своей, в похвалу славы благодати Сво​ей, которую Он облагодатствовал нас в Возлюбленном, в Ко​тором мы имеем искупление Кровию Его, прощение грехов по благодати Его “... (Еф. I гл. 5 - 7) 
говорят о предопределении от века пришествия Спасителя, о предопределении усыновле​ния, о предопределении людей к блаженству, а не к погибели. Во​​с​пользоваться же возможностью усыновления может каждый, что и следует из вышеприведенных цитат.

Суть православного учения Бог: - обращается к каждому че​ло​веку, каждый спасается только в зависимости от того, как он следует учению Иисуса Христа. Бог по предведению определяет че​ло​века к спасению, а погибель является следствием воли человека, люди сами опреде​ля​ют себя к погибели.

Подробнее см. Л.12 т.2 стр. 213 - 224.

ОСВЯЩЕНИЕ ДУШИ

К части спасения, совершаемой лично самим человеком, от​носятся: вера в Истинного Бога и в Сына Божия Иисуса Христа; делание добрых дел и нравственное само​совершенствование; любовь к Иисусу Христу и послушание Ему и Церкви; любовь к ближнему.

К части спасения получаемой от Бога при посредстве Церк​ви относятся: крещение; пребывание чадом Церкви Хри​сто​вой; получение Даров Святого Духа; получение прощения гре​хов; причащение - то есть освящение души человека, ко​торого сам человек совершить не может, но получает в Церкви.

Человек сам должен прийти в церковь и приступить к Таин​ст​вам, через которые по​лу​чит благодать. Он сам выбирает, в храм какого христианского исповедания придет, и сам должен удо​сто​вериться, сможет ли там получит необходимые лично ему Дары Святого Духа

При рассмотрении и сравнении направлений христианства не​об​ходимо определить, какое из них обеспечивает получение ос​вящения души от Бога, а какое - нет. 

Очень часто инославные и сектанты понятие освящения души Бо​​гом либо замалчивают вообще, либо подменяют его нравст​вен​ностью, хотя, как уже говорилось, это два совершенно разных момента.

О том, что освящение человека совершается Богом, написано в посланиях Апостолов: - 
· “... избранным, по предведению Бога Отца, при освящении от Духа, к послушанию и окроплению Кровию Иисуса Христа: благодать вам и мир да умножится” (1Петр. I гл. 1 - 2);
· “Иуда, раб Иисуса Христа, брат Иакова, признанным, кото​рые освящены Богом Отцем и сохранены Иисусом Христом” (Иуд. I гл. 1);
· “церкви Божией, находящейся в Коринфе, освященным во Христе Иисусе, призванным святым, со всеми, призывающими имя Господа нашего Иисуса Христа, во всяком месте и у них, и у нас:” (1Кор. I гл. 2);
· “От Него и вы во Христе Иисусе, Который сделался для нас премудростью от Бога, праведность и освящением и искуп​ле​ни​ем, чтобы было, как написано: хвалящийся, хвались Господом”. (1Кор. I гл. 30 - 31);
· “... но омылись, но освятились, но оправдались именем Гос​пода Нашего Иисуса Христа и Духом Бога нашего” (1Кор. VI гл. 11);
· “Сам же Бог мира да освятит вас во всей полноте, и ваш дух, и душа, и тело во всей целости да сохранится без порока в при​шествие Господа Нашего Иисуса Христа” (1Фес. V гл. 23);
· “Он спас нас не по делам праведности, которые бы мы со​тво​рили, а по Своей милости, банею возрождения и обновления Свя​тым Духом, Которого излил на нас обильно через Иисуса Хри​ста Спасителя нашего, чтобы, оправдавшись Его Благо​датью, мы по упованию соделались наследниками жизни веч​ной”. (Тит. III гл. 4 - 7);
· “Ибо освящающий и освящаемые, все от Единаго; поэтому Он не стыдится называть их братьями, говоря” (Евр. II гл.11)

В нескольких местах говорятся об освящении Кровью Иисуса Хри​ста: -
· “По сей - то воле освящены мы единократным принесением те​ла Иисуса Христа” (Евр. X гл. 10);
· “то и Иисус, дабы освятить людей Кровию Своею, пострадал вне врат”. (Евр. XIII гл. 12);
· “то сколь тягчайшему, думаете, наказанию повинен будет тот, кто попирает Сына Божия и не почитает за святыню Кровь Завета, которою освящен и Духа благодати оскорбляет?” (Евр. X гл. 29).
Последняя цитата говорит о причащении христианина.

Такое освящение возможно только в Церкви, в которой со​вер​шаются Таинства, в которых люди получают благодать Свя​того Духа, освящаются через Крещение (баню водную) и При​ча​щение (Кровью Иисуса Христа).

Церковь должна обеспечить возможность без даже малейшей тени сомнения получить эти освящающие Дары. Наличие этой возможности нужно научиться проверять.

Сравнение

Протестантизм и сектантство практически ничего не говорят ни о преобразовании человека к святости, ни о соделывании спа​се​ния, ни об освящении.

Часто приходится слышать, что Бог милосерд и спасет всех, но при этом совершенно игнорируется необходимость послу​ша​ния Богу, соделывания спасения и освящения.

Причиной является отсутствие в их исповеданиях воз​можности получить освящение в таинствах: они не имеют про​ще​ния грехов, истинного причащения, а многие сектанты не име​ют даже истинного крещения. Они боятся, что люди начнут искать благодати в таинствах, заинтересуются истиной и не об​ре​тут ее у них.

Если человек не получил освящения в таинствах, он не до​вер​шил дела своего спасения (не соделал), не сделал себя спо​собным к общению с Богом. И самое ужасное, что причиной часто является неправильный выбор христианского испове​да​ния.

ОСВЯЩЕНИЕ ДУШИ, СОВЕРШАЕМОЕ ЧЕЛОВЕКОМ

Эта часть соделывания спасения включает в себя то, что мы на​зываем нравственностью. Безусловно, чтобы стать нравст​вен​ным человеком, нужны не только усилия совершающего дело сво​его спасения, но и помощь Божия. Огромное значение имеет правильное понимание содержания нравственности

Православный взгляд на нравственность

Нравственность является религиозным понятием, установлен​ным Богом, поэтому ее следует понимать именно так в и таком объ​еме, как Он установил.

Нравственные обязанности можно разделить на две части: 

· отношение человека к Богу;

· отношение к людям.

Эта истина известна еще с момента получения Закона на Си​нае, когда Моисею были вручены две скрижали, она же под​тверждена Иисусом Христом:

· “Иисус сказал ему: возлюби Господа Бога твоего всем серд​цем твоим и всею ду​шею твоею и всем разумением твоим: сия есть первая и наибольшая запо​ведь; вторая же подобная ей: воз​люби ближнего своего, как самого себя; на сих двух заповедях утверждается весь закон и пророки”...(Мф. XXII гл. 37-40)

Но очень часто приходится сталкиваться с иг​но​рированием и замалчиванием важнейшей части нравственности - Богопочитания.

Постоянно приходится слышать, что люди добры, отзывчивы, помогают ближним и на этом основании делаются выводы о том, что с точки зрения нравственности православные и предста​ви​те​ли других направлений в христианстве и даже язычества нахо​дят​ся в одинаковом положении.

В таких выводах совершенно игнорируется первая часть нрав​ственности - Богопочитание.

Человек не может быть признан соблюдающим нравственный закон, если постоянно нарушает ряд требований этого закона

Нравственность не может быть односторонней - необходимо соблюдать все.

Богопочитание заключает в себе:

· веру в истинного Бога, причем веру правильную;

· любовь к истинному Богу;

· послушание истинному Богу;

· служение и молитва только истинному Богу.

Все положения о Богопочитании должны соблюдаться вместе, если хоть одно из них не соблюдается, человек нарушает за​по​ведь о почитании Бога и, следовательно, не является нравственным с точки зрения Воли Божией и православия.

О любви к Богу, послушании Ему и необходимости веры го​во​рилось выше.

Правильное почитание Бога - неотъемлемая часть истинной нравственности.

Неправильное почитание Бога, а также атеизм есть нарушение нравственного закона.

Любовь в ближнему, добрые дела есть не только вне право​славия, но и вне христианства (в язычестве) и это очень хоро​шо: такие люди недалеки от спасения, им нужно только нау​чить​ся истинному Богопочитанию, и они спасутся.

Следует приветствовать все частичные проявления нравствен​но​сти, но при этом направлять человека к ее полноте в истин​ном по​читании Бога, так как спасение возможно только при со​блю​дении всего нравственного закона. Не нужно стесняться по​хва​​лить неправославного человека за то, что он делает хорошего. Но при этом следует очень вежливо и тактично указать на то, чего не хватает, чтобы стать полностью нравственным и обрести спасение.

Необходимость веры в Бога
Необходимость веровать во Христа не вызывает сомнения ни у одного христианина:

· “Кто будет веровать и креститься, спасен будет; а кто не бу​дет веровать, осужден будет”. (Мк. XVI гл. 16.)

· “... без веры угодить Богу невозможно; ибо надобно, чтобы приходящий к Богу веровал, что Он есть и ищущим Его воз​дает”. (Евр. XI гл. 6)

· “... однако, узнав, что человек оправдывается не делами за​ко​на, а только верою в Иисуса Христа, и мы уверовали во Хри​ста Иисуса, чтобы оправдаться верою во Христа “... (Гал. II гл. 16).

Именно слова: - “а кто не бу​дет веровать, осужден бу​дет” указывают на невозможность спасения без веры.

Некоторые различия во мнениях может вызывать вопрос уко​ре​нения веры в сердце человека. Иногда возможно непра​виль​ное понимание слов:

· “Ибо благодатию вы спасены через веру, и сие не от вас - Божий дар: не от дел, чтобы никто не хвалился. Ибо мы - Его творение, созданы во Христе Иисусе на добрые дела, которые Бог предназначил нам исполнять”. (Еф. II гл. 8 - 10)

Контекст указывает на то, что речь идет о спасении, что оно дар Божий верующим, а веру человек получает от слышания (или чтения) слова Божия: 
· “Итак, вера от слышания, а слы​шание от слова Божия”. (Рим. X гл. 17)

Но вера не может быть просто отвлеченной неясной и не сформулированной, неосознанной. Есть детская вера, но эта ис​кренняя вера подразумевает принятие слов Иисуса Христа всем серд​цем, а также обязательное следование авторитету Православной Церкви, безоговорочное послушание.

Вера должна полностью соответствовать Учению Иисуса Христа (см. вы​ше о необходимости правильного понимания Писания). Для определения правильности веры, полноты следования учению Христа составляются изложения веры, символы веры. Именно из них мы узнаем, как кто верует. Подавляющее большинство сект не имеет исповеданий или изложений веры. Это специально и тонко рассчитанный шаг, целью которого является сокрытие вероучения. Утверждение о том, что допускаются самые раз​лич​ные мнения, является совершенным обманом - ведь тогда пол​ностью допустима и православная точка зрения! Они крайне фанатичны и имеют достаточно ясно сформулированное учение, но его нельзя предать огласке - сразу будет получен обо​сно​ван​ный его разбор и станет видна полная его несостоятельность. На​меренное сокрытие учения позволяет в дискуссиях выдвигать множество взглядов, совершенно неожиданных, могущих своей абсурдностью привести в замешательство кого угодно. Столк​нув​шись с “не сформулированным учением” главное сохранять пол​ное душевное равновесие и быть готовым тактично выяснить каждый вопрос до конца, направляя беседу в сторону выяс​не​ния основных моментов спасения.

Исследование веры крайне важно из-за особенностей ве​ро​уче​ния ряда религий ложных откровений и религий восточ​но​го типа. Эти религии, провозглашая веру во Христа, веруют не в Сы​на Божия Ипостась Святой Троицы, а утверждают, что Христос яко​бы является аватаром одного из их богов или вознесенных учителей и получается, что их поклонение, по сути, является по​кло​нением не Христу - Богу, а есть ни что иное, как завуа​ли​ро​ванное поклонение одному из бесов. Подобное поклонение ли​ша​ет человека возможности получения спасения. Поэтому иссле​до​вать необходимо и верования религий.

Лжехристы

В настоящее время появились религии, утверждающие, что их основателем является Христом, пришедший на Землю. С еван​гель​ской точки зрения — это лжехристы.

В отношении религий лжехристов главным является выяс​не​ние обстоятельств Второго Пришествия:

· “Тогда, если кто скажет вам: вот, здесь Христос, или там, не верьте. Ибо вос​станут лжехристы и лжепророки, и дадут вели​кие знамения и чудеса, чтобы прельстить, если возможно, и из​бранных. Вот, Я наперед сказал вам. Итак, если скажут вам: «вот, ОН в пустыне», - не выходите; «вот, ОН в потаенных комнатах», - не верьте; ибо как молния ис​ходит от востока и видна бывает даже до запада, так будет при​шествие Сына Человеческого; ибо, где будет труп, там собе​рутся орлы. И вдруг, после скорби дней тех, солнце померкнет, и луна не даст света своего, и звезды спадут с неба, и силы не​бесные поколеблются; тогда явится знамение Сына Челове​чес​ко​го на небе; и тогда восплачутся все племена земные и увидят Сына Человеческого, грядущего на облаках небесных с силою и славою великою;” ... Мф. XXIV гл. 24 - 30.

Пришествие будет неожиданным, будет сопро​вож​дать​ся ми​ровой природной катастрофой и узнают об этом со​бытии сразу все люди нашей планеты.

Христос специально предупредил, что будут лжехристы, да​же подчеркнул: - “Вот, Я наперед сказал вам”!

Если оценивать утверждения о состоявшемся пришествии с точ​ки зрения Еван​ге​лия Христова, следует проверить, соответствуют ли утверждения о том, что состоялось Второе Пришествие тому, как оно пред​сказано в Евангелии.

Мы видим два совершенно разных явления - мировая ка​та​ст​ро​фа, при предсказанном Втором Пришествии Христа, и неза​мет​ное явление лжехриста: - солнце и луна светят, звезды с не​ба не упали, разве иногда скрываются за тучами! Именно на этом следует делать акцент в диспуте.

Мы должны отдавать себе отчет в том, что антихрист и лже​христы придут не со словами зла и ненависти, а придут со сло​вами любви и мира и этим будут обманывать людей. Будут иметь благообразный вид. Приход лжехристов (малых анти​хри​стов) подготавливает почву для прихода антихриста - люди уже привыкнут к подобным явлениям и будут воспринимать подоб​ных пришельцев как житейскую обыденность.

Называться они будут именем Христа - не лжехристами же себя называть! Иначе кто за ними пойдет? Лжехристы бу​дут нести высшую степень лжи, обманут (прельстят) многих, и каж​дый из них будет утверждать, что именно он - Христос! К этому пора привыкать! Интересны и слова Апостола Павла 2.Сол. II гл. 1 - 12.

Необходимость любить Христа и быть послушным Ему, Апостолам и Церкви

Христос Свое Учение не только проповедовал, но и требовал соблюдения всего, чему Он учил, требовал быть послушными Ему, Апостолам и их преемникам.

Христиане не оставлены на земле без пастыря и, хотя Пастыреначальник Христос не присутствует видимо с нами, Он утвердил для христиан пастырей - епископов и священников, которым поручено руководить духовной жизнью христианских общин и каждого члена общины.

Любовь ко Христу

Требование любви к Богу и ближнему - основная заповедь нравственного закона. Рассмотрим только вопрос любви к Богу. Эта любовь должна быть деятельной, а не только пустыми словами о любви к Иисусу Христу. Сам Христос и Апостолы указали на несколько условий, без которых невозможна любовь к Богу: соблюдение заповедей, учения Христа, любовь к ближнему. Должны выполняться все требования. Только любящим Бога обещано Царство Небесное. Особенно важно обратить внимание на соблюдение заповедей и слов Христа и на послушание Ему и Апостолам. Об этом говорится ясно и неоднократно. Христос требует от христиан любви не на словах, а на деле. Кто не хочет быть послушным Ему и Его ученикам своим образом жизни и соблюдением слов и учения Христа (в том числе правильной верой) свидетельствует делом о нелюбви к Спасителю.
· “Иисус сказал ему: возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим и всею душею твоею и всем разумением твоим: сия есть первая и наибольшая заповедь;” ... (Мф. XXII гл. 37; см так же Мк. XII гл. 30; Лк. X гл. 27)

· “Кто любит отца или мать более, нежели Меня, не достоин Меня; и кто любит сына или дочь более нежели Меня, не достоин Меня;” (Мф. X гл. 37)

· “Кто имеет заповеди Мои и соблюдает их, тот любит Меня”...(Ин. XIV гл. 21)

· “... получит конец жизни, который обещал Господь любящим Его” . (Иак. I гл. 12)

· “... не бедных ли мира избрал Бог быть богатыми верою и наследниками Царствия, которое Он обещал любящим Его?” (Иак. II гл. 5)

Если человек не любит Бога, он не сможет войти в Царство Небесное:

· “Кто не любит Господа Иисуса Христа, анафема, маран - афа”. (1 Кор. XVI гл. 22)

Послушание Христу и Апостолам, на которое неоднократно указывается в Новом Завете, является проявлением на деле любви к Христу, о которой говорилось выше.

Послушание Христу, апостолам и пастырям

Послушание нужно рассматривать, как неотъемлемую часть люб​ви к Богу. И здесь вполне уместна параллель житейскому мо​менту: если человек кого - то любит и уважает, он будет ста​раться ничем не огорчить его, а если тот человек занимает более высокое положение, будет беспрекословно выполнять все пору​че​ния.

Самое печальное, что многие совершенно не понимают самой простой истины - если мы называем себя христианами и хотим спастись, то обязаны исполнять написанное в Свя​щенном Пи​сании (Евангелии, Деяниях, посланиях, Откровении) причем не по своей во​ле решать, что правильно, что - нет, чему верить, а чему - нет. Христос пришел воз​ве​стить Свою Волю и ее нужно только исполнять и правильно понимать. О необходимости пра​виль​ного вероучения говорилось выше. Здесь отметим: не мо​жет человек отменять и пересматривать Слово Божие, точно так же как не может простой человек по - своему понимать граж​дан​ские законы: - нарушит закон и будет нести наказание, и никто не спросит, как он понимает нарушенную статью закона, а осудят, и слушать не станут. Тем больше нужно слушать Всеведу​ще​го Бога: - Он и самые тайные мысли наши знает, не примет Он на Страшном Суде отговорок и философской премудрости.

Необходимость послушания Иисусу Христу и Евангелию:
· “Не всякий, говорящий Мне: “Господи! Господи!”, войдет в Царство Небесное, но исполняющий волю Отца Моего Небес​но​го”. (Мф. VII гл. 36) 

· “Итак, всякого, кто слушает слова Мои сии и исполняет их, уподоблю мужу благоразумному, который построил дом свой на камне; и пошел дождь и разлились реки, и подули ветры, и уст​ремились на дом тот, и он не упал, потому что основан был на камне. А всякий, кто слушает сии слова Мои и не исполняет их, уподобится человеку безрассудному, который построил дом свой на песке; и пошел дождь, и разлились реки, и подули ветры, и на​легли на дом тот; и он упал, и было падение его великое”. (Мф. VII гл. 24 - 27)

· “... идите, научите все народы, крестя их во Имя Отца и Сы​на, и Святаго Духа, уча их соблюдать все, что Я повелел вам” ... (Мф. XVIII гл. 19 - 20);

· “... кто любит Меня, тот соблюдет слово Мое; ... Нелю​бя​щий Меня не соблюдает слов Моих”; (Ин. XIV гл. 23 - 24)

· “А что мы познали Его, узнаем из того, что соблюдаем Его за​поведи. Кто говорит: “я познал Его”, но заповедей Его не соблюдает, тот лжец, и нет в нем истины; а кто соблюдает слово Его, в том истинно любовь Божия совершилась; из сего узнаем, что мы в Нем. Кто говорит, что пребывает в Нем, тот должен поступать так, как Он поступал”. (1 Ин. II гл. 3 - 6)

· “... кто любит Меня, тот соблюдает слово Мое; и Отец Мой возлюбит его, и Мы придем к нему и обитель у него сотворим. Не​любящий Меня не соблюдает слов Моих; “... (Ин. XIV гл. 23 - 24)

· “Истинно, истинно говорю вам: кто соблюдет слово Мое, тот не увидит смерти вовек” (Ин. VIII гл. 51)

· “...хотя Он и Сын, однако, страданиями навык послушанию, и, совершившись, сделался для всех послушных Ему виновником спасения вечного, “... (Евр. Vгл. 8 - 9)

· “Благодарение Богу, что вы, быв прежде рабами греха, от серд​ца стали послушны тому образу учения, которому предали себя”. (Рим. VI гл. 17)

Обязанность послушания Апостолам (то есть соблюдение написанного в Деяниях, посланиях, Откровении и переданного в устном Предании):
· “... если Мое слово соблюдали, будут соблюдать и ваше” (Ин. XV гл. 20)

· “Слушающийся вас Меня слушает, и отвергающийся вас Ме​ня отвергается, а отвергающийся Меня отвергается Пославшего Меня”. (Лк. X гл. 16)

· “Итак, братия, стойте и держите предания, которым вы на​у​че​ны или словом или посланием нашим. (2Фес. II гл. 15) 
· ... “Если же кто не послушает слова нашего в сем послании, того имей​те на замечание и не сообщайтесь с ним, чтобы устыдить его”. (2Фес. III гл. 13)

· “За сим, братия, просим и умоляем вас Христом Иисусом, что​бы вы, приняв от нас, как должно вам поступать и угождать Богу, более в том преуспевали, ибо вы знаете, какие мы дали вам заповеди от Господа Иисуса. (1Фес. IV гл. 1-2) 
· “... не​по​кор​ный непокорен не человеку, но Богу, Который и дал нам Ду​ха Своего Святаго”. (1Фес. IV гл. 8)

Обязательность послушания пастырям:

· “Пастырей ваших умоляю я, сопастырь и свидетель страда​ний Христовых и со​у​частник в славе, которая должна открыть​ся: пасите Божие стадо, какое у вас, над​зирая за ним не при​нуж​денно, но охотно и богоугодно, “... (1Петр. V гл. 1-2)

· “Также и младшие, повинуйтесь пастырям; “... (1Петр. V гл. 5)

· “И Он поставил одних Апостолами, других пророками, иных Евангелистами, иных пастырями и учителями, “... (Еф. IV гл. 11)

· “Итак, внимайте себе и всему стаду, в котором Дух Святый поставил вас блюстителями пасти Церковь Господа и Бога, “... (Деян. XX гл. 28)

Необходимость послушания Церкви:

· “Если же согрешит против тебя брат твой, пойди и обличи его между тобою и им одним; если послушает тебя, то приобрел ты брата твоего; если же не послушает, возьми с собою еще од​но​го или двух, дабы устами двух или трех свидетелей подтвер​ди​лось всякое слово; если же не послушает их, скажи церкви; а если и церкви не послушает, то да будет он тебе, как язычник и мы​тарь”. (Мф. XVIII гл. 15 - 17)

В Евангелии и Посланиях выделяются требования послушания: Иисусу Христу, Апостолам, рукоположенным пастырям и Церкви.

Наравне с необходимостью послушания, Спаситель и Апо​сто​лы неоднократно подчеркивают недопустимость непослушания и непокорности.
Недопустимость непослушания Иисусу Христу:
· “Не всякий, говорящий Мне: “Господи! Господи!”, войдет в Цар​ство Небесное, но исполняющий волю Отца Моего Небес​ного”. (Мф. VII гл. 36) 

· “Смотрите, не отвратитесь и вы от говорящего. Если те, не по​слушав глаголавшего на земле, не избегли наказания, то тем бо​лее не избежим мы, если отвратимся от Глаголющего с небес, Которого глас тогда поколебал землю, ... “(Евр. XII гл. 25)

· “... всякая душа, которая не послушает Пророка того, истре​бит​ся из народа”. (Деян. III гл. 23)

· “Они говорят, что знают Бога, а делами отрекаются, будучи гнус​ны и непокорны и не способны ни к какому доброму делу”. (Тит. I гл. 16)

· “Ибо время начаться суду с дома Божия; если же прежде с нас начнется, то какой конец непокоряющимся Евангелию Бо​жию?” (2Петр. IV гл. 17)

· “И если кто услышит Мои слова и не поверит, Я не сужу его: ибо Я пришел не судить мир, но спасти мир. Отвергающий Меня и не принимающий слов Моих имеет судью себе: слово, ко​торое Я говорил, оно будет судить его в последний день”. (Ин. XII гл. 47 - 48)

· “А что мы познали Его, узнаем из того, что соблюдаем Его заповеди. Кто говорит: “я познал Его”, но заповедей Его не со​блю​дает, тот лжец, и нет в нем истины; а кто соблюдает слово Его, в том истинно любовь Божия совершилась; из сего узнаем, что мы в Нем. Кто говорит, что пребывает в Нем, тот должен по​ступать так, как Он поступал”. (1Ин. II гл. 3 - 6)

· “... кто любит Меня, тот соблюдает слово Мое; и Отец Мой воз​любит его, и Мы придем к нему и обитель у него сотворим. Не​любящий Меня не соблюдает слов Моих; “... (Ин. XIV гл. 23 - 24)

Недопустимость непослушания Апостолам и рукоположенным пастырям:
· “Слушающийся вас Меня слушает, и отвергающийся вас Ме​ня отвергается, а отвергающийся Меня отвергается Пославшего Меня”. (Лк. X гл. 16)

· “А если кто не примет вас и не послушает слов ваших, то, вы​ходя из дома или из города того, отрясите прах от ног ваших; истинно говорю вам: отраднее будет земле Содомской и Гоморрской в день суда, нежели городу тому”. (Мф. X гл. 14 - 15)

· “За сим, братия, просим и умоляем вас Христом Иисусом, что​бы вы, приняв от нас, как должно вам поступать и угождать Богу, более в том преуспевали, ибо вы знаете, какие мы дали вам заповеди от Господа Иисуса. (1 Фес. IV гл. 1 - 2)
· ... непокорный непокорен не человеку, но Богу, Который и дал нам Духа Своего Святаго”. (1 Фес. IV гл. 8)

Практическое использование

Мы очень часто забываем, что, обосновывая недопустимость не​пра​вильного вероучения, нельзя в качестве аргументов при​во​дить только логические выводы. Мы должны основываться толь​ко на Священном Писании, особенно когда говорим с ино​славным. Неверное вероучение является следствием непослу​ша​ния Христу.

Мы часто просто не рассматриваем вопрос широко. Разби​е​ние проблемы на мелкие части не только не облегчает аргумен​тации, но и мешает видеть ее глубину.

Инославие не только отрицает авторитет Церкви и Предание, оно даже доходит до непризнания ряда Апостольских посланий. 

Только рассмотрение вопросов с точки зрения послушания Иисусу Хри​сту и Его Учению дает твердое основание для защиты пра​виль​ной точки зрения.

Именно так следует подходить к необхо​ди​мо​сти выяснять истинный смысл слов Священного Писания.

Нужно обратить внимание на то, что послушание пастырям, по сути, дополнительно указывает на необходимость выполнять по​становления Вселенских и Поместных Соборов. Ведь на Все​ленских Соборах присутствовали именно пастыри, о послушании которым говорилось в вышеприведенных местах.

Православное учение о добрых делах и нравственном самосовершенствовании
Спасение не только дар Божий людям, спасение нужно совершать и для его получения необходимо приложить труд.

Этот труд заключается не только в укреплении веры, испол​не​нии установлений Христа о таинствах, но и в совершении доб​рых дел и в нравственном самосовершенствовании.

Добрые дела и нравственное самосовершенствование, по сути, взаимосвязаны. Дела не имеют самостоятельного значения, вер​нее могут его иметь только на начальном этапе духовной жизни, когда еще внутренний человек не стяжал любви к ближнему и добрые дела еще не исходят от сердца, их приходится совершать, при​нуж​дая себя, и они имеют большое воспитательное значение.

Добрые дела. На их необходимость многократно указыва​ет​ся в Священном Писании: 

· “Ибо мы - Его творение, созданы во Христе Иисусе на доб​рые дела, которые Бог предназначил нам исполнять”. (Еф. II гл. 10)

· “Что пользы братия мои, если кто говорит, что он имеет ве​ру, а дел не имеет? может ли вера спасти его? Если брат или се​ст​ра наги и не имеют дневного пропитания, а кто - нибудь из вас скажет им: “идите с миром, грейтесь и питайтесь”, но не даст им потребного для тела: что пользы? Так и вера, если не име​ет дел мертва сама по себе. ... Ты веруешь что Бог един: хо​рошо делаешь; и бесы веруют и трепещут. ... Не делами ли оп​рав​дался Авраам, отец наш, возложив не жертвенник Исаака, сы​на своего? Видишь ли, что вера содействовала делам его, и делами вера достигла совершенства? ... Видите ли, что человек оправдывается делами, а не верою только? ... Ибо как тело без духа мертво, так и вера без дел мертва”. (Иак. II гл. 14 - 26)

Обычно забывают привести повествование о Страшном Суде, когда Господь именно по делам будет отделять людей для бла​жен​ства и страдания. (Мф. XXV гл. 31 - 46)

О добрых делах можно говорить очень много, но здесь важ​но обратить внимание на их истинную роль, которая следует из слов Христа и Апостолов:

· “Добрый человек их доброго сокровища сердца своего выно​сит доброе, а злой человек из злого сокровища сердца своего вы​носит злое, ибо от избытка сердца говорят уста его”. (Лк. VI гл. 45)

· “И если я раздам все имение мое и отдам тело мое на сож​же​ние, а любви не имею, нет мне в том никакой пользы”. (1Кор. XIII гл. 3)

Но, с другой стороны, добрые дела не являются основанием для получения награды в Царстве Небесном, они не имеют само​стоятельного значения. 

Очень важна для понимания истинной роли награды за доб​рые дела притча, в которой Царство Небесное уподоблено хозя​ину виноградника и работникам, нанятым в разное время дня и получившим равную плату независимо от совершенного труда. 

· “Пришедшие же первыми думали, что они получат больше, но получили и они по динарию; и, получив, стали роптать на хо​зяина дома и говорили: эти последние работали один час, и ты сравнял их с нами, перенесшими тягость дня и зной, Он же в ответ сказал одному из них: друг! я не обижаю тебя; не за ди​нарий ли ты договорился со мною? возьми свое и пойди; я же хо​чу дать этому последнему то же, что и тебе; разве я не вла​стен в своем делать что хочу? или глаз твой завистлив оттого, что я добр? Так последние будут первыми и первые послед​ни​ми, ибо много званных, а мало избранных”. (Мф. XX гл. 1 - 16 см. и контекст)

Здесь нужно обратить внимание на слова Христа: “... я же хо​чу дать этому послед​нему то же, что и тебе; разве я не вла​ст​ен в своем делать что хочу?”, ясно говорящие о том, что на​г​рада не зависит от труда, то есть количества добрых дел. То, что добрые дела не имеют решающего значения в спасе​нии, следует и из слов Апостола Павла:

· “Он спас нас не по делам праведности, которые бы мы со​творили, а по Своей милости, банею возрождения и обновления Свя​тым Духом, Которого излил на нас обильно через Иисуса Хри​ста, Спасителя нашего, чтобы, оправдавшись Его благо​датью, мы по упованию соделались наследниками вечной жизни. Слово это верно; и я желаю, чтобы ты подтверждал о сем, дабы уверовавшие в Бога старались быть прилежными к добрым де​лам: это хорошо и полезно человекам”. (Тит. III гл. 5 - 8)

Для обретения Царства небесного играет роль состояние души человека, причем первостепенное значение имеет любовь, как ос​нова пребывания в Боге:

· “Бог есть любовь и пребывающий в любви пребывает в Боге, и Бог в нем”. (1Ин. IV гл. 16)

· “... не любящий брата пребывает в смерти”. (1Ин. III гл. 14)

Апостол Павел указывает на значение добрых дел в сравне​нии с любовью, акцентируя внимание на приоритете внутрен​не​го состояния перед внешними делами:

· “И если я раздам все имение мое и отдам тело мое на сож​же​ние, а любви не имею, то нет в том никакой пользы”. (1Кор. XIII гл. 3)

Апостол Иоанн говорит о делах, как деятельном проявлении любви:

· “Любовь познали мы в том, что Он положил за нас душу Свою: и мы должны полагать души свои за братьев. А кто име​ет достаток в мире, но, видя брата своего в нужде, затворяет от него сердце свое, - как пребывает в том любовь Божия? Дети мои! станем любить не словом или языком, но делом и исти​ною”. (1Ин. III гл. 16 - 18)

Дела являются проявлением внутреннего состояния человека:

· “Ибо всякое дерево познается по плоду своему, потому что не собирают смокв с терновника, и не снимают винограда с ку​старника. Добрый человек из доброго сокровища сердца своего выносит доброе, а злой человек из злого сокровища сердца сво​его выносит злое, ибо от избытка сердца говорят уста его”. (Лк. VI гл. 44 - 45)

То, что во многих местах Священного Писания говорится о воздаянии, не является основанием для трактовки добрых дел, как оснований для получения вознаграждения: они - проявления состояния души, степени истинной любви или глубины ее отсут​ствия, и по мере состояния души будет человек ближе к Богу в Царстве Небесном или дальше от Него в преисподней.

· “Дела сами по себе, в качестве внешних поступков или от​дель​ных подвигов, не имеют в христианстве значения. Пове​де​ние здесь ценится только, как выражение соответствующаго на​строения души, известнаго направления воли, хотя в свою оче​редь и влияет на образование этого настроения”. (Л.11 стр. 249)

· “Царство Божие не награда за труды, а милость, предла​га​е​мая туне и усвояемая по мере приемлемости каждого”. (Л.11 стр. 251) и это подтверждается словами Апостола Павла:

· “... дар Божий - жизнь вечная во Христе Иисусе Господе нашем” (Рим. VI гл. 23).

· “Всем этим отрицается праведность законная и на место ея по​ставляется праведность евангельская, праведность духа и исти​ны, праведность, которая состоит не в исправном пове​де​нии, а во внутреннем обновлении, в перемене душевной. Эта ду​ховная праведность только и дает человеку вход в небесное цар​ство духа и истины”. (Л.11 стр. 250)

Собственно говоря, понять значение добрых дел можно ис​хо​дя из того, что каждый должен сделать себя хоть отчасти свя​тым (в меру своих сил): только праведным будет открыт вход в Царство Небесное. У человека в духовной жизни есть разные сте​пени восхождения, и индивидуальное отношение к добрым де​лам изменяется по мере духовного роста. Люди очень разные. Од​ни добры от рождения, другим приходится переламывать свой характер для делания добра. В связи с этим и отношение к доброделанию очень разное. На начале пути многим приходится творить добро, принуждая себя выполнять заповедь Спасителя, а по мере возрастания в духовной жизни, добрые дела сами исходят из сердца. Но нужно много над собой работать, пре​об​разуя душу, приближая ее к идеалу праведности, так, как только праведник способен воспринять райское блаженство.

Нравственное самосовершенствование. Выше говори​лось, что человек в земной жизни должен преобразовать себя, чтобы хоть в малейшей степени Бог прославил его святостью. Для этого нужно сделать себя таким, чтобы нравственное состо​я​ние души соответствовало бы определению святости. Каждый сам совершает свое спасение, неустанным трудом преобразуя се​бя, свою душу, изгоняя из нее злое и насаждая любовь и добро, целенаправленно изменяя и формируя свой характер. Только тог​да добрые дела станут естественной и неотъемлемой потреб​ностью. Нравственное самосовершенствование - основная область, в которой каждый христианин должен постоянно трудить​ся и это следует из слов Апостола Петра:

· “Как послушные дети, не сообразуйтесь с прежними по​хо​тя​ми, бывшими в неведении вашем, но, по примеру призвавшего вас Святаго, и сами будьте святы во всех поступках; ибо на​пи​сано: “будьте святы, потому что Я Свят”. (1Петр. 1 гл. 14 - 16)

· “Или не знаете, что неправедные Царства Божия не на​сле​дуют? Не обманывайтесь: ни блудники, ни идолослужители, ни пре​любодеи, ни малакии, ни мужеложники, ни воры, ни лихо​им​цы, ни пьяницы, ни злоречивые, ни хищники - Царства Бо​жия не наследуют”. (1Кор. VI гл. 9 - 10)

· “Ни крещение, ни отпущение грехов, ни знание, ни при​ча​стие таинств, священная трапеза, ни принятие тела, ни прича​стие крови, ничто другое из этого не в состоянии будет нам по​мочь, если не имеем жизни правой и удивительной, и свободной от всякаго греха”. (Л.11 стр. 226)

Неотъемлемой частью нравственности является правильное по​чи​тание Бога, а нравственное самосовершенствование немыс​ли​мо без укрепления в истинной вере.

Сравнение

Исторически сформировались три взгляда на добрые дела: - православный, изложенный выше, и не совпадающие с ним ка​толический и протестантский.

Католическое юридическое воззрение. Заключается в том, что добрые дела заглаживают грехи человека. Вплоть до того, что можно совершить даже больше добрых поступков, чем нужно для спасения.

Мнение не имеет оснований в Священном Писании. Оно не учи​тывает того, что все люди искуплены Страданиями Спа​си​те​ля:

· “... Христос, чтобы привести нас к Богу, однажды пострадал за грехи наши, ... “(1 Петр. III гл. 18)

· “Он есть умилостивление за грехи наши, и не только наши, но и всего мира” (1 Ин. II гл. 2)

· “... прощены вам грехи ради имени Его”. (1 Ин. II гл. 12)

· “Ибо какая польза человеку, если он приобретет весь мир, а душе своей повредит? Или какой выкуп даст человек за душу свою?” (Мк. VIII гл. 37)

· “Он же однажды, к концу веков, явился для уничтожения гре​ха жертвою Своею. ... Христос, однажды принеся Себя в жерт​ву, чтобы подъять грехи многих, “... (Евр. IX гл. 26 - 28)

Из вышеприведенных высказываний совершенно ясно следу​ет, что ни о какой плате за грехи нет и речи - Христос по​ст​ра​дал за грехи всех, каждый же человек должен добиваться, что​бы это прощение греха, содержащееся в потенции, отнеслось бы лично к нему.

Католическая точка зрения не учитывает параллельных мест и игнорирует требование до​стиже​ния святости, подменяя его формальным деланием доб​рых дел в качестве платы за грехи. Мы имеем дело с глубо​чай​шим искажением основ духовной жизни, ее цели и сути доб​ро​де​лания. Юридическое воззрение фактически развивает низшую ста​дию доброделания, трансформируя ее в цель.

Протестантское спасение через веру. Основывается на высказываниях Священного Писания об оправдании верой и отрицает ценность добрых дел для спасения. По своей сути это противоположность неправильному католическому учению о ро​ли добрых дел. Протестантизм не сумел полностью отмести лож​ную юридическую концепцию католицизма и вместо при​ня​тия правильной точки зрения, основанной на Священном Писа​нии с учетом всех параллельных мест, была принята противоположная крайность. Роль добрых дел была рассмотрена выше.

 Взгляд сектантов. Отличается самым широким спектром мнений. От придания добрым делам решающего значения для спасения при игнорировании таинств до различных промежу​точ​ных взглядов, заключающих смесь католических и проте​стан​т​ских воззрений.

Выводы. Делание добрых дел не имеет никакого значения для человека, если он в душе остается злым, не имеющим люб​ви. Юридический взгляд на добрые дела, как на заглаживание гре​ха, отвлекает человека от главного - целенаправленного нрав​ственного самосовершенствования, вносит глубочайшие искаже​ния во взгляд на путь достижения спасения. Правда, при этом, со​вершенно неправильным было бы считать, что в католицизме отсутствует нравственное самосовершенствование - оно, безусловно, имеет место.

ОСВЯЩЕНИЕ ДУШИ, ПОЛУЧАЕМОЕ ОТ БОГА

Сначала рассмотрим основные принципиальные моменты, определяющие возможность получения невидимого освяще​ния от Бога.

Очень важно понимать, почему Православная Церковь ут​вер​ж​дает, что именно в ней можно получить необходимые для спа​се​ния Дары Святого Духа и почему эти Дары нельзя получить в других христианских исповеданиях и в других религиях.

Получение даров Святого Духа

Жизнь христианина немыслима без получения невидимых Даров Святого Духа. В этом разделе мы будем рассматривать только те Дары, без которых невозможна в принципе духовная жизнь христианина и спасение души. Эти Дары обещал дать Христос, и они подаются людям в особых священнодействиях - Таинствах.

Поэтому остановимся на том, как их можно получить и быть уверенным, что они действительно получены. Это, пожалуй, са​мый важный момент - не получив Даров Святого Духа не спа​семся. В Православной Церкви есть все гарантии получения Да​ров Святого Духа. Именно в этом ее принципиальное отличие от сект и других безблагодатных христианских организаций. Не поняв этого и не научившись доступно объяснять людям, не достигнем ничего.

Дары Святого Духа люди получают в священнодействиях - бо​гослужениях, которые называются Таинствами. Для их совер​ше​ния необходим правильно рукоположенный священник:

· “Итак каждый должен разуметь нас, как служителей Христо​вых и домостроителей таин Божиих”. 1.Кор. IV гл. 1.

Слово “домостроители” в древнегреческом языке имеет зна​че​ние “правители, распорядители”. По контексту следует, что эти слова относятся к Апостолам (1.Кор. IV гл. 1 - 6), а не ко всем христианам. Благодать священства передается при рукопо​ложении священнослужителей (см. ниже), которые и получают власть Апостольского священства, становясь при этом и домо​стро​ителями таинств.

Сам термин Таинства совершенно незнаком подавляющему боль​шинству неправославных, за исключением, пожалуй, только католиков и части протестантов. Даже староверы беспоповцы и большинство отпавших от православия в секты не знакомы с ним.

Название произошло от слова тайна: - человек не может ви​деть, как ему сообщаются Дары Святого Духа. Он их получает неизвестным для него, тайным образом.

На невидимость Духа Божия, невозможность человеку Его ощу​щать, отсутствие Духа Божия в мире, существование духа мира, его отличие от Духа Божия указано в Священном Пи​са​нии: - 
· “И умолю Отца, и даст вам другого Утешителя, да пребудет с вами вовек, Духа истины, Которого мир не может принять, по​тому что не видит Его и не знает Его; а вы знаете Его, ибо Он с вами пребывает и в вас будет”. (Ин. XIV гл. 16 - 17);

· “Дух дышит, где хочет, и голос его слышишь, а не знаешь, откуда приходит и куда уходит: так бывает со всяким, рож​ден​ным от Духа”. (Ин. III гл. 8);

· “Но мы приняли не духа мира сего, а Духа от Бога, дабы, знать дарованное нам от Бога”. (1Кор. II 12)

Следовательно, мир Духа Божия при​нять не может, ибо людям не дано знать, откуда Он приходит, но есть дух мира, которого мы не приняли, а ведь это дух нечистый и не всякий сумеет от​ли​чить его от Духа Божия.

Мы знаем проповедников говорящих: я даю вам Духа Бо​жия, примите Дары Духа Божия, на вас сошел Дух Божий. Здесь возможно все: - как искреннее заблуждение, ос​но​ван​ное на незнании, так и преднамеренный обман, а непо​сред​ственная проверка органами чувств человека или научной аппаратурой невозможна.

Есть только один способ удостовериться в действитель​но​сти получения невидимых Даров.

Для получения Даров Святого Духа необходимы несколько ус​ловий. Мы остановимся только на основных, являющихся гарантией получения:

· Дары должны быть обещаны Иисусом Христом;

· лицо, объявляющее о получении Даров Святого Ду​ха, должно быть правильно рукоположенным епис​копом или священником;

· в молитве или фразе, предваряющей получение Да​ров Святого Ду​ха должно быть правильно сформулировано, что че​ловек получает, и эта формулировка должна быть подтвержде​на Священным Писанием, то есть, должно быть правильное вероучение о Таинствах.

Священник должен иметь право совершать Таинства и обязан правильно совершить внешние действия, положенные при этом. Узнав, правильно ли рукоположен священнослужитель, посмот​рев, убедившись в правильности совершения внешних действий, можно сделать вывод - получены Дары или нет.

Необходимость в священнослужителях и степени священства прямо установлены Апостолами:

· “Для того я оставил тебя в Крите, чтобы ты завершил недо​конченное и по​ставил по всем городам пресвитеров, как я тебе приказывал: “.... (Тит. I гл. 5)

Сам факт установления требований, которым должны от​ве​чать священнослужители - ярчайшее свидетельство установления Апостолами этих степеней служения, получаемых, как говорится ниже, с возложением рук священства. (См. 1Тим. III гл. 1 - 8)

Рукоположение священнослужителя

Епископ или священник сначала сам должен получить Дары Духа Святого по​зво​ля​ю​щие ему совершать Таинства - должен быть правильно рукоположен в Таинстве Свя​щен​ства еписко​па​ми или епископом, которые сами были ранее правильно рукопо​ло​жены.

Любой человек может очень убедительно сказать - вы полу​чи​ли Духа Святого, но на самом деле это будет просто введе​ни​ем в заблуждение.

Передача Даров священства берет начало непосредственно от Апостолов и непрерывно совершается через епископов в Пра​во​славной Церкви. Это называется Апостольским преемством бла​годати. Для того чтобы посвящение в степень священства состо​я​лось и было правильным, должны соблюдаться два момента:

· непрерывная цепь возложения рук от Апостолов;

· правильное вероучение о священстве.

Необходимость возложения рук.

Дух Божий видимым образом сошел на Апостолов в день Пя​тидесятницы, а потом Апостолы Его передавали, возлагая руки. Это был видимый для людей знак, что тот, на кого возложены руки, получил Духа Святого. Все молящиеся за литургией виде​ли, что Апостолы после соответствующей молитвы, возлагали ру​ки на конкретного человека, получавшего благодать священ​ст​ва.

Все это совершалось открыто, вся община видела про​ис​хо​дившее и присутствующие были не только участниками совмест​ной молитвы, но и свидетелями происходившего, они знали, что их новый епископ или пресвитер действительно таковым явля​ется - правильно рукоположен. Так продолжается непрерывно уж почти две тысячи лет в Православной Церкви. Дары Святого Духа передаются через рукоположение епископов.

О передаче Даров Духа Святого через возложение рук го​во​рится в Священном Писании:

· “Находившиеся в Иерусалиме Апостолы услышав, что Сама​ря​не приняли слово Божие, послали к ним Петра и Иоанна, ко​торые, придя, помолились о них, чтобы они приняли Духа Свя​таго. Ибо Он не сходил еще ни на одного из них, а только были они крещены во имя Господа Иисуса. Тогда возложили руки на них, и они приняли Духа Святаго. Симон же, увидев, что через возложение рук Апостольских подается Дух Святый, принес им деньги, говоря: дайте и мне власть сию, чтобы тот, на кого я возложу руки, получал Духа Святаго”. (Деян. VIII гл. 14 - 19) 
Это повествование свидетельствует, что апостолы обращались к Богу с молитвой, потом возлагали руки и люди получали Духа Святаго. Обратите внимание - молитва и возложение рук.
Дело в том, что Дары Святого Духа, получаемые при возло​же​нии рук после крещения (о которых шла речь в выше​при​ве​денном отрывке) отличались от подаваемых при поставлении свя​щеннослужителей и именно в молитве содержалась просьба по​дать соответствующие Дары.

Первые диакона были крещены, Стефан был даже исполнен Духа Святаго, но, несмотря на это, на них были возложены ру​ки Апостолов. Это пример отличия Даров Святого Ду​ха, подаваемых в крещении, исполненности Духа Святого от благодати священства. (См. Деян. VI гл.1 6; Л. 3 т. 9 кн. 1 стр. 143)

Мы привыкли рассматривать событие с Симоном волхвом толь​ко как попытку полу​чить за деньги благодать Святого Ду​ха, но ведь это еще и ярчайшее свидетельство того, что ее мож​но было получить не иначе, как только через возложение рук Апо​стольских. Не стал бы он предлагать деньги, будь у него дру​гая возможность. Именно предложение денег и является свидетельством того, что иного способа получить благодать в Апостольские времена не было, а те сверхъ​есте​ст​вен​ные способности, которыми обладал Симон, были другого ро​да - он их получил в мире от духа мира сего. Увидев разницу, он хотел получить благодать через возложение Апостольских рук, не понимая, о чем просит. Прекрасно зная цену деньгам, он не стал бы их попусту тратить. Он внутренне чувствовал разни​цу, понимая, что этого он никаким иным путем не получит.

Особо выделялся момент получения благодати священства:

· “Не неради о пребывающем в тебе даровании, которое дано тебе по пророчеству с возложением рук священства”. (1 Тим. IV гл. 14)

· “... их поставили перед Апостолами, и сии, помолившись, возложили на них руки”. (Деян. VI гл. 6)

Обратите внимание на слова “с возложением рук священ​ст​ва” - они, несомненно, отличают подачу Дара священства от по​дачи других Даров - введен новый, специфичный термин.

Апостолы поставляли епископов, пресвитеров и диаконов толь​​ко через возложение рук и это было внешним знаком по​лу​чения благодати священства.

Передача благодати священства (отличавшейся от получения других Даров Святого Духа) через особое “возложение рук свя​щенства” полу​чи​ло название Апостольского преемства бла​годати, суть кото​ро​го в том, что для получения благодати священства необ​хо​дима непрерывная цепь епископских рукопо​ло​жений, идущая от Апостолов через епископов, причем разрыв цепи епископских рукополо​же​ний (ни священники ни диакона не могут никого ру​ко​полагать) оз​на​​чает утрату благодати свя​щен​​ства - не полу​чив​ший Даров Свя​того Духа благодати епис​коп​ской не может и свя​щен​нодей​ст​вовать рукоположение - пере​да​вать нечего. 

Св. Ипполит Римский (†258) в книге «Апостольское предание» пишет: - 
· “Во епископа да поставляется избранный всем народом и, когда он будет назван и понравится всем, пусть соберется вместе с пресвитерами и присутствующими епископами в воскресный день. По согласию всех да возложат руки на него, а пресвитеры пусть стоят в молчании. Пусть сохраняют молчание все, молясь в сердце, вследствие нисхождения Духа. Один из присутствующих епископов, по просьбе всех возлагая руку на того, который посвящается во епископа, пусть молится, говоря так: ...”
Святой Киприан Карфагенский (†258) в произведении «Книга о единстве Церкви» пишет: - 
· “Ереси происходили и происходят часто оттого, что строптивый ум не имеет в себе мира и посевающее раздор вероломство не держится единства. Гос​​подь, сохраняя свободный наш произвол, допускает быть сему, чтобы, через ис​ку​шение сердец и мыслей наших состязанием об истине, в ясном свете пред​ставилась чистой вера достойных. Об этом предвозвещает Дух Святой че​рез апостола, говоря: подобает и ересем в вас быти, да искусниц явлени бы​вают в вас (1 Кор. 11, 19). Так испытываются верные и открываются веро​лом​ные; так, еще прежде дня судного, отлучаются души праведных от неправед​ных и отделяются плевелы от пшеницы! Отделяются те, которые без божест​венного распоряжения, самовольно принимают начальство над безрассуд​ны​ми скопищами, без законного посвящения поставляют себя вождями, присва​и​вают себе имя епископа тогда, как никто не дает им епископства. Дух Святой в псалмах называет их сидящими на седалище губителей (Пс. 1, 1), язвой и заразой для веры; людьми, обольщающими посредством змеиных уст, искусными в извращении истины; пагубным языком, изрыгающим смертоносный яд; людьми, которых слово распространяется, как рак (2 Тим. 2, 17), и беседа вливает смертную заразу в сердце каждого”.

Церкви вели еще с Апостольских времен списки первенствующих епископов.
Необходимость правильного вероучения о священстве

Рукоположение священнослужителя, как и любое Таинство, со​вершается Богом. Епископ, совершающий рукоположение, обра​щается с молитвой к Богу и просит ниспослать опреде​лен​ные благодатные Дары Святого Духа. Поэтому очень важно ве​роучение: именно от него зависит, чего просят при совершении Таинства (см. ниже). Если правильно рукоположенный епископ не будет просить при рукоположении им священнослужителя той благодати, которая нужна для совершения Таинств, руко​по​лагаемый ее не получит, не станет правильно рукоположенным священнослужителем.

Проверка правильности рукоположения

Следует проверить, как наличие непрерывной цепи Апо​столь​ского преемства, так и правильность учения о священстве. При​чем оба момента должны быть соблюдены.

Если отсутствует Апостольское преемство, о правильности ру​коположения не может быть и речи, но, если есть не​пре​рыв​ное Апостольское преемство, а учение о священстве не пред​по​лагает, что священнослужитель совершает Таинства, приносит Богу жертвы, рукоположение не может быть признано состо​яв​шим​ся и Апостольское преемство прерывается.

Проверка наличия Апостольского преемства

Главный критерий - история христианской организации.

Если христианская организация давно отделилась от одной из Апостольских Церквей или образовалась иным образом, су​ществует литература о ее истории, написанная православными богословами или инославными исследователями, о новых же образованиях подчас неизвестно ничего.

Многие секты тщательно скрывают свою историю, по​нимая, что именно так можно проследить отсутствие у них благо​да​ти Апостольского преемства.

Из истории можно узнать, какие епископы Апостольской Церк​ви посвятили епископов данной религиозной организации. Обычно выясняется: - никакие, или были епископы, но они сами не имели благодати Апостольского преемства - то есть ру​ко​полагавшие их были просто мирянами и ничего не могли пе​ре​дать.

Это очень важный вопрос, требующий серьезнейшей провер​ки. У ряда сект, не имеющих священства, руководители общин называются епископами и пресвитерами, но, на самом деле, они просто миряне, так как Даров Священства от правильно руко​по​ложенных епископов ни они, ни их предшественники не полу​чали.

Некоторые, особенно современные секты, даже называют се​бя православными, но их епископы или лишены сана законной церковной иерархией и являются просто мирянами, или полу​чи​ли “рукоположение” от лишенных сана, поэтому от мирян ничем не отличаются.

Любой епископ или священник Апостольской Церкви имеет или может в любой получить документ, удостоверяющий пра​вильность его рукоположения.

История Апостольских Церквей известна всем, можно купить книги и прочесть, даже у сектантов не возникает сомнений по по​воду сохранения в Православной Церкви Апостольского пре​ем​ства.

Проверка учения о священстве

Необходимо ознакомиться с догматическим богословием изу​чаемого направления в христианстве, а также ознакомиться с молитвами, которые читаются при рукоположении священно​слу​жи​телей. Может оказаться, что догматика не предполагает ка​ких - либо отличий священнослужителя от мирянина, а в молит​ве испрашивается только благословение, а не право приносить жертвы или совершать Таинства, как это имеет место у ан​г​ли​кан: - у них сохранилось преемство возложения рук от Апо​сто​лов, но вероучение о священстве не предполагает отличия свя​щен​ников от мирян, а в молитве на рукоположение испраши​ва​ет​ся просто благословение. Именно по этой причине англикан​ство не имеет священства. (См. ниже и Л.64)

Православный архиерей, рукополагая священника, возложив руку на голову ставленника, молится: “исполни Святаго Твоего Духа дара: да будет достоин предстояти непорочно жертвеннику Твоему, вествовати Евангелие Царствия Твоего, священнодейст​во​вати слово истины Твоея, приносити Тебе дары и жертвы ду​ховныя, возновляти люд Твой чрез купель пакирождения”. В то время, как при рукоположении диакона испрашивается “... слу​жи​телем быти, и работати нескверным Твоим Тайнам, ... даруй же ему благодать, юже даровал еси Стефану, первомученику Твоему,” ... (См. чиновник.)

Священник приносит Богу в жертву умилостивления и благо​дарения за всех христиан во время литургии хлеб и вино (см. ни​же), а Таинства совершает Бог (см. ниже), поэтому свя​щен​ник только предстоит жертвеннику, совершает молитву и дей​ст​вия, но не Таинства - это есть точное следование догматике.

Сравнение

Основным возражениями являются ссылки на:

· “... устрояйте из себя дом духовный, священство святое, чтобы приносить духовные жертвы, благоприятные Богу Иису​сом Христом”. (1 Петр. II гл. 5)

· “Но вы - род избранный, царственное священство, народ святой, люди, взятые в удел, дабы возвещать совершенства При​звавшего вас из тьмы в чудный Свой свет, некогда не на​род, а ныне народ Божий; некогда непомилованные, а ныне по​милованы”. (1 Петр. II гл. 9 - 10)

Из этих слов сектантами делается вывод, что все христиане священники и особое священство не нужно.

Такая трактовка в корне расходится с контекстом и с ранее приведенными отрывками, повествовавшими о рукоположении Апостолами епископов и пресвитеров.

Православию так же свойственно понимание того, что всем хри​стианам принадлежит царственное священство - это вполне пра​вославный термин, указывающий на то, что все православ​ные христиане должны нести в себе и вокруг себя освящение лю​бовью и добрыми делами: - 
· “Так да светит свет ваш пред людьми, чтобы они видели ваши добрые дела и прославляли От​ца вашего небесного”. (Мф. V гл. 16)

Все православные христиане призваны быть царственным священством и являются таковым в меру совершенства образа жизни индивидуума

Но наряду с царственным священством, присущим каждому пра​вославному человеку, в православии есть еще и особое свя​щенство, присущее только получившим благодать священства в особом Таинстве Священства.

Слова Апостола Петра следует понимать в том смысле, что каждый христианин должен приносить Богу духовные дары - плоды своей духовной жизни - веру, любовь и добрые дела, стать святым.

Параллельным местами являются и отрывки из Ветхого Завета:

· “... если вы будете слушаться гласа Моего и соблюдать завет Мой, то будете Моим уделом из всех народов, ибо Моя вся земля, а вы будете у Меня царством Священников и народом святым; “... (Исх. XIX гл. 5 - 6).

Практически такая же фраза, но она не понимается в прямом смысле. О невозможности ее прямого понимания говорит не только повествование об избрании Аарона и его рода в свя​щен​ники, но и страшные наказания, постигшие тех, кто самовольно присвоил себе право священства:

· “И возьми к себе Аарона, брата твоего, и сынов его с ним, от среды сынов Израилевых, чтоб он был священником Мне, “... (Исх. XXVIII гл. 1)

· “И собрались против Моисея и Аарона и сказали им: полно вам; все общество, все святы, и среди их Господь! Почему же вы ставите себя выше народа Господня? ... и разверзла земля уста свои, и поглотила их и домы их, и всех людей Кореевых и все имущество; “... (Числ XVI гл. 3; 32 контекст вся XVI и XVII гл.) 
В XVII главе повествуется о дополнительном чуде с расцвевшим жезлом Аарона, которым народу еще раз ука​зы​вался избранный для священства род.

Богу неугодно, если даже избранные Им священники прино​сят не установленное Им служение: сыновья Аарона - священ​ни​ки были наказаны смертью за принесение чуждого огня:

· “Надав и Авиуд, сыны Аароновы, взяли каждый свою ка​диль​ницу, и положили в них огня, и вложили в него курений, и принесли пред Господа огонь чуждый, который Он не велел им; и вышел огонь от Господа и сжег их, “.... (Лев. X гл. 1 - 2)

Эти выдержки особенно ярко указывают на недопустимость понимания слов Апостола Петра в смысле принадлежности свя​щенства каждому христианину.

В качестве аргумента, на котором основывают возможность получения священства в сектах, используют описания случаев схождения Святого Духа на людей без участия Апостолов. Сек​танты, приводя эти моменты, утверждают, что они именно та​ким образом получили священство непосредственно от Бога.

В Деяниях Апостольских описаны случаи схождения Духа Свя​таго и на не крещенных, но, как это ясно из контекста, опи​саны особые случаи, когда самим Апостолам давались знамения о необходимости просвещать крещением необрезанных. Особен​но важно отметить, что события происходили в присутствии самих Апостолов, которые и могли лично засвидетельствовать истинность происшедшего. (Деян. X гл. 44 - 48; XI гл. 15; контекст X гл. 1 - XI гл.18; доп. XV гл. 1 29.)

Но нет никаких оснований утверждать, что это был дар свя​щенства.

Очень примечателен случай схождения Святаго Духа на Кор​ни​лия сотника и его семью. Есть основания полагать, что оно со​провождалось теми же явлениями (огненные языки и шум) как и в день Пятидесятницы. (Деян. II гл. 1 - 4)

Но и здесь не говорится о получении даров священства. Нет никаких оснований утверждать, что таким образом непосред​ст​вен​но от Бога, можно получать Дары Святого Духа и, тем более Дары священства.

Вышеописанные случаи должны были побудить Апостолов отменить исполнение обрядового закона для прозелитов из языч​ников.

Апостол Павел исполнился Духа Святаго через возложение рук Анании, а Апостолы, бывшие в Иерусалиме, это подтвер​ди​ли, приняв Павла в общение. (Деян. IX гл. 1 - 30; Гал. II гл. 9)

Утверждение о том, что посвящает община не имеет осно​ваний в Писании - Апостолы возлагали руки сами, а не община.

В ряде сект имеются утверждения о том, что в Апостольские вре​мена не было трехстепенной иерархии, а под наименованием епископ и пресвитер имели в виду одну иерархическую степень.

При этом ссылаются, что, пригласив в Ефесских пресвитеров, Апостол обращается к ним «епископы» (Деян. XX гл. 20, 28). Св. Ириней Лионский предполагает, что на встречу прибыли не только пресвитеры, но и епископы.

В послании к Титу Апостол Павел, перечисляя качества, не​об​ходимые для пресвитеров, называет их епископами (Тит. I гл. 5, 7).

В первом послании к Тимофею Апостол Павел говорит, что​бы Тимофей избирал на пресвитерскую должность достойных (III гл. 1 - 7), не рукополагал поспешно (V гл. 22), оказывал осо​бую честь служащим достойно (V гл. 17), согрешающих на​ка​зывал и обличал (V гл. 19 - 20). Все это отнесено только к Ти​мофею и ни к кому из местных пресвитеров и уже само по се​бе указывает на особое положение выше пресвитеров.

Об особом епископском служении свидетельствуют даже апо​стольские канонические правила, где ясно видна иерархическая раз​ница между епископом и пресвитером, а свидетельства древ​них отцов церкви указывают на то, что велись особые списки епи​с​копов Поместных Церквей уже с Апостольского времени. Эти свидетельства являются непреpeкаемыми историческими доку​ментами, а утверждающие об отсутствии особой степени епис​ко​па подобных документов не имеют. Правда, в IV веке появился некто Аэрий, утверждавший об отсутствии особой епископской сте​пени, но был осужден, как еретик всей Церковью. 

В те времена епископов иногда называли пресвитерами (сло​во пресвитер в переводе означает старейший) указывая на поло​жение старшинства в христианских общинах, например, это наи​менование в том же смысле применяли к себе даже такие Апо​столы, как Петр и Иоанн (1Петр. V гл. 1; 2Ин. I гл. 1). Особенностью общин апостольского времени было то, что в боль​шинстве случаев они возглавлялись епископами.

Это дает основания сделать вывод о том, что в Апостольское время существовала отдельная иерархическая степень епископа и отдельная иерархическая степень пресвитера.

(Приводится по Л.12 т.2 стр. 167 - 176; Л.26. стр. 220 - 222; там же подробнее.)

Особенности православного учения о совершении Таинств.

Внешние знаки и молитва при совершении Таинств

Из вышеприведенных отрывков следует, что внешним знаком передачи благодати священства являлось возложение рук - все видели, кого конкретно посвящали. У других Таинств иные внешние знаки, например, - погружение в воду при Крещении, помазание Миром при Миропомазании.

Некоторые внешние знаки известны из Священного Писания, другие из Предания.

Особенное значение имеет молитва перед моментом совер​ше​ния Таинства (перед тем, как получить Дары Святого Духа).

Дело в том, что священник в молитве обращается к Богу с просьбой подать Дары. Причем не какие - то неопределенные, не то что только что придумали попросить, а те Дары, о пода​я​нии которых говорится в Священном Писании, подачу которых Сам Бог установил.

Таинства совершает Бог по молитве епископа или священника
В Священном Писании есть или обетования (то есть обеща​ния) Самого Спасителя о подаче определенных Даров или све​дения об установлении подачи Даров Святого Духа Апостолами. Только эти, Богом установленные Дары, а не какие - то неиз​ве​стные или придуманные, мы можем получить.

Бог подает, что обещал, Его слово неизменно и нерушимо. Все просимое в Таинствах имеет основание в Священном Пи​са​нии, что так же является одной из гарантий получения.

Епископ или священник молится и совершает видимые дей​ст​вия.

Если эти условия соблюдены и нет ни малейшего сомнения в том, что это действительно так, можно быть совершенно уверен​ным в получении невидимого.

Роль священнослужителя в совершении Таинств

Одной из нападок сектантов на апостольское священство яв​ляется утверждение, что православные учат о том, что священ​ники сами подают Святого Духа при совершении Таинств. Так же существует неправильное мнение, что от нравственного со​сто​яния священнослужителя зависит совершится Таинство или нет.

· “Сам Христос, говорили также древние учители и защитники православия, силою Св. Духа, невидимо преподает людям кре​щение, Сам разрешает их от грехов, Сам рукополагает в свящ. степени, Сам освящает св. Дары на святом жертвеннике”. (Л. 12 т. 2 стр. 394)
· “... благодатная сила таинства зависит собственно от заслуг и воли Христа Спасителя, который Сам невидимо и совершает их; а па​стыри Церкви суть только служители Его и видимыя орудия, чрез которыя Он преподает та​инства людям”. (Л. 12 т. 2 стр. 393)

Прекрасно объясняют этот момент слова Блаженного Авгу​сти​на:

· “Богу всегда принадлежит благодать, Богу - и таинство, а че​ловеку - одно слу​жение. Если он хорош, то согласуется с Бо​гом, действует с Богом; если - дух, то чрез него совершает Бог ви​димую форму таинства, а Сам дарует бла​го​дать”. “Не думай​те, будто от нравов и действий людей зависят боже​ственныя таинства: они святы от того, кому принадлежат” (Л.12 т. 2 стр. 394)

Так же ясно высказывается об этом и св. Иоанн Златоуст, говоря о Таинстве Евхаристии:

· “Итак, веруйте, что и ныне совершается та же вечеря, на ко​торой Сам Он воз​ле​жал. Одна от другой ничем не отличается. Нельзя сказать, что эту – совер​ша​ет человек, а ту совершал Хри​стос; напротив, ту и другую совершал и со​вер​шает Сам Он. Когда видишь, что священник преподает тебе дары, пред​став​​ляй, что не священник делает это, но Христос простирает к тебе руку. Как при крещении не священник крестит тебя, но Бог невидимою силою держит гла​ву твою, и ни ангел, ни архангел, ни другой кто не смеет приступить и кос​нуть​ся, так и в при​чащении. Если один Бог возрождает, то Ему одному при​над​​ле​жит дар. Не видишь ли, что и у нас желающие кого - либо усы​но​вить, не рабам вверяют это дело, а сами являются в суд? Так и Бог не ангелам вверил дар, но Сам присутствует, повелевает и говорит: не зовите Отца на земли (Мф. XXIII, 8). ... А кто дал тебе большее, т.е. предложил Самого Себя, Тот тем более не почтет недостойным Своего величия и преподать тебе Свое Тело”. (Л. 3 т. 7 стр. 521)

· “Действия этого таинства совершаются не человеческою си​лою. Тот, Кто со​вер​шил их тогда, на той вечери, и ныне совер​шает их. Мы занимаем место слу​жителей, а освящает и претво​ряет дары сам Христос. Да не будет здесь ни од​ного Иуды. Ни одного сребролюбца. Если кто не ученик Христов, то пусть уда​лится; и трапеза не допускает тех, которые не таковы. Со уче​ни​ки Моими, Го​ворит Христос, сотворю пасху (Матф. XXVI, 18). Эта та же трапеза, кото​рую предлагал Христос, и ничем не менее той. Нельзя сказать, что ту совер​ша​ет Христос, а эту человек; ту и другую совершает сам Христос”. (Л. 3 т. 7 стр. 827)

· “... они рукоположены были молитвою, потому что так со​вер​шается рукоположение. Возлагается рука на человека; но все совершает Бог, и Его десница касается головы рукополагаемого, ес​ли рукоположение совершается как должно”. (Л. 3 т. 9 кн. 1 стр. 138)

Роль священнослужителя в совершении таинств заключается в правильном совершении молитв (то есть в просьбе к Богу нис​послать обещанные Спасителем Дары Святого Духа) и в испол​нении установленных для каждого таинства внешних действий, а Благодать снисходит непосредственно от Бога (не через свя​щен​нослужителя). Так как таинства совершает Сам Господь, не​до​стоинство священника не является препятствием к совер​ше​нию таинств, а недостойный священник понесет особо тяжкое на​казание от Бога. Отличие священника от простого человека в том, что ему дана власть совершать таинства (Л.12 т. 2 стр. 174). Понятие власть совершать таинства на современном языке означает право приносить Богу молитву о ниспослании обещан​ных в Священном Писании Даров Святого Духа, в ответ на ко​то​рую, Бог эти Дары, безо всякого сомнения, подает. 

Разрешение вопроса о роли священника в совершении та​инств - прекрасный пример того, как используются Священное Предание и святоотеческие творения для разрешения неясных вопросов. Поэтому Апостолы называют себя домостроителями, а не совершителями таинств.

Невозможность священства для женщин

Этот вопрос стал актуальным из-за практики англикан, ста​рокатоликов и протестантов.

В Ветхом завете (См. Исх. XXVIII гл. 1; Лев. I гл. 5; VI гл. 14) говорится о священниках, как о сынах Аароновых. Дщери Аароновы не упоминаются. Даже употребление в пищу мяса жерт​венных животных, что особо отмечено, разрешено только мужчинам: 
· - “священник, совершающий жертву за грех, должен есть ее; ... весь мужеский пол священнического рода может есть ее: “... (Лев. VI гл. 26 - 29; см. VII гл. 6)

В требованиях к священнослужителю говорится о мужчинах (1Тим. III гл.) и там же выдвигаются требования к женам священнослужителей.

В послании к Римлянам (Рим. XVI гл. 1) упоминается диакониса, но служение диаконис, называемых еще вдовицами, за​ключалось не в служении у алтаря, не в совершении Таинств, а в делах милосердия, помощи священникам в крещении жен​щин.

Существование института диаконис в древней Церкви не яв​ляется аргументом в пользу женского священства, так как они не исполняли никаких обязанностей священнического служения.

Даже диаконы мужчины не совершают Таинств, а только по​могают при этом.

Совершенно исключает возможность священства для женщин требование Апостола Павла:

· “Жены ваши в церквах да молчат, ибо не позволено им гово​рить, а быть в подчинении, как и закон говорит. Если же они хо​тят чему научиться, пусть спрашивают о том дома у мужей сво​их; ибо неприлично жене говорить в церкви”. (1 Кор. XIV гл. 34 - 35)

Вышеприведенных выдержек вполне достаточно для того, что​бы считать Волю Божию по этому вопросу ясной, а ее нару​шать не дано никому.

· “Божественная мудрость Христа - Устроителя Церкви пред​у​казала нам решение данного вопроса. Среди лиц, близких ко Хри​сту, были и женщины, но ни одна из них не была включена в апостольскую Двоенадесятицу. Мы не можем допустить, что​бы Христос, действуя так, делал уступку духу своего времени”. (Л.100 стр.9)

Вспомним многочисленные случаи совершения Спасителем чу​дес в субботу - Христос совершал Свое служение независимо от ожидаемой реакции иудеев.

Это только подтверждает факт, что православие, отвергая свя​щенство для женщин, следует практике, установленной Хри​стом. Даже Божия Матерь не была причастна к служению свя​щенства!

Воздействие Таинств на принимающего

Суть вопроса сводится к тому, с каким расположением души человек должен подходить к Таинству, чтобы получить обещан​ную благодать и что произойдет, если этого расположения души не будет.

Православное вероучение основывается на словах Апостола Павла, говорившего о Таинстве Причащения:

· “Посему, кто будет есть хлеб сей или пить чашу Господню недостойно, виновен будет против Тела и Крови Господней. Да испытывает же себя человек, и таким образом пусть есть от хлеба сего и пьет из чаши сей. Ибо, кто ест и пьет недостойно, тот ест и пьет осуждение себе, не рассуждая о Теле Господнем. Оттого многие из вас немощны и больны и немало умирает”. (1Кор. XI гл. 27 - 30)

Суть такова - Таинство совершилось, хлеб и вино преложены в Тело и Кровь Христа, но человек может принять Таинство не​достойно и оно, не перестает быть Таинством, но принимающий “ест и пьет осуждение себе”.

· “От приступающего к Таинствам, без всякаго сомнения, тре​бу​ется вера и надлежащее приготовление по уставу Церкви; но не для того, чтобы таинства соделались таинствами и могли действовать благодатию, а, чтобы принятие таинств было достой​ное, чтобы оно не обратилось в суд или осуждение недостойно приемлющим, и чтобы действия принятой благодати были впол​не спасительными и плодоносными в душах верующих”. (Л.12 т.2 стр. 395)

Глубже исследовать вопрос невозможно по причине от​сут​ст​вия сведений в Священном Писании.

Крещение

Необходимость крещения обычно не вызывает сомнений. Основные возражения вызывает способ совершения крещения.

· “... кто не родится от воды и Духа не может войти в Цар​ст​вие Божие”. (Ин. III гл. 5)

А это значит, что спасение (вхождение в Царство Небесное) невозмож​но без крещения.

· “Итак, идите научите все народы, крестя их во имя Отца и Сына и Святаго Духа, “... (Мф. XVIII гл. 19)

Крещение должно совершаться через троекратное погруже​ние, обливание и окропление в православии является практикой допустимой только в крайнем случае, когда человек тяжело бо​лен или нет достаточного количества воды. В приходах, где есть воз​можность, желательно устраивать бассейны для погружа​тель​ного крещения взрослых.

В разговорах с инославными не следует стесняться признать, что наша практика обливательного, а, точнее, окропительного кре​щения получила распространение в годы гонений и, со вре​ме​нем, погружательное крещение снова будет общеупотреби​тель​ной практикой.

Название “водное крещение” применяемое сектантами отно​сит​ся и к православному - ведь в воде крестим, водой обливаем или окропляем!

Есть секты, отвергающие крещение водой, крестящие Духом.

Вышеприведенные слова Спасителя ясно указывают на необ​хо​димость крещения водой.

В Писании ясно выделяются два совершенно разных мо​мен​та: - крещение в воде и получение Даров Святого Духа, состав​ляющие внешнюю и внутреннюю стороны Таинства крещения.

Это подтверждают вышеприведенные цитаты, а также:

· “... кто может запретить креститься водою тем, которые, как и вы, получили Святаго Духа?” (Деян. X гл. 47);

· “... евнух сказал: вот вода; что препятствует мне креститься? ... и сошли оба в воду, Филипп и евнух; и крестил его. Когда же вышли из воды, Дух Святый сошел на евнуха; “... (Деян. VIII гл. 36 - 39)

Особенно вторая цитата свидетельствует о двух моментах - крещении водой и схождении Святого Духа. Следует обратить внимание, что факт схождения Духа был в присутствии Апо​сто​ла, который мог это подтвердить.

Очень важно понимать - крещение в воде и получение Даров Святого Духа два совершено разных момента Таинственного воз​рождения человека.

Слова Иоанна Предтечи, что за ним идет Тот, Который будет крестить Духом Свя​тым и огнем (Мф. III гл. 11; Мк. I гл. 8; Лк. III гл. 16), следует понимать, как указание на от​личие кре​щения Иоаннова от Новозаветного, которое совершается Духом Божиим при по​гружении в воду. Иначе будет противоречие в тексте, чего в Писании быть не может и, следовательно, трак​тов​ка, отвергающая крещение водой, не имеет основания в Пи​са​нии. Предтеча говорил об отличии Новозаветного крещения во​дой и Духом, установленного Са​мим Иисусом Христом, в ко​тором человек рождается заново, от Иоаннова, совершав​ше​гося в покаяние и не выходившего за пределы обрядового омовения (см. Лев. XXII гл. 1 - 7).

Необходимость крещения в воде особенно подчеркивается со​бытием крещения Корнилия сотника:

· “Тогда Петр сказал: кто может запретить креститься водою тем, которые, как и мы, получили Святаго Духа? И велел им кре​ститься во имя Иисуса Христа” (Деян. X гл. 46 - 47).

В то время, когда человек видимо погружается в воды кре​щения, благодать Божия невидимо действует на все существо кре​щаемого, совершая, по слову Спасителя, рождение свыше:

· “... аще кто не родится свыше, не может видети Царствия Бо​жия” (Ин. III гл. 3). (Л. 12 т. 2 стр. 252)

Погружение является видимой стороной Таинства, возрож​де​ние совершается Духом Святым невидимо.

Точно так же, лишь как акцент на одной из сторон христи​ан​ского крещения, следует рассматривать высказывания о кре​ще​нии во Христа. В последних стихах Евангелия от Матфея Апо​столам дано указание крестить во имя Отца и Сына и Святаго Духа.

Обязательность крещения в воде и крещение во имя Отца и Сына, и Святого Духа вытекает из принципа необходимости со​блюдения всего, написанного в Священном Писании Нового За​вета. Если в каком - либо месте делается акцент на одной из сто​рон Божественного установления, наша обязанность, иссле​до​вав текст, найти параллельные места и соблюсти весь объем тре​бований по данному вопросу.
Православное крещение совершается в три погружения. Ос​нованием для этого является Апостольское постановление, за​фик​сированное в Правилах Святых Апостолов:

· “Аще кто, Епископ, или пресвитер, совершит не три погру​же​ния единаго тай​но​действия, но едино погружение, даемое в смерть Господню: да будет из​вер​жен. Ибо не рек Господь: в смерть мою крестите, но: шедше научите вся язы​ки, крестяще их во имя Отца и Сына и Святаго Духа”. (Правило св. Ап. 50) 

Православная Церковь признает не совершившимся креще​ние, если при этом не совершены три погружения или не про​из​не​сены слова о том, что человек крестится “во имя Отца и Сына, и Святого Духа”.

Исторические свидетельства в писаниях святых отцов и пра​вилах Соборов указывают на всеобщность в древней Церкви Кре​​щения в три погружения. Исключения были, но это были именно исключения, которые полнота Церкви отвергала.

Крещение, в исключительных случаях, в православной Церк​ви (угроза смерти при отсутствии священника) могут совершать и миряне, но оно должно быть совершено при троекратном по​гружении и при правильном произнесении крещальной форму​лы. Сам мирянин должен быть правильно крещен.

Исходя из этого, признается состоявшимся протестантское кре​​​щение.

Крещение подавляющего большинства сект признается несо​сто​явшимся, так как оно производится или в одно погружение, или не во имя Отца и Сына и Святаго Духа, или лицом, ко​то​рого самого, или крестивших его, крестил человек, не полу​чив​ший правильного крещения.

Человек сам себя крестить не может, такое крещение так же является несостоявшимся. Например, некоторые из основателей баптизма крестили себя сами.

Трудно понять сектантов, не желающих совершать крещение в три погружения и во имя Отца и Сына, и Святого Духа. Основной - то момент для них именно погружение. Правда, со​блю​дение внешней формы крещения не сделало бы их крещения со​стоявшимся, так как неизвестно кем и как крещены основа​те​ли секты.

Способ проверки правильности крещения

Для того чтобы установить правильно ли крещен человек, не​​обходимо узнать: 

· как был крещен крестивший, и правильно ли были крещены лица, крестившие его и их предшест​вен​ни​ки;

· совершено ли было крещение в три погру​же​ния;

· крещен ли во имя Отца и Сына и Святаго Духа.

Если хоть одно из условий не соблюдено, крещение явля​ет​ся несостоявшимся. Православная Церковь в таких случаях при​ни​мает людей через крещение, являющееся первым. Если присо​е​диняющийся до уклонения в сектантство был православным, крещение не повторяется.

Сравнение

Погружательное крещение. Многие секты делают основной акцент на необхо​димость погружательного крещения. Но именно этому учит и Православная Церковь.

Некрещение младенцев. Взгляд основывается на том, что от крестящегося требуется вера. Выдвигается утверждение, что кре​​щение само по себе не спасает человека и для спасения не очень - то необходимо. Например, если умирающий уверует, но не сможет креститься, он будет спасен. Спасает вера.

Нигде в Писании не сказано, что детей крестить нельзя.

В Писании приведены случаи крещения целых семей: 
· “Ког​да же крестилась она и домашние ее ... “. (Деян. XVI гл. 15) 
· “Крестил я так же Стефанов дом; ... “. (1Кор. I гл. 16) 
Обычно в семьях, особенно на востоке, бывают дети самого разного воз​раста. Ни в одном случае нет оговорки о некрещении детей. 

К тому же кре​стные обещают научить детей вере. 

Необходимость веры перед крещением не вызывает ни малей​ших сомнений: -

· “Кто будет веровать и креститься, спасен будет; а кто не будет веровать, осужден будет”. (Мк. XVI гл. 16) 
Но Писание нужно рассматривать с параллельными местами. Кре​ще​ние и вера две неотъемлемые части спасения. Без любой из них нет спасения. Такова воля Христа. Не нам ее пытаться ос​па​ривать.

Если человек болен или при смерти, его может крестить лю​бой православный. В таких случаях присутствие священника не​обя​зательно. Но без крещения спастись нельзя: - “кто не родит​ся от воды и Духа не может войти в Царствие Божие” (Ин. III гл. 15).

Крещение Духом Святым. Харизматические секты считают кре​​​щение Духом важнейшим моментом своей практики. Одним из оснований для выводов об отдельном крещении Ду​хом Святым яв​ляются слова: -

· “Он будет крестить вас Духом Свя​тым” (Мк. I гл. 7 - 8)

· “а вы, через несколько дней пос​ле се​го, будете крещены Ду​хом Святым” (Деян. I гл. 4 - 5).

Слова Мк. I гл. 7 - 8 указывают на отличие Иоаннова кре​ще​ния от Новозаветного, но следует вспомнить слова: -

· “кто не ро​дит​ся от воды и Духа не может войти в Царствие Божие” (Ин. III гл. 15),
являющиеся параллельным местом к выше​ука​зан​ной цита​те, указывающее, что Новозаветное Крещение совершается водою и Духом - име​ет две стороны одного действия.

Слова, приведенные в Деян. I гл. 4 - 5 говорят не об обычном крещении Духом Святым, а об обещании схождения Духа Свято​го в День Пятидесятницы, как это следует из контекста Деян. I гл. 4 - 8.
Важна ссылка на крещение самарян, ко​торые были крещены во имя Иисуса Христа, но не приняли Духа Святого - крещение уже состоялось или было совершено иным лицом! К самарянам были специально посланы Апостолы Петр и Иоанн: -

· “Находив​ши​еся в Иерусалиме Апостолы, услы​шав, что Самаряне при​ня​ли сло​во Божие, послали к ним Петра и Иоанна, которые, при​дя, помолились о них, чтобы они при​ня​ли Духа Святаго. Ибо Он не сходил еще ни на одного из них, а только были они кре​щены во имя Господа Иисуса”. (Деян. VIII гл. 14 - 17) 
Апо​сто​лы не совершали крещения, а помолились о них, чтобы они при​ня​ли Духа Святаго - совершили иное действие. 

Не менее важен случай крещения учеников Иоанновых Апо​столом Павлом:

· “Услышав это, они крестились во имя Господа Иисуса, и, когда Павел возложил на них руки, нисшел Дух Святый, и они стали говорить иными языками и пророчествовать”. (Ин. XIX гл. 5 - 6)

В обоих случаях крещение явно отделяется от события полу​чения Святого Духа. Нет никаких указаний на то, что полу​че​ние Даров Святого Духа является продолжением крещения или его восполнением - речь явно идет об отдельном событии.

Возложение рук Апостола, после которого Иоанновы уче​ни​ки стали говорить на языках, является не действием Крещения, а подачей Даров Святого Духа - отдельным Таинством, которое теперь совершается в виде Миропомазания (см. ниже).

Даже терминология подчеркивает отдельность событий - кре​щение и принятие, нисшествие Духа Святого - разные термины.

Это подтверждается крещением Корнилия сотника и бывших с ним:

· “Тогда Петр сказал: кто может запретить креститься водою тем, которые, как и мы, получили Святаго Духа? И велел им креститься во имя Иисуса Христа” (Деян. X гл. 46 - 47).

И здесь ясно и четко отделены два события - сошествие Духа Святого и крещение. Если бы достаточно было крещения только Ду​хом, не нужно было бы креститься водой.

Поэтому применение термина крещение Духом для обозна​че​ния понятия крещения не имеет основания в Писании и про​ти​во​речит практике Апостольского времени - имеет место смешение по​нятий крещения и снисшествия Святого Духа.

Особенно ярко это подтверждается событием крещения Кор​ни​лия сотника - Дух Святой нисшел, но Апостол крестил лю​дей, следовательно, события не тождественны.

Из этого можно сделать только вывод, что крещение Духом Святым не только не может заменить Крещения водою и Духом, или восполнить его, но даже действие с подобным названием во​обще не имело места в Апостольские времена.

Тем более не имеет оснований утверждение сектантов о том, что обязательным признаком крещения Духом Святым являются особые дары:

· “И иных Бог поставил в Церкви, во - первых, Апостолами, во - вторых, про​ро​ка​ми, в-третьих, учителями; далее, иным дал си​лы чудодейственые, так же да​ры исцелений, вспоможения, управ​ления, разные языки. Все ли Апостолы? Все ли пророки? Все ли учители; Все ли Чудотворцы? Все ли имеют дары ис​це​​ле​​​ний? Все ли говорят языками? Все ли истолкователи?” (1Кор. XII гл. 28 - 30).

Особые Дары Духа Святого не носили всеобщего характера, а были исклю​чи​тель​ным явлением. Потому утверждения о том, что крещение обязательно должно в каждом случае сопровож​даться получением особых Даров, проти​во​речит Писанию и исто​рическим фактам в Апо​стольского времени.

То, что имеет место в сектах при Крещении Духом Святым может быть идентифи​цировано только с воздействием бесов на человека (дополнительно см. ниже разделы о прелести, ложных чудесах, глоссолалии), а человек оказывается вообще некре​щен​ным.

Православное учение о получении даров Святого Духа - Миропомазании
Апостолы после крещения возлагали руки на новопро​све​щен​ных и те получали Дары Святого Духа. Уже сами Апостолы вве​ли миропомазание, заменившее возложение рук. О Миро​по​мазании упоминается неоднократно: 1 Ин. II гл. 20, 27; 2 Кор. I гл. 21 - 22. Его введение имело причины практического ха​рактера - со временем число крестящихся увеличилось, Апо​сто​лы и епископы были неспособны на всех возложить руки, и, что​бы это таинство могли совершать и пресвитеры, было введе​но Миропомазание. Миро освящают епископы. В принципе, пра​​вославный епископ может совершить таинство возложением рук, но это вышло из обихода.

То, что получение Даров Святого Духа не является частью кре​щения, не является кре​ще​нием Духом и огнем, было рас​смотрено выше, здесь же отметим, о каких Дарах идет речь.

В крещении человек рождается заново и после этого по​лу​ча​ет Дары Святого Духа. Необходимость следует из того, что Апо​​столы сообщали их после крещения всегда. Даже спе​ци​аль​но были посланы апостолы Петр и Иоанн в Самарию, где они возложили руки на уже крещенных, а ведь те времена не было транспорта и, скорее всего, Апостолы десятки километров шли пешком. В тексте нет ни малейшего даже намека на то, что при​бывшие Апостолы совершили крещение:

· “Находившиеся в Иерусалиме Апостолы, услышав, что Сама​ряне приняли сло​во Божие, послали к ним Петра и Иоанна, которые, придя, помолились о них, чтобы они приняли Духа Святаго. Ибо Он не сходил еще ни на одного из них, а только бы​ли они крещены во имя Господа Иисуса”. (Деян. VIII гл. 14 - 17). 

Суть дарований Духа Святого можно уяснить из пророчества Исайи о Мессии: “дух премудрости и разума, дух совета и кре​пости, дух ведения и благочестия; и страхом Господним испол​нится”. (Ис. XI гл.2 3).

Каждый лично заинтересован в получении таких важных Да​ров.

Иногда верующие через это возложение рук получали и осо​бые Дары Духа Святаго, выражавшиеся в даре пророчества, язы​​ков (Деян. XIX гл. 6; см. так же Л. 12 т. 2 стр. 275). Но эти дары не носили всеобщего характера, что особенно важно от​метить, так как существуют секты, считающие, что крещение происходит только Духом и обязательно проявляется в особых Дарах:

· “И иных Бог поставил в Церкви, во - первых, Апостолами, во - вторых, проро​ка​ми, в-третьих, учителями; далее, иным дал си​лы чудодейственые, так же да​ры исцелений, вспоможения, управ​ления, разные языки. Все ли Апостолы? Все ли пророки? Все ли учители; Все ли Чудотворцы? Все ли имеют дары ис​це​​ле​​ний? Все ли говорят языками? Все ли истолкователи?” (1Кор. XII гл. 28 - 30).

На это место следует обратить внимание - особые Дары Духа Святого не носили всеобщего характера, а были исклю​чи​тель​ным явлением.

Способ проверки получения Даров

По сути, необходимо проверить, имеет ли человек, заяв​ляю​щий о подаче Даров Святого Духа Апостольское преемство. Спо​соб проверки наличия Апостольского преемства рассмотрен выше. 

Дополнительно следует выяснить, о каких Дарах Святого Духа идет речь - пусть сам проповедник без наводящих во​про​сов перечислит подаваемые Дары и укажет, на каких местах в Писании основывается их получение. Эти места можно потом сверить с контекстом и параллельными местами.

Никогда не нужно спешить принимать серьезное решение, луч​​ше повременить и все досконально проверить. Можно полу​чить не дары Святого Духа, а в человека может все​литься дух бе​​совский или может оказаться, что диавол окажет какое - либо воздействие на человека (дополнительно см. ниже разделы о пре​лести, ложных чудесах, глоссолалии).

Православное учение о получении прощения грехов

Прощение грехов мы получаем при исповеди. Это Таинство. О прощении грехов говорил Сам Христос, когда отдельно дал Апостолам Дары Святого Духа прощать грехи:

· “Сказав это, дунул, и говорит им; приимите Духа Святаго. Ко​му простите гре​хи, тому простятся, на ком оставите, на том оста​нутся”. (Ин. XX гл. 22 - 23)

Эти слова ясно указывают на два момента:

· прощение грехов Апостолами - людьми, как внеш​нее видимое действие;

· прощение грехов Духом Святым - невидимое Таин​ст​венное действие Божества.

О православном взгляде на роль священника (имеющего апо​стольскую благодать священства) и совершение Таинства пре​крас​​но говорят молитвы из требника:

· “Се чадо, Христос невидимо стоит, приемля исповедание твое, не усрамися, ни​же убойся, и да не скрыеши что от мене: но не обинуяся рцы вся, елика со​де​лал еси, да приимеши остав​ле​ние от Господа нашего Иисуса Христа. Се ико​на Его пред на​ми; аз же точию свидетель есмь, да свидетельствую пред Ним вся, елика речеши мне: аще ли что скрыеши от мене, сугуб грех имаши. Внем​ли убо, понеже бо пришел еси во врачебницу, да не неисцелен отыдеши”.

· “Господь и Бог наш Иисус Христос, благодатию и щедротами Своего человеколюбия, да простит ти чадо (имя) вся согре​ше​ния твоя: и аз недостойный иерей, властию Его мне данною, про​щаю и разрешаю тя от всех грехов твоих, во имя Отца и Сына и Святаго Духа, аминь”.

Священник является свидетелем исповедания, то есть объ​яв​ления грехов кающимся, и используя власть, полученную в Та​ин​стве священства, совершает видимое прощение грехов.

При этом Христос Сам прощает грехи человеку, мы знаем, что это происходит, так как Он обещал, а Его слова нерушимы.

Но мы всегда должны помнить, что при всей простоте про​ис​хо​дящего и при всей ясности, что прощение даровано, правда, его можно и не получить, но это зависит от самого приходящего к исповеди. Если он утаил что - либо от священника, этот грех прощен не будет. Если собирается продолжить прежнюю гре​хов​ную жизнь и не имеет даже намерения ее исправить, про​ще​ния не получит. Священника обмануть просто, но это бессмыс​лен​но - ведь видимое разрешение только внешняя сторона, а про​щает Сам Христос, Он знает все, что на сердце и, если свя​щенника обманывают, Бог Своего прощения не ниспослет.

Нужно отчетливо представлять, что есть три момента в жиз​ни христианина: - 

· покаяние, как процесс, продолжающийся всю жизнь;

· исповедание грехов священнику;

· получение прощения грехов.

Очень важно уметь различить, где объявление (исповедание) грехов лично священ​нику, где публичное исповедание грехов пе​ред всей общиной, а еще важнее увидеть соединено ли испо​ве​да​ние с моментом Таинства и получением прощения грехов от Бо​га.

Православная исповедь включает:

· объявление грехов священнику или общине;
· внешние действия священника - молитву, воз​ло​же​ние епитрахили, благословение;
· получение прощения грехов от Бога.
Важность умения различать эти моменты велика, особенно при разговорах с инославными, не имеющими Апостольского пре​емства, - у них нет прощения, и его заменяют самые замы​сло​ва​то прикрытые формы покаяния, общественное исповедание гре​хов, иные формы, выдаваемые за истинное получение про​ще​ния от Бога.

Возможно даже публичное объявление руководителем общи​ны о прощении грехов.

Способ проверки получения прощения грехов

Здесь нет смысла останавливаться на внутреннем отношении кающегося - это и так понятно.

Обычно исповедание (объявление) грехов у неправославных имеет следующую форму: 

· личное про себя (молча, или шепотом);

· вслух при участии руководителя общины;

· публичное перед всей общиной.

Но это только объявление факта греха, соединенное с лич​ным раскаянием. Это покаяние христианина. Оно, безусловно, име​ет место практически во всех христианских направлениях и сек​тах.

Душа искреннего христианина не может не проливать чистых слез покаяния. А большинство сектантов искренне веруют во Христа.

Часто исповедание грехов у инославных сопровождается объ​явлением руководителем общины об их прощении.

	Составляющие исповеди
	У православных
	У инославных, не имеющих священства

	Раскаяние в грехе
	есть
	есть

	Исповедание греха
	есть
	может быть

	Получение внешнего прощения от человека
	есть
	может быть

	Получение прощения от Бога
	есть
	нет


Сравним с православной исповедью то, что могут иметь без​бла​годатные общины. В таблице для инославных при​ве​ден мак​си​мально возможный перечень составляющих. У раз​ных общин их может оказаться меньше, в каждом конкретном случае тре​бу​ется индивидуальный подход. Очень даже неплохо расспросить человека о порядке прощения грехов, а наво​дя​щие вопро​сы мо​гут помочь начать разговор.

Главный критерий - наличие Апостольского преемства бла​го​дати. Проверка сводится к установлению того, кем является ли​цо объявляющее о прощении грехов: - правильно рукопо​ло​жен​ным священником, или мирянином (см. выше).

Внешняя обрядовая сторона может иметь существенные от​ли​чия - главное простил ли Бог.

Необходимость Причащения
Причащение играет важнейшую роль в жизни христианина. Без него невозможно спасение, невозможна духовная жизнь.

Суть Таинства в том, что, принимая истинное Тело и Кровь Христову, человек соединяется с Богом, освящается, получает питание для души и присоединяется к Церкви Христовой.

Таинство установил сам Христос. Он же причастил Апо​сто​лов на Тайной Вечери.

Необходимость причащаться следует из слов Спасителя:

· “... если не будете есть Плоти Сына Человеческого и пить Крови Его, то не будете иметь в себе жизни. Ядущий Мою Плоть и Пиющий Мою Кровь имеет жизнь вечную, и Я вос​кре​шу его в последний день. Ибо Плоть Моя истинно есть пища, и Кровь Моя истинно есть питие. Ядущий Мою Плоть и пиющий Мою Кровь пребывает во Мне, и Я в нем. Как послал Меня жи​вый Отец, и Я живу Отцем, так и ядущий Меня жить будет Мною. Сей - то есть хлеб, сшедший с небес. Не так, как отцы ва​ши ели манну и умерли: ядущий хлеб сей жить будет вовек” (Ин. VI гл. 53 - 58; контекст вся глава).

· “И когда они ели, Иисус взял хлеб и, благословив, преломил и, раздавая ученикам, сказал: приимите, ядите: сие есть Тело Мое. И, взяв чашу и благодарив, подал им и сказал: пейте из нее все, ибо сие есть Кровь Моя Нового Завета, за многих изливаемая во оставление грехов. Сказываю же вам что отныне не буду пить от плода сего виноградного до того дня, когда буду пить с вами новое вино в Царстве Отца Моего”. (Мф. XXVI гл. 26 - 29)

· “Чаша благословения, которую благословляем, не есть ли приобщение Крови Христовой? Хлеб, который преломляем, не есть ли приобщение Тела Христова? Один хлеб, и мы многие одно тело; ибо все причащаемся от одного хлеба”. (1 Кор. X гл. 16 - 17)

Эти цитаты указывают на необходимость причащаться, на невозможность вечной жизни (то есть спасения) без при​ча​ще​ния, а также описывают первое причащение Апостолов на Тай​ной Вечери и указывают на объединение христиан в одно Таин​ственное Тело Церкви.

Даже человеку, ведущему самый праведный образ жизни не​об​ходимо причащаться, об это свидетельствует житие Марии Еги​петской, которая причастилась пред смертью в пустыне, не​смотря на годы, проведенные в величайших подвигах поста и по​каяния:

· “... возьми в святой подобающий сему сосуд животворящего Тела и Крови, принеси к мирскому селению на том берегу Иор​дана и подожди меня, чтобы мне причаститься Животворящих Даров: ведь с тех пор, как я причастилась перед переходом че​рез Иордан в церкви Иоанна Предтечи, до сего дня, я не вку​сила святых Даров”. (Л. 58 т. 8 стр. 19)

И если Бог хранил святую столько лет и сподобил прича​стить​ся накануне смерти (см. там же стр. 22), то нам необ​хо​димо причащаться так часто, как призывает Церковь (не реже раза в год).

Новозаветная религия Христоцентрична. И христианство не​мы​слимо без причащения. Подавляющее большинство неправо​слав​ного христианства не сохранила Апостольского преемства и, поэтому не имеет истинного причащения. Это стало причиной мно​жества нападок на нашу евхаристию и учение о ней. Возра​же​ний множество. Подавляющее большинство из них основы​ва​ется на совершенном незнании православия, часть, по сути, на​правлена на диспут с католиками, другие в своей основе имеют непонимание пределов человеческого разума в вопросах веры и представляют собой попытку рационального объяснения содер​жа​ния евхаристии. Особо следует отметить отсутствие в право​сла​вии ясно изложенного на доступном уровне учения о литур​гической Жертве и влияние католического богословия на не​ко​то​рых православных авторов. Наше уважение ко всему напеча​тан​ному не должно доходить до фетишизации.

Православная литургия

Рассмотрим только основные моменты, связанные с евхари​сти​ческой Жертвой и ролью священника.

Основным исходным моментом является ясное понимание ог​ра​ниченности возможностей человеческого разума в исследо​ва​нии вопросов, связанных с Таинствами.

Рационалистический подход к евхаристии невозможен в прин​ципе. Уже первое причащение Апостолов указывает на вне​вре​менной характер евхаристии. Христос Причащает Своим Те​лом и Кровью еще до Креста. Бог существует вне понятия вре​мени. Оно присуще тварному бытию, мы не способны понимать и представлять вневременное. Этим обусловлено первое ограни​чение в объяснении литургических событий. Не нужно бояться за​явить о непонимании того, что должно восприниматься только верой.

Необходимо применять чисто православный метод выяс​не​ния истин вероучения в сочетании четким указанием границ воз​можного познания разумом.

Содержание литургии

Православная литургия содержит много моментов имеющих сим​волическое зна​че​ние. Не все из них доступны для вос​при​я​тия молящимися. Проскомидия совершается в алтаре, ряд мо​литв священник читает про себя. Чтобы узнать значение свя​щен​нодействий и некоторых возгласов, приходится обращаться к серьезным исследованиям.

Литургия включает в себя:

· воспоминание всей земной жизни Иисуса Христа, страданий, смерти, Воскресения, Вознесения;

· жертву возношения благодарения;

· преложение Даров в Тело и Кровь Господню.

Самые большие затруднения в понимании смысла литурги​чес​ких действий вызваны проникновением в православное соз​нание католического образа мыслей и неосознанный отход от святоотеческого взгляда. Поэтому остановимся подробнее на каж​дом из основных моментов литургии.

Сложность проблемы подчеркивается тем, что у пра​во​слав​ных богословов встречаются совершенно неправильные мнения: 
· “Было бы напрасным трудом искать в авторитетных для Пра​во​славной Церкви вероучительных определениях Вселенских и По​местных Соборов каких - либо догматических формулировок, говорящих о сущности и значении Евхаристии”. “Православное учение о жертвенном характере Евхаристии так же не являлось объектом четкой догматизации, как и учение об Евхаристии в целом (см. выше). Поэтому в данном аспекте можно отметить на​личие широкого простора для богословского мышления. Ве​ро​ятно, этим можно объяснить расхождения в истолковании евха​ристического жертвоприношения”. (Л. 24 стр. 73, 87)

Такое положение создало благоприятную почву не только для проникновения западных учений, но и затрудняет диспут с сектантами. Утверждение об имеющемся широком поле для богословской мысли является необоснованным и неверным в прин​ци​пе. Это будет видно из нижеприведенных высказываний святых отцов. Положение о широком просторе для богословского мыш​ле​ния создает теоретическое обоснование для отхода от свято​оте​ческого предания и от православия в целом. Поэтому нужно очень критично относиться к литературе. Если автор не осно​вы​вается на трудах святых отцов, а приводит только логические до​воды, к заключениям следует относиться очень осторожно.

Евхаристические Таинственные моменты непостижимы разу​мом, поэтому самым правильным будет получение ответа на ин​тересующие вопросы в святоотеческих творениях и, где необ​хо​ди​мо, передавать учение более современным языком. Иначе не​из​бежны самые глубокие заблуждения. Об этом свидетельствует история католицизма и протестантизма.

Желательно избегать необоснованного применения иностран​ных слов (терминов). Русский язык достаточно богат, чтобы с его помощью выразить любую мысль. Использование неясной тер​минологии не только затрудняет восприятие, но и облегчает проникновение чуждого учения. Святые отцы писали очень про​стыми словами о том, что непостижимо умом, писали с высоты свя​тости, которой нам не достичь.

Воспоминание всей земной жизни Иисуса Христа, страданий, смерти, Воскресения, Вознесения

 В послании Апостола Павла к Коринфянам недвусмысленно указывается на обязательность воспоминания: 
· “Ибо я от Самого Господа принял то, что и вам передал, что Господь Иисус в ту ночь, в которую предан был, взял хлеб и возблагодарив, пре​ло​мил и сказал: приимите, ядите, сие есть Тело Мое, за вас ло​мимое; сие творите в Мое воспоминание. Также и чашу после вечери, и сказал; сия чаша есть новый завет в Моей Крови, сие творите, когда только будете пить, в Мое воспоминание”. (1Кор. XI гл. 23 - 25)

О воспоминаниях на проскомидии святые отцы пишут:

· “По этой - то причине и то, что приносится ныне и чем знаменуется это тело, не сейчас же возлагается как священная жертва на престол, - это бывает уже под конец, а сначала оно предлагается, оно служит и называется честными дарами Богу. Так поступил и Христос, когда взял хлеб и вино в руки, по​казал Богу и Отцу, принося их Ему как дары, когда пред​ло​жил, представил (их Ему)”. (Л.20 №1 стр.62)

· “... священник, прежде перенесения хлеба на престол и при​несения его в жертву, предварительно старается представить на нем все эти образы. Каким же образом? Когда, отделив его от цельного хлеба, делает из него дар, изоб​ра​жа​ет на нем, как на доске, страдания и смерть Господню и, что ни делает, де​ла​ет или по необходимости, или с намерением, соединяя (с своими действия​ми) именно это самое значение: эти действия состав​ляют повествования самим делом о страданиях Христовых и о Его смерти. ... что знает он об этой жертве, то он излагает и словами, то же показывает и посредством действий, насколько это возможно показать над таким веществом. Он как бы так го​ворит: вот как Господь шел на страдание, вот как Он умер, вот как у Него было прободено ребро, вот как из прободенного реб​ра излилась тогда эта кровь и вода, - и так поступает, во - пер​вых, для того, чтобы, как я уже сказал, показать, что этой истине, этой действительности сначала предшествовали образы и известные писания, служа для людей предзнаменованиями, по​доб​но тому, как и сам он прежде перенесения хлеба на престол и принесения его в жертву изображает на нем обстоятельства жертвы (Христовой). А потом он еще выражает чрез это и ту мысль, что этот хлеб скоро имеет быть пресуществлен в тот истин​ный Хлеб, Который был распят, принесен в жертву”. (Л.20 №1 стр. 64; см. так же Л.22 стр. 157; Л.23 стр. 105 - 107)

 Собственно, эти изречения показывают святоотеческий взгляд на проскомидию как на воспоминание. Воспоминательный характер имеет и практически вся дальнейшая литургия, за исключением момента пресуществления или преложения.

Жертва возношения благодарения

Дары священник приносит Богу в жертву возношения, имею​щую характер благодарственно - умилостивительной жертвы, со​вершающейся при возношении Даров во время возгласа “Твоя от Твоих Тебе приносяще о всех и за вся” подобно тому, как это делали ветхозаветные священники. (Л.14 стр. 21 - 23, 295 - 297, 412; Л.22 стр. 146, 216 - 217, 233; Л.70 стр. 432 - 433)

Претворение или преложение Даров в Тело и Кровь Господню. О повторении Голгофской Жертвы

Преложение Даров является важнейшим моментом Литургии. Именно на нем сосредоточено наибольшее количество нападок и непонимания. Здесь человеческое сознание сталкивается с непо​зна​ваемым рассудком.

Сложность и непонимание связаны с тем, что в нашу широко распространенную литературу - учебники Закона Божия, про​све​тительные беседы попала только часть богословских фор​му​лировок, а самое существенное, но, при этом сложное для вос​при​ятия неподготовленным читателем было опущено.

Мы читаем в большинстве книг, что 
· “Каждая литургия есть и новое Боговоплощение, и новое повторение Голгофы. В вос​по​минании спасительных страданий Христа и совершается это Та​ин​ство” (Л.22 стр. 230). “Евхаристическая словесная и без​кров​ная служба вневременна, не подчинена законам нашего чувст​вен​ного восприятия и нашей логики. ... Литургия вечна. Агнец заклан в недрах Св. Троицы. Он предназначен к заколению еще прежде создания мира (1Петра. I гл. 20), хотя и явился во вре​мени, в “последние времена”. Евхаристия любви предвечно со​вер​шается в Триединстве Божием, в вечном святилище боже​ст​венной любви, совершается во времени и нами, и будет совер​шаться и во веки веков”. (Л.22 стр. 231)

Такие формулировки, современные по языку, недостаточно пол​ны и не имеют ясности выражений, свойственных свято​оте​чес​кой литературе. Именно к ней и следует обратиться.

Невозможность прямого повторения Голгофской Жертвы на литургии следует из послания к Евреям:
· “Ибо Христос вошел не в рукотворенное святилище, по образу истинного устроен​ное, но в самое небо, чтобы предстать ныне за нас пред лице Бо​жие, и не для того, чтобы многократно приносить Себя, как пер​восвященник входит во святилище каждогодно с чужою кро​вью; иначе надлежало бы ему многократно страдать от начала ми​ра; Он же однажды, к концу веков, явился для уничтожения греха жертвою Своею. И как человекам положено однажды уме​реть, а потом суд, так и Христос, однажды принеся Себя в жерт​ву, чтобы подъять грехи многих, во второй раз явится не для очищения греха, а для ожидающих Его во спасение”. (Евр. IX гл. 24 - 28)

О сути евхаристической Жертвы пишет Николай Кавасила: -

· “Жерт​ва совершается и не прежде освящения хлеба, и не по ос​вя​щении его, но в самом освящении, ибо надобно вполне соблю​дать учение о ней веры, не опуская ничего. Какое же разумею учение? То, что эта жертва есть не образ или вид жертвы, а истин​ная жертва, что не хлеб принесен в жертву, а самое Тело Христово, и, к тому же, что жертва Агнца Божия только одна и од​наж​ды совершилась. И, прежде всего, рассмотрим священно​дей​ствие: действитель​ное ли оно жертвоприношение или только подобие его? Как при жертвопри​но​шении овцы из вовсе не за​клан​ной превращается она в закланную, так бы​ва​ет и здесь, то есть хлеб не​жерт​венный прелагается тогда в жертву, так как из хлеба незакланного превращается в са​мое Тело Господне, истин​но заклан​ное. Следовательно, как перемена в овце делает из нее истинную жертву, так и здесь, чрез сие преложение совершается истинная жертва, ибо хлеб прелага​ет​ся не в вид заколения, а в са​мое заколение, в самое Тело Господа, прине​сен​ное в жертву. Но если бы был приносим в жертву хлеб как хлеб, то хлеб же под​вер​гался бы и закланию и закланием тогда было бы при​не​сение в жертву хлеба. А так как в обоих отношениях в нем про​и​зошла перемена: из нежертвы он сделался жертвою, а из хле​ба - Телом Христовым, то оное заколение, созерцаемое не в хлебе, а как бы в пред​ле​жа​щем Теле Христовом, есть и называется принесением в жертву не хлеба, а Агнца Бо​жия. Явно, что если предположить это, то никакой не будет нужды думать, что при​но​ше​ний Тела Господня бывает много, ибо, так как эта жерт​ва совершается не чрез за​кла​ние в то время Агнца, а чрез преложение хлеба в закланного Агнца, (выделение мое, Н.Т.) то явно, что тогда бывает преложение, а за​кла​ния не бывает, и таким образом прелагаемое многократно и пре​ло​жение совершается часто, а тому, во что прелагается, ничто не препятствует быть одним и тем же; и как Тело - одно, так и заколение Тела - одно”. (Л.20 №3 стр. 62)

· “... дары освящены, жертва уготована, великий и священный Аг​нец, заклан​ный за грехи мира, зрится лежащим на священном пре​столе. Ибо хлеб Тела Господня уже не образ, не дар, пред​ставляющий только вид истинного дара, уже носит в себе не изображение некое спасительных страданий, как бы на кар​тине, но есть самый истинный дар, самое всесвятое Владычнее Тело, истин​но приявшее все оные укоризны, поношения, раны, рас​пя​тое, прободен​ное, свидетельствовавшее при Понтийском Пила​те доброе исповедание (1. Тим. 6, 13), претерпевшее заушения, би​ение, заплевания, вкусившее желчь. Подобным образом и ви​но есть самая Кровь, истекшая из прободенного тела. Это та Плоть и та Кровь, которые соединены Духом Святым в одно Те​ло, рожденное от Святой Девы, погребенное, воскресшее в тре​тий день, восшедшее на небеса и седящее одесную Отца”. (Л.20 № 3 стр. 57)

Выражаясь нашим современным языком, суть повторения Гол​гофской жертвы в евхаристии заключается в том, что хлеб и вино прелагаются в принесенное на Голгофе в Жертву Тело и Кровь Спасителя. На литургии не повторяется в буквальном смыс​ле Голгофская жертва. Нужно уметь объяснить суть пра​во​славного учения о евхаристической жертве. У святых отцов от​ме​чено, что Христос повторяет Тайную Вечерю (цитаты см. в раз​деле о роли священника в совершении таинств).

Необходимо четко представлять, что в православной литур​гии два момента жертвоприношения:

· благодарственная жертва возношения, совершаемая епис​копом или священником

· преложение Даров в Истинное Тело и Кровь Хри​сто​ву, когда людям является Голгофская Жертва.
Инославие этого не знает и смешивает оба момента.

В связи с возражениями инославных против православной ли​​тур​гии особенно следует обратить внимание на роль свя​щен​ника в ее совершении (см. выше роль священника в совершении таинств).

Литургия и агапа

В связи с тенденцией инославия к возвращению в апо​столь​ские времена и совершением инославными преломления хлеба сле​дует рассмотреть практику молитвенных собраний первых хри​стианских общин.

Упоминание о вечерях имеется в послании Апостола Павла к Коринфянам (XI гл. 17 - 34). Из анализа текста следует, что при​ходящие на вечерю приносили с собой пищу и там ее упо​требляли, причем некоторыми допускались излишества. Апостол предостерегает от недостойного принятия Тела и Крови Господа, предлагая обычную пищу употреблять дома. Уже само предло​же​ние есть и пить дома указывает на наличие на молитвенном соб​рании двух существенно отличающихся трапез. Одна из них, со​стоящая из принятия обычной пищи, может быть принята до​ма, а другая, заключающаяся в принятии Тела и Крови Господа, на молитвенном собрании. Излишества за обычной трапезой яв​ля​ются одной из причин принятия причащения во осуждение, что дополнительно подчеркивает различный характер трапез. На агапах употреблялась самая разнообразная растительная и мо​лоч​ная пища. Со временем, евхаристия отделилась от агапы, ста​ла совершаться в виде отдельного богослужения. Мотивы агап остались в нашей богослужебной традиции в виде освя​ще​ния хлеба на вечерне и чина о Панагии. (См. подробнее Л.15 вып. 1 стр. 18; 20 - 21; 24 - 25; 46 - 54; 76 - 85; 142 - 145; Л.22 стр. 58 - 64)

Из вышесказанного следует вывод, что вечеря любви апостольского времени состояла из:

· совместных молитв;

· агапы - благотворительного обеда;

· евхаристии с преложением хлеба и вина и прича​ще​нием.

Сравнение

В этом разделе мы рассмотрим только суть литургии и пре​лом​ления хлеба у христианских общин, не имеющих Апо​столь​ского преемства благодати.

Преломление хлеба совершается во многих сектах и люди уверены в том, что они получают истинное причащение. Важно тактично и доходчиво объяснить отличие преломления хлеба у сектантов от православной литургии. Для этого мы сами долж​ны ясно и отчетливо представлять общее и отличающееся, видеть сходство, основные и второстепенные различия. 

В таблице приведено сравнение православной литургии с ино​славной литургией безблагодатной общины и с преломлением хлеба у сектантов.

	Основные моменты современной православной литургии
	Вечеря апостольско​го времени
	Литургия и пре​ломление хлеба в безблагодатной общине

	Совместная молитва
	есть
	есть

	Воспоминание всей земной жизни Спасителя
	есть
	может быть полностью или частично

	Преложение Даров в Тело и Кровь Христа
	есть
	нет

	Повторение Тайной Вечери
	есть
	нет, может быть только воспоминание

	нет
	Благотвори​тельная тра​пеза агапы
	может быть


Нижеприведенное сравнение позволяет с православной точки зрения классифицировать преломление хлеба и литургии в без​бла​годатных общинах, как современное отображение совместных молитв и благотворительной трапезы агапы без таинственного мо​мента причащения. Разделение хлеба и чаши носит характер воспоминательного момента, подобного чину Панагии.

Агапа преобразована в безблагодатную литургию.

Православная Церковь все основные моменты сохранила еще от апостольского порядка совершения евхаристии. Со времени Иоанна Златоуста и Василия Великого наше чинопоследование литургии не претерпело значительных изменений. Даже сам по себе это факт является гарантией правильности совершения важнейшего Таинства.

Способ проверки истинности причащения

Причащение Тела и Крови Христа возможно при соблюдении не​скольких условий:

· наличие истинного священства с Апостольским пре​емством благодати;

· правильное учение о Таинстве Евхаристии.

О проверке правильности священства и его роли в совершении Таинств говорилось выше.

Роль правильного учения о сути евхаристии.

Совершение любого таинства включает, в виде обязательного момента, молитву епископа или священника с просьбой о полу​че​нии определенных Даров Святого Духа. В молитве заключена прось​ба, соответствующая вероучению о таинстве. Если в кон​крет​ной христианской общине, даже имеющей правильное апо​столь​ское священство, вероучение отрицает преложение хлеба и вина в истинное Тело и Кровь Христову, молитва не будет со​дер​жать просьбы о преложении и Бог его не совершит. Бог со​творил человека свободным и того, чего не просят, не станет на​сильно давать.

Из этого следует необходимость тщательнейшей проверки уче​ния конкретной общины о сути их литургии или прелом​ле​ния хлеба. Узнавание учения бывает крайне затруднено наме​рен​но запутанной терминологией и наличием двойной истины - одно учение для широких масс, другое - для узкого круга лиц.

Несоблюдение даже одного из условий (правильное свя​щен​ство и правильное учение о евхаристии) исключает возможность истинного причащения и делает неактуальными дальнейшие выяснения.

Сравнение

У протестантов и сектантов то же есть причащение
В данном случае мы сталкиваемся с преломлением хлеба и чашей вина, имеющих воспоминательный характер. Этот вопрос рассматривался выше. У безблагодатных общин только общая тра​пеза, которая не имеет характера таинства, но отрицать нали​чие воспоминания невозможно: - оно есть. Задача заключается в объяснении необходимости таинства и неполноты хлебопреломления в безблагодатной общине.

В данном вопросе диспут сводят к обряду, не затрагивая сути вопроса - вероучения о таинстве.

Часто приходится слышать, что преложение - выдумка пра​вославных и католиков, Дары не являются реально Телом и Кровью Христа, человек соединяется с Богом, если верует и только в момент причащения.
Такая точка зрения не имеет никакого основания в Священ​ном Писании.

· “... если не будете есть Плоти Сына Человеческого и пить Кро​ви Его, то не будете иметь в себе жизни. Ядущий Мою Плоть и Пиющий Мою Кровь имеет жизнь вечную, и Я вос​кре​шу его в последний день. Ибо Плоть Моя истинно есть пища, и Кровь Моя истинно есть питие. Ядущий Мою Плоть и пиющий Мою Кровь пребывает во Мне, и Я в нем. Как послал Меня живый Отец, и Я живу Отцем, так и ядущий Меня жить будет Мною. Сей - то есть хлеб, сшедший с небес. Не так, как отцы ва​ши ели манну и умерли: ядущий хлеб сей жить будет вовек” (Ин. VI гл. 53 - 58; контекст вся глава).

Христос ясно говорит о Теле и Крови, а когда некоторые уче​​ники возроптали, Он не удержал их от прямого буквального по​​ни​мания сказанного, и эти ученики перестали ходить за Хри​стом (см. Ин. VI гл. 59 - 69) и даже у двенадцати Апостолов Хри​стос спросил, не хотят ли они отойти, ни слова не говоря о не​​пра​вильности буквального понимания слов о необходимости есть Плоть и пить Кровь Сына Человеческого. Весь этот Еван​гель​​ский текст, несомненно, указывает на преложение Даров в Те​ло и Кровь Христа.

Важнейшим аргументом являются слова Апостола Павла о при​чащении во осуждение:

· “Посему, кто будет есть хлеб сей или пить чашу Господню не​достойно, виновен будет против Тела и Крови Господней. Да испытывает же себя человек, и таким образом пусть есть от хлеба сего и пьет из чаши сей. Ибо, кто ест и пьет недостойно, тот ест и пьет осуждение себе, не рассуждая о Теле Господнем. Оттого многие из вас немощны и больны и немало умирает”. (1Кор. XI гл. 27 - 30)

· “Если отвергшийся закона Моисеева, при двух или трех сви​де​телях, без милосердия наказывается смертью, то сколь тяг​чай​шему, думаете, наказанию повинен будет тот, кто попирает Сы​на Божия и не почитает за святыню Кровь завета, которою ос​вящен, и Духа благодати оскорбляет? Мы знаем Того, Кто ска​зал: у Меня отмщение, Я воздам, говорит Господь. И еще: Господь будет судить народ Свой. Страшно впасть в руки Бога живаго!” (Евр. X гл. 28 - 31)

Возможность недостойного причащения сама по себе ука​зы​вает на то, что Дары объективно являются Телом и Кровью Хри​ста независимо от веры и состояния человека. Это особенно подчеркивается болезнями и смертью, настигающими причащаю​щихся недостойно.
Сектанты утверждают, что не используют вино, так как Христос не использовал вина на Тайной Вечери.

Попутно осуждают православных за использование вина на ли​тургии.

Точка зрения не имеет ни малейшего основания в Писании. Христос на Тайной Вечери использовал вино, Он же преложил воду в вино на браке в Кане Галилейской. Трактовка, что чашу, поданную на Тайной Вечери, следует понимать, как учение Хри​ста, совершенно не имеет основания в контексте.

Следует обратить особое внимание на терминологию иносла​вия, практически в точности копирующую православную, но вкла​дывающую в понятие причащения другой смысл, а также на то, что они говорят о преломлении хлеба, общей чаше, но не говорят о пресуществлении - глубоко продуманная система со​кры​тия вероучения.

Необходимость принадлежать к Церкви

 У подавляющего большинства христианских неправославных организаций практически нет сомнений в том, что христианин дол​жен быть членом Церкви Христовой. Но в понятие “Цер​ковь” вкладывается совсем не тот смысл, который оно имеет в православии. Поэтому вопрос о принадлежности к Церкви имеет две стороны:

· что такое Церковь. 

· почему нужно быть членом Церкви;

Содержание термина Церковь

Мы должны знать, что само название Церковь не введено людь​ми, а дано Богом и его нужно понимать так, как того хотел Христос и учили Апостолы.

В Священном Писании слово “церковь” употребляется в раз​ных значениях. С одной стороны, имеется в виду храм ветхо​за​ветный, общество верующих, живущих на определенном ме​сте, а также совокупность всех верующих во Христа.

Именно на этом понятии мы и остановимся. Все христиане, живущие на земле и преставившиеся к вечной блаженной жиз​ни, сподобившиеся райского блаженства, составляют Вселенскую Христову Церковь. На земле она имеет определенную органи​за​ционную структуру в виде Поместных Апостольских Церквей. Но все люди - живые и умершие составляют единую духовную об​щность, в которую они объединены через веру, Крещение и Причащение.

О Крещении, как вводящем в Тело Церкви пишет Апостол Павел:

· “Ибо все мы одним Духом крестились в одно тело, Иудеи или Эллины, рабы или свободные, и все напоены одним Ду​хом”. (1Кор. XII гл. 13)

Состав Тела Церкви описан в посланиях Апостола Павла:

· “... и поставил Его выше всего, главою Церкви которая есть Тело Его, полнота Наполняющего все во всем”. (Еф. I гл. 22 - 23)

· “И Он есть глава тела Церкви; “... (Кол. I гл. 18)

· “... Тело Его, которое есть Церковь, “... (Кол. I гл. 24)

· “И вы - тело Христово, а порознь - члены”. (1Кор. XII гл. 27)

· “Разве вы не знаете, что тела ваши суть члены Христовы?” (1Кор. VI гл. 15)

Присоединение к Церкви носит непонятый, скрытый от нас ха​рактер, постичь который людям не дано:

· “Тайна сия велика; я говорю по отношению ко Христу и к Церкви”. (Еф. V гл. 32)

Присоединение к Вселенской Церкви Христовой носит духов​ный характер, и оно совершается посредством Таинств Кре​ще​ния, Миропомазания и Причащения (причащение совершается только после совершения миропомазания).

Апостол Павел указывает на причащение, как на важнейший момент присоединения к Церкви:

· “Чаша благословения, которую благословляем, не есть ли при​общение Крови Христовой? Хлеб, который преломляем, не есть ли приобщение Тела Христова? Один хлеб, и мы многие од​но тело? ибо все причащаемся от одного хлеба”. (1Кор. X гл. 16 - 17)

Каждый человек должен быть соединен с Христом, необ​хо​ди​мость этого соединения указана Самим Христом, когда Он срав​нивает Себя с лозой, а верующих в него с ветвями, способ же со​единения с Христом пояснен Апостолом Павлом в вышеприве​денном высказывании о соединении в одно тело через прича​ще​ние:

· “Я есмь истинная виноградная лоза, а Отец Мой - вино​гра​дарь. Всякую у Меня ветвь, не приносящую плода, Он отсе​ка​ет; и всякую, приносящую плод, очищает, чтобы более принесла плода. ... Как ветвь не может приносить плода сама собою, если не будет на лозе: так и вы, если не будете во Мне. Я есмь лоза, а вы ветви; кто пребывает во Мне, и Я в нем, тот приносит мно​го плода; ибо без Меня не можете делать ничего. Кто не пре​бу​дет во Мне, извергнется вон, как ветвь, и засохнет; а такие вет​ви собирают в огонь, и они сгорают”. (Ин. XV гл. 1 - 6)

Очень важное значение имеют слова Апостола Павла о том, что Христос есть Спаситель тела Церкви и предал Себя за нее:

· “... Христос глава Церкви, и Он же Спаситель тела”. (Еф. V гл. 23) 

· “...Христос возлюбил Церковь и предал Себя за нее, “... (Еф. V гл. 25)

Это особенно ярко подчеркивается молитвой Спасителя не за весь мир:

· “Я о них молю; не о всем мире молю, но о тех, которых Ты дал Мне, потому что они Твои. ...Не о них же только молю, но и о всех верующих в Меня по сло​ву их, да будут все едино, как и Ты, Отче, во Мне, и Я в Тебе, так и они да бу​дут в Нас еди​но, - да уверует мир, что Ты послал Меня”. (Ин. XVII гл. 9 - 26)

Господь заботится о Церкви:

· “Ибо никто никогда не имел ненависти к своей плоти, но пи​та​ет и греет ее, как и Господь Церковь, потому что мы члены тела Его, от плоти Его и от костей Его”. (Еф. V гл. 29 - 31)

Из всего вышеприведенного следует, что Церковь Христова не просто общество христиан - это таинственное тело, глава ко​то​рого Христос, верующие - члены и входят через крещение и при​​соединяются к Церкви через причащение. Христос есть Спа​си​тель тела Церкви и этими словами Апостол ясно указывает на не​обходимость принадлежать к ней. Мы имеем ограничение круга спасаемых общностью тела Церкви - не только вера, но и принадлежность к Телу Церкви.

Христом пришло спасение всему миру, но не автоматически, а при выполнении ряда условий, пришло в возможности, на​сту​пающей при выполнении ряда обязательных условий.
Спасение имеет двусторонний характер, Бог не спасает чело​века без участия самого человека, соработничества.

Слова Апостола Павла о теле Церкви, его составе, Главе Хри​​сте, присоединении через причащение, единстве с Христом в теле Церкви дают глубочайшее раскрытие сути слов Спасителя о единении с верующими как лозы и ветвей. Апостол рас​кры​ва​ет момент соединения через конкретное таинство. Христос же го​ворит о необходимости единства с Ним, одновременно напо​ми​ная о принесении добрых плодов, без которых ветвь (человек христианин) суха, отсекается и вметается в огонь, конечно же, ге​енский. Слова Христа об отсечении сухих ветвей напоминают о необходимости периодически восстанавливать единение с те​лом Церкви: грехами отдаляемся от Бога, засыхает ветвь на ло​зе, символизирующая человека, и он должен, очистив душу в Та​инстве исповеди, восстановить единение с Церковью, при​вить​ся к лозе - Христу в Таинстве Причащения. А это уже важ​ней​ший индивидуальный момент в духовной жизни.

Мы говорили о Вселенской Церкви Христовой, представ​ля​ю​щей общность людей, соединенных невидимой духовной связью. Суть этой связи в причащении, которое должно быть истинным. Конечно же, необходимы вера во Христа, крещение, получение Да​ров Святого Духа в Миропомазании, но при выполнении всех этих условий без причащения невозможно присоединиться к Церк​ви - Апостол указал только один путь.

Особо следует отметить, что в Церкви присутствует Святой Дух, которого нет в миру, отличающийся от духа мира сего:

· “И умолю Отца, и даст вам другого Утешителя, да пребудет с вами вовек, Духа истины, Которого мир не может принять, по​тому что не видит Его и не знает Его; а вы знаете Его, ибо Он с вами пребывает и в вас будет”. (Ин. XIV гл. 16 - 17)

· “Дух дышит, где хочет, и голос его слышишь, а не знаешь, от​куда приходит и куда уходит: так бывает со всяким, рож​ден​ным от Духа”. (Ин. III гл. 8)

· “Но мы приняли не духа мира сего, а Духа от Бога, дабы, знать дарованное нам от Бога”. (1Кор. II 12)

Проверка возможности присоединения

Таинственное членство в Церкви Христовой невозможно уви​деть, поэтому рассмотрим критерии, по которым можно опре​де​лить, есть ли в конкретной христианской общине возможность при​​соединения. 

Само собой разумеется, что членом Церкви Христовой может быть только христианин, при этом необходимы:

· вера во Христа;

· крещение;

· получение Даров Святого Духа в Таинстве Миро​по​ма​зания;

· прощение грехов в Таинстве исповеди;

· причащение.

Необходимость веры и крещения не вызывает сомнения ни у кого. Ни одна православная Апостольская Церковь не практи​ку​ет причащение лиц, не приступивших к Миропомазанию, и не ис​поведавшихся в установленном пора порядке.

Главным моментом присоединения является причащение, так как в Писании другие способы присоединения к таинственному те​лу Церкви не указаны.

Церковь, христианская община, секта

Каждый, хоть немного знакомый со Священным Писанием, знает, что слово “Церковь” используется там в разных зна​че​ни​ях: не только для обозначения таинственного тела Церкви, но и для обозначения христианских общин.

При обозначении общин имеется и своя специфика:

· христиане, живущие в определенном городе или на оп​ределенной террито​рии, называются Церковью Ефес​ской, Смирнской, церквами Асийскими, “все Церкви Христовы” (Откр. II гл. 1, 8; 1Кор. XVI гл. 19; Рим. XVI гл. 4, 16);

· небольшая группа христиан - семья, называется до​машней церковью (1 Кор. XVI гл. 19).

В этом нет никакого противоречия. Просто общины хри​сти​ан, принадлежащих к телу Церкви, являются ее частями и для их обозначения используется дополнительное определение, ука​зы​вающее на местность проживания вплоть до очень узкой се​мейной группы.

Читая Писание необходимо обращать внимание на контекст, что даст возможность определить, о чем идет речь - о таин​ст​венном теле Церкви, или о группе христиан (членах тела Цер​к​ви), проживающих на указанной территории или в семье.

Особенностью апостольского времени было обязательное ча​стое причащение, сами Апостолы заботились о поставлении епис​копов и пресвитеров для христианских общин. Первые хри​стиане имели все таинства и истинное причащение. Поэтому об​щина христиан, не имевшая причащения, была немыслима.

Такое положение давало Апостолам все основания называть мест​ные общины церквами, имея в виду принадлежность их чле​нов к телу Церкви Христовой. Это начальная стадия органи​за​ции христиан по территориальному принципу, когда независимо от места жительства и принадлежности к местной Церкви, все православные люди составляют единую общность, соединенную через причащение, но имеющие различные местные админи​стра​тив​ные структуры.

Отличительной особенностью нашего времени является на​ли​чие множества неправославных общин, часто имеющих тер​ри​ториальные и даже международные организационные струк​ту​ры. В подавляющем большинстве случаев они называют себя церк​вами. Но эти названия практически всегда не имеют ничего об​щего с тем значением, которое вложил Христос и Апостолы в термин “Церковь”. Суть термина “Церковь” данного в Писании рассмотрена выше.

В Писании христианским общинам, принадлежавшим к те​лу Церкви, давалось название церковь.

Не всякая община христиан принадлежит к телу Церкви и, по​этому название Церковь, как термин, данный Богом, не может быть применим к общинам, в которых человек не имеет возмож​но​сти присоединиться к телу Церкви.

Каждая общность людей верующих во Христа Сына Божия имеет полное право называться христианской общиной, но 

не каждая христианская община может называться церковью, даже если к ней принадлежат миллионы христиан

Важно очень ясно и четко разделять понятия Церковь и христианская община.

В православной Церкви есть множество общин православных христиан (приходов), все члены которых, живущие по учению Хри​ста и Апостолов, имеют возможность присоединиться к телу Церкви и подавляющее большинство из них, кроме тяжко согре​ша​ющих, являются членами тела Вселенской Христовой Церк​ви.

Во всех христиански общинах, не имеющих апостольского пре​​емства благодати священства, нет истинного причащения и ни один из их членов не является членом тела Церкви Хри​сто​вой и не получает спасения души.

Такая община не может претендовать на название церковь, но поскольку в нее входят люди верующие во Христа, объ​е​ди​нен​ные христианским (пусть и неправильным) учением, она на​зы​вается христианской сектой. Значение слова секта - учение. Наз​вание христианской общины или даже очень большой груп​пы общин сектой указывает на объединяющий момент - учение. В то время как понятие Церковь включает учение и при​со​е​ди​не​ние к телу Церкви. В этом разница Церкви и сек​ты.

Мы не должны стесняться применять термин “секта” - это не бранное или обидное слово, а научное определение. Правда, члены сект очень болезненно относятся к этому названию, но это только свидетельствует об их желании скрыть свое суще​ст​вен​ное отличие от Церкви.

Безблагодатные общины намеренно неправильно и необос​но​ванно присваивают себе название церковь, лишая его смысла вло​женного Христом и Апостолами, осознанно искажают значе​ние термина, чтобы вводить людей в заблуждение. В опре​де​лен​ной степени этому способствует сам строй жизни христианской об​щины. Не говоря уже о внешней практике преломления хле​ба, объявления прощения грехов, есть очень много общего в жиз​ни прихода апостольской Церкви и безблагодатной общины, что так же затрудняет простым неправославным верующим воз​мож​ность увидеть неполноту своего исповедания.

Ниже приводится таблица, в которой отражены основные сто​роны деятельность христианской общины. Упоминаются са​мые разные стороны жизни прихода. Печальнее всего, что у нас православных, имеющих все необходимое для спасения, прак​ти​чески все внимание уделяется храмовому богослужению, совер​ше​нию таинств и треб.

Из сравнения видно, что большинство внешних моментов об​щинной жизни может присутствовать в безблагодатных хри​сти​анских общинах. Православные приходы, имея величайшее бо​гатство - таинства, заметно отстают именно в организации жизни общины. Мы приходим в храм помолиться, приступить к таин​ст​вам, но даже самое обычное общение вне богослужения почти отсутствует.

При внешне - поверхностном взгляде, особенно, если секта прак​тикует ритуалы, отображающие основные таинства, чело​ве​ка, не имеющего специальных богословских знаний, могут легко подтолкнуть к мысли, что данная христианская общность обла​дает все полнотой Христовой Церкви, приводя в обоснование на​личие внешних атрибутов, чем создается иллюзия церкви. Ра​зо​браться же в глубинах вероучения сможет далеко не каж​дый.

Поэтому, признавая наличие интенсивной общинной жизни вне православия, нужно делать акцент на невозможности спа​сения без таинств, на их отсутствии вне Апостольской Церкви, на невозможности заменять истинное получение Даров Святого Духа внешними ритуалами. Очень важно объяснить отличие Церк​ви от общины, находящейся вне Апостольской Церкви.

Главное - таинства, иначе невозможно присоединиться к Телу Церкви, и будет только христианское, учение, да, к тому же еще, неправильное, будет секта и это выбор самих ее членов.

Необходимо отдельно остановиться на влиянии православно​го образа жизни на вхождение в православную общину.

Православие придерживается учения Христа не только в воп​росах веры, церковного устройства, но и в быту, и в семейной жиз​ни.

Чтобы стать православным, полностью войти в образ жизни, установленный Православной Церковью нужно много потру​дить​ся: - необходимо изучить Священное Писание, Закон Божий, из​ме​нить уклад домашней жизни. На это требуются не только ста рания, но и время - годы, а не дни и недели, как во многих сек​тах. Это следует обязательно объяснять людям, а на недавних про​зелитов обращать особое внимание, потому что многие воп​росы им не ясны.
	Стороны жизни христианской общины
	В Апостоль​ской Пра​во​слав​​​​ной Церкви
	В безблаго​дат​ной общине.

	Крещение
	есть
	может быть

	Получение Даров Св. Духа
	есть
	нет

	Наличие священства
	есть
	нет, “па​сты​ри” безбла​го​датные

	Получение прощения грехов
	есть
	нет, может быть только имитация

	Причащение Тела и Крови Христа
	есть
	нет, может быть только воспоминание

	Совместная молитва за членов общины (у нас требы)
	есть
	может быть

	Общественная молитва
	есть
	может быть

	Частная молитва
	есть
	может быть

	Религиозное образование в об​щине (воскресные школы, ка​те​хизация, духовные беседы)
	есть, слабо развиты
	есть

	Совместные поездки к другим общинам на праздник
	есть, слабо развиты
	есть

	Паломничества
	есть
	могут быть

	Молодежные мероприятия (утренники, пикники, хоро​вые за​ня​​тия в т.ч. светские песни вне храма, походы, вечеринки и т.п.)
	есть, слабо развиты
	есть, сильно развиты

	Возможность общения между прихо​жанами после совмест​ной молитвы (буфеты)
	есть в США, Канаде
	есть

	Благотворительность
	есть, слабо​развитая
	есть, хорошо развита

	Помощь престарелым членам общины (уход, помощь)
	есть, слабо​развитая
	есть, хорошо развита


	Посещение в больницах и пансионатах
	есть, слабо развитое
	есть, хорошо развито

	Детские мероприятия на Рождество и Пасху
	есть, слабо развиты
	есть

	Знание нужд прихожан и их жизни.
	есть, слабо развито
	есть

	Активное участие мирян в жизни общины
	есть, слабо развито
	есть


В этом отношении секты так же имеют преимущество, так как у них меньше ограничений в образе жизни, требуется меньше знаний даже в вероучении (у многих нет символов веры, а если есть вероучение, то очень упрощенное). Община активно опекает прозелита.

ОБРЯДОВЫЕ И ДРУГИЕ ОСОБЕННОСТИ ПРАВОСЛАВИЯ

Почитание икон и святых

Иконопочитание является древнейшим обычаем христиан. Уже с апостольского времени священные изображения прочно во​шли в обиход. Это подтверждают фрески, найденные в ката​ком​бах и относящиеся к периоду I - II веков. (Л.42 стр. 14 - 19)

Возражения против почитания икон и святых основываются на неправильном распространении второй Заповеди Моисеевой, запрещающей поклонение кумирам, на православное иконопочи​та​ние и на почитание святых.

Мы сталкиваемся с намеренным искажением православного ве​роучения.

Почитание изображений

Идолопоклонство и почитание икон и святых имеют прин​ци​пиально разное содержание.

Язычник поклоняется изображению ложного божества, а, в ря​де случаев, сам предмет поклонения играет роль божества.

Кумир - изображения неистинного бога. 
Изображение истинного Бога не является кумиром.
В этом существенная разница изображений христианства и язы​чества.

Из этого же вытекает правильное понимание второй Запо​ве​ди Моисеевой: - заповедь ни в коей мере не запрещает изоб​ра​же​ний Истинного Бога. 

Вторая заповедь запрещает изготовление изображений

неистинного бога и поклонение им.
В ветхозаветные времена было совершенно невозможно со​з​дать изображение Истинного Бога, так как Сын Божий не во​пло​тился и не явился людям.

Но изображения тварных существ не запрещались, а, наобо​рот, даже были даны распоряжения изготовить изображения хе​ру​вимов для украшения крышки ковчега Завета и самой скинии:

· “... и сделай из золота двух херувимов: чеканной работы сде​лай их на обоих концах крышки;” ... (Исх. XXV гл. 19)

· “Скинию же сделай из десяти покрывал крученого виссона и из голубой, пурпуровой и червленой шерсти, и херувимов сде​лай на них искусною работою; “... (Исх. XXVI гл. 1)

Главная ветхозаветная святыня была украшена изобра​же​ни​ями.
Соломон сделал изображения херувимов, которые были по​став​лены в Иерусалимском храме во святом святых. Под их крыль​ями находился ковчег завета:

· “И сделал в давире двух херувимов из масличного дерева, вы​шиною в десять локтей. ... И поставил он херувимов среди внутренней части храма. ... И на всех стенах храма кругом сде​лал резные изображения херувимов “... (3Цар. VI гл. 23 - 35)

· “И внесли священники ковчег завета Господня на место его, в давир храма, во Святое Святых, под крылья херувимов. Ибо Херувимы простирали крылья над местом ковчега, и покрывали херувимы сверху ковчег и шесты его”. (3Цар. VIII гл. 6 - 7)

Большое количество изображений херувимов украшало как ски​​нию, так и Иерусалимский храм (3Цар. VI гл. 29 - 35).

Бог освятил храм (3Цар. IX гл. 3), в котором были изобра​же​ния, в том числе, и на стенах, и на дверях, следовательно, и изоб​ражения были освящены как части храма.

Эти изображения тварных существ никто никогда не называл кумирами.

Почитание святых

Уже в Ветхом Завете упоминается о чуде, произошедшем от мощей святого:
· “И было, что, когда погребали человека, то увидев это пол​чи​ще, погребавшие бросили того человека в гроб Елисеев; и он при падении своем коснулся костей Елисея, и ожил, и встал на ноги свои”. (4Цар. XIII гл. 21)

Мы просто не задумываемся над тем, что пророк Елисей яв​ля​​ется святым ветхозаветного периода и его останки явля​ют​ся мощами святого, он и сейчас почитается Церковью среди лика святых пророков. Бог не совершил бы этого чуда, если по​читание святых и их останков было бы непозволительным.

В Новом Завете приведен случай исцелений от предметов, ко​торыми пользовался Апостол Павел:

· “Бог же творил немало чудес руками Павла, так что на боль​ных возлагали платки и опоясания с тела его, и у них прекра​ща​лись болезни, и злые духи выходили из них”. (Деян. XIX гл. 11 - 12)

Эта ситуация ничем не отличается от чудес, происходящих у мощей святых.

О том, что святые имеют возможность помогать людям, жи​ву​щим на земле в какой - то мере говорит и притча о богатом и Лазаре (Лк. XVI гл. 19 - 31). Авраам ведь не говорит о том, что он не может послать Лазаря к братьям, а только утверждает, что не послушаются воскресшего! Несмотря на то, что это прит​ча, можно с полной уверенностью сказать, что Христос даже в ней не выбрал бы форму повествования, позволяющую сделать неправильные выводы.

Мы обращаемся к святым потому, что они предстоят перед Бо​гом и их молитвы возносятся перед престолом Господа:

· “... золотые чаши, полные фимиама, которые суть молитвы свя​тых” (Откр. V гл. 8)

В Откровении золотые чаши с фимиамом символизируют мо​литвы святых перед Агнцем.

Понимая свою греховность, мы просим помощи у тех, о кото​рых нам достоверно известно, что они прославлены Богом и по их молитвам Бог помогает людям. Прославление святых (кано​ни​зация) не является волевым актом людей. На основании из​вест​ной благочестивой жизни, совершавшихся до и соверша​ю​щих​ся после смерти чудес, после тщательнейшей проверки всех фактов жизни и чудес делается вывод о том, что Бог прославил человека святостью. Канонизация - просто признание факта, что воля Божия совершилась и умерший прославлен на небесах.

Оснований для почитания святых более чем достаточно.

Суть почитания икон и святых

Мы, поклоняясь иконам и молясь перед ними, воздаем честь не материалу или произведению искусства, мы в молитве обра​ща​емся к изображенному на иконе:

· “И так, мы поклоняемся иконам, воздавая поклонение не ве​ще​ству, но посредством их тем, кто на них изображается. Ибо, как говорит Божественный Василий, воздаваемая иконе честь пе​реходит не первообраз”. (Л.5 стр. 117)

Если на иконе изображен Иисус Христос, мы, молясь, бесе​ду​ем с Ним, обращая к Нему нашу благодарность и просьбы. Бог явился во плоти, и с того момента стало возможным создавать Его изображения.

Изображения святых и Ангелов не являются куми​ра​ми, потому что перед ними, при обращении к изобра​жен​ным, не воздаются почести, причитающиеся Богу.
Мы почитаем Ангелов, как высших духов близких к Богу и просим их о помощи, просим их заступления и молитв за нас. Точно так же мы почитаем и святых, как людей, заслуживших благодать у Бога, мы просим у них ходатайствовать за нас пе​ред Богом.

· “И так, они служат предметами поклонения, как прослав​лен​ные Богом, как сделавшиеся при содействии Бога страшными для врагов и благодетелями для приходящих [к ним] с верою, не как к богам и благодетелям по природе, но как к слугам и служителям Бога и как таким, которые, вследствие своей любви к Нему, получили счастливый удел: дерзновение [или свобод​ный к Богу доступ]. И так, поклоняемся им, так как [в этом слу​чае] угождаем [самому] царю, видящему, что возлюбленный Им слуга служит предметом поклонения, не как царь, но как по​слушный служитель и доброжелательный друг. И приходя​щие с верою получают согласно своим прошениям, - все равно - [сам] ли слуга выпрашивает это от царя, или царь принимает честь и уважение со стороны того, кто - [чего - либо] домогается от его слуги; ибо тот просил во имя его; так и те, которые при​ступили [к Иисусу], получали исцеления от Апостолов”. (Л.5 стр. 112)

Здесь вполне возможна аналогия с обычной житейской ситу​а​цией, когда человек, неуверенный в себе и имеющий необ​хо​ди​мость получить что - либо от министра или президента, не ре​ша​ется сам прямо обратиться к большому начальнику, а ищет по​сред​ников родственников или знакомых, которые замолвят за него слово.

Сравнение

Основные возражения построены на неправильном приме​не​нии второй заповеди Моисеевой, а также на намеренно непра​виль​ной трактовке православного почитания святых. Нам при​пи​сывают поклонение иконам и мощам, как Богу или кумирам.

В дискуссиях полностью игнорируются факты чудес, совер​шен​ных Богом через святых при их жизни, от мощей и чудо​твор​ных икон. Не нужно стесняться отметить, что при канони​за​ции принимается во внимание жизнь человека, память среди лю​дей, чудеса. Производится тщательнейшая проверка всех фак​тов специально созданной комиссией. (Л.43 вып.4 стр. 25 - 26). Канонизация только свидетельствует о воле Бога просла​вить угодника. Отрицание ее результатов, по сути, является иг​но​рированием желания Бога, чтобы люди почитали человека, уго​дившего Богу своей жизнью.

Мы должны понимать, что причина отрицания иконопочитания и нежелание почитать святых носит не только характер от​вле​ченной неправильной теории. Вопрос намного глубже и важ​нее. Почитание святых, как таковое, придает очень высокий ав​то​ритет их трудам. А святоотеческие творения содержат Свя​щен​ное Предание и учение древней Церкви, которые полностью оп​ровергают заблуждения инославия и сект. Уже в като​ли​чес​кой догматике возникают сложности с согласованием вероучения со святоотеческой традицией, а учение протестантизма и сек​тант​ства совершенно с ней несовместимы.

Почитание святых для инославия равносильно самоуничтожению.

Поэтому не приходится рассчитывать на признание ино​слав​ны​ми иконопочитания и почитания святых. Их идеологи никог​да не согласятся признать свою неправоту в этом вопросе, так как за этим сразу последует возвышение авторитета творений свя​тых и неизбежное крушение ложной вероучительной систе​мы.

Камень преткновения в Предании и святоотеческих трудах.
В среде протестантов и ряда сектантов (простых верующих) вполне может существовать (и существует!) тяга к иконо​почи​танию, которую наставники неуклонно пытаются уничтожить.

Общественная и частная молитва

Молитва, как обращение человека к Богу, является неотъ​ем​ле​мой частью христианства. Молитвенные собрания и частная ин​дивидуальная молитва присущи всем христианским общинам, не​зависимо от того принадлежат они к Церкви Христовой или нет.

Сами виды молитв, находящихся в молитвенниках и вхо​дя​щих в богослужебный устав, очень разнообразны, и мы не при​вык​ли оценивать их с точки зрения классификации. Это мешает нам произвести сравнение с инославными и затрудняет разговор о молитвенной практике.

Существуют самые разные по форме и содержанию молитвы. У разных направлений христианства есть свои особенности. Са​мо православие имеет отличия в молитвенной практике Помест​ных Церквей.

Мы не будем останавливаться на особенностях типикона, от​ме​тим только возможность, в исключительных обстоятельствах, совершать общественные богослужения, кроме литургии и Таин​ств, мирянами без священника. Такая практика имела место в ма​лых монастырях, когда не было священника, а также во вре​мя гонений, когда люди совершали отпевания (без чтения раз​ре​шительной молитвы) в отсутствии священника. Такое отпевание часто совершали знающие женщины.

Нужно особо отметить, что в православии постоянно появля​ют​ся новые молитвы. Одни из них прочно входят в обиход, дру​гие, не нашедшие отклика в сердцах верующих, скоро забы​ва​ются. Поэтому совершенно необоснованны утверждения, что у нас все мертво, застыло и формально. Просто православие, в ос​новном, пользуется уже апробированными текстами молитв. Но​вые молитвы возникают постоянно, а время и народ совер​шают отбор. Мы имеем двухтысячелетний опыт Церкви и свя​тых и пользуемся им. Очень важно отметить, что отбор молитв не носит, в основном, официальных запрещений, такие случаи воз​никают только при наличии в тексте неправильного вероуче​ния. При рекомендации молитв для всеобщего употребления при​нимается во внимание не только соответствие текста право​славной традиции, но и литературный строй языка.

	Виды молитв
	У православных
	В безблагодатном инославии

	Общественная молитва

	Молитва, связан​ная с совершением таинств
	есть, обя​​​​за​​тель​но под руководством священника
	нет, но может на​меренно соз​да​ваться ими​тация таинств

	Молитва, не свя​зан​ная с совер​ше​нием таинств
	есть; в особых слу​чаях может совершаться без священника
	может быть

	По каноническим или по тради​ци​он​ным текстам
	есть
	может быть, но часто скрывают традиционность текста

	По вновь напи​сан​ным текстам
	может быть в редких случаях
	может быть

	Частная молитва

	По молитвеннику или традиционным текстам
	есть
	Может быть, но скрывается тра​ди​ционность текста

	Своими словами
	есть
	может быть


Православие обращает особое внимание на содержание мо​литв. Мы имеем огромный молитвенный опыт святых - людей до​стигших высот духовной жизни. И почему нам от него отка​зы​ваться? Среди составителей молитв образованнейшие люди сво​его времени - Иоанн Златоуст, Василий Великий, Иоанн Да​маскин и многие другие. Если люди восхищаются творениями ве​ликих писателей и не согласятся их приравнять к сочинениям неизвестных авторов, то, тем более, ценен молитвенный опыт свя​тых, достигших в своей жизни вершин святости и часто обла​дав​ших огромным литературным талантом. Каждый ли из нас об​ладает выдающимся талантом и образованием? Может ли не​дав​ний прозелит сравниться с человеком, прошедшим огромный путь духовной жизни? Ему самому для утверждения в вере ну​жен опыт святых, который он черпает в составленных ими мо​лит​вах. 

Но мы почему - то забываем, что и у нас каждый христианин почти постоянно сам составляет молитвы - сколько раз в ра​до​стные дни или во время испытаний, бед, скорбей мы своими словами обращаемся к Богу, Божией Матери, святым. Мы про​сто не осознаем, что в нашем сердце создается новая молитва. Мы свои порывы души не выставляем напоказ и теряемся, ког​да нам говорят, что у православных нет молитв, составленных са​мими верующими!

Борьба с молитвами, находящимися в молитвен​ни​ках, яв​ля​ется составной частью

борьбы с авторитетом святых.

Многие православные молитвы, особенно связанные с литур​гией и совершением таинств, восходят к первым векам христи​ан​ства и даже к апостольскому времени. Их сохранение вполне оправданно не только по причине древности, к которой так стре​мятся секты, но в них часто сохраняется Апостольское Священ​ное Предание. Борьба с этими молитвами направлена против Апо​стольского Предания. Богословие, догматика, святоотеческие тво​рения появились сравнительно поздно. Они в значительной ме​ре фиксировали Предание. Первые христиане молились так, как их научили Апостолы, и это обеспечивало получение необ​хо​димых для спасения Духовных Даров в таинствах, несмотря на отсутствия самого богословия о таинствах. Именно поэтому мы тщательно соблюдаем и храним древние формы литургий и дру​гих чинопоследований.

Очень важным является содержание молитвы, ее харак​тер. На этом необходимо остановиться подробнее.

Основанием православной молитвы, ее основной мыслью и целью

должно быть покаяние.
Молитва является важнейшим моментом христианской ду​хов​ности. Она определяется самим строем духовной жизни, ее на​прав​ленностью. Содержание православных молитв определяется тем направлением духовной жизни, который мы унаследовали от многих поколений подвижников. Оно отличается следую​щи​ми особенностями:

· осознанием собственной греховности;

· покаянием в соделанных грехах;

· цель духовной жизни не достижение высоких ду​хов​ных состояний и подвиги, а очищение души;

· цель молитвы - покаяние;

· видения и сверхъестественные явления - редчай​ший дар Божий, исключительно редкое сопут​ст​ву​ю​щее явление, а не цель;

Совершенно недопустимые моменты с точки зре​ния православного строя духовной жизни:
· стремление к видениям и любым сверхъестествен​ным явлениям, состояние исступления;

· возвышенно - мечтательная, эмоциональная, исступленная молитва;

· любые способы искусственного разгорячения мо​лит​венного чувства;

· усиленное возбуждение в сердце любви к Богу, на​слаждения, восторга.

(См. Л.6 т.1 стр. 228 - 256, а также раздел об аномальных явлениях в духовной жизни.)

Все это находит выражение в содержании молитв. Прочтите утренние и вечерние молитвы, последование ко святому прича​ще​нию и не увидите ничего возвышенного, никакого стремления к высотам духа, а лишь стремление к покаянию и смирению. Именно в этом отличительная особенность православной свято​отеческой молитвы. Вдумайтесь в текст - может ли так молится новообращенный?

Само содержание православной молитвы является школой

духовного воспитания христианина.

 По своему духу православная молитва совершенно несовме​сти​ма с инославной духовностью.

Таким же характером отличается содержание общественной мо​литвы. В богослужениях используется большое количество биб​лейских текстов, а сами молитвословия, написанные право​слав​ными авторами, отличаются направленностью на покаяние, про​славление Бога, прославление подвигов святых (прослав​ле​ние подвигов святых носит, в основном, назидательный харак​тер).

Сравните православную и инославную молитву. Чем дальше от православия, тем больше увидите того, что у нас недопу​сти​мо, с чем мы боремся.

Главный критерий отбора вновь написанных молитв - со​от​ветствие православному строю духовной жизни.

Сравнение

Выше мы рассмотрели основные виды молитв. Из сравни​тель​ной таблицы видно, что православие имеет все, что может быть в разных направлениях христианства.

Чаще всего мы сталкиваемся с фразой - “молиться можно по - разному”. Говорящий это имеет в виду, не только то, что воз​можны разные формы молитвы, не только отстаивает свою мо​лит​венную практику, но, в подтексте, имеет в виду, что право​слав​ные молятся не так, как надо, а молиться можно только так, как молится конкретная религиозная организация или сек​та!
От утверждающего о возможности разной молитвенной прак​тики вы узнаете, что православные молятся не так, как нужно. Попробуйте предложить им молиться, используя, в том числе и наши молитвы. Пригласите их прийти к нам в храм и помо​литься. Если человек, действительно ищет истину, он добро​же​ла​тельно воспримет приглашение и придет, а это может стать на​чалом его пути в православие. Мы должны общаться с инославными христианами, иначе, как мы выполним свой пастыр​ский долг? Как найдем заблудшую овцу? Но очень часто реак​ция на предложение помолиться с православными бывает резко от​рицательной.

Утверждение о допустимости разного вида молитв, на са​мом деле, прикрывает неприятие православной молитвы, борь​бу с ней и фанатизм в этом вопросе.
Очень важно уметь показать простым инославным скры​вае​мый смысл этой фразы, потому что их наставники, в том числе и ею, отталкивают людей от православия.

Они допускают только молитвы, содержание которых со​от​ветствует их образу духовной жизни.
У инославия сформировались свои виды молитв. Имеются очень строгие рамки, в которые они должны укладываться. С пол​ной уверенностью можно говорить о наличии у них тра​ди​ции и даже своего канона молитвословий, тщательно маскиру​е​мо​го под полную свободу молитвотворчества.

В подавляющем большинстве случаев, общественной молит​вой руководит определенное лицо, чаще всего руководитель об​щи​ны. Он же указывает авторам на ошибки, дает задания на со​ставление молитв к следующему собранию. 

Все это позволяет сделать вывод об отсутствии истинной пол​ной свободы и о жестких канонических рамках. Не лишне отме​тить, что и у баптистов есть свои молитвенники, есть и тради​ци​он​ные песнопения. А это свидетельствует о фактическом нали​чии жестко соблюдаемого богослужебного устава со своим по​ряд​ком молитвенных собраний. Просто об этом намеренно умал​чи​вают, упрекая православных в строгой регламентации обще​ст​венного богослужения. А ведь даже в храмах в одном городе их порядок отличается и, часто, довольно существенно.

Целесообразно ознакомиться с содержанием молитв конкрет​ной секты, обращая внимание на наличие особенностей, извест​ных нам, как признаков прелести. Такой анализ позволит аргу​мен​тированно объяснить, почему мы не рекомендуем нашим ду​хов​ным чадам такую форму молитвенной практики. Очень по​лез​но на конкретных примерах, имевших место в православии показать печальные последствия ошибок (См. Л.6 т.1 стр. 228 - 256). Не нужно стесняться сказать, что и у нас бывают заблуж​дения, но мы имеем обобщенный на протяжении веков опыт и пользуемся им для блага наших духовных чад. Такое откровен​ное объяснение облегчит понимание православной точки зрения - нежелания повторять ошибки.

Молитвенными собраниями сектантов руководят особые лю​ди. Не каждому разрешают выйти и управлять. Все заявления о том, что священники не нужны, сводятся не к тому, что нет не​об​ходимости в духовных руководителях вообще, а конкретно на​правлены против апостольского священства, которого у них нет. Нам же нелишне вспомнить, что священник необходим толь​ко для общественной молитвы, связанной с совершением та​инств. При этом вполне можно привести несколько жизненных при​меров, когда общественная молитва у православных была без священника, а потом поглубже рассмотреть вопрос о необ​хо​димости Апостольского преемства и таинств.

Празднование воскресения и покой субботы

Ряд сект считает необходимым соблюдать субботний покой, уста​новленный четвертой заповедью Моисеевой. При этом пра​во​славных упрекают в том, что они нарушают волю Божию.

Христос многократно творил чудеса в субботу, подчеркивая, что Он является Господином субботы, а, подтвердив необхо​ди​мость соблюдать ряд ветхозаветных заповедей, Он не упомянул субботы. С другой стороны, Христос сказал, что: -

· “закон и проро​ки до Иоанна” (Лк. XVI гл. 16), 
тем самым, отменив соблюде​ние ветхозаветного закона. Следующие за этой фразой слова о том, что ни одна черта из закона не пропадет, следует понимать с учетом параллельного места: - 
· “Не думайте, что Я пришел на​ру​шить закон, или пророков: не нарушить пришел Я, но испол​нить. Ибо истинно говорю вам: доколе не прейдет небо и земля, ни одна йота или ни одна черта не прейдет из закона, пока не ис​полнится все”. (Мф. V гл. 17 - 18)
“Слова эти имеют такой смысл: невозможно, чтобы закон остался без исполнения, но и ма​лейшая черта его должна быть выполнена, что и доказал Гос​подь Своим примером, во всей точности исполнивши закон”. (Л.3 т.7 стр.173)
 Христос исполнил закон всей Своей жизнью. Дальнейшие угрозы к неисполнителям относятся уже к несоб​лю​дающим установления Христа (см. там же). Это подтвер​ж​да​ет​ся отменой обрядового закона Апостолами: - 
· “Поелику мы ус​лышали, что некоторые, вышедшие от нас, смутили вас своими ре​чами и поколебали ваши души, говоря, что должно обрезы​вать​ся и соблюдать закон, чего мы им не поручали, ... Ибо угод​но Духу Святому и нам не возлагать на вас никакого бре​ме​ни более, кроме сего необходимого: воздерживаться от идоложертвенного и крови, и удавленины, и блуда, и не делать дру​гим того, чего себе не хотите (Деян. XV гл. 24 - 29).

Апостол Павел пишет Колоссянам, что никто не должен осуж​дать их за несоблюдение обрядового закона, в том числе, и суббот: - 
· “... никто да не осуждает вас за пищу, или питие, или за какой - нибудь праздник, или новомесячие, или субботу: это есть тень будущего, а тело - во Христе”. (Кол. II гл. 16 - 17)
За​кон Моисеев лишь тень будущего Нового Завета. (Л.1 т.3 [т.11] стр. 314)

Этим самым отменен и покой субботы.

В христианстве покой субботы заменен празднованием вос​крес​ного дня в память Воскресения Христова, бывшего в пер​вый день недели. В Деяниях отмечается, что ученики собрались для преломления хлеба в первый день недели. (Деян. XX гл. 7) Этот момент является указанием на практику апостольского вре​мени почитать воскресный день. Молитвенные собрания в вос​кре​сения уже тогда заменили иудейский обычай собираться на мо​литву в синагогу по субботам, и это является указанием на из​ме​нение в почитании субботнего дня уже с апостольских времен.

Мирские повинности

Христиане живут в условиях государства и у них должно быть правильное отношение к властям, и к их требованиям.

Это достаточно важно, так как многие секты учат непод​чи​не​нию государственной власти в тех вопросах, в которых каждый христианин обязан выполнять возлагаемые на него обязанности.

Отношение христианина к государству

Наше отношение к мирским властям определяется учением Хри​ста и Апостолов, которые учили повиноваться властям и на​чальствующим:

· “... отдавайте кесарево кесарю, а Божие Богу”. (Мф. XXII гл. 21)

· “Всякая душа да будет покорна высшим властям, ибо нет вла​сти не от Бога; существующие же власти от Бога установ​ле​ны. Посему противящийся власти противится Божию уста​нов​ле​нию. А противящиеся сами навлекут на себя осуждение. Ибо начальствующие страшны не для добрых дел, но для злых. Хо​чешь ли не бояться власти? Делай добро, и получишь похвалу от нее, ибо начальник есть Божий слуга, тебе на добро. Если же делаешь зло, бойся, ибо он не напрасно носит меч: он Божий слу​га, отмститель в наказание делающему злое. И потому на​доб​но повиноваться не только из страха наказания, но и по сове​сти. Для сего вы и подати платите, ибо они Божии служители, сим самым постоянно занятые. Итак, отдавайте всякому долж​ное: кому подать, подать; кому оброк, оброк; кому страх, страх; кому честь, честь”. (Рим. XIII гл. 1 - 3)

· “Итак будьте покорны всякому человеческому начальству, для Господа: царю ли, как верховной власти, правителям ли, как от него посылаемым для наказания преступников и для по​ощрения делающих добро, ибо такова есть воля Божия, чтобы мы, делая добро, заграждали уста невежеству безумных людей, как свободные, не как рабы Божии. Всех почитайте, братство лю​бите, Бога бойтесь, царя чтите. Слуги, со всяким страхом по​винуйтесь господам, не только добрым и кротким, но и суро​вым. Ибо то угодно Богу, переносить скорби, страдая неспра​вед​ливо”. (1Петр. II гл. 13 - 19)

· “Напоминай им повиноваться и покоряться начальству и вла​стям, быть готовыми на всякое доброе дело, никого не зло​сло​вить, быть не сварливыми, но тихими, и оказывать всякую кро​тость ко всем человекам”. (Тит. III гл. 1)

Обязанность молиться за власти:
· “Итак прежде всего прошу совершать молитвы, прошения, мо​ления, благодарения за всех человеков, за царей и за всех на​чальствующих, дабы проводить нам жизнь тихую и безмя​теж​ную во всяком благочестии и чистоте”. (1 Тим. II гл. 2)

Обратите внимание, что слова из послания включены в про​шение ектений за властей.

Покорность начальствующим:

· “Рабы, во всем повинуйтесь господам вашим по плоти, не в гла​зах только служа им, как человекоугодники, но в простоте серд​ца, боясь Бога”. (Кол. III гл. 22)

· “Рабов увещевай повиноваться своим господам, угождать им во всем, не прекословить, не красть, но оказывать всю добрую верность, дабы они во всем были украшением учению Спасителя нашего Бога”. (Тит. II гл. 9)

· “Рабы, под игом находящиеся, должны почитать господ сво​их достойными всякой чести, дабы не было хулы на имя Божие и учение”. (1Тим. VI гл. 1 - 2)

· “Рабы повинуйтесь господам своим по плоти со страхом и тре​петом, в простоте сердца вашего, как Христу, не с видимою толь​ко услужливостью, как человекоугодники, но как рабы Хри​стовы, исполняя волю Божию от души, служа с усердием, как Господу, а не как человекам, зная, что каждый получит от Господа по мере добра, которое он сделал, раб ли, или сво​бод​ный”. (Еф. VI гл. 5 - 9)

Недопустимость христианам выступать против вла​​стей:
· “Как Содом и Гоморра и окрестные города, подобно им блудодействовавшие и ходившие за иною плотию, подвергшись каз​ни огня вечного, поставлены в пример, так точно будет и с сими мечтателями, которые оскверняют плоть, отвергают начальства и злословят высокие власти”. (Иуд. I гл. 7 - 8)

Подчинение любой власти в области гражданской:

Никогда нельзя забывать, что Апостолы жили в языческом го​сударстве, которое преследовало христиан, пытало, убивало их, мученический венец стяжали и все Апостолы, кроме Иоанна Богослова. Это для нас прекрасный пример подчинения вла​стям, в том числе, преследующим Церковь.

· “Когда же приведут вас в синагоги, к начальствам и властям, не заботьтесь, как или что отвечать, или что говорить, ибо Свя​тый Дух научит вас в тот час, что должно говорить”. (Лк. XII гл. 11)

· “Остерегайтесь же людей: ибо они будут отдавать вас в су​ди​ли​ща и в си​на​го​гах своих будут бить вас, и поведут вас к пра​ви​те​лям и царям за Меня, для сви​де​тельства пред ними и языч​ни​ками. Когда же будут предавать вас, не за​боть​​тесь, как или что ска​зать; ибо в тот час дано будет вам, что сказать; ибо не вы будете говорить, но Дух Отца Вашего будет говорить в вас”. (Мф. X гл. 17 - 20)

Нужно понимать, что светские власти не всегда являются но​си​телями истинной веры и нравственности:

· “Мудрость же мы проповедуем между совершенными, но муд​рость не века сего и не властей века сего преходящих, но про​поведуем премудрость Божию тайную, сокровенную, кото​рую предназначил Бог прежде веков к славе нашей, которой никто из властей века сего не познал; ибо если бы познали, то не распяли бы Господа славы”. (1Кор. II гл. 6 - 8)

Есть только два момента, когда христианин обязан не выпол​нить требование мирской власти:

· когда требуют отречься от Христа или уклониться от православия в ересь;

· когда требуют совершить преступное действие (на​пример, лжесвидетельствовать на следствии или су​де, убивать неповинных людей при карательных операциях: - несмотря на наличие светского закона, это будет преступлением, ибо сам закон нарушает во​лю Божию и принят преступным правитель​ст​вом, как это было в Германии в годы второй миро​вой войны).

Отношение к военной службе

Достаточно часто приходится слышать о невозможности для хри​стиан военной служ​​бы и участия в военных действиях. Осо​бенно часто сторонники этих взглядов ссыла​ются на зап​ре​щение убивать, но они не принимают во внимание парал​лель​ного ме​ста:

· “... все, взявшие меч, мечом погибнут; “... (Мф. XXVI гл. 52)

Но меч сам по себе врага не остановит! Его должна держать рука человека, ведь нельзя же искушать Бога, требуя защиты от Ангельских воинств:

· “... не искушай Господа Бога твоего” (Лк. IV гл. 12)

Всем известны зверства и преступления завоевателей, а как за​щитить женщину и ребенка, как, не взяв оружие в руки?

Ведь защита слабых от неминуемой гибели есть прак​ти​чес​кая реализация любви к ближнему, а на войне человек отдает за ближних самое дорогое - жизнь.
Мнение о недопустимости военной службы и о неучастии в во​енных действиях направлено на привлечение молодежи в сек​ту любыми способами.

Присяга и использование клятвы

Часть сектантов и инославных считает совершенно недопу​сти​мым применение христианами клятвы, основываясь при этом на словах Спасителя и Апостола Иакова:

· “Еще слышали вы, что сказано древним: не преступай клят​вы, но исполняй пред Господом клятвы твои. А Я говорю вам: не клянись вовсе: ни небом, потому что оно престол Божий; не землею, потому что она подножие ног Его; ни Иерусалимом, по​тому что он город великого Царя; ни головою твоею не клянись, потому что не можешь не одного волоса сделать белым или чер​ным. Но да будет слово ваше: да, да; нет, нет; а что сверх это​го, то от лукавого”. (Мф. V гл. 33 - 37)

· “Прежде же всего, братия мои, не клянитесь ни небом, ни зем​лею, и никакою другою клятвою, но да будет у вас: “да, да” и “нет, нет”, дабы вам не подпасть осуждению”. (Иак. V гл. 12)

Если внимательно прочесть евангельские слова, окажется, что Христос не запретил клясться именем Божиим, как это бы​ло установлено в Ветхом Завете, запрещено клясться пе​речис​лен​ным, так как это была уловка избежать страшной и обяза​тель​ной к соблю​дению клятвы именем Божиим. (Л.1 т.3 [т.8] стр. 102 - 105) Апостол Иаков призывает отказаться от клятв, что​бы избежать осуждения за несоблюдение. (Л.1 т.3 [т.10] стр. 252)

· “Люди клянутся высшим, и клятва во удостоверение окан​чи​ва​ет всякий спор их”. (Евр. VI гл. 16 - 17)

· “Бога призываю во свидетеля на душу мою, что, щадя вас, я до​селе не приходил в Коринф, “... (2 Кор. I гл. 23)

Слова Апостола Павла о роли клятвы, а также то, что сам Апо​стол использовал клятву - ведь призывание Бога в сви​де​те​ли это и есть клятва! (Л.1 т.3 [ч.11] стр. 137)

Мы не клянемся Именем Божии или Богом, а перед лицем Бо​га обещаем говорить только правду, или быть верными дан​но​му обещанию. Этим мы не нарушаем установления Христа, а удо​сто​веряем перед людьми, что говорим правду, призывая Бога в свидетели, а если обещаем, то даем обет (обещание) Богу, нару​ше​ние которого для христианина величайший грех.

Таким образом, присяга есть, по сути, призывание Бога в сви​детели или обещание перед Ним быть верными данному обе​ща​нию. Ложь или нарушение обещанного навлекает на человека ве​личайшую кару Божию, поэтому Апостол Иаков и пред​о​сте​ре​гает от необдуманных клятв.

Христос не запрещал давать обещаний Ему или Призывать Его в Свидетеля правдивости сказанных слов. Как же иначе хри​стианин докажет правдивость своих слов?

Посты

Кроме православия посты соблюдают староверы и католики, правда, католики в менее строгой форме. Остальное инославие и сектантство постов не соблюдает и решительно выступает про​тив их необходимости.

Суть поста в послушании Христу.

Противники постов основываются на словах Спасителя “не то, что входит в уста, оскверняет человека, но то, что выходит из уст, оскверняет человека”. (Мф. XV гл. 11) Этого, по их мне​нию, достаточно для того, чтобы не поститься, так как пища не может осквернить, и, следовательно, нет греха в том, что че​ло​век не постится - ведь он не оскверняется от пищи.

В данном случае не учитывается параллельное место, когда Спа​ситель сказал Ученикам, что поститься они будут после Его смерти:

· “Тогда приходят к Нему ученики Иоанновы и говорят: поче​му мы и фарисеи постимся много, а Твои ученики не постятся? И сказал им Иисус: могут ли печалиться сыны чертога брач​но​го, пока с ними жених? Но придут дни, когда отнимется у них жених, и тогда будут поститься”. (Мф. IX гл. 14 - 15; см. так же Мк. II гл. 18 - 20; Лк. V гл. 33 - 34)

Христос установил пост, совершенно не связывая это установ​ле​ние с обрядовым осквернением, поэтому совершенно непра​виль​но говорить об осквернении скоромной пищей: - грех не постящихся в непослушании Христу.
Пост - средство, помогающее человеку в духовной жизни. Он име​ет две стороны: - внешнее воздержание от мясной и молоч​ной пищи, уменьшающее телесные силы и облегчающее духов​ное делание, и внутренний пост, заключающийся в усиленном по​каянии и воздержании от греха, то есть период особого вни​мания к состоянию своей души.

Несоблюдение постов важно для инославия, так как упроща​ет​ся образ жизни и это момент призван облегчить привлечение прозелитов, особенно среди людей, не желающих существенно изменять привычки. 

АНОМАЛИИ В ДУХОВНОЙ ЖИЗНИ

Аскетический опыт православия известен, главным образом, по огромному сонму святых подвижников, житийной и святоотеческой литературе. Описание подвигов святых подвижников воспитывало, воспитывает и будет всегда воспитывать к благочестию многие поколения право​слав​ных монахов и мирян.

На фоне этого светлого опыта духовного подвижничества часто теряется трагичный опыт ошибок на пути духовного делания, который объединяются понятием «прелесть».

На самом деле духовный опыт прелести (аномальных явлений в духовной жизни) не менее ценен. Этот опыт ошибок оплачен страшной ценой тяжелейших психических заболеваний, самоубийств, духовной гибели, вступивших на путь духовного делания и уведенных с него врагом рода человеческого.

Без знания аномалий духовной жизни невозможно создать ясную картину происходящего вне православия в иных христианских исповеданиях, сектах и религиях.

Многое из того, что в православии является аномалией, признается нормой в иных исповеданиях, сектах и религиях, то с чем мы боремся, является у них нормой и целью, к которой они стремятся.

Нечистая сила является не только объективной реальностью, но и постоянно действует в этом мире, не обходя стороной ни одного человека, стараясь увести каждого от пути спасения.

Это воздействие злых ангелов является причиной огромного количества отклонений от нормы духовной жизни. Все эти от​клонения названы одним церковно-славянским словом пре​лесть.

Два вида духовности

Есть два вида духовности - от Бога и от Сатаны. Люди, не имеющие понятия о православном святоотеческом духовном опыте, не знают, что есть духовность бесовская, не осознают, в какой духовности они на​ходят​ся.

Явления, связанные с бесовской духовностью, объединяются в понятии пре​лесть.
Ог​ромную разрушительную роль играют средства массовой ин​формации, дающие информацию о духовности без разбора. Они создают у людей ложное представление о наличии истинной ду​хов​ности во всех религиях, вводя тем самым людей в заблуж​де​ние.

Нельзя забывать, что в состоянии бесовской духовности есть реальный духовный опыт и сверхъестественные явления.

Современная мода на медитацию предлагает практику, вводящую только в бесовскую духовность.

Понятие о прелести

Мы очень много говорим и знаем о прелести, но подразу​ме​ва​ем под этим обычно только крайние болезненные состояния че​ловека, дошедшие до отклонений в психике, серьезных пси​хи​ческих заболеваний и даже вылившиеся в самоубийство. И это очень серьезная ошибка.

Состояние прелести присуще каждому человеку! (См. Л.6 т.1 стр. 228). Оно может заключаться как в обычном неви​де​нии своих грехов, так и состоянии уверенности в правиль​но​сти избранного пути духовной жизни, в собственной свято​сти, в духовных явлениях и ложных чудесах.
На этом основании можно предложить следующее определе​ние понятия прелесть (имея в виду серьезные отклонения):

Прелестью является состояние человека, находясь в котором он уверен в собственной святости, правильности выбранного духовного пути, а на самом деле находится во власти диавола и идет по пути погубления души

В состоянии прелести человек может иметь видения, от​кро​вения, совершать чудеса, но все это происходит силой бесов и все эти явления (реально происходящие!) классифи​ци​руются как ложные, имеющие причиной бесов. Ложность заключается не в фальсификации (этот момент не рассматриваем), а в источ​нике - бесах.

Мы просто не задумываемся над тем, что обман нечистой си​лы может выражаться просто в том, что не видим своих грехов, считаем себя не очень грешными, не замечаем зла, которое при​чиняем окружающим.

Человек в миру должен вести обычный образ жизни и не пы​та​ться чрезмерно углубляться в молитву, духовное делание, не​до​пустимо стремиться к видениям, чудесам, дару исцелений.

Нужно просто постоянно работать над собой. Стремиться сле​довать голосу совести, обращать внимание на свои поступки и мысли, работать над характером. Искоренять грехи, молиться, но понимать, что в духовной жизни, как и в телесной, развитие про​исходит постепенно, что нельзя сразу достичь совершенства.

В православной монашеской практике применяется углуб​лен​ная молитва, заключающаяся в увеличенном объеме молит​вен​ного правила, творении Иисусовой молитвы от нескольких ты​сяч повторений до непрерывного совершения весь день. Такая практика не рекомендуется мирянам, не имеющим опытного ду​хов​ного руководителя, потому что человек не сможет контроли​ровать своего состояния и может оказаться в глубочайшей пре​ле​сти. Мирянам рекомендуется молитвенное правило, содержа​ще​​еся в молитвенниках, а Иисусову молитву миряне творят по ме​ре необходимости, но только по несколько раз.

Мирянину необходимо постепенное возрастание в духовной жиз​​ни на протяжении деся​ти​летий, а монашество с его подви​га​ми - особый образ жизни, не​совместимый с мирской жизнью.

Для духовных подвигов не у каждого хватит сил. К тому же не​обходим опытный руководитель - духовный отец, которого (дей​ствительно опытного) найти очень трудно.

Даже малейший признак показного благочестия, гордости, же​лания быть лучше других является признаком приближения очень опасного состояния.

Самым опасным является уверенность в достижении высокой духовной жизни, святости. Таких людей мы встречаем среди на​ших прихожан и даже среди духовенства. Отличительной их осо​бенностью является гордость, превозношение над окружаю​щи​ми, резкость в отношении с людьми.

Истинно преуспевший в духовном делании человек ничем не вы​деляется из среды окружающих, разве что люди видят про​сто​ту в отношениях к другим и доброе любящее сердце.

Любая искусственность в поведении является признаком углуб​ления состояния прелести в человеке. И она всегда видна людям.

Виды прелести можно условно разделить на несколько групп:

· личное состояние человека, выражающееся в уве​рен​ности в правильности своего духовного пути, а на самом деле попавшего в плен гордости и лице​ме​рия;

· личное состояние человека, достигшего ложных ви​дений и творящего ложные чудеса;

· принятие за истинные ложные вероучения.

Путь к глубокой прелести лежит через неправильное пони​ма​ние цели духовной жизни, неверный молитвенный путь и даже аскетические подвиги, направленные не на укрощение восстаний плоти и покаяние, а на достижение видений, явления ангелов, свя​тых, совершение чудес.

Да, цель нашей духовной жизни в том, чтобы так пройти путь земного бытия, чтобы Бог прославил нас хоть малейшей свя​тостью после переселения в мир иной. Стремление достичь этого на земле есть, по сути, желание получить от Бога то, что практически все получают уже за гробом. Святые, удосто​ив​ши​е​ся видений и дара чудотворений, считали себя недостойными. Мы получаем Царство Небесное, как дар Божий. И стремиться нуж​но не к дарам, а к самоочищению. Именно в стремлении по​лу​чить дары Божии на земле заключен обман диавола.
Истинная духовная жизнь направлена на покаяние, сопро​вож​дается смирением, осознанием собственной греховности, на​прав​лена на ведение праведной жизни, за которую Бог удо​ста​ивает награды - святости.

Совершенно недопустимо стремление к видениям, творению чу​дес, любой искусственности, экзальтации. Человеческая при​ро​да должна совершенствоваться, а не идти к патологическому со​стоянию.

Православие имеет огромный опыт аскетов, зафиксирован​ный во множестве трудов подвижников и житий. Он имеет ог​ром​ную непреходящую ценность для каждого христианина и яв​ляется положительным духовным опытом.

Но есть еще и отрицательный духовный опыт, который име​ет не малую ценность. Свою ценность имеют и рассказы о впав​ших в глубокую прелесть, позволяющие избежать серьезнейших и опаснейших ошибок.

Для разговора с инославными, а особенно с сектантами, зна​ние прелести, как аномальных состояний духовной жизни, со​вер​шенно необходимо. Оно поможет объяснить, почему не реко​мендуем и даже запрещаем православной пастве некоторые под​ви​ги и виды молитв, сделает осознанным отношение к меди​та​ции, видениям, чудесам. А ответ иноверному христианину будет обоснованным, а не голословным.

Медитация

С глубочайшим сожалением приходится констатировать, что медитация проникла и в христианство. Она существует в като​лицизме и принимает очень опасные формы в различных сектах.

В предыдущие века встречались случаи неправильной углуб​ленной молитвы, сочетавшейся с искусственными способами до​стижения особых молитвенных состояний, а в XX веке мно​же​ст​во заблуждений было названо одним термином “медитация”. Сфор​мировался молитвенный метод медитации и это заставляет отдельно остановиться на аномалиях молитвенной практики.

Рассмотрим только духовный опыт прелести, описанный в свя​тоотеческих творениях, но этого будет вполне достаточно, так как практически ничего нового не придумано, а все совре​мен​ное только в иной форме, а часто даже без существенных из​менений повторяет ошибки прошлого.

Медитация - это метод достижения близости с духовным миром, получения благодатных даров и чудес посред​ством углубленной молитвы, мечта​тельных кар​тин и специальных приемов

В медитацию входит не только специальная методика воздей​ст​вия на психику человека, но и молитва, имеющая свои особенности, как по содержанию, так и по способу совершения.

Не всегда в инославии используется название медитация, но са​ми способы молитвы и сопутствующие им действия указывают на путь, ведущий к глубокой прелести.

Медитация является следствием неправильного направления духовной жизни, когда покаяние и очищение души подменяются стремлением к святости, чудесам и видениям. Цель заменяется след​ствием. В этом заключается обман врага рода челове​чес​ко​го - люди отвлекаются от тяжелейшего труда преобразования сво​его характера и направляются на попытку получения Даров от Бога, а их таким способом получить невозможно.

Медитация никогда не приведет человека к Богу,

она ведет только к сатане и ангелам его
Отличительной особенностью медитации является направ​лен​ность на контакты с духовным миром. Метод дает хорошую пов​торяемость результата, но общение происходит только с демо​на​ми, которые часто принимают вид добрых Ангелов, Христа, свя​тых. Наибольшую повторяемость результатов дает метод меди​та​ции индийская йога.

“Слово йога означает «связывать», и системы йоги предназ​начены для того, чтобы мы могли установить связь с трансцен​дентным миром”. (Л.114 стр. 151)

Медитация и христианская аскеза исключают друг друга. ас​кеза направлена на преобразование души к святости, на укреп​ле​ние любви к Богу, а не на достижение видений. Использование в практике медитаций (йоге, дзен медитации) Иисусовой молитвы ничего в сути явления не меняет – цель остается неизменной (прорыв в духовный мир), только усиливается степень обмана неискушенных христиан.
Медитационная молитва

Молитвенная практика занимает важнейшее место среди ме​ди​тационных приемов, а в христианской медитации даже явля​ет​ся основным приемом. 

Отрицательный опыт православного подвижничества знает не​верную молитвенную практику, которая вполне отождест​вля​ет​ся с медитационной. Нужно только отличать норму от патоло​гического состояния.

Молитва православного человека не должна сопровождается возвышенно - эмоциональным и мечтательным способом совер​ше​ния, должна быть направлена на покаяние, сопровождаться сми​рением, осознанием собственной греховности. В этом ее ос​новное отличие от медитационной молитвы.

Правда, православие имеет отрицательный опыт неправиль​но​го совершения молитв, близкий к медитационной молитве и постоянно борется с подобными проявлениями.

Неправильность заключается:

· в содержании молитв;
· в способе стояния на молитве. 
Очень опасна и потому недопустима мечтательная молитва, ос​нованная на Священном Писании. Исходя их области истины человек вступает в область лжи и сатаны, подчиняется влиянию сатаны. 
· “... возводит к небу руки, глаза и ум, воображает в уме сво​ем ... Божественные совещания, небесные блага, чины Свя​тых Ангелов, селения святых, короче собирает в своем вообра​же​нии все, что слышал в Божественном Писании, рассматривает это во время молитвы, взирает на небо, всем этим возбуждает ду​шу свою к Божественному желанию и любви, иногда проли​ва​ет слезы и плачет. Таким образом, мало по малу кичится сердце его, не понимая того умом; он мнит, что совершенное им есть плод Божественной благодати к его утешению, и молит Бога, что​бы сподобил его всегда пребывать в этом делании. Это приз​нак прелести. Такой человек, если и будет безмолвствовать со​вер​шенным безмолвием, не может не подвергнуться умоиз​ступ​лению и сумасшествию”. (См. Л.6 т.1 стр. 232)

Такой вид молитвы имел распространение и в православии (См. Л.6 т.1 стр. 238 - 239). Причем использовавшие его до​сти​га​ли видений, но видения отличались от тех, которые люди по​лу​чали от Бога. Они видны людям телесными очами, а явления от Бога духовны. (См. Л.6 т.1 стр. 236) Вспомните, что Апо​стол Павел не знал в теле или не в теле был восхищен человек до третьего неба (2Кор. XII гл. 1 - 4)

Очень часто последствием такой молитвы является стрем​ле​ние к самоубийству. Известны и случаи самоубийств. (См. Л.6 т.1 стр. 236 - 238)

Возвышенно - эмоциональный способ молитвы может при​ве​сти человека в такое состояние, когда он не ощущает холода, име​ет видения, мало спит, но это является одним из видов пре​лести. О распространенности подобного заблуждения свиде​тель​ст​вует то, что и на Афоне имела место практика неверного стоя​ния на молитве. (См. Л.6 т.1 стр. 238 - 241)

В таком состоянии прелести, вызванном неправильным спо​со​бом молитвы, находились и многие святые Западной Церкви (См. Л.6 т.1 стр. 241 - 242). У них появлялись даже стигматы - раны в местах, где они были нанесены Спасителю при Распятии на Кресте.

Если обратиться к молитве инославия, очень часто можно встре​тить особенности, ведущие к прелести, возведенные в ранг нормы.

В практике медитации часто применяется не только молитва, характеризующаяся мечтательным самоуглублением, но и воз​вы​шенно - эмоциональная.

Возвышенно - эмоциональный и мечтательно - углубленный способ молитвы является отличительной особенностью, присущей медитации

Разговаривая с инославными нужно уметь объяснить, почему мы не практикуем медитацию и тот или иной вид молитвы, как по способу, так и по содержанию, проиллюстрировать приме​ра​ми из церковной практики, указать, что это уже давно и хорошо известно из отрицательного опыта подвижничества.

Видение духов

Опаснейшим последствием неправильного способа молитвы и не​нормальной духовной жизни являются видения из духовного мира.

Они имеют место во многих сектах и пользуются там боль​шим уважением.

Здесь опять необходимо обратиться к святоотеческому опыту, ведь в православии накоплен и обобщен огромный опыт таких видений, и мы им постоянно пользуемся в пастырской деятель​но​сти.

· “Всем нам, находящимся в рабстве у греха, надо знать, что об​щение с святыми Ангелами несвойственно нам по причине на​шего отчуждения от них падением, что нам свойственно, по той же причине, общение с духами отверженными, к разряду кото​рых мы принадлежим душею, что чувственно являющиеся духи че​ловекам, пребывающим в греховности и падении, суть демо​ны, а никак не святые Ангелы. ... Хотя демоны, являясь чело​ве​кам, наиболее принимают вид светлых Ангелов для удоб​ней​ше​го обмана; хотя и стараются иногда уверить что они челове​чес​кие души, а не бесы; хотя они иногда и предсказывают бу​дущее; хотя открывают тайны: но вверяться им никак не долж​но. У них истина перемешана с ложью, истина употребляется по временам только для удобнейшаго обольщения. Сатана преоб​ра​зуется во Ангела светла и служители его преобразуются, яко служители правды, сказал святый Апостол Павел”. (Л.6 т.3 стр. 9; см. так же 2Кор. XI гл. 14 - 15)

· “Общее правило для всех человеков состоит в том, чтобы ни​как не вверяться духам, когда они явятся чувственным образом, не входить в беседу с ними, не обращать на них никакого вни​ма​ния, признавать явление их величайшим и опаснейшим иску​ше​нием. В время этого искушения должно устремлять мысль и сердце к Богу с молитвою о помиловании об избавлении от ис​ку​шения. Желание видеть духов, любопытство узнать что - ни​будь о них и от них есть признак величайшего безразсудства и совершеннаго незнания нравственных и деятельных преданий Пра​вославной Церкви. ... Открытое общение с духами для не​о​пыт​ного есть величайшее бедствие, или служит источником ве​ли​чайших бедствий” (Л.6 т.3 стр. 11)

· “Да не мнят о себе что - либо увидевшие чувственно духов, да​же святых Ангелов: это видение одно, само по себе, ни​сколь​ко не служит свидетельством о достоинстве видевших: к нему спо​собны не только порочные человеки, но и самыя безсло​вес​ныя животныя”. (Л.6 т.3 стр. 21) Вспомните Валаамову ослицу (Числ. XXII гл. 22 - 35).

Святоотеческая литература приводит трагические послед​ст​вия общения с духами: инок Асинакс погиб, когда взошел над про​пастью на колесницу, которую ему представил демон, пред​став​ший в виде светлого ангела и обещавший взять в рай, как Илию. (Л.6 т.3 стр. 44)

Святой Симеон Столпник чуть не погиб в подобной же ситуации, но он в последний момент осенил себя крестным знамением, и видение исчезло. (Л.6 т.3 стр. 45)

Если святые не всегда могли распознать действия злых духов, то тем более не сможет этого простой человек. Нам нуж​но признавать себя недостойными явлений Святых Ангелов, Хри​ста, Божией Матери, святых. В случае духовных видений осе​нять себя крестным знамением, закрывать глаза, молить Бога об избавлении от действий злых духов. (См. Л.6 т.3 стр. 46)

Разговаривая с инославными нужно особенно подчеркнуть на​ше отношение к видениям духов православными - мы посто​ян​но боремся с подобными явлениями и не рекламируем проис​хо​дящего, важно убедительно изложить причины, побуждающие уда​ляться от любых видений.

Нужно иметь в виду, что сектанты настроены на видения и очень серьезно к ним относятся.

Мы имеем опыт святых и предостерегаем свою паству от оши​бок и происходящих от этого трагедий.
· “... никак не желай видеть чувственно Христа или Ангела, что​​бы тебе окончательно не сойти с ума, приняв волка вместо па​стыря и воздав поклонение врагам твоим, бесам”. (Л.6 т.3 стр. 47) 

Чтобы лучше понять этот вопрос прочтите Л.6 т.3 стр. 3 - 67.

Чудеса и дар исцелений

Отличительной чертой многих сект является стремление к чу​десам, главным образом, в форме исцелений.

В православии чудеса совершаются постоянно на протяжении всей истории Христовой Церкви. Но они имеют иной характер. Мас​совое совершение чудес относится к апостольскому периоду и к первым векам христианства, оно практически прекратилось уже ко времени Иоанна Златоуста. Чудеса совершаются и в на​ши дни, но они не носят массового, показательного характера. Пра​вославие не имеет тяги к чудесам и не настраивает па​ст​ву на стремление к ним. Это связано с взглядом на роль чуда в жизни христианина и его истинное назначение.

Православный взгляд на чудеса

Чудеса - дар Божий людям, данный по благоволению и ми​ло​сердию Божию. (Л.6 т.4 стр. 304)

Требование чуда от Бога - тяжкий грех. (Л.6 т.4 стр.298)

Чудеса и знамения, которые творил Христос, имели конечной целью утверждение веры в Него, как Сына Божия.

Это особенно ярко видно из повествования об исцелении расслабленного. Христос прощает грехи человека, а потом только ис​целяет его: - “Но чтобы вы знали, что Сын Человеческий име​ет власть на земле прощать грехи, - сказал Он расслабленному: тебе говорю: встань, возьми постель твою и иди в дом твой”. (Лк. V гл. 24) - Вот цель чуда!

· “Видимые дары были раздаваемы человекам, порабощенным чувственности, что​бы они уверовали в существование даров не​ви​димых, и приняли их. Зна​ме​ния извлекали из пропасти неве​де​ния и чувственности, приводили к вере: вера сообщала позна​ние о благах вечных и внушала желание пробрести их. При споспешестве дивных знамений Апостолы быстро распро​стра​ни​ли хри​сти​анство по вселенной: знамения были ясным и сильным доказательством христианства и для образованных народов, и для народов, погруженных в не​ве​жество и варварство. Когда же насаждена была повсеместно вера, насаж​де​но было слово: тогда отъяты знамения, как окончившие свое служение. Они пре​стали действовать в обширном размере и повсюду: совершали их ред​ко из​бранные святые Божии. ... О последних временах святые Отцы предска​за​ли, что тогда знаменоносных мужей не будет. ... да​вались знамения не веру​ю​щим, но неверующим, чтобы они со​делывались верующими; так говорит и Павел: знамения суть не верующим, но неверным”. (Л.6 т.4 стр. 314 - 315)

Слова Апостола Павла о знамениях касаются дара говорения на языках, одного из наиболее ярких моментов проявления бла​годати Божией в Апостольские времена.

Цель знамений утверждение веры, а не только облегчение стра​даний людей - все ис​целенные Христом и Апостолами не ста​ли безсмертными, не были взяты в рай. Они жили и умерли от самых разных причин, в том числе от болезней. (см. Л.6 т.4 стр. 313 - 314)

Мы должны всегда помнить, что люди, верующие по причине полученных знамений составляли низший разряд верующих во Христа. Когда Христос изложил им возвышенное духовное уче​ние, они перестали ходить за Учителем. Чудеса видели многие книжники и фарисеи, но не веровали! (Л.6 т.4 стр. 311; см. Ин. VI гл. 47 - 66)

· “Живая вера как - бы видит Христа. Для взоров ея хри​сти​ан​ство, пребывая тайною, делается открытым; пребывая непо​сти​жи​мым, оно ясно, понятно, не закрыто уже тою густою, не​про​ницаемою завесою, которою оно закрыто от веры мертвой. Живая вера - духовный разум. Не нуждается она уже в зна​ме​ни​ях, будучи всесовершенно удовлетворена знамениями Христо​вы​ми и величайшим из Его знамений, его словом. Желание ви​деть знамения служит признаком неверия, и знамения были да​ны неверию, чтобы обратить его к вере”. (Л.6 т.4 стр. 329)

Мы живем в просвещенном XX веке, нам ли просить и ис​кать знамений? Неужели мы нисколько в интеллектуальном от​но​шении не развились за 2000 лет и не отличаемся от негра​мот​ного человека и раба Римской Империи?

Стремление к знамениям и чудесам неизбежно приводит че​ло​века в состояние прелести. Подобные стремления есть среди на​ших прихожан, и мы с этим боремся.

Православный взгляд на болезни

Взгляд с точки зрения духовной жизни резко отличается от принятого в мирском обществе. Духовный взгляд не сразу ут​вер​ждается в человеке. Для этого нужно время и возрастание в ду​ховной жизни. Поэтому типичен неправильный взгляд на бо​лезни, как на бедствие.

Духовный взгляд на недуги заключается в том, что они дают​ся нам, как благодеяния Божии и милость к человеку. (Л.6 т.4 стр. 321) Нам очень необычно об этом слышать, но как часто в практике священник сталкивается с тем, что люди обращаются к вере по причине тяжелой и опасной болезни. Человек обретает ве​ру. Очень часто выздоравливает после обычного медицинского лечения (а ведь в таком исцелении может быть неявная помощь Божия!), но сохраняет веру до конца дней своих, часто на мно​гие десятилетия и благодарен Богу за помощь в обретении истин​ной веры. Иногда именно немощи удерживают от греха.

Часто избавление от скорбей может нанести огромный вред че​ловеку, вред для духовной жизни. Бог воспитывает нас к ду​хов​ной жизни, часто попуская быть скорбям. Находясь в тя​же​лом, стесненном состоянии мы просим помощи у Бога, но не нам определять средства, как Бог нам поможет. Ведь явное чудо может повредить душе исцеленного, бросив ее в бездну тще​сла​вия и гордости. (см. Л.6 т.4 стр. 318 - 319)

Многие, 
· “... получив чудесным образом исцеление от недуга, они не обратили внимания на благодеяние Божие и на обязан​ность свою быть благодарным за благодеяние, начали проводить греховную жизнь, дар Божий обратили во вред себе, отчуж​ди​лись от Бога, утратили спасение. По этой причине чудесные ис​це​ления телесных недугов бывают редко, хотя плотское муд​ро​вание очень уважает их, и очень желало бы их”. (Л.6 т.4 стр. 321 - 322)

Вспомните Апостола Павла, который трижды молил Бога об ис​целении, но так и не сподобился этого! Не зря это написано - для нашего назидания: - 
· “И чтобы я не превозносился чрезвы​чай​ностью откровений, дано мне жало в плоть, ангел сатаны, уд​ручать меня, чтобы я не превозносился. Трижды молил я Гос​пода о том, чтобы удалил его от меня. Но Господь сказал мне “до​вольно для тебя благодати Моей, ибо сила Моя совершается в немощи”. И потому я гораздо охотнее буду хвалиться своими немощами, чтобы обитала во мне сила Христова. Посему я бла​го​душествую в немощах, в обидах, в нуждах, в гонениях, в при​теснениях за Христа, ибо, когда я немощен, тогда я силен”. (2Кор. XII гл. 7 - 10) 

Из всего этого следует, что православие не настроено на стрем​ление к чудесам, которые могут нанести огромный духов​ный вред людям, с которыми совершились. Именно поэтому Бог не творит множества чудес. И не может быть лучшего объяс​не​ния, чем слова Апостола.

Отношение святых к дару чудотворения

Дар чудотворения не только величайший дар Божий святым, но и величайшее испытание для каждого, сподобившегося его.

Для многих, достигших высокой степени совершенства, он стал причиной гордости, падений и лишения спасения. 
· “Истинные пра​ведники не только не желают быть чудотворцами, но и когда дастся им дар чудотворения, отказываются от него. ... жела​ю​щие совершать знамения, желают этого по плотскому разгоря​че​нию, по увлечению непонимаемыми ими страстями, хотя, может быть, и представляются им, что они руководствуются ревностью к делу Божию. В таком же состоянии самообольщения и разго​ря​чения находятся и те, которые хотят видеть знамения”. (Л.6 т.4 стр. 318)

· “Дерзающий и молящий Бога о совершении чего - либо не​о​бы​чайного, не будучи вынужден к тому необходимостью, жела​ю​щий, чтоб чудеса и знамения совершались руками его, иску​ша​ет​ся во уме своем от насмехающегося над ним диавола, оказы​ва​ет​ся тщеславным и недугующим совестию своею”. (Л.6 т.4 стр. 317)

Опасность дара чудотворений многократно приводила под​виж​ников к духовной и телесной гибели. 
· “Многие ... совершили знамения, воскресили мертвых, потрудились в обращении за​блуд​ших, сотворили великия чудеса, привели других к поз​на​нию Бога, а после сего сами они, оживотворившие других, впа​ли в скверныя и мерзостныя страсти, умертвили себя”. (Л.6 т.4 стр. 319)

Выводы

Стремление к избавлению от жизненных трудностей и бед по​средством чудес от Бога и желание творить чудеса - вели​чай​шее и опаснейшее заблуждение. Нужно особенно подчеркивать, что Православная Церковь предостерегает на основании печаль​ного святоотеческого опыта своих чад от всего этого для их же блага. Рекомендуется прочесть Л.6 т.4 стр. 296 - 331.

Чудеса истинные и ложные

Чудесами мы называем явления, при совершении которых на​рушаются законы природы, установленный ход событий или существующие причинно - следственные связи.

Всю общность сверхъестественных явлений можно разделить на несколько групп:

· чудеса истинные;

· чудеса ложные;

· воздействия на психику, вызывающие кратко​вре​мен​ное улучшение состояние здоровья;

· намеренные мистификации.

Термин “ложное чудо” дан в Новом Завете. Там же неодно​крат​но упоминается о лжепророках и ложных чудесах:

· “Многие скажут Мне в тот день: Господи! Господи! не от Тво​его ли имени мы пророчествовали? и не Твоим ли именем бе​сов изгоняли? и не Твоим ли именем многие чудеса творили? И тогда объявлю им: Я никогда не знал вас; отойдите от Меня, де​лающие беззакония”. (Мф. VII гл. 22)

Эти слова указывают не то, что не каждый, творящий чудо име​нем Бога, на самом деле совершает чудо от Бога.

· “Учитель! мы видели человека, который именем Твоим изго​няет бесов, а не ходит за нами; и запретили ему, потому что не хо​дит за нами. Иисус сказал: не запрещайте ему, ибо никто, со​творивший чудо именем Моим, не может вскоре злословить Ме​ня”. (Мк. IX гл. 39) Это высказывание не может служить ос​но​ва​ни​ем того, что любой человек может творить чудеса Именем Хри​ста - здесь речь идет о том, что если человек действительно тво​рит чудеса Именем Христа, то он не будет злословить Спаси​те​ля.

Сам Христос и Апостолы писали о чудесах, которые совер​ша​ются нечистой силой:

· “Ибо восстанут лжехристы и лжепророки, и дадут великие зна​мения и чудеса, чтобы прельстить, если возможно, и избран​ных” (Мф. XXIV гл. 24, см. так же Мк. XIII гл. 22)

· “И тогда откроется беззаконник, которого Господь Иисус убьет духом уст Своих и истребит явлением пришествия Своего того, которого пришествие, по действию сатаны, будет со вся​кою силою и знамениями, и чудесами ложными, и со всяким не​праведным обольщение погибающих “... (2Фес. II гл. 9)

· “... и творит великие знамения, так что и огонь низводит с не​ба на землю перед людьми. И чудесами, которые дано было ему творить перед зверем, он обольщает живущих на земле “... (Откр. XIII гл. 13 - 14)

· “это бесовские духи, творящие знамения; “... (Откр. XVI гл. 14)

· “... и с ним лжепророк, производивший чудеса, “... (Откр. XIX гл. 20)

Чудеса истинные совершаются Богом Самим или через Ан​гелов, святых, пророков, мощи и иконы. Они характе​ри​зуют​ся тем, что оказывают большое влияние на человека и направ​ля​ют его к спасению. Отличительной чертой истинных чудес явля​ет​ся способ совершения, поэтому нужно обращать внимание на ряд моментов:

· человек, через которого Бог творит чудеса, должен быть православными и соответствовать понятию свя​тости, в нем не должно быть и тени гордости;

· воздействие на человека, с которым произошло чу​до, должно характеризоваться резким поворотом к благочестивой православной жизни;

· не должно быть ничего показного, никакой экзаль​тации или искусственности.
Чудеса ложные совершаются диаволом и ангелами его. Они могут носить объективный характер, и даже объективная про​верка может зафиксировать сверхъестественное явление.

· публичность совершения;

· реклама;

· неправославие совершителя и несоответствие идеа​лу святости.

Воздействия на психику и мистификации нет смысла особенно рассматривать, нужно знать о таких возможностях, но, главное, следует иметь в виду, что возможны ложные чудеса. 

Опасность прибегать к ложным чудесам и целителям в том, что это происходит силой диавола. Человек сам покидает Бога и приходит к диаволу, соединяется с сатаной, на​рушает первую и вторую заповедь, но что самое опасное, не осознает греха, будучи уверен, что полу​чил исцеление от Бога. Не раскаивается и может по​гиб​нуть духовно.

Комиссия экспертов может зафиксировать два одинаковых чу​да (например, исцеления), но одно окажется истинное, а дру​гое ложным. Разница меж​ду ними будет в совершителе: - истин​ное совершит Бог, а лож​ное - бес. Отличить их можно будет по соответствию че​ло​века, через которого оно совершено, иде​а​лу святости, обстоя​тель​ствам совершения, а также по духовным последствиям для то​го, с кем оно совершено.

Сравнение

Сектанты очень часто делают упор на то, что у них много чудес, видений, а у православных этого нет, следовательно, пра​во​славные не являются истинной Церковью.

Часто православный человек не знает, как ответить не этот вопрос. А дело во взгляде на видения и чудеса.
Сектанты стремятся к сверхъестественным явлениям и на​стро​ены на контакты с духовным миром, а православные, на​о​бо​рот, всего этого избегают, как большой опасности.

В православии очень много видений духов и чудес. Каждый свя​щенник постоянно с этим сталкивается, но мы не предаем этого гласности, не рекламируем, а активно боремся с подоб​ными явлениями в православии, оберегая свою паству от ве​ли​чайших опасностей, о которых говорилось выше, применяя на прак​тике святоотеческий опыт.
Все это нужно спокойно объяснить неправославному чело​ве​ку. У нас есть набожные старушки, которые молитвой лечат, то есть творят чудеса. Мы этого не приветствуем и запрещаем им это делать, а прихожанам запрещаем к ним обращаться. 

Нужно быть очень тактичным и внимательным к собе​сед​ни​ку, потому что ложное чудо может совершать человек, искренне верующий во Христа, не имеющий никаких намеренных контак​тов с нечистой силой. Мысль, что он совершает чудо от диаво​ла, будет для него неожиданной и неприемлемой. Здесь тре​бу​ет​ся большая любовь к собеседнику, чтобы, не ранив его души, по​мочь разобраться в самом себе. 

Харизматические дары

Понятие “харизматические дары” является собирательным, за​ключает в себе группу Даров Святого Духа, которые полу​ча​ли христиане в апостольское время и в первые века христи​ан​ст​ва. Но сюда же относятся и «дары», получаемые от врага рода человеческого и даже проявления аффекта, а также и наразоблаченную фальсификацию. Иногда в неправославной среде можно услышать фразу «в какой харизме он это говорил» - имеется в виду харизма от Бога или от врага рода человеческого. Это значить, что есть харизма истинная – от Бога и ложная – от бесов.

Дары Святого Духа (истинные харизматические дары) были получаемы через возложение рук:

· “... и, когда Павел возложил на них руки, нисшел на них Дух Святый, и они стали говорить иными языками и проро​че​ст​вовать”. (Деян. XIX гл. 6) 

Очень важным являются слова Апостола Павла о пре​кра​ще​нии, со временем, особых Даров Святого Духа:

· “Любовь никогда не перестает, хотя и пророчества прекра​тят​ся, и языки умолкнут, и знание прекратится. Ибо мы отчасти зна​ем, и отчасти пророчествуем; когда же настанет совершенное, тогда то, что отчасти прекратится”. (1Кор. XIII гл. 8 - 9)

Эти слова, помимо исторического факта прекращения ко вре​ме​ни издания Милан​ского эдикта массового подаяния особых Да​ров, являются для нас основанием очень осторожного и сдер​жанного отношения к современным проявлениям особых даро​ва​ний.

Остановимся подробнее только на двух видах чрезвычайных Даров - пророчестве и говорении на языках.

Дар пророчества

Это дар был распространен достаточно широко в Апостоль​ские времена и в ближайшие последующие века. Но уже в древ​но​сти умели различать истинных пророков от ложных. Очень ин​тересно в этом отношении свидетельство Пастыря Ерма, про​изведения относящегося к концу I началу II века по Рождестве Христове. (Л.44 стр. 186 - 189) Независимо от авторства мы име​ем важнейший и интереснейший исторический памятник, пе​ре​дающий взгляды апостольского периода, к которому так стремятся сектанты и о котором не приводят никаких исто​ри​чес​ких свидетельств. Это произведение не является свято​отечес​ким, но его можно использовать просто как древнюю хронику. По​пулярность произведения определяется хотя бы тем, что на не​го ссылаются такие известнейшие авторы, как Климент Алек​сандрийский, Ориген и Тертуллиан. (Л.44 стр.191)

· “... каким же образом можно узнать, кто истинный пророк и кто лжепророк?” “Выслушай, говорит, об обоих пророках; и по тому, что я скажу тебе, распознаешь пророка Божия и пророка ложнаго. По жизни узнавай человека, который имеет Духа Бо​жия. Во - первых, имеющий Духа свыше - спокоен, кроток и сми​рен, удаляется от всякаго зла и суетнаго желания этого века, ста​вит себя ниже всех людей и никому не отвечает по вопросам, не говорит на едине; Дух Божий говорит не тогда, когда чело​век желает, но тогда, когда угодно Богу. Поэтому, когда чело​век, имеющий Духа Божия, придет в церковь праведных, име​ю​щих веру Духа Божия, и там совершается молитва к Господу, тог​да ангел пророческаго Духа, приставленный к нему, испол​няет этого человека Духом Святым, и он говорит к собранию, как угодно Богу. Так проявляется Дух Божественный и узнает​ся сила Его. Слушай теперь и о духе земном, суетном, несмысленном и не имеющем силы. Прежде всего человек, кажущийся ис​полнением духа, высит себя, желает иметь председательство, нагл и многословен, живет среди роскоши и многих удоволь​ст​вий, берет мзду за свое прорицание; если же не получит, то и не про​рочествует. Может ли Дух Божий брать мзду и проро​че​ст​во​вать? Делать это не свойственно пророку Божию; и в поступаю​щих таким образом действует дух земной. Потом, он не входит в собрание мужей праведных, но избегает их, напротив, имеет об​щение с людьми двоедушными и пустыми, пророчествует в ме​стах потаенных и обманывает их, говоря по их желаниям, и от​вечая суетная людям суетным: ибо пустая посудина, когда скла​дывается с другими пустыми же, не разбивается, но оне хо​рошо прилаживаются одна к другой. А когда он входит в со​брание людей праведных, имеющих Духа Божественнаго, и ими со​вершается молитва, тогда тот человек оказывается пустым: зем​ной дух от страха бежит от него, и он совершенно пора​жа​ет​ся и ничего не может говорить. ... Так и пустые пророки, когда при​дут к людям, имеющим Святого Духа, какими придут, таки​ми и остаются”. (Л.44 стр.233 - 234)

Не менее интересно свидетельство Евсевия Памфила о проро​че​ствах Монтанистов:

· “Говорят, что некий Монтан, из местных новообращенных (бы​ло это при Грате, проконсуле Асии), в безмерной страсти к первенству дал врагу войти в себя; одушевляемый им, придя вне​запно в исступление, он начинал говорить нечто странное, про​рочествуя вопреки обычаю Церкви, издавна и преемственно хра​нимому. Из тех, кому довелось в то время слушать его неза​конные выкрики, одни возмущались, считая, что он одержим де​мо​ном, находится во власти духа заблуждения и приводит в смя​тение народ; его корили и не позволяли ему говорить, памя​туя, что Господь учил различать духов и бдительно остерегаться по​явления лжепророков; другие, наоборот, словно гордясь и не​ма​ло тщеславясь Духом Святым и пророческим даром, забыли о Господнем велении различать духов: они признавали этого духа бе​зумия, льстивого вводящего народ в заблуждение; прельщен​ные им, они сбились с правого пути до того, что их невозможно бы​ло заставить молчать. Диавол, замыслив, вернее, злоумыслив гибель ему непослуш​ных и не чтивших его по достоинству, тайком возбуждал и раз​жи​гал их мысль, уснувшую для истинной веры. Он взволновал двух женщин, исполнил их своего лживого духа, и они, подобно Монтану, стали говорить бессмысленно, неуместно и странно. ... Другой смертью погибли Монтан и Максимилла. Оба они, гони​мые духом безумия, повесились, но не вместе. ... Общая молва утверждает, что их дивный Феодот, бывший как бы первыми по​кровителем их “пророчеств”, будучи вне себя, вверился духу лжи, пообещавшему поднять его от земли и взять на небо; низвергнувшись, он погиб жалкой смертью. Мы не были очевид​ца​ми; будем считать, дорогой, что это одни предположения. Мо​жет быть, так было, а может быть, и не так скончались Монтан, Феодот и упомянутая женщина”. (Л.45 стр. 19 - 20)

Уже в апостольское время и в первые века христианства различали истинных и ложных пророков.

Пастырь Ерма ука​зывает на практику пророчества в молитвенном собрании от​личающуюся от той, к которой призывал Апостол Павел (см. 1Кор. XIV гл.). Пастырь Ерма интересен тем, что у него проскальзывает древ​ний неправославный взгляд на богодухновенность Писания, как на дословную передачу Откровения с подавлением индиви​ду​альности пророка.

Апостол пишет о том, что пророки должны пророчествовать не все вместе, а один за другим, так как “духи пророческие по​слушны пророкам” (1Кор. XIV гл. 32).

Ниже приведены отличия истинных и ложных пророков. Практически все отличительные особенности взяты из древних рукописей. Это приложимо и к чудотворцам.
	Отличительные черты истинных пророков
	Отличительные черты ложных пророков

	· спокойствие

· кротость 

· смирение

· удаление от всякого зла и суеты мира

· ставит себя ниже всех лю​дей

· не пророчествует в виде от​ветов на вопросы

· придерживается истинной ве​​ры

· нормальная речь, отсутст​вие экстаза
	· наглость

· многословие

· жизнь в роскоши

· общение с неправедными людьми

· стремление ставить себя над людьми

· пророчествует в виде от​ве​тов на вопросы

· берет мзду за пророчество

· находится в прелести

· возможен бессмысленный на​бор звуков, экстаз


Глоссолалия

Наибольший интерес представляет дар говорения на ино​стран​ных языках. Его называют “глоссолалия”. В настоящее время сюда не только Дар от Бога, но и ложный «дар» от бесов, экстаз и даже неразоблаченные фальсификации. Нужно научиться отличать эти дары.

Настоящая глоссолалия за​клю​чал​ась в возможности говорить на существующих иностранных языках. Этот дар получают от Бога. Особенно подчеркивается то, что лю​ди говорили на понятных людям языкам. Но нужно иметь в виду, что в Апостольские времена сосуществовали два явления:

· говорение на иностранных языках;

· говорение на непонятных людям языках.

Эти явления принципиально отличаются.

· “И исполнились все Духа Святаго, и начали говорить на иных языках. Как Дух давал им провещевать. В Иерусалиме же на​ходились Иудеи, люди набожные, из всякого народа под не​бом. Когда сделался шум, собрался народ, и пришел в смяте​ние, ибо каждый слышал их говорящих его наречием. И все из​ум​лялись и дивились, говоря между собою: сии говорящие не все ли Галилеяне? Как же мы слышим каждый собственное на​ре​чие, в котором родились. Парфяне, и Мидяне, и Еламиты, и жи​тели Мессопотамии, Иудеи и Каппадокии, Понта и Асии, Фри​гии и Памфилии, Египта и частей Ливии, принадлежащих к Киринее, и пришедшие из Рима, Иудеи и прозелиты, и критяне, и аравитяне, слышим их нашими языками говорящих о великих делах Божиих? А иные насмехаясь, говорили: они напились слад​кого вина”. (Деян. II гл. 4 - 13)

Сектанты обычно ссылаются на послание Апостола Павла к Коринфянам, где Апостол наставляет о необходимости толкова​теля слов, говорящих на языках.

Нужно внимательно вчитаться в послание так, как будто оно написано нам. И мы обратим внимание, что Апостол по отечески наставляет коринфян не увлекаться этим даром. Здесь явная уко​ризна, увлекающимся говорением непонятных никому слов:

· “Кто говорит на незнакомом языке, тот назидает себя; а кто пророчествует, тот назидает церковь. ... Так если вы языком про​износите невразумительные слова, то как узнают, что вы го​ворите? Вы будете говорить на ветер. Сколько, например, раз​лич​ных слов в мире, и ни одного из них нет без значения. ... Бла​годарю Бога моего: я более всех вас говорю языками; но в церк​ви хочу лучше пять слов сказать умом моим, чтобы и дру​гих наставить, нежели тьму слов на незнакомом языке. Братия! не будьте дети умом: на злое будьте младенцы, а по уму будьте совершеннолетни. ... Если вся церковь сойдется вместе, и все ста​нут говорить незнакомыми языками, и войдут к вам незнаю​щие или неверующие, то не скажут ли, что вы беснуетесь? ... Если кто говорит на незнакомом языке, говорите двое, или мно​го трое, и то порознь, а один изъясняй. Если же не будет истол​ко​вателя, то молчи в Церкви, а говори себе и Богу. ... И духи про​роческие послушны пророкам, потому что Бог не есть Бог не​устройства, но мира. Так бывает во всех церквах у святых”. (1Кор. XIV гл. 1 - 33)

Видно ясное противопоставление дара пророчества совершаю​ще​гося благочинно, когда пророки говорят по очереди и на по​нятном всем языке дару бесчинного говорения на непонятном язы​ке.

Поразительной является фраза “... говорящий на незнакомом язы​ке, молись о даре истолкования. Ибо, когда я молюсь на не​зна​комом языке, то хотя дух мой и молится, но ум мой остается без плода”. (1Кор. XIV гл. 13 - 14) Сам говорящий не пони​мает своих слов! Из всего этого можно сделать только один вы​вод: в Писании говорится о двух разных явлениях: Даре Бо​жи​ем разговора на иностранных языках и об ложных яв​ле​ниях имевших место в Коринфской Церкви.

Апостол Павел так​тично убеждает коринфян отказаться от не​верной прак​тики! Особенно это подчеркивается словами о том, что неверующие могут воспринять это как беснование.

В Ко​ринфе вполне могли сосуществовать Дар Божий говоре​ния на иностранных языках и недопустимое проявление прелести. Одни могли перевести сказанное на общеизвестный язык, дру​гие сами были не в состоянии понять, что говорили.

· “Апостол Павел, своим противопоставлением языкоговорения пророчеству, лишает почвы наклонность к энтузиастическим экс​цессам и помрачению яснаго христианскаго сознания, как они стали заявлять себя в Коринфе. Он закрывает пред цер​ко​вью дорогу, на которую впоследствии вступили гностики, доро​гу к вырождению этого дара в оргиазм и магию” (Л.15 вып. 1 стр. 36 - 37)

Святой Ириней Лионский, живший во втором веке по Рож​де​стве Христове, пишет о даре говорить на разных языках, полу​ченном Апостолами в День Пятидесятницы:

· “... и сошел, как говорит Лука, по вознесении Господа на учеников в день Пятьдесятницы, имея власть допустить все на​роды к двери жизни и к единству разделенныя племена и при​нося Отцу начатки всех народов”. (Л.46 стр. 284)

Тот же святой говорит о современном ему даре говорения на дру​гих языках, как очевидец:

· “... и мы слышали многих братьев в Церкви, которые имели пророческия дарования и чрез Духа говорили разными языками, и для общей пользы выводили наружу сокровенныя (тайны) лю​дей и изъясняли таинства Божии “... (Л.46 стр. 456)

Свидетельство Святого Иринея Лионского важно и потому, что он беседовал с Поликарпом Смирнским, который ему рас​ска​зывал “... о своем обращении с Иоанном и с прочими само​вид​цами Господа, как он припоминал слова их и пересказывал, что слышал от них о Господе, Его учении и чудесах”. (Л.46 стр. 5 - 6)

Живший в первой половине IV века святитель Кирилл Иеру​са​лимский пишет о говорении на языках:

· “... И начаша глаголати иными языки, якоже Дух даяше им провещавати (Деян. 2, 4). Галилеянин Петр и Андрей то Пер​сид​ским, то Мидийским языком изъяснялись: Иоанн и прочие Апо​столы на всех языках говорили пред язычниками. Ибо не ныне начали отвсюда собираться сюда во множестве чуже​стран​ные, но с тогдашних времен. Какой найдется учитель, который бы внезапно научил тому, что они не учившись узнали? Столько лет при руководстве грамматики и при других способах учатся Гре​ческому языку, чтобы хорошо говорить на нем, и между тем не все равно говорят: Ритор говорит хорошо, а Грамматик иног​да и не хорошо, и знающий грамматику не знает науки любо​муд​рия. Но Дух Святый вдруг научает многим языкам, которых Апостолы во все предыдущее время не знали”. (Л.47 стр. 279)

Все вышеприведенные свидетельства позволяют сделать вы​вод о том, что Дар языков заключался в знании иностранных язы​ков и в умении проповедовать и говорить на этих языках, при​чем речь была членораздельной и понятной другим, знав​шим эти языки.
Сравнение

Многие секты заявляют о массовых пророчествах и даре го​во​рения на языках, которые проявляются у них на молитвенных собраниях. Но эти явления не имеют ничего общего с дарами Апо​стольского времени и первых веков христианства.

Вы​ше приведены свидетельства Священного Писания и древ​них христианских авторов о проявлении истинных Даров Свя​то​го Духа.

Пророчества и говорение на языках в современных сектах ни​чем не отличаются от ложных пророчеств первых веков хри​сти​анства и от состояний, осужденных Апостолом Павлом. В сектах имеют место нечленораздельные выкрики, объ​являемые пророчествами и говорением на языках, причем на​зываются или древние мертвые языки, или даже Ангельский язык. Но в Деяниях идет речь о говорении на языках понятных современникам. Ничего такого мы в сектах не видим.

Нужно сказать несколько слов об очень интересном явлении в сектантстве. Некоторые проповедники объявляют себя апо​сто​лами и, что самое интересное, находятся люди, которые этому верят! Попытки “подправить Писание” были и в первые века христианства, об этом пишет Тертуллиан:

· “Да и Валентин, иначе толкующий, вне сомнения, исправ​ля​ю​щий Писание, ясно показывает, что все исправленное им (как прежде ошибочное) существовало раньше него. Их мы упо​мя​ну​ли, как самых заметных и постоянных исказителей истины. Но кроме них и некто Нигидий, и Гермоген, и многие другие до сих пор блуждают, искажая пути Господни. Могут ли они показать мне, от какого авторитета изошли? Если они проповедуют дру​го​го бога, то почему пользуются делами, писаниями и именами Того Бога, против Которого проповедуют? Если Того же, то по​че​му по - другому? Пусть докажут, что они новые апостолы: пусть возвестят, что Христос вновь сошел, что Он снова учил, что снова распят, снова умер, снова воскрес. Ибо, как описывал апостол, так Он имел обыкновение поступать: даровал апо​столам способность совершать те же знамения, что и Он Сам. По​этому я желаю, чтобы явлены были и чудеса их. В одном толь​ко я признаю великое их чудодейство, где они превратно со​перничают с апостолами: те превращали мертвых в живых, и эти живых делают мертвыми”. (Л.48 стр.121)

В вопросе глоссолалии необходимо несколько подробнее рас​смот​реть практику говорения на языках харизматических сект.

Неправильно сводить весь вопрос только к экстатическому состоянию. 

Описания лиц, получавших хотя бы на короткое время этот “дар”, позволяют сде​лать вывод о том, что имеет место влияние ду​ха на человека, но это не Дух Божий, а дух нечистый.

Глоссолал имеет личный духовный опыт. И этот опыт носит объективный характер. Поэтому бессмысленно, в большинстве слу​чаев, опровергать наличие общения с духовным миром, сле​дует выяснить, в общение с какими духами вступил человек. Лю​ди не понимают, что имеют общение с бесами, а не с Богом.

Духовный опыт глоссолала

Для православного человека переживания глоссолала совер​шен​но необычны и неожиданны:

· “После завтрака я почувствовал, что меня почти физической си​лой влечет в храм, где я сел и стал молиться. Вспоминая рас​сказ Джима о том, как он стал говорить на языках, стал про​из​но​сить про себя “ля, ля, ля, ля”. К моему глубокому ужасу, я по​чувствовал, что за этим последовало быстрое движение языка и губ с потрясающим ощущением глубокого преклонения”. (Л.65 стр. 113)

· “Я почувствовал, что Господь здесь, в комнате, и прибли​жа​ет​ся ко мне. Я не мог его видеть, но я чувствовал, как меня оп​рокидывает на пол “... (Л.65 стр. 119)

· “После напряженной молитвы они почувствовали, как их ох​ватывает что - то горячее. Они были в сильнейшим возбуж​де​нии. Несколько недель они упивались этим новым ощущением, за​тем мало - помалу эти волны чувств отступили. Человек, ко​торый мне об этом рассказывал, признался, что он потерял вся​кое желание читать Библию и молиться. Он проанализировал свои ощущения в свете Священного Писания и понял, что они не от Бога”. (Л.65 стр. 121)

· “Она пошла на собрание, на котором он говорил о необ​хо​ди​мости дара “языков”, а после его выступления она позволила, что​бы над ней произвели “возложение рук”, чтобы она по​лучила крещение Святого Духа и дар говорения на языках. В тот же момент она упала, потеряв сознание. Придя в себя, она увидела, что лежит на полу, а ее рот все еще продолжает без​звуч​но открываться и закрываться, не произнося ни слова. Она бы​ла в невыразимом ужасе. Около нее столпились несколько по​следователей этого проповедника, и они восклицали: “Ах, се​стра, вы так чудесно уже заговорили на языках. Теперь вы по​лу​чили СвятогоДуха”. ... Когда она приходила ко мне сове​то​ва​ться, она все еще страдала от некоторых последствий своего “Ду​ховного крещения” “. (Л.65 стр. 122)

· “Когда он возложил руки на нашу приятельницу, они стала из​давать гортанные звуки, стонать, плакать и кричать. ... “Ког​да он “возложил руки” на мою голову, я почувствовала прибли​жение чего - то поистине злого”. (Л.65 стр. 123)

Дар говорения на языках не является разовым озарением или со​бытием, но может действовать и впоследствии не только на лю​дях, но и наедине, может постоянно сопутствовать духовной жиз​ни. (Л.65 стр. 119)

Подобный опыт есть в католицизме и протестантизме.

· ““Когда на меня наложили руки, я тут же почувствовал, что вся моя грудь как будто пытается подняться в мою голову. Гу​бы у меня начали дрожать, а мозг принялся кувыркаться. Затем я заулыбался во весь рот”.
· ... Другой “следил за всем без эмо​ций, но чувствовал сильный жар во всем теле и облегчение”. 
· ... “Как только я встал на колени, меня охватила дрожь ... Совер​шен​но внезапно я исполнился Святого Духа и понял, что “Бог существует”. Я стал плакать и смеяться одновременно. Опом​нил​ся я, простершись перед алтарем, и меня переполнял мир Хри​ста” 
· ... “Когда я коленопреклоненно и безмолвно благо​да​рил Бога, Д. лежал, простершись ниц, и вдруг стал припод​ни​мать​ся, как будто под действием невидимой силы. Прозрением, ко​торое должно быть, было вдохновлено Господом, я понял, что Д. у нас на глазах двигает сила Святого Духа”. 
· ... “Мои руки (обыч​но холодные из-за недостаточности кровообращения) ста​ли теплыми и влажными. Меня окутало теплом”. 
· ... “Я знал, что Бог действует внутри меня. Я ощутил отчетливое пока​лы​ва​ние в ладонях и мгновенно весь покрылся потом”. (Л.65 стр.134 - 135)

Эти описания указывают на объективный характер пережи​ва​ний. Этого нельзя отвергать. Нужно просто вспомнить, что важ​нейшим даром Божиим является умение различать духов. По​доб​ные явления, безо всякого сомнения, вызваны воздействием не​чистой силы на людей. В аскетической литературе есть опи​са​ния воздействия нечистой силы на человека, когда, например, от разгоряченной молитвы человек, находящийся под воздействием диавола, не ощущает холода, а, нормализовав стояние на молит​ве, избавился от этого искушения.

Нужно оценить состояние человека с точки зрения право​слав​ного аскетического опыта, определить, не подавляется ли его личность. Святые не падали, не кричали несвязных слов, не приходили в экстаз, они оставались самыми обыкновенными с ви​ду людьми. Вспомните явления Божией Матери величайшим свя​тым: они не находились в состоянии экстаза!

Все эти явления в православии объединены в понятие “пре​лесть”. (См. выше о прелести и молитве)

Такие случаи есть и у нас, но мы от них предостерегаем лю​дей, боремся с подобными явлениями, не предаем гласности, как глубочайшие заблужде​ния, в то время как харизматики ано​маль​​ные состояния пред​ставляют в виде цели.

Возвращение к Апостольским временам

Этот принцип чаще всего выдвигается для оправдания любых нововведений. На него же ссылаются при критике православия, которое обвиняют в отходе от принципов церковного учения и устройства Апостольского времени.

Каждый вопрос требует отдельного рассмотрения, необ​ходи​мо попросить собеседника привести основания, на котором стро​ятся его взгляды - пусть назовет литературу, сошлется на пи​са​ния конкретных авторов того времени.

В результате могут быть названы представители еретиков, не выражающие мнения полноты Апостольской Церкви, будут ссыл​ки на послания Апостолов, взятые вне контекста или не​пра​вильно трактованные (например, см. раздел о глоссолалии). Ссыл​ки на еретических авторов уже сами по себе свиде​тель​ст​ву​ют о неправильном учении или неверной обрядовой практике. Но, чаще всего, не будет вообще никаких ссылок, а ведь для об​ос​нованных выводов необходимо изучение исторических источ​ни​ков, а не голословный утверждения.

Скудность исторических данных, слабое знакомство людей с ли​тературой древних христианских писателей открывает широ​кое поле для самых необоснованных заявлений.

А ведь мы имеем исторические документы, свидетельст​ву​ю​щие о неизменности нашей веры – Священное Писание, творения древних христи​ан​ских писателей и святых отцов.

ХИЛИАЗМ

Одной из древнейших ересей христианства является учение о тысячелетнем царстве или хилиазм, известный с первых веков христианства. К сожалению, и в на​сто​​ящее время необходимо знание этих заблуждений, так как они нашли широчайшее распространение в вероучении многих хри​​стианских сект.

Вопрос о хилиазме рассмотрен в Л.12 т.2 стр. 491 - 494.

Материал этого раздела приводится, в основном, по ука​зан​но​му источнику.

Суть хилиазма

В этом разделе будут рассмотрены только основные теоре​ти​чес​кие положения хилиазма, а конкретные формы будут изло​же​​ны при рассмотрении вероучения конкретных сект.

Главное положение хилиазма заключается в том, что перед Вторым Пришествием Христа на земле установится тысячелет​нее царство Христа, когда будут связаны все силы зла и будет править Христос. Перед началом тысячелетнего царства произойдет битва, ког​​да Христос победит Антихриста и все силы зла. Эту битву некоторые сектанты на​​зы​вают Армагеддонской битвой, а также битвой Гога и Ма​го​га. Христос вос​кре​сит всех пра​ведников, и они будут наслаждаться земными благами и чувственными удовольствиями.
В древнем хилиазме были два воззрения на устройство тысяче​лет​не​го царства и на особенность блаженства праведных:

· будет восстановлен Иерусалим, возобновятся обря​довый закон Моисеев и жертвы, а блаженство пра​ведных будет заключаться в чувственных удово​льст​виях;

· блаженство праведных будет состоять в невинных духовных удовольствиях, о восстановлении Иеру​са​​лима и закона Моисеева не говорилось.

Эти оба воззрения представлены и в современном сектант​ст​ве, они только несколько изменились и перемешались.

Вывод о тысячелетнем царствии делается на основании ци​та​ты из Откровения Иоанна Богослова:

· “1И увидел я Ангела, сходящаго с неба: который имел ключ от бездны и большую цепь в руке своей. 2Он взял дракона, змия древняго, который есть диавол и сатана, и сковал его на тысячу лет, 3и низверг его в бездну, и заключил его, и положил над ним печать, дабы не прельщал уже народы: доколе не окон​чится тысяча лет; после же сего ему должно быть освобож​ден​ным на малое время. 4И увидел я престолы и сидящих на них, которым дано было судить, и души обезглавленных за слово Божие, которые не поклонились зверю, ни образу его, и не при​ня​ли начертания на чело свое и на руку свою. Они жили и цар​ст​вовали со Христом тысячу лет. 5Прочие же из умерших не ожи​​ли, доколе не окончится тысяча лет. Это первое воскре​се​ние. 6Блажен и свят имеющий участие в воскресении первом: над ними смерть вторая не имеет власти, но они будут свя​щен​ни​ками Бога и Христа и будут царствовать с Ним тысячу лет. 7Ког​да же окончится тысяча лет, сатана будет освобожден из тем​ни​цы своей и выйдет обольщать народы, находящиеся на че​ты​рех углах земли, Гога и Магога, и собирать их на брань; чис​ло их как песок морской. 8И вышли на широту земли, и окру​жили стан святых и город возлюбленный. 9И ниспал огонь с не​ба от Бога и пожрал их; 10а диавол, прельщавший их, ввержен в озе​ро огненное и серное, где зверь и лжепророк, и будут му​чить​ся день и ночь во веки веков. 11И увидел я великий белый престол и Сидящего на нем, от лица Которого бежало небо и зем​ля, и не нашлось им места. 12И увидел я мертвых, малых и ве​ликих, стоящих пред Богом, и книги раскрыты были, и иная кни​га раскрыта, которая есть книга жизни; и судимы были мерт​вые по написанному в книгах, сообразно с делами своими. 13Тогда отдало море мертвых, бывших в нем, и смерть и ад от​да​ли мертвых, которые были в них; и судим был каждый по делам своим. 14И смерть и ад повержены в озеро огненное. Это смерть вторая. 15И кто не был записан в книге жизни, тот был бро​шен в озеро огненное”. (Откр. XX гл. 1 - 15)

· “1И увидел я новое небо и новую землю, ибо прежнее небо и прежняя земля миновали, и моря уже нет. 2И я, Иоанн, увидел святый город Иерусалим, новый, сходящий от Бога с неба, при​го​товленный как невеста, украшенная для мужа своего. 3И ус​лы​шал я громкий голос с неба, говорящий: се, скиния Бога с че​ло​веками, и Он будет обитать с ними; они будут Его народом, и Сам Бог с ними будет Богом их. 4И отрет Бог всякую слезу с очей их, и смерти не будет уже; ни плача, ни вопля, ни болезни уже не будет, ибо прежнее прошло.” (Откр. XXI гл. 1 - 4)

Некоторые современные сектанты утверждают, что Христос уже пришел на землю, но еще не явил Себя всем, исследуя жизнь и дела людей.

Православное учение

Специфичные названия

Термин Армагеддон упоминается только в Откр. XVI гл. 16 и обозначает место, где силы зла потерпят сокрушительное по​ражение. Это название состоит из двух слов: еврейское слово Ар переводится как равнина, а Мегиддо место в Палестине, где состоялись битвы Варака с Сисарой и Нехао с Иосией. На этой равнине Господь предал в руки Варака Сисару и его войско (см. Суд. IV гл.) и здесь же по воле Божией фараон Нехао убил бла​гочестивого царя Иосию, когда Господь наказал народ за нечестие (см. 4Царств XXIII гл. 25 - 30). Упоминание об этом ме​сте означает, что по воле Божией битва окончится славной победой. (Подробнее см. Л.1 т.3 [т.11] стр. 583).

Имена Гог и Магог упоминаются в Откр. XX гл. 7. Эти име​на нужно рассматривать как указание на воинственные и же​стокие народы, ставшие орудием Божией казни. Брань нече​сти​вых народов следует рассматривать, как преследование Церкви, а не как военное сражение, так как под станом святых и горо​дом возлюбленным Блаженный Августин и Андрей Кесарийский понимают Церковь Христову, а христиане должны всегда со​став​лять как бы военный лагерь и быть готовыми на брань с ди​а​волом. То, что это не будет сражением земных воинств ясно из то​го, что нечестивые народы будут пожраны огнем с неба. (По​дробнее см. Л.1 т.3 [т.11] стр. 601).

Некоторые сектанты говорят о битве Гога и Магога, рассмат​ри​вая ее в аспекте обычной войны.

144000 спасенных. Упоминаются в Откр. VII гл. 4 - 8. Речь о совершенном количестве благочестивых христиан послед​не​го времени. Цифру не следует понимать, как точное ариф​ме​тическое число: 12х12х1000: - 12 - количество колен израилевых ум​ножено на число, символизирующее совершенство, и на ты​ся​чу, которая в Писании символизирует огромное количество и не носит значения точного числа - пред очами Твоима тысяча лет, как день вчерашний (Пс. LXXIX 5).

Отсюда же эту цифру берут многие сектанты, принимая в ка​че​стве точного числа спасенных, и произвольно ею мани​пули​ру​ют. 

Особенность подхода к толкованию Апокалипсиса

Одним из основных моментов при изучении Апокалипсиса яв​​​ляется понимание того, что Апостол Иоанн Богослов писал не только о будущем, но и передавал те события, которые уже про​изошли или происходили:

· “Итак, напиши, что ты видел, и что есть, и что бу​дет после сего”. (Откр. I гл. 19)

Эти слова являются важнейшими в понимании Откровения: - в книге приводится не только будущее, но и прошедшее и на​стоящее, то есть события, предшествовавшие написанию, проис​хо​дившие во время написания и имеющие произойти в будущем.

Игнорирование этих слов Апостола приводит к совершенно не​​верному пониманию текста.

Двадцатая глава Откровения сложна тем, что в ней изла​га​ют​ся события всей духовной истории человечества от Рождества Хри​​​стова до завершения Страшного Суда. Это изложение труд​но правильно понять, если не учитывать параллельных мест из других книг Священного Писания.

Нужно помнить, что толкование не может быть в про​ти​во​ре​чии с каким - либо местом в Писании: - если такое противоречие выявлено, предлагаемое толкование неверно.

В повествовании двадцатой и двадцать первой глав можно вы​​делить несколько разделов:

· сковывание диавола;

· тысячелетнее царство и первое воскресение;

· освобождение сатаны и окончательная победа над ним;

· страшный суд;

· новый Иерусалим.

· Рассмотрим выделенные периоды с точки зрения Священного Писания.

Сковывание диавола

· “1И увидел я Ангела, сходящаго с неба: который имел ключ от бездны и большую цепь в руке своей. 2Он взял дракона, змия древняго, который есть диавол и сатана, и сковал его на тысячу лет, 3и низверг его в бездну, и заключил его, и поло​жил над ним печать, дабы не прельщал уже народы ...” (Откр. XX гл. 1 - 3)

Для понимания первых стихов двадцатой главы необходимо вспомнить, что Мессия Христос в Писании называется так же Ангелом:

· “... и внезапно придет в храм Свой Господь, Которого вы ище​те и Ангел Завета, Которого вы желаете;” (Мал. III гл. 1);

Это позволяет утверждать, что Ангел с неба, связав​​ший диа​во​ла есть Христос. О том же говорит и предание Древней Церк​ви.

Но это событие нельзя относить к неопределенному периоду в будущем, потому что Христос Своим явлением на землю, Воскресением, сошествием в ад связал диавола. В этих стихах говорится о событиях прошедших, которые видел Апостол Иоанн Богослов, свидетелем которых он был. Подтверждением являются следующие места из Священного Писания:

Христос сходил в ад:

· “... Он прежде сказал о воскресении Христа, что не оставле​на душа Его во аде, и плоть его не видела тления”. (Деян. II гл. 31; контекст Деян. II гл. 22 - 31)

· “... быв умерщвлен по плоти, но ожив духом, которым Он и находившимся в темнице духам, сойдя проповедовал, “... (1Петр. III гл. 18 - 19)

· “... не говори в сердце твоем: кто взойдет на небо? то - есть Христа из мертвых возвести. Или кто сойдет в бездну? то - есть Христа из мертвых возвести”. (Рим. X гл. 6 - 7)

· “А “восшел” что означает, как не то, что Он и нисходил преж​де в преисподние места земли?” (Еф. IV гл. 9)

Христос пришел в мир, чтобы разрушить дела диавола, изгнать князя мира сего, отнять силы и начальства диавола и восторжествовать над ними:

· “Для сего - то и явился Сын Божий, чтобы разрушить дела диавола” (1Ин. III гл. 8).

· “... ныне князь мира сего изгнан будет вон”. (Ин. XII гл. 31).

· “... отняв силы у начальства и властей, властно подверг их позору, восторжествовав над ними Собою”. (Кол. II гл. 15); 

· “... смертью лишить силы имеющего державу смерти, то - есть диавола, “... (Евр. II гл. 14)

Христос изгонял бесов и, следовательно, связал диавола:

· “Если же Я Духом Божиим изгоняю бесов, то, конечно, до​стиг​ло до вас Цар​ст​вие Божие. Или, как может кто войти в дом сильного и расхитить вещи его, ес​ли прежде не свяжет силь​но​го? и тогда расхитит дом его”. (Мф. XII гл. 28 - 29)

Необходимо остановиться на словах “... сковал его на ты​сячу лет ...”. Тысяча в Писании употребляется очень часто не в смысле определенного количества, а особенно, когда касается периодов времени, обозначает промежуток огромной, неопреде​ленной продолжительности:

· “Вечно помнит завет Свой, слово, [которое] заповедал в ты​сячу родов, “... (Пс. 104, 8)

· “Ибо пред очами твоими тысяча лет, как день вчерашний, “... (Пс. 89, 5) 

Поэтому нет оснований говорить о том, что диавол заключен на тысячу календарных зем​ных лет: - принимая во внимание характер повествования, речь может идти только о про​межутке времени огромной продолжительности, началом которого послужила земная жизнь Иисуса Христа, сошествие во ад и Воскресение. Дата окончания периода людям не открыта.
Тысячелетнее царство и первое воскресение

· “2Он взял дракона, змия древняго, который есть диавол и сатана, и сковал его на тысячу лет, 3и низверг его в бездну, и заключил его, и положил над ним пе​чать, дабы не прельщал уже народы: доколе не окончится тысяча лет; пос​ле же сего ему должно быть освобожденным на малое время. 4И увидел я престолы и сидящих на них, которым дано было судить, и души обез​главленных за слово Божие, которые не поклонились зверю, ни образу его, и не приняли начертания на чело свое и на руку свою. Они жили и царствовали со Христом тысячу лет. 5Прочие же из умерших не ожили, доколе не окончится ты​сяча лет. Это первое воскресение. 6Блажен и свят име​ю​щий участие в воскресении первом: над ними смерть вторая не имеет власти, но они будут священниками Бога и Христа и будут царствовать с Ним тысячу лет. 7Когда же окон​чит​ся тысяча лет, сатана будет освобожден из темницы своей и вый​дет обольщать народы, ...” (Откр. XX гл. 2 - 7)

Христос, безусловно, Царь - Он Сын Божий и как Бог цар​ст​вует над всем миром, но это правление, начавшееся при сотво​рении мира, не имеет явного проявления и невидимо для чело​ве​ков.

Только после Второго Пришествия Христово Царство будет яв​лено всем.

И это подтверждают слова Христа:

· “... Царство мое не от мира сего;” (Ин. XVIII гл. 36).

Христос царствует уже сейчас:

· “Ибо ему надлежит царствовать, доколе низложит всех вра​гов под ноги Свои”. (1Кор. XV гл. 25);

Царству Христа не будет конца:

· “Он будет велик и наречется Сыном Всевышнего, и даст Ему Господь Бог престол Давида, Отца Его; и будет царствовать над домом Иакова во веки, и Царству Его не будет конца”. (Лк. I гл. 32 - 33).

· “... отныне Сын Человеческий воссядет одесную силы Бо​жией”. (Лк. XII гл. 69);

Сын Божий Царь Вечный, Его Царству не может быть конца или перерыва в нем: - Он царствовал, царствует и будет царст​во​вать всегда!

 При жизни Апостола Иоанна Богослова Богочеловек Иисус Хри​стос воссел на престоле славы. Это царство славы не от ми​ра сего началось во время жизни Апостола, чему он был свиде​те​лем: - 

в стихах о тысячелетнем царстве говорится о периоде времени, 

начавшемся с Воскресения Христова и продолжающемся до Второго Пришествия, 

когда Христос явит Свое Царство всему миру.

В Апокалипсисе не говорится, что Царство кончится через тысячу лет!

Первое воскресение, о котором говорится в Апокалипсисе, про​исходит через веру, крещение, освящение от Христа:

· “В Нем вы и обрезаны обрезанием нерукотворенным, совлечением греховного тела плоти, обрезанием Христовым; быв погребены с Ним в крещении, в Нем вы и совоскресли верою в силу Бога, Который воскресил Его из мертвых, и вас, которые были мертвы во грехах и в необрезании плоти вашей, оживил вместе с Ним, простив нам все грехи, …” Кол. II гл. 11-13

· 
“Итак, если вы воскресли со Христом, то ищите горнего, где Христос сидит одесную Бога; …” Кол. III гл. 1

· “и нас мертвых по преступлениям, оживотворил со Христом, - благодатью вы спасены, - и воскресил с Ним, и посадил на небесах во Христе Иисусе”. (Еф. II гл. 5-6).

· “Посему сказано: встань, спящий, и воскресни из мертвых и осветит тебя Христос”. (Еф. V гл. 14).

· “Истинно, истинно говорю вам; слушающий слово Мое и ве​ру​ющий в Пославшего Меня имеет жизнь вечную, и на суд не приходит, но перешел от смерти в жизнь”. (Ин. V гл. 24)

· “Истинно, истинно говорю вам: наступает время, и настало уже, когда мертвые услышат глас Сына Божия и, услышав, оживут”. (Ин. V гл. 25)

· “Итак мы погреблись с Ним крещением в смерть, дабы, как Христос воскрес из мертвых славою Отца, так и нам ходить в обновленной жизни. Ибо если мы соединены с Ним подобием смерти Его, то должны быть соединены] и [подобием] воскресения, зная то, что ветхий наш человек распят с Ним, чтобы упразднено было тело греховное, дабы нам не быть уже рабами греху; ибо умерший освободился от греха. Если же мы умерли со Христом, то веруем, что и жить будем с Ним, зная, что Христос, воскреснув из мертвых, уже не умирает: смерть уже не имеет над Ним власти. Ибо, что Он умер, то умер однажды для греха; а что живет, то живет для Бога. Так и вы почитайте себя мертвыми для греха, живыми же для Бога во Христе Иисусе, Господе нашем. Итак, да не царствует грех в смертном вашем теле, чтобы вам повиноваться ему в похотях его; и не предавайте членов ваших греху в орудия неправды, но представьте себя Богу, как оживших из мертвых, и члены ваши Богу в орудия праведности.” (Римл. VI гл. 4-12)


Эти слова означают, что для праведников открыт вход в Царство Божие уже сейчас: 

первое воскресение произошло для многих

и происходит и сейчас через Крещение и праведную жизнь
Тысячелетнего царства в смысле правления Христа на зем​ле, некоего “золотого века” быть не может. Христос говорил, что Его пришествие будет известно сразу всему миру и не может быть незаметного пришествия:

· “Итак, если скажут вам: “вот, Он в пустыне, - не выходите; “вот, Он в потаенных комнатах”, не верьте; ибо как молния ис​хо​дит от востока до запада, так будет пришествие Сына Чело​ве​чес​кого; ... солнце померкнет, и луна не даст света своего, и звез​ды спадут с неба и силы небесные поколеблются; тогда явит​ся знамение Сына Человеческого на небе; и тогда воспла​чут​ся все племена земные и увидят Сына Человеческого, гряду​щего на облаках небесных с силою и славою великою; “... (Мф. XXIV гл. 26 - 30).

Царство Божие вечное:

· “... ибо так откроется вам свободный вход в вечное Царство Гос​пода нашего и Спасителя Иисуса Христа”. (1Петр. I гл. 11)

В Царстве Божием не женятся, не выходят замуж, как сей​час, оно не пища и не питие:

· “... в воскресении ни женятся, ни выходят замуж, но пре​бы​ва​ют, как Ангелы Божии на небесах”. (Мф. XXII гл. 30)

· “... сподобившиеся достигнуть того века и воскресения из мертвых ни женятся, ни замуж не выходят, и умереть уже не могут, ибо они равны Ангелам и суть сыны Божии, будучи сы​нами воскресения”. (Лк. XX гл. 35)

· “Ибо Царствие Божие не пища и питие, но праведность и мир и радость во Святом Духе”. (Рим. XIV гл. 17).

То есть не может быть у праведников чувственных наслаж​де​ний, а жизнь людей будет совершенной иной.

Нигде не говорится о том, что будет еще одно пришествие Христа до Его Второго Пришествия во славе.

Разделение на праведных и неправедных будет только после Второго Пришествия об этом говорится в притче о пшенице и пле​велах (Мф. XIII гл. 24 - 30; 36 - 43): плевелы - зло, посеян​ное диаволом, и делающие беззаконие будут уничтожены в мире только при кончине века сего. О разделении праведных и непра​ведных говорится и в описании Страшного Суда (Мф. XXV гл. 31 - 46), как о событии происшедшем после Пришествия Христа во славе.

Все это вместе взятое полностью опровергает учение о воз​мож​ности некоего явного земного царства Христа до Второго При​шествия.

Освобождение сатаны и окончательная победа над ним

· “7Когда же окончится тысяча лет, сатана будет осво​бож​ден из темницы своей и выйдет обольщать народы, находя​щи​е​ся на четырех углах земли, Гога и Магога, и собирать их на брань; число их как песок морской. 8И вышли на широту зем​ли, и окружили стан святых и город возлюбленный. 9И ниспал огонь с неба от Бога и пожрал их; 10а диавол, прельщавший их, ввержен в озеро огненное и серное, где зверь и лжепророк, и будут мучиться день и ночь во веки веков”. (Откр. XX гл. 7 - 10)

О пришествии антихриста говорится в Священном Писании:

· “Дети! последнее время. И вы слышали, что придет анти​христ, и теперь появилось много антихристов, то и мы познаем из того, что последнее время”. (1Ин. II гл. 18)

· “И тогда откроется беззаконник, которого Господь Иисус убь​ет духом уст Своих и истребит явлением пришествия Своего то​го, которого пришествие, по действию сатаны, будет со вся​кою силою и знамениями с чудесами ложными, “... (2Фес. II гл. 8 - 9)

Слова Апокалипсиса следует понимать в том смысле, что пос​ле длительного промежутка времени сатана будет освобожден, явится антихрист, который будет побежден. 

Брань против стана святых и города возлюбленных толко​ва​тели объясняют, как борьбу нечестивых народов всех концов земли против Церкви Христовой.

Второе пришествие страшный суд

· “11И увидел я великий белый престол и Сидящего на нем, от лица Которого бежало небо и земля, и не нашлось им ме​ста. 12И увидел я мертвых, малых и великих, стоящих пред Бо​гом, и книги раскрыты были, и иная книга раскрыта, кото​рая есть книга жизни; и судимы были мертвые по написан​но​му в книгах, сообразно с делами своими. 13Тогда отдало море мерт​вых, бывших в нем, и смерть и ад отдали мертвых, ко​то​рые были в них; и судим был каждый по делам своим. 14И смерть и ад повержены в озеро огненное. Это смерть вторая. 15И кто не был записан в книге жизни, тот был брошен в озе​ро огненное”. (Откр. XX гл. 11 - 15)

Эти слова практически в точности повторяют то, что Сказал Христос о Втором Пришествии см. подробнее Мф. XIIIгл. 24 - 29; 36 - 43; Мф. XXIV гл. 27 - 51.

Новый Иерусалим

· “1И увидел я новое небо и новую землю, ибо прежнее небо и прежняя земля миновали, и моря уже нет. 2И я, Иоанн, уви​дел святый город Иерусалим, новый, сходящий от Бога с неба, приготовленный как невеста, украшенная для мужа своего. 3И ус​лышал я громкий голос с неба, говорящий: се, скиния Бога с че​ловеками, и Он будет обитать с ними; они будут Его наро​дом, и Сам Бог с ними будет Богом их. 4И отрет Бог всякую сле​зу с очей их, и смерти не будет уже; ни плача, ни вопля, ни болезни уже не будет, ибо прежнее прошло”. (Откр. XXI гл. 1 - 4)

Характер повествования не позволяет сделать вывода о вос​ста​новлении Иерусалима на земле, так как событие происходит уже после Второго Пришествия, а дальнейшее описание города в XXI главе не укладывается в понятия земного градо​стро​ительства. Это будет особое сотворенное Богом место для обновленного че​ловечества, как место общения с Богом. (Подробнее см. Л.1 т.3 [т.11] стр. 603 - 606)

Утверждения о восстановлении Закона Моисеева и жертв пря​мо противоречат Священному Писанию (см. выше раздел о праздновании воскресения и покое субботы). К тому же в Но​вом Иерусалиме не будет храма!

Заключение

Хилиазм игнорирует слова Иоанна Богослова о том, что в Апо​калипсисе приведены события прошлого, настоящего и буду​щего, толкования хилиастов противоречат ряду мест Священ​но​го Писания и поэтому неверны.
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ОСОБЕННОСТИ ПОДХОДА К ЯЗЫЧЕСТВУ

Одним из наиболее распространенных заблуждений является представление язычества в виде различных примитивных веро​ва​ний. Даже само название “язычество” несет в себе содер​жа​ние термина - религии народов. Безусловно, это не хри​сти​ан​ст​во и не иудаизм с их сектами.

В настоящее время можно выделить четыре взгляда на язы​че​ство и религию вообще: - православный, протестантский, язы​чес​кий и атеистический:

· православный взгляд - языческие религии воз​ник​ли в результате искажения истинной религии пра​отцев: под воздействием обмана диавола вера древ​них людей изменялась от истинной религии к лож​ной, от веры в истинного Бога к обожеств​ле​нию сил природы и далее к простейшим формам ре​лигий - от истинного монотеизма к политеизму, ани​​мизму и тотемизму; православие не отрицает воз​​можности сверхъестественных явлений в язы​че​стве в результате действий бесов; в язычестве в за​ву​алированной форме присутствует поклонение са​та​не;

· протестантско - сектантский взгляд: - в каж​дой религии возможно истинное откровение и да​же спасение, при этом не делается разницы меж​ду истинным христианством и язычеством, некото​рые направления протестантизма признают воз​мож​ность спасения в язычестве;

· языческий взгляд: - все религии практически рав​ноценны, возможно их объединение и сосуще​ст​вование, даже создание симбиоза религий - об​щей религии, правда, необходимо отметить, что та​кое мнение является только публичной декла​ра​цией: - на самом деле язычество крайне непри​ми​ри​мо и признает истину только у себя;

· атеистический взгляд - религия выдумка лю​дей, возникшая из-за незнания природных про​цес​сов, страха перед ними; религия развивается из простейших форм тотемизма, анимизма и полите​из​​ма к совершенной форме - монотеизму.

Правильное понимания процесса зарождения языческих ре​ли​гий очень важно не только для оценки различных верований и правильного построения апологий и диспута, но и для пони​ма​ния невозможности спасения вне христианства.

Спасение заключается в единении с Богом, достигаемом через истинную веру и та​ин​ства. Отсутствие таинств вне христианства очевидно. Поэтому язычество, несущее в се​бе поклонение диаволу, в принципе исключает единение с Богом, так как человек не по​кло​няется истинному богу, а часто неявно поклоняется сатане или мелким бесам и своими поступками (неверным поклонением) на деле отказывается от единства с Истинным Бо​гом. По этой причине в принципе невозможно единение хри​сти​анства и иных религий - нельзя сочетать поклонение истин​но​му Богу и поклонение ложным богам и сатане.
ПРАВОСЛАВНОЕ ОТНОШЕНИЕ К ЯЗЫЧЕСКИМ РЕЛИГИЯМ

Актуальность знания языческих религий в настоящее время оп​ределяется широким распространением языческих верований во​стока, проникающих не только через проповедников, чтение ли​тературы, но и через средства массовой информации. Практи​чес​ки каждый человек, так или иначе, сталкивался с языческими ве​рованиями, а попытки протестантов, православных модерни​стов и представителей ряда сект объединить христианство и язы​чество востока делает эти знания жизненно необходимыми.

Практика восточных религий проникает в христианство в ви​де практики (медитации) и терминологии.

В настоящее время успешный диспут с инославными, не го​во​ря уже о сектантах, требует знания не только основ религий востока, их терминологии, но и умение изложить точку зрения православия, основываясь на православной оценке основ рели​гий. Отклонение от православной точки зрения предопределяет неминуемое поражение и делает невозможной саму проповедь Учения Христа.

Исходным пунктом оценки языческих верований с право​слав​ной точки зрения является поиск остатков религии праотцев в ис​следуемых языческих религиях.

Мы имеем полноту Откровения, данную в Священном Писа​нии, содержащем сведения о Боге, вселенной, человеке.

Особенность религии праотцев в неполноте Откровения: - толь​ко Христос возвестил то, к восприятию чего было неспо​собно ветхозаветное человечество.

Праотцам не могли не быть известными основные моменты истинной религии: - Бог любит людей, несет им благо и добро, Ему служат добрые Ангелы. Напротив, диавол несет людям зло, преступления насилия, ему служат злые ангелы, бес может из​ме​няться, представляться в виде Ангелов Божиих, животных, иметь светлый или страшный образ, но он злой, исполняет мо​литвы по греховным побуждениям, связанные с грехом и по​твор​​ствует греху.

На этих принципах должна строиться проверка пантеона язычества с точки зрения истинной религии - православия.

Безусловно, идентификация богов язычества с Творцом и Его Ангелами, сатаной и его ангелами не может быть абсолютной точной: - сложность задачи определяется не только характером древ​нейших источников, но и неполнотой Откровения, получен​ного праотцами - о его объеме мы практически ничего не знаем. Поэтому необходимо проявлять большую осторожность в выво​дах, которые, в значительной мере, могут носить только общий ха​рактер.

Нам православным христианам, привыкшим к тому, что Учение Христа толь​ко исследовалось и излагалось подробнее, но на протяжении двух тысячелетий оставалось неизменным, трудно отказаться от это​го принципа неизменности при рассмотрении других религий.

Существеннейшей отличительной чертой язычества является быстро происходящая глубочайшая трансформация верований.

Это определяет другую особенность их исследования: - необ​хо​димо обращаться к древнейшим источникам, а в ряде случаев сравнивать верования народов, имеющих общие корни религий.

По этой же причине нельзя ограничиться только изучением древ​нейших верований: - полная картина современных воззрений и их взаимосвязь с учением проторелигий, отношение к религии праотцев и, в конечном счете, к Учению Христа может быть вы​яснена только при исследовании исторического развития верова​ний. Только таким образом можно выявить основные элементы заблуждений и поклонения диаволу.
МЕТОД ОЦЕНКИ РЕЛИГИЙ ИНДИИ

Религии Индии являются одними из древнейших дошедших до наших дней форм языческих религий. В течение тысячелетий они претерпели глубочайшие изменения. Их современные фор​мы настолько отличаются от исходных, что являются уже совер​шенно другими религиями. При сохранении имен ряда богов, де​кларируемой приверженности к древнейшим источникам религи​оз​ной литературы (ведам) произошел отказ от поклонения Твор​цу: - поклонение истинному Богу заменено поклонением сатане и ангелам его.

Такой вывод можно сделать только на основании поиска по​ложений истинной религии праотцев в протоиндийской религии. При этом необходимо сравнение с верованиями зороастризма и обязательный исто​рический анализ развития древнеиндийских верований.

Подходы к современному индуизму

В настоящее время все направления религий востока пред​став​ляют собой позднейшие модификации протоиндийской рели​гии и имеют очень мало общего с древнейшими верованиями.

Современный индуизм не является единым учением и пред​ставлен различными направлениями.

Подавляющее большинство авторов материалов о религиях во​стока рассматривает метод религиозной практики - йогу, меди​та​цию, цель упражнений (нирвану). Много внимания уделяется ас​пектам внешней деятельности (любви, деланию добра, мило​сер​дию), особенностям молитвенной практики, образу жизни, ме​дицинским и нравственным последствиям религиозной практи​ки. Даже негативные последствия оцениваются только с точки зрения медицины, нравственности, общественной жизни. Но почти никто из авторов не рассматривает пантеона с целью поиска остатков религии праотцев и идентификации бо​жеств в свете Истинного Откровения.

Совершенно не отмечается, что все доброе и хорошее, совер​ша​емое человеком, ничего не дает для спасения, если покло​не​ние совершается не Истинному Богу, а диаволу и ангелам его.

Близость мистики востока к христианскому экстазу прелести да​же инициирует вывод о близости проявлений религиозной прак​тики.

Поэтому диспут, направленный на метод религиозной прак​ти​ки, отношение к людям бессмысленен: - не выявляются веро​ва​ния в их связи с протоиндийской религией, и не производится срав​нение со знаниями о Боге и вселенной, почерпнутыми из пол​ноты откровения в христианстве. По сути, опускается глав​ный момент в оценке религии: - не исследуется суть религии.

Представление о христианстве, как о наборе расплывчатых ве​рований, сведение его к этико-философской системе, неко​то​рые общие моменты в принципах нравственности, близость ас​кезы христианской прелести и восточного мистицизма позволяет сделать ложный вывод о близости религий и их практической рав​ноценности.

Подобные выводы возможны только при отклонении от пра​во​славного взгляда на языческие религии, как на отклонения от истинной религии.

Православная оценка религиозных верований востока должна основываться на следующих принципах:

· выявление возможности спасения с точки зрения уче​ния Христа;

· христианство не философско-этическая система ве​рований, а установленная Богом религия;

· истинное учение о Боге содержится только в Свя​той Библии, его сохраняет Святая Церковь, явля​ю​​щаяся Столпом и Утверждением Истины;

· существуют не только Бог и Ангелы Его, но и са​та​на и ангелы его;

· метод исследования заключается в сравнении веро​ваний и религиозной практики с вероучением и прак​тикой христианства;

· пантеон следует рассматривать с точки зрения вы​яв​ления религиозных верований в сравнении с От​кровением Библии, определяя, где в рассматрива​е​мой религии поклонение Богу и Ангелам Его, а где поклонение сатане и ангелам его;

· в языческих религиях могут быть откровения из духовного мира и сверхъестественные явления, но основой мистических откровений и колдовства яв​ля​ются откровения диавола и услышанная им мо​лит​ва;

· теоретически не исключено наличие Откровения Бо​жия в этих религиях или сохранение элементов Откровения религии праотцев, но эти моменты долж​ны быть идентичны Библейскому Открове​нию, все, что не соответствует Библии является или выводами философов (мудростью века се​го) или откровениями сатаны и ангелов его.

Ряд положений этого подраздела приводится по Л.88 стр. 164 - 167.

Происхождение древнеиндийской религии

Важнейшим моментом в исследовании протоиндийской рели​гии является тот факт, что она не является феноменом, воз​ник​шим в среде древних восточных народов: - корни индуизма в ре​ли​гии народов, населявших междуречье и Малую Азию.

Приблизительно в середине второго тысячелетия до Р. Хр. на территорию Индии в район современного Пенджаба через пере​валы Гиндукуша стали вторгаться племена ариев. Захватчики нес​ли с собой религию, которая практически полностью заме​ни​ла верования местных племен. (Л.85 стр. 426)

Религиозные верования местных племен практически не ока​зали влияния на религию пришельцев. (Л.85 стр. 434)

Протоиндийская религия является религией древних племен ариев и имеет много общего не только с религией древних пле​мен, населявших территорию современного Ирана, но и с рели​гиями других племен ариев, в том числе, славянских и бал​тийских.

Имена древнейших индийских богов содержатся в не только в памятниках письменности хеттов, но и в древнеиранском па​мятнике “Авеста”, который имеет большое значение для выяс​не​ния особенностей пантеона индуизма.

Существующие теории определяют территорию расселения древ​нейших племен ариев (до начала миграции) как южный Кав​каз, северную Месопотамию, восточную часть современной Турции (восточную Анатолию). Некоторые авторы предполагают расселение племен в областях Средней Азии от Аральского моря по бассейнам Амударьи и Сырдарьи и до Каспийского моря.

Предполагается, что прародина была заселена индоев​ро​пей​ца​ми в V - IV тысячелетии до Р. Хр.

Именно с этих территорий арии в первой половине III тыся​че​летия до Р. Хр. появились на севере современного Ирана. Позд​нее в середине II тысячелетия до Р. Хр. через Афганистан они про​никли в северо-западную Индию.

Не затрагивая вопроса точности предположений исследо​вате​лей о районах расселения, следует обратить внимание, на то, что места расселения племен примыкали к Кавказу, где на горах Араратских остановился Ноев ковчег. 

Это позволяет сделать вывод о том, что древнейшая религия ариев могла иметь в своей основе религию праотцев, так как имен​но в ареале расселения племен должны были жить ближай​шие потомки Ноя.

Отсюда происходили миграции племен ариев в разных на​прав​лениях.

Использованы материалы Л.85 стр. 426 - 437.

Ведическая литература

Древнейшие верования индуизма зафиксированы в ведах.

Ведическая литература неоднородна по содержанию, времени написания и верования.

Поэтому перед использованием источников для выявления осо​бенностей пантеона необходимо остановиться на структуре и истории ведической литературы. 

“Первоначально священное знание воплощали три веды (trayм vidyв “троичное знание”): РВ, СВ., ЯВ. (РВ - Ригведа, СВ. - Самаведа, ЯВ - Яджурведа, АВ - Ахтарваведа прим. мое Н. Т.) В дальнейшем была канонизирована и присоединена к ним четвертая веда - АВ. Согласно древнеиндийской ортодок​саль​ной классификации, веды открывают традицию шрути (зruti букв. “слышание”), понимаемую как откровение, знание, не​посредственно открытое богом для посвященных мудрецов ри​ши... К традициям шрути принадлежат, кроме самих вед, ряд классов текстов, опирающихся на веды и развивающие отдель​ные их стороны: брахманы, араньяки, упанишады. Завершается ве​дийский период обширным кругом произведений, объеди​няе​мых названием веданга (... “члены вед”), которые, вопреки сво​е​му названию, к традиции шрути уже не принадлежат, а состав​ляют вспомогательные по отношению к ведам дисциплины. Позд​нее из них развились самостоятельные отрасли науки. ...

Традиции шрути противостоит традиция смрити (smзti букв. “запоминание”), которая охватывала произведения, возводимые к отдельным авторитетам и передаваемые от учителя к ученику. ... Вся древняя литература в Индии была устной, независимо от того, рассматривалась ли она как непреходящее божественное откровение шрути или как ограниченное человеческое знание - смрити, пользовавшееся авторитетом, только если оно не проти​воречило шрути”. (Л.85 стр. 458)

“Веды написаны на древнеиндийском языке (ведический сан​скрит); само слово “веда” буквально означает “знание”, “веде​ние”.

Согласно установившейся традиции вся ведическая литера​ту​ра делится на четыре группы:

1) Самхиты

2) Брахманы

3) Араньяки

4) Упанишады

Такое членение отражает историческую последовательность раз​вития данной литературы: древнейшими являются самхиты, а произведения остальных групп представляют собой ком​мен​та​рии и дополнения с Самхитам, составленные в более позднее время. Поэтому Самхиты называют собственно Ведами. В широ​ком же смысле слова Веды - это четыре группы, весь комплекс ве​ди​ческой литературы.

Чтобы иметь правильно представление о структуре Вед, не​об​ходимо также учи​ты​вать, что каждая отмеченная выше группа ведической литературы не является единым це​лым. Самхиты - это четыре сборника: Ригведа, Самаведа, Яджурведа и Ахтарва​ве​да. Каж​дая Брахмана относится к определенной Самхите: Риг​веда имеет свои Брахманы, Сама​ве​да - свои и т.д. Араньяки и Упанишады непосредственно примыкают или к Самхитам, или к Брахманам. Свои Упанишады или Араньяки имеет не только та или иная Самхита, но и та или иная Брахмана. Поскольку, од​нако, Брахманы имеют своим истоком Самхиты, от​но​сящиеся к ним Араньяки или Упанишады также примыкают к Самхитам. Следо​ва​тель​но, вся эта структура Вед, в конечном счете, опреде​ля​ется структурой Самхит”. (Л.86 стр. 6)

Самхиты состоят из четырех вед: Ригведы, Самаведы, Яд​журведы, Ахтарваведы.

Основная самхита - Ригведа, остальные не имеют такого са​мо​стоятельного значения.

Веды были составлены и записаны в течение продол​житель​но​го времени.

“Прошли столетия, составленные в различное время и в раз​лич​ных районах Индии, гимны были сведены в особые сборники - Самхиты”. (Л.86 стр. 8)

Такой процесс формирования, предполагаемый атеистичес​ки​ми исследователями, очень напоминает письменную фиксацию уст​ного предания, что подтверждается тем, что традиция шрути рассматривает веды, как божественное откровение.

Это подтверждается еще и тем, что “По-справедливому заме​чанию академика Ф. Ф. Фортунатова, составители самхиты Риг​веды “руководились желанием предохранить гимны от порчи или забвения “... (Л.86 стр. 8 - 9)

Ригведа
“Самой ранней Ведой по времени ее составления и самой боль​шой по объему (1028 гимнов, более 10500 стихов, что равно “Илиаде” и “Одиссее”, вместе взятым) является Ригведа (“Веда гимнов”, “риг” - хвалебный стих, песнь, гимн). Она делится на де​сять книг, или мандал (букв. “круг”, цикл)”. (Л.86 стр. 8)

“Ригведа является древнейшей книгой из всех, какие только известны человечеству, включая самые ранние из произведений (гимнов) поэтов Древнего Египта и Греции”. (Л.86 стр. 12)

В вопросе времени создания Ригведы ученые не пришли к еди​ному мнению. Наиболее вероятным следует признать мне​ние, что Ригведа создана во второй половине - конце II тыся​че​ле​тия до Р. Хр., а наиболее поздние части могли быть состав​ле​ны на рубеже II и I тысячелетий до Р. Хр. Подробнее см. Л.85 стр. 426 - 427; 431 - 437; 499.

Самаведа
“... вторая самхита - Самаведа (“Веда напевов”) - это сборник мелодий, сочиненных преимущественно на стихи Ригведы: 1474 стиха из общего числа 1594 уже имеются в Ригведе” (Л.86 стр. 9)

Яджурведа
“Третья самхита - Яджурведа (“Веда жертвоприношений”) - также во многом дублирует Ригведу”. (Л.86 стр. 9) Существует в вариантах черная и белая (см. Л.86 стр. 24 - 25).

Ахтарваведа
“Четвертая самхита - Ахтарваведа (“Веда заклинаний”) - зна​чи​тельно отличается от остальных. Ее гимны носят характер за​клинаний. Согласно ведийской традиции первые три самхиты счи​таются наиболее “авторитетными”, подлинными Ведами. Ах​та​рваведа же, по мнению ряда ученых, была оформлена позднее и возникла в другой социальной среде”. (Л.86 стр. 9 - 10)

“Старое название Ахтарваведы - “Атхарвангирасах” (“Athar​vвngirasah”) - свидетельствует, что в ней были два раз​лич​ных на​пластования, одно - Атхарвана и другое Ангираса. Первая от​но​сится к благожелательной магии и применяется в целях враче​ва​ния. Враждебная же магия относится к ангирасам. Первая зани​мается врачеванием, а вторая - колдовством, и обе тесно свя​заны друг с другом” (С. Радхакришнан. Индийская фило​со​фия, т. I, стр. 99)”. (Л.86 стр. 9 сноска 7)

Брахманы
“Брахманы (т.е. книги, написанные брахманами и для брах​ма​нов) представляют собой комментарии к самхитам, имеющие в основном ритуальный характер. Их появление было вызвано изменившимися условиями жизни общества, прежде всего, по - видимому, усилением социального неравенства, развитием си​сте​мы варн. ... Брахманы, как литература комментаторская, в фи​лософском плане не имеют большой ценности”. (Л.86 стр. 10) (Варна - название социальных групп в древнеиндийском об​ществе.)

Араньяки
Позднейшая часть вед. “Араньяки (букв. “лесные”; лесные тексты) - это в основном правила поведения для отшельников, стариков, которые удаля​лись в лесные скиты или в отшельнические шалаши, чтобы до​жи​вать там свой век в философском размышлении об истине и ее природе”. (Л.86 стр. 10 - 11)

Упанишады
Позднейшая часть вед. “Упанишады - собственно философская часть Вед. Это не кни​ги и не философские трактаты в современном смысле этого слова, а собрания текстов, сочиненных различными и в боль​шин​стве своем безымянными авторами в различное время на раз​личные темы. Каждый текст представляет собой более или ме​нее краткое изложение философских размышлений того или ино​го автора, выступающего под именем (или от имени) леген​дарного или полулегендарного мудреца”. (Л.86 стр. 11)

Подробнее см. Л.86 стр. 6 - 25; Л.85 стр. 457 - 460.

Особенности использование вед в исследовании религии древней Индии

Для выяснения верований протоиндийской религии необ​хо​ди​мо обратиться к древнейшим ведическим текстам, так как тран​с​формация верований происходила достаточно быстро и не могла не отразиться на более поздних произведениях, искажая древ​ней​шие верования.

Вторичные произведения - брахманы, араньяки и упанишады не могут быть использованы в этих исследованиях, так как не носят самостоятельного характера и являются более поздними про​изведениями.

Древнейшими произведениями являются самхиты, но Ахтар​ваведа собственно ведой не является и была причислена к ведам в более позднее время. Самаведа и Яджурведа не носят само​сто​ятельного характера и в значительной мере повторяют Ригведу.

“... среди четырех вед самой древней является РВ, по​сколь​ку, по словам Рену, она не предполагает ни одного санскрит​с​кого памятника, в то время как все они предполагают ее. К тому же язык РВ более архаичен, чем язык остальных вед, не говоря уже о языке других произведений ведийской литературы”. (Л.85 стр. 458)

“... РВ оказывается единственным источником сведений о том, что происходило в Се​верной Индии на протяжении многих веков на рубеже II - I тысячелетий до н.э. Это памятник, кото​рый в силу своей уникальности интерпретируется сам из себя. Со​по​став​ление с другими памятниками той же устной традиции должно производиться предельно осторожно. Все они более поздние, и всегда есть опасность привнести в РВ не​что такое, чему не могло еще быть места в этот начальный пе​ри​од (именно это не раз и происходило при попытках интер​пре​та​ции многочисленных темных мест РВ)” (Л.85 стр. 427)

По этим причинам поиски остатков религии праотцев должны производиться только в Ригведе, а характеристика более позд​них верований и идентификация более поздних божеств должна производиться по произведениям соответствующего времени.

Поздние произведения, такие как Бгхагавад гита, вообще не мо​гут иметь отношения к выявлению особенностей религии пра​отцев.

Ригведа и пантеон индуизма

Ригведа, как отмечалось выше, является главным и единст​вен​ным источником в ведической литературе, который дает воз​мож​ность оценить древнейшие верования ариев, завоевавших Ин​дию.

Некоторые неясные моменты Ригведы могут быть уточнены при сопоставлении с древнеиранской Авестой и даже с тради​ци​ями индоевропейских народов, в том числе славянских и балтий​ских. (Л.85 стр. 426 - 427)

Несмотря на то, что Авеста является более поздней (VII - VI век до Р. Хр.) “...обращает на себя внимание и та особенность, что язык РВ ближе по своим особенностям к языку Ав. (Аве​сты Н.Т.), чем к языку более поздних памятников индийской литературной традиции “... (Л.85 стр. 437)

Ригведа состоит из гимнов богам. Этим она существенно от​ли​чается от Библии, книги Бытия которой содержат историю ми​роздания и развития человечества, описывают отношение Бо​га к людям, приводят данный Богом Закон. Ничего подобного в Ригведе нет. По характеру изложения Ригведа чем - то похожа на Псалтирь. Эта особенность затрудняет идентификацию богов, так как отсутствуют ясно сформулированные сведения о них. По этой причине выявление древнейших верований может про​водиться при анализе текстов гимнов Ригведы с целью выяв​ле​ния характерных признаков, присущих Творцу и Ангелам Его и диаволу и ангелам его. Эти признаки могут включать в себя основные моменты пра​во​славного учения о Боге, сотворении вселенной, чертах добрых Ангелов, учение о диаволе и ангелах его.

Учитывая особенность гимнов Ригведы можно использовать сле​дующие вероучительные истины:

· Из учения о Боге и Ангелах Его: Бог сотворил все​ленную, Ангелов и человека, Бог есть любовь, Бог карает зло и поощряет добро, Ангелы Божии тво​рят добро и не совершают зла, исполняют на​ка​зания, налагаемые Богом на людей, Ангелы Божии добры по своей сущности.

· Из учения о диаволе и ангелах его: диавол есть источник зла и обмана, совершает преступления, не​сет людям зло и страдания. Эти же черты при​су​щи и ангелам его. Диавол может делать добро для обмана и уловления людей, оставаясь при этом злым по природе. Ангелы сатаны злы по сущности. Бес может изменяться, представляться в виде Ан​ге​лов Божиих, животных, иметь светлый или страш​ный образ, но всегда злой, ис​пол​няет молитвы по греховным побуждениям, свя​занные с грехом и потворствует греху.

Но даже такая обобщенная идентификация должна прово​дить​ся в высшей степени осторожно.

Пантеон Ригведы

Подход большинства исследователей к изучению верований древ​них народов Индии заключается в определении функций каж​дого из божеств, их значения из характерных черт их дея​тельности. Такой подход оторван от библейской картины мироздания, включающей падение в ангельском мире, по​знание истинного Бога прародителями, поклонение праотцев истинному Богу и искажение религии под воздействием диавола.

Детально - углубленное изучение функций божеств также не​целесообразно ввиду искажений религии праотцев, имевшей ме​сто уже на момент фиксации предания Ригведы. При рассмот​ре​нии не следует принимать во внимание количество гимнов по​священных тому или иному богу. Сфера деятельности так же не является главным определяющим фактором.

С православной точки зрения для идентификации пантеона следует использовать основные православного догматического уче​ния о Боге и диаволе.

Очень важно прочесть Ригведу, отбросив все прочитанное о ре​лигиях Индии, прочесть заново и с совершенно иной целью - сравнить с Библией и только тогда она обретет совершенно иное звучание. На фоне совершенно ненужной информации станут за​метны ничтожные остатки древнейших истинных верований. Читатель не должен смущаться названием “бог”. На эти на​зва​ния при чтении Ригведы нельзя вообще обращать внимания, так как целью чтения яв​ляется определение, кто может представлять Бога, кто Ан​гелов Божиих, а кто бесов. Отличительной особенностью древ​них верований является обожествление не только добрых и злых ангелов, но и природных явлений. Необходимо эти за​блуж​дения сразу выделить и отмести.

При рассмотрении текста Ригведы с целью определения бо​жеств, которых можно было бы отождествить с Творцом и Ан​гелами Его и с диаволом и ангелами бесовскими, особенно выделяются два бо​га - Варуна и Индра.

“Вокруг Варуны, вокруг Индры группируются их сателлиты - боги менее крупные. При Варуне состоят несколько так на​зы​ва​емых Agityas, число которых неопределенно (от 5 до 12). Глав​ный из них Mitra (собственно “друг”), другие носят имена с отвлеченным значением: Bhaga - “счастье”, Aryaman - “друже​любный” и т.д. ... кроме того, вокруг небесного престола Ва​ру​ны стоят и смотрят в разные стороны зоркие “соглядатаи” (spасas), доносящие Варуне о всем, что происходит в мире. При Инд​ре состоит отряд воинственных и беспокойных духов Marut`ов и несколько второстепенных фигур, вроде бога - обо​ротня Вишну ...

Остальные боги ведийского пантеона по полному отсутствию моральных требований к своим поклонникам, по жадности к жерт​вам, которыми можно купить их расположение, скорее на​поминают Индру. ...

Если подойти к этой картине ведийского пантеона с изло​жен​ной выше христиансткой точки зрения, то оценить его можно толь​ко в одном смысле. Единственный образ, достойный преди​ка​та божественного, есть образ Варуны. Его сателлиты более или менее соответствуют ангелам. Все прочие “боги” несомненно бесы”. (Л.88 стр. 170 - 171)

Варуна по характеру описаний близок к Творцу, к нему бли​зок бог Митра.

Индра в общих чертах идентифицируется с сатаной, к нему близ​ки Маруты, Рудры и Вишну.

Обращает на себя внимание наличие гимнов, посвященных раз​ным богам, например, Варуне и Индре одновременно. Безус​ловно, это глубочайшее отклонение от истинного Богопочитания, так как соединяет поклонения Богу и сатане, но наличие этих гимнов указывает на древность тенденции язычества покло​нять​ся всем богам, и именно здесь находятся корни языческого эку​менизма и всемирной религии.

Варуна и Митра

“Варуна рисуется в гимнах Pr - веды как всемогущий, всеве​ду​щий и всеблагой тво​рец и промыслитель. Он создал небо, зем​лю и отделяющее их воздушное пространство, прозрел на земле пути рек, на небе - для светил и в воздухе - для ветров. Все в мире движется по установленным им законам, он знает про​шедшее, настоящее и будущее. Он установил законы не толь​ко для физической природы, но и для нравственной жизни людей и требует от этих последних, чтобы они исполняли его законы. Преступающих его законы он сразу видит, обмануть его нельзя. В наказание за преступления он посылает на человека тя​желое душевное состояние, угрызения совести, болезненное со​знание своей греховности. От этого тяжелого состояния нель​зя откупиться жертвенными подачками, а можно избавиться лишь покаянием и горячей молитвой. Варуна - единственный бог, к которому обращаются с покаянными псалмами”. (Л.88 стр. 169)

Наиболее близок Варуне Митра, который может быть отож​де​ствлен с одним из Ангелов Божиих.

Цитаты из Ригведы о Варуне.

1 Того могуществом умудрены поколения,


Кто оба мира порознь укрепил, сколь ни огромны они,


Протолкнул небосвод он вверх высоко,


Двуединым взмахом светило толкнул и раскинул землю.

2 К самому себе я обращаюсь ныне:


“Когда я стану близким Варуне?


Насладится ль безгневно он моею жертвой?


Когда же обрадуюсь я его милости?”

3 Вопрошаю себя о грехе своем, понять жажду, о Варуна,


Прихожу к умным, пытаю расспросами.


Все одно и то же говорят мудрецы:


“Ведь это Варуна на тебя же гневается”.

4 Что за грех величайший несу, о Варуна,


Если хочешь убить слагателя гимнов хвалебных, друга?


Не таи правду, о бог, ведь тебя не обманешь, о







Самосущий.


Вот я иду поклониться тебе, пока не свершен грех!

5 
Отпусти же прегрешенья предков наших!


Отпусти и те, что сами мы сотворили!


Отпусти, Васиштху, о царь, как отпускают вора,


Укравшего скот, как теленка отпускают с привязи!

6 
Не моя воля на то была, Варуна. Смутили меня


Хмельное питие, гнев, игральные кости, неразумие.


Совиновником старший был в преступлениях младшего.


Даже сон не мог злодеяния отвратить. 




(Л.90 стр. 384 - 385 Мандала VII, 86)

9 Сотня, о царь, у тебя целебных средств, тысяча.


Широким (и) глубоким пусть будет благоволение твое!


Погони далеко прочь Гибель!


Даже содеянный грех сними с нас!




(стр. 29 Мандала I. 24 [9])

10 Вон те звезды, что вверху укреплены 


Ночью они видны. Куда же днем уходят?


Непреложны обеты Варуны:


Озирая (все вокруг,) бродит ночью луна.




(стр. 29 Мандала I. [10])

1
Если, о бог Варуна,


Мы станем нарушать изо дня в день


Твой завет, как племена (завет царя),

2
Разгневанный, не выдавай нас (своему)


Смертельному оружию на убийство,


Ни ярости (своей), когда ты разгневан!

3
Хвалебными песнями, о Варуна, мы хотим развязать


Твою мысль для милосердия,


Как колесничий - спутанного коня.




(стр. 30 Мандала I. 25 [1 - 3])

5
Когда же мужа, воплощающего блеск власти,


Варуну, мы побудим


К милосердию, (его,) далеко смотрящего?

6
Той самой (власти) равно они двое достигли.


Любя не пренебрегают они


Почитателем, чьи обеты крепки.

7
Кто знает след птиц,


Летающих по воздуху,


Знает челны морские.

8
Знает тот, чей завет крепок, двенадцать


Месяцев с (их) потомством.


Он знает (того,) кто рождается впридачу.

9
Он знает путь ветра,


Широкого, высокого, сильного,


Он знает тех, кто восседает.

10 Варуна, чей завет крепок,


Расположился в водах


Для безраздельной власти, (он,) очень умный.




(стр. 30 Мандала I. 25[5 - 10])

19 Услышь, о Варуна, этот зов мой


И будь милостив сегодня!


К тебе я стремлюсь в поисках помощи.

20 Ты царишь надо всем,


О мудрый: над небом и землей.


Обрати слух к (моей) молитве!




(стр. 31 Мандала I. 25[19 - 20])

1
Кого охраняют прозорливцы 


Варуна, Митра, Арьяман,


Тот человек на обман никогда не попадается.

2
Кого они словно на руках переносят, 


Спасают смертного от вреда,


(Тот) процветает, целый и невредимый.

3
Эти цари сокрушают перед ними 


Препятствия в пути, враждебные замыслы. 


Они проводят их сквозь опасности.




(стр. 53 - 54 Мандала I. 41[1 - 3])

5
(Тот) человек, кто служил Митре (и) Варуне, 


(Сделав его) неуязвимым, они охраняют его со всех 








сторон от узости,


Почитающего смертного - от узости.


Того (человека) защищает Арьяман,


Идущего прямо в соответствии с обетом, 


Кто гимнами всячески содействует обету,


Восхвалениями содействует обету.




(стр. 173 Мандала I. 136[5])

2
С тех самых пор, о Митра - Варуна, когда за пределы 







Закона


Вы поместили Беззаконие - своим рвением,


(Рвением) силы действия, своим рвением,


Там, на ваших местах сиденья,


Мы увидели золотой (трон) - 


Пусть силами прозрения мыслью, (но) своими глазами,


Своими глазами, (глазами) сомы!




(стр. 175 Мандала I. 139[2])

1
Вы оба одеваетесь в одежды из жира.


Ваши непрерывные мысли - непрерывные потоки.


Вы подавили все беззакония.


О Митра - Варуна, вы следуете закону.




(стр. 188 Мандала I. 152[1])

10
Ты Варуна - царь для всех,


И для тех, кто боги, о Асура, и для тех, кто смертные.


Даруй нам увидеть сто осеней!


Мы хотим достигнуть хорошо установленных, прежних 





жизненных сроков!




(стр. 268 Мандала II. 27[10])

1
Это (восхваление) поэта, Адитьи, самодержца


Пусть превзойдет величием все существующие,


(Восхваление Варуны,) который как бог очень приятен для 







почитания!


Я прошу доброй славы у Варуны обильного.

2
Да будем мы счастливы в твоем завете,


Восхвалив (тебя), о Варуна, с добрыми намерениями,


При приближении богатых коровами утренних зорь


Бодрствующие, словно (жертвенные) костры, день









за днем.

3
Да будем мы под защитой у тебя, обладающего многими 







героями,


(У бога,) чья хвала далеко раздается, о Варуна - вождь!


Вы сыновья Адити, не поддающегося обману,


Снизойдите до союзничества с нами, о боги!

4
Адитьи выпустил их течь, (и) разделил (их):


Реки движутся по (вселенскому) закону Варуны.


Они не устают, не отдыхают.


Быстро, как птицы, летят они по кругу.

5
Ослабь грех на мне, словно пояс!


Пусть будет нам удача (в том, чтобы достигнуть)





источника твоего закона, о Варуна!


Да не порвется нить у меня, ткущего произведение!


Да не сломается прежде времени мерка умельца!

6
Прогони же, о Варуна, страх от меня!


Прими меня (к себе), о законный вседержитель!


Сними с меня узость, как веревку с теленка!


Вдалеке от тебя я не могу (быть) ни мгновения! 

Не (порази) нас твоим стремительным оружием, о









Варуна, 


Которое ранит, когда ты ищешь сотворившего грех, о 








Асура!


Да не отправимся мы в путешествие прочь от солнца!


Ослабь же (наши) прегрешенья, чтобы мы жили!

8
Поклонение тебе, о Варуна, (мы) прежде (выражали), и 







теперь,


И в будущем мы хотим его выразить, о рожденный силой!


Ведь на тебя, как на гору, опираются обеты (человека),


(Чтобы быть) непоколебимым, о (бог,) которого трудно 







обмануть!

9
Уничтожь же долги, сделанные мной!


Да не выплачу я (долг,) сделанный другим, о царь!


Много ведь еще не зажегшихся зорь:


Определи нам жить при них, о Варуна!

10 (Если) какой мой союзник, о царь, или друг


Во сне мне сказал страшное, чтобы испугать,


Или вор, который преследует нас, или волк, 


Ты сохрани нас от этого, о Варуна!

11 Не хотел бы я, о Варуна, испытывать недостаток


В милом, щедром дарителе, в друге, много дающем!


Не хотел бы я лишиться, о царь, легко управляемого 








богатства!


Мы хотим провозгласить жертвенную раздачу, (чтобы 





иметь) прекрасных мужей!




(стр. 268 - 270 Мандала II. 28[1 - 11])

18 Арьяман, Адити (и другие боги) достойны жертв у нас.


Нерушимы обеты Варуны.


Удержите нас от того, чтоб угодить в беспотомственность!


Да будет наш путь сопровождаться потомством (и)








скотом!




(стр. 346 Мандала III. [18])

IV, 42. “К Индре и Варуне”

(Варуна:)

1
 “Мне изначально принадлежит царство, владыке


Всех сроков жизни - как (знают) о нас все бессмертные.


Боги следуют решению Варуны.


Я правлю народом, чье тело наилучшего вида”.

2
 “Я царь Варуна. Для меня установили


(Боги) эти асурские силы.


Боги следуют решению Варуны.


Я правлю народом, чье тело наилучшего вида”.

3
 “Я, Варуна, - Индра. Эти два широких,


Глубоких, хорошо установленных пространства

(Своим) величием я привел в движение и поддержал







(эти) два мира,


Зная, как Тваштар, все существа”.

4
 “Я сделал набухшими текущие воды,


Я поддержал небо в сидении закона.


По закону сын Адита, хранитель закона, 


Трояко распластал землю”.




(стр. 408 Мандала IV. 42[1 - 4])

Индра

Индре в Ригведе посвящено наибольшее количество гимнов. По этому признаку он выделяется как главный бог Ригведы.

Но по своим чертам он может быть отождествлен только с не​чистым духом, так как совершает преступления, упивается со​мой, неистов, отнимает добро у людей и награждает молящихся ему, от Индры берет начало обман.

Единственным подвигом Индры является убийство демона Вритры, но при сравнении с Авестой, выясняется, что этот под​виг совершен другим персонажем, а реконструкция показывает, что иранский вариант более древний (Л.85 стр. 438).

Само рождение Индры вызвало ужас, колдовством он побеж​дает силами колдовства, царствует в воздушном пространстве, исполняет за жертвы преступные просьбы. Все эти моменты являются основанием для отождествления его с бесом.

Цитаты из Ригведы об Индре

1
Если уж так (случилось), о истинный, о пьющий сому,


(Что) мы живем, словно без надежды,


Дай же нам, о Индра, надежду



(в виде) коров, коней, тысячи прекрасных благ, о (ты,) 

очень богатый!

2
О прекрасногубый, господин наград,


Могучий, у тебя - чудесная сила.


Дайже нам, о Индра, надежду


(в виде) коров, коней, тысячи прекрасных благ, о (ты,) 

очень богатый!




(стр. 35 Мандала I. 29[1 - 2])

7
Убей всякого крикуна!


Загрызи Крикадашу!


Дайже нам, о Индра, надежду


(в виде) коров, коней, тысячи прекрасных благ, о (ты,) 




 


очень богатый!




(стр. 35 Мандала I. 29[7])

12 Да сбудется это, о пьющий сому,


 О друг, громовержец. Сделай так, 


 Как мы хотим от тебя: чтобы ты искал (добычу для нас)!




(стр. 37 Мандала I. 30[12])

16 Всегда завоевывал Инда со (своими) храпящими,


 Ржущими, фыркающими (конями) богатства.


 Он, обладатель чудесной силы, (дал) нам золотую 




 


колесницу,


 Он наш добытчик, чтоб добывали (мы), он нам дал.




(стр. 37 Мандала I. 30[16])

3
При полном вооружении, он увешал себя колчанами


Он угоняет коров чужого - у кого хочет.


Сгребая себе много добра, о Индра, 


Не будь скупым к нам, о возросший!




(стр. 42 Мандала I. 33[3])

5
Колдовским силами ты сдул прочь колдунов


Которые по своему обычаю совершали возлияние (себе)









на плечо.


Ты проломил крепости Пипру, о мужественный духом.


Ты сильно помогал Риджишвану в смертельных битвах с 







дасью.

6
Ты поддерживал Кутсу в смертельных битвах с Шушной.


Ты отдал Шамбару во власть Атитхигвы.


Ты топтал ногой Арбуду, такого огромного.


От века ты рожден для убийства дасью.

7
Вся сила сосредоточена в тебе для одной цели.


Твоя щедрость радуется питью сомы.


Твоя ваджра проявляет себя, (будучи) вложена (тебе) в 







руки.


Обруби все мужские силы врага!




(стр. 65 Мандала I. 51[5 - 7])

Он ведь захватчик из захватчиков (?), отверстие в

 






вымени (с сомой)


С золотым дном, (бог,) возросший от опьянения с 







помощью мудрых.


Индру этого я призвал благим деянием и молитвой,


(Его,) чьи дары самые щедрые: ведь он полон сомы.




(стр. 67 Мандала I. 52[3])

13 Ты стал противовесом земли.


Ты стал господином высокого (неба) с великими героями. 


Все воздушное пространство ты заполним (своим) 








величием.


Ведь поистине никто другой не равен тебе.




(стр. 68 Мандала I. 52[13])

Опьянили тебя эти пьянящие напитки, эти силы








мужества, 


Эти соки сомы в битвах с врагами, о господин сущего,


Когда для певца с жертвенной соломой десять вражеских 







отрядов,


Не знающих себе равных, тысячи (бойцов) ты уложил.

7
В бой за боем ты вступаешь храбро, 


Крепость за крепостью ты там разбиваешь, 


Когда в далеком краю, о Индра, с другом Нами


Ты сразил колдовского (демона) по имени Намучи.

8
Ты убил Каранджу и Парнаю


Острейшим ободом (колеса) Атитхигвы.


Ты разбил сотню крепостей Вангриды, 


Осаждаемых Риджишваном, (ты,) непримиримый.

9
Ты вместе с Сушравасом, оставшимся без строронников, 


Этих царей народов - два дестяка (их), пришедших









(сюда),


Шестьдесят тысяч девяносто девять (воинов), о







знаменитый, 


Поверг ниц колесом от колесницы, - дурной ногой.




(стр. 69 Мандала I. 55[6 - 9])

6
Ведь это он, жаждущий славы, возросший силой, 


Уничтожающий искусственные поселения на земле,


Создающий надежные светила для жертвователя,


С замечательной силой духа, выпустил воды, чтобы они 







текли.




(стр. 72 Мандала I. 55[6])

7
Это у своей матери на выжиманиях сомы он сразу


Выпил напиток великого (отца), любимые яства. 


Более сильный Вишну отнял вареную (пищу).


Ранил кабана, стреляя сквозь скалу, стрелок.




(стр. 77 Мандала I. 61[7])

9
Это его величие выходит за пределы


Неба, земли, воздушного пространства.


Индра - самодержец в доме (своем) всеми воспетый,


Прекрасный (убийца) врагов (?), неистовый, он усилился 







для битвы.




(стр. 77 Мандала I. 61[9])

14
Это в страхе перед его рождением


Дрожат твердые горы, небо и земля.


Громко призывая (защищающую) длань провидца,


Нодхас сразу стал готовым к подвигу.




(стр. 78 Мандала I. 61[14])

1
Ты велик, о Индра: ведь (ты - тот,) кто порывами 







неистовства,


(Едва) родившись, небо и землю поверг в ужас,


Когда все чудовища (и) даже твердые горы,


Из страха перед тобой задрожали, как былинки.




(стр. 80 Мандала I. 63[1])

4
Пей, Индра, этот выжатый (сок),


Лучший бессмертный опьяняющий напиток!


К тебе потекли потоки прозрачного (сомы)


На сиденье (вселенского) закона.

5
Пойте сейчас для Индры


И произносите гимны!


Выжатые соки опьянили его.


Поклоняйтесь (его) высшей силе!




(стр. 101 Мандала I. 84[4 - 5])

1
Тот, кто бык, обладающий бычьими силами,


Самодержец великого неба и земли,


У кого настоящие воины, кого призывают в боях 


Сопровождаемый Марутами да будет нам Индра в








помощь.




(стр. 119 Мандала I. 100[1])

Этот носитель дубины, убийца дасью, страшный,


 






ужасный,


Мастер с тысячью замыслов, сотней уловок,


Силой, словно сок сомы (?), почитаемый среди пяти 








народов, 


Сопровождаемый Марутами да будет нам Индра в









помощь!




(стр. 120 Мандала I. 100[12])

4
Мы хотели б победить (вражеское) войско с тобою как с 






союзником!


Помоги нам захватить нашу долю в каждой битве!


Создай нам, о Индра, широкое пространство, легкий путь!


Сломи силы мужества врагов, о щедрый!




(стр. 123 Мандала I. 102[4])

9
Тебя мы зовем первым среди богов.


Ты (всегда) был победителем в битвах.


Пусть этого нашего певца Упаманью


Индра сделает победителем, (а) колесницу пустит вперед

 






в состязании!




(стр. 123 Мандала I. 102[9])

8
Не убей нас Индра не отдай (врагу),


Не отними наши любимые наслаждения!


Не разбей, о щедрый, наши яйца, о могучий!


Не разбей наши сосуды вместе с выводком!

9
Иди сюда! Говорят, ты любишь сому.


Он выжат - пей его, опьяняйся!


Заливай его в утробу, о просторный!


Услышь нас, как отец, призываемый!




(стр. 125 - 126 Мандала I. 104[8 - 9])

4
В опьянении этим (сомой) ты вручил справедливости


Шумную запертую вереницу коров.


Когда же трехгорбый повел обратно (стадо, пришедшее)


Он открыл врата обмана рода человеческого.



(стр. 150 Мандала I. 121[4])

1
Оба мира я очищаю законом.


Я сжигаю великие силы лжи, лишенные Индры,


(Там,) где недруги были настигнуты (нами и) убиты,


Растерзанные полегли они кругом на месте бойни.




(стр. 168 - 169 Мандала I. 133[1])

4
Индра, захватчик солнца, порождающий дни,


С помощью Ушиджей выиграл сражения, (он,) 






превосходящий (всех).


Он сделал (так, что) знамя дней заблистало для человека.


Он нашел свет для высокой битвы.

5
Индра предался насилиям (и) разрушениям,


Подобно мужу, совершающему многие мужественные 








деяния.


Он внушил певцу эти исторические мысли,


Он улучшил этот их чистый облик.




(стр. 325 Мандала III. 34[4 - 5])

10 Он поэтому слывет победителем и убийцей,


А также он с боем добывает коров.


Когда Индра предается (своему) неистовству,


Все твердое (и) подвижное страшится его.




(стр. 379 Мандала IV. [10])

Маруты и Вишну

С бесами могут быть отождествлены Маруты, которые со​про​вождают Индру. Ангелы Божии не могут сопровождать бесов, да и страх, который они производят, только подтверждает иден​ти​фикацию.

Цитаты из Ригведы о Марутах

8
От чьих путей (и) выездов


Дрожит от страха земля,


Как старый вождь племени...


(стр. 49 Мандала I. 37[8])

1
Тот, кто бык, обладающий бычьими силами,


Самодержец великого неба и земли,


У кого настоящие воины, кого призывают в боях 


Сопровождаемый Марутами да будет нам Индра в








помощь.




(стр. 119 Мандала I. 100[1])

Этот носитель дубины, убийца дасью, страшный,


 






ужасный,


Мастер с тысячью замыслов, сотней уловок,


Силой, словно сок сомы (?), почитаемый среди пяти 








народов, 


Сопровождаемый Марутами да будет нам Индра в









помощь!




(стр. 120 Мандала I. 100[12])

Одним из второстепенных богов Ригведы является Вишну. Он друг Индры, воплощается в Кришне и Раме, вепре. По ха​рактеру действий оборотень (см. Л.88 стр. 185; Л.89 стр. 553). Вспомним, что бесы принимают самый разный облик.

Вишну воплотился в Кришну для уничтожения людей.

По вышеприведенным признакам может быть отождествлен только с бесом.

Цитаты из Ригведы о Вишну

19 Взгляните на деяния Вишну,


Откуда он следит за обетами,


Близкий друг Индры.




(стр. 26 Мандала I. 22 [19])

2
Вот прославляется Вишну за героическую силу,


Страшный, как зверь, бродящий (неизвестно) где, 







живущий в горах


В трех широких шагах которого


Обитают все существа.




(стр. 189 Мандала I. 154[2])

5
Божественный Вишну, который поспешил сопровождать


Индру - благодетеля как еще больший благодетель,


Устроитель обряда, имеющий три жилища, придал жизни 







арию.


Он выделил жертвователю долю во (вселенском) законе.




(стр. 191 Мандала I. 156[5])

Авеста и ее пантеон

Большое значение для отождествления богов древней Индии, несмотря на более позднее происхождение, чем Ригведа играет Иранская Авеста, сохранившая ряд верований древнейшей рели​гии протоиранских племен. Использование этих материалов в срав​нение с Ригведой позволит повысить достоверность выводов о верованиях протоиндийской религии, так как обе религии име​ют общие корни.

Авеста - время написания, автор, особенности

Авеста является величайшим произведением древнего мира, не​сущим в себе религиозные верования иранских племен. Возникновение Авесты связывается с личностью Заратуштры (Зороастра) основателя зороастризма. Время жизни Заратуштры точно неизвестно, его можно от​не​сти к периоду конца VII - началу VI в. до Р.Хр. (Л.91 стр. 9). Важной чертой религиозной реформы Заратуштры было об​ра​щение к единобожию (Л.91 стр. 11). Деятельность религиозного реформатора протекала при прав​лении Виштаспа. По приказу Виштаспа Заратуштра записал Аве​сту. (Л.91 стр. 29) 

Но Авеста не может быть признана полностью сочинением са​мого Заратуштры, хотя и есть утверждения том, что она ос​нована на полученном им откровении: - по повелению Виштаспа были собраны писания маздаяснийской веры и записаны в двух экземплярах Авесты.

“Несомненно, что в Авесте имеются более ранние части и бо​лее поздние, в том числе большие интерполяции. Судя по язы​ку, по содержанию и по ряду социально - исторических момен​тов, многие тексты Авесты, в том числе наиболее ранние (осо​бен​но гатические), сложились гораздо позднее, чем “Ригведа” (со​ставленная около полутора тысяч лет до н.э.), но до ахе​менидского царствования IX - VII вв. до н.э”. (Л.91 стр. 43)

Полный текст Авесты до нашего времени не дошел. Перво​на​чально она была написана золотом и объем составлял 12000 пер​гаментов (или 12000 досок). Сюда входили не только тексты ре​лигиозного характера, но и медицинские, философские, астро​ло​гические (см. Л.91 стр. 28 - 31).

Пантеон Авесты

При определении пантеона Авесты следует придерживаться тех же принципов, что и при выявлении истинного значения пантеона Ригведы. С Творцом может быть отождествлен Ахура - Мазда, а с Ан​ге​лом Божиим Митра. Эта группа божеств объединяется назва​нием “асуры”. С сатаной отождествляется Анхра - Манью (Арьяман), дэвы и в том числе Индра. Эта группа называется в Авесте “дэвы”.

Ахура - Мазда и Митра

Имя Ахура - Мазда переводится как Владыка Всеведущий (Л.91 стр. 55). Он изображается властным, воинственным, но справедливым (Л.91 стр. 57). Его черты, которые ясны из приведенных отрывков Авесты, очень близки к учению об истинном Боге.

Цитаты из Авесты об Ахур Мазде

“Ахура - Мазды, Дух Святейший, Творец плотского мира, истинный, с кем впервые из смертных говорил ты, Ахура - Маз​да, кроме меня, Заратуштры?” (Л.91 стр. 77)

“7.
Ахура - Мазда молвил:


“Мне имя - Вопросимый,

О верный Заратуштра.

Второе имя - Стадный,

А третье имя - Мощный,

Четвертое - я Истина,

А в - пятых - Все Благое,

Что истинно от Мазды,

Шестое имя - Разум,

Седьмое - я Разумный,

Восьмое - я Ученье,

Девятое - Ученый

Десятое - я Святость,

Одиннадцать - Святой я,

Двенадцать я Ахура,

Тринадцать - я Сильнейший,

Четырнадцать - Беззлобный,

Пятнадцать - я Победный,

Шестнадцать - Всесчитающий,

Всевидящий - семнадцать,

Целитель - восемнадцать,

Создатель - девятнадцать,

Двадцатое - я Мазда.

 - - - - - - - - - ...

12.Творец я, Покровитель,


Хранитель и Всезнающий,


Мне Дух Святейший имя,


И мне Целитель имя,


Целебнейший - мне имя,


И мне служитель - имя,


Священнейший служитель,


И мне Ахура имя,


Еще мне Мазда имя,


И Праведный мне имя,


Всеправедный мне имя,


Мне Благодатный имя,


Всеблагодатный - имя,


И мне всезрячий имя,


И Очень - Зоркий имя,


И Самый - Зоркий имя,

13.Мне имя - Наблюдатель,


Преследователь - имя,


Мне Созидатель имя,


Мне Охранитель имя,


И мне Защитник имя,


И Знающий мне имя,


Всеведающий - имя,


Еще мне Пастырь - имя,


Я - “Слово скотовода”,


Еще - Властолюбивый,


Еще я - Самовластный,


Еще я - Добровластный,


Мне имя - Мягковластный,

14.Мне имя - Необманный,

Мне имя - Безобманный,

Мне Сохранитель - имя,

И Сокрушитель - имя,

Я - Наповал - Разящий,

Мне имя - Всекрушащий,

Мне имя - Всетворящий,

Доброблагой мне имя,

Полноблагой мне имя,

Мне имя - Благотворный,

15.Я - Действеннополезный,

Действительно - Полезный,

Мое Полезный имя,

И Сильный - мое имя,

Мне Всемогущий имя,

И Истинный мне имя,

Высокий - мое имя,

И Властный мое имя,

Властнейший - мое имя,

Еще - Благоразумный,

Умнейший - мое имя,

Мне дальновидный имя, - 

Вот эти имена”.

(Л.91 стр. 164 - 166)

Митра в Авесте описывается, как творение Ахура Мазды. По описанию Митра может быть отождествлен и одним их Ангелов Божиих.

Цитаты из Авесты о Митре

“1.Ахура - Мазда молвил

Спитаме - Заратуштре:

“Таким я создал Митру,

Чьи пастбища просторны,

Что тех же он достоин

Молитв и восхвалений,

Как я, Ахура - Мазда.

 - - - - - - - - ...

5. Пусть нам придет на помощь,

Придет ради простора,

Придет нам на поддержку,

Пусть нам придет на милость,

Придет на исцеленье,

Придет нам на победу,

Пусть нам придет на счастье,

Придет на благочестье,

Победоносный, мощный,

Обману неподвластный,

Достойный восхвалений

Всего мирского - Митра,

Чьи пастбища просторны”.

(Л.91 стр.270 - 271)

“64.Мы почитаем Митру...

В его душе для Веры,

Прекрасной и просторной,

Великая опора;

Несет он семя Веры

По всем семи каршварам”

(Л.91 стр. 287)

 “104.Мы почитаем Митру...

Он длинными руками

Обманщика хватает:

Он на востоке схвачен,

На западе сражен он, 

Будь он в истоке Ранхи

Или в земли средине”. 

(Л.91 стр. 298)

Анхра - Манью, дэвы, Индра

Демоны в Авесте называются дэвами. Их глава Анхра - Манью (Ахриман). Одним из них, отнюдь не главным, является Индра. “Ахриман создает вредных животных, загрязняет воду, от​рав​ляет растения и в конце концов доводит до смерти первого, созданного Ахура - Маздой быка и первого человека “... (Л.91 стр. 17) Дэвы несут людям смерть, обман, злодеяния, порчу.

Авеста о злых духах

“43. Помышляли и размышляли, обдумывали и раздумывали Анхра - Манью, полный смерти, дэв дэвов, дэв Индра, дэв Сару, дэв Нахатья, дэвы Тарви и Заири, Айшма, страшный, злодеятельный дэв, (зима, созданная дэвами), гибель коварная [Акаташа], старость [Заурва] злая, дэв Бути, дэв Дриви, дэв Касви, дэв Патиш, самый дэвовский дэв из дэвов.

44. Так сказал злодейский Анхра - Манью, полный смерти: “Что на сходке постановили дэвы подлые, злодейские, у вер​ши​ны Эрэзуры?”

45. Прибежали, советовались дэвы подлые, злодейские; кри​ча​ли, рассуждали дэвы подлые, злодейские. Злой обман выду​ма​ли дэвы подлые, злодейские: “Это мы постановили на своей сходке у вершины Эрэзуры. “... (Л.91 стр. 122)

“1. От страны севера, от северных стран [каршваров] прим​чал​ся Анхра - Манью, полный гибели, из дэвов дэв. Вот что ве​щал он, зломудрый, полный гибели, этот Анхра - Манью: “Друдж! Ступай, умори непорочного Заратуштру!” помчался друдж, это был дэв Бути, дэв тлена, от которого идет всякая пор​ча на людей”. (Л.91 стр. 123)

Верования протоиндийской религии по Ригведе и Авесте и их изменения в древнейший период

Выше были рассмотрен пантеон протоиндийской религии в его древнейшей форме и пантеон древней религии иранских племен. В обеих религиях ярко выделяются боги, которых можно отож​дествить с Творцом и Ангелами его и боги, отожде​ств​ляе​мые с бесами. Обе религии имеют общий корень, но между ними видны за​метные различия, связанные с изменением исходных верований.

Отличаются не только имена главных богов (в Ригведе с Твор​цом можно отождествить Варуну, а в Авесте Ахура - Маз​ду), но и даже собирательные названия богов и собственно де​монов изменились на противоположные. (См. таблицу в конце раз​дела.) В Ригведе Дэвы - боги, асурами же называются демоны, вы​сту​пающие против богов и некоторые боги. Позднейшие веды на​зывают асурами только демонов. В Авесте же асурами назы​вают богов, а дэвами только демонов. (Л.91 стр. 8; 426 - 427) 

Авеста дополняет сведения о некоторых богах, которые от​сутствуют в Ригведе. В Ригведе Митра практически равен Варуне, а в Авесте со​хра​нились сведения о том, что Ахура - Мазда сотворил Митру. С другой стороны, в Ригведе возросла роль Индры, который убивает змея, а в Авесте Индра этого подвига не совершает. В Авесте Индра второстепенный дэв, а в Ригведе великий бог, ко​торому посвящено большинство гимнов, правда, черты беса в Ригведе также присущи ему.

Даже в самой Ригведе в более поздних мандалах изменяется роль богов. Образ Варуны в X мандале тускнеет, позднее он изобра​жа​ет​ся как бог вод, а в Ахтарваведе оказывает поклонение Индре.

Несмотря на все эти глубокие изменения, сравнение с Аве​стой подтверждает выводы, сделанные относительно пантеона Ригведы:

· в пантеоне представлены два вида противопо​став​лен​ных богов;

· с истинным Богом можно отождествить только Ва​руну, с Ангелом Божиим можно отождествить Мит​ру;

· с бесами безо всякого сомнения отождествляются Индра, Маруты, Вишну.

(Л.85 стр. 438 - 440, 456, 499; Л.88 стр. 168, 172 - 173)

Важным является вывод о том, что даже в период скла​ды​вания гимнов Ригведы происходили существенные изменения в ве​ро​ваниях: - поклонение Истинному Богу заменялось на покло​не​ние бесу.

Главный результат изучения пантеона Ригведы:

древнейиндийские боги Индра, Маруты, Вишну являются бесами

Этот вывод позволяет правильно оценить не только древ​ней​шие формы религии Индии, но и современный индуизм.

Изменения в пантеоне индуизма в последующие века

Верования, отраженные в Ригведе и Авесте, продолжали из​ме​няться не только в процессе фиксации устного предания, но и в более поздний период. Так Варуна сделался второстепенным богом - повелителем вод (Л.89 стр. 587). Изменения сказывались не только на прекращении покло​не​ния Варуне, который отождествляется с Творцом и выдвижении на первый план поклонения Индре, отождествляемому с диа​во​лом, но и на появлении новых божеств и в расширении по​кло​нения богам, отождествляемым с ангелами сатаны.

Без рассмотрения некоторых из этих верований будет сложно разобраться в современных формах индуизма, и возникнут слож​но​сти в опровержении ряда нападок гиперкритики атеистов.

Другие боги Индии

Боги, которым поклоняются современные последователи ин​ду​​из​ма, часто не упоминаются в древнейших ведах и стали из​ве​ст​​ны в более позднее время.

Кришна

Буквально “черный”. Самое раннее упоминание о нем со​дер​жит​ся в Чхандогье Упанишаде и относится к VIII - VI вв. до Р.Хр. (Л.87 стр. 13)

Жил приблизительно в VII век до Р.Хр. (за век до будды). Сын царя Васудевы и его жены Деваки (Л.87 стр. 193). В него воплотился бог Вишну, чтобы разжечь войну и изба​вить землю от чрезмерного обилия топчущих ее “людских орд”. (Л.89 стр. 555, 592)

Нельзя исключить вполне допустимый с точки зрения пра​во​славия момент вселения беса в конкретного человека (исто​ри​чес​кую личность). Такой человек по православной терминологии является бесноватым, а поклонение ему является поклонением все​лившемуся бесу Вишну.

Сама цель воплощения беса в Кришну преступна, а его на​ставления воину Арджуне, который не хочет проливать крови родных, близких и наставников предвосхищают идеологию фа​шиз​ма:

“Как можно пред битвою битвы страшиться?

Смятенье твое недостойно арийца, “... (Л.89 стр. 171 - 180)

Поклонение такому богу опасно для всего общества и несов​местимо с принципами соблюдения прав человека.

Кришнаизм представляет собой поклонение мелкому бесу.

См. также Л.88 стр. 186 - 187.

Рама

Буквально “темный”. Является воплощением бога Вишну - де​мона, который должен родиться в виде четырех сыновей пре​ста​релого царя Дашарахти. На Раму пришлась половина силы Виш​ну (Л.88 стр. 186; Л.89 стр. 391, 596). Здесь Вишну уже выступает в роли высшего божества, бога - спа​сителя, пришедшего для установления торжества справед​ли​во​сти. Рамизм начал распространяться уже после Р.Хр. (Л.89 стр.8).

Как и относительно Кришны, можно предположить миф, обожествление конкретного человека или поклонение бес​новатому.

Но все это не меняет сути - совершается поклонение богу Виш​ну, который в Ригведе является бесом, а изменение его ро​ли есть ни что иное, как ложь диавола, обманывающего людей.

Шива

Второстепенный бог ведического пантеона. Выделился позд​нее и стал одним из главных богов индуистской троицы (Л.86 стр. 267). По характеру деятельность может быть определен как бог - раз​рушитель (Л.89 стр. 583). В Ригведе упоминаются Рудра - бог бурь и разрушения, во​пло​щение разрушительной силы, отец Марутов, которые отож​де​ствляются с ангелами сатаны. Именно он отождествляется с Ши​вой. Древнее имя Шивы - Рудра, который по своей деятельности - ле​ший (Л.85 стр. 761; Л.87 стр. 177; Л.88 стр. 186 - 188; Л.89 стр. 597).

Шиваизм начал распространяться уже после Р.Хр. и пред​став​ляет собой поклонение мелкому бесу. (Л.89 стр.8)

Кали

Интересна трансформация образа богини, которая сначала оли​цетворяла злую судьбу, а также эпоху зла и насилия, а в на​сто​ящее время, хоть и остается страшной, но покровительствует искусству (Л.89 стр. 591; Л.88 стр. 190). Но злоба в характере обличают беса, скрывающегося под на​з​ва​нием богини.

Пантеон Ригведы и позднейшего индуизма

	Дэвы
(отождествляются с Творцом и Его Ангелами)

Варуна ~ Творец


Ангельская иерархия


Митра


	Асуры
(отождествляются в диаволом и его ангелами)

Индра ~ Сатана


Демонская иерархия


 Вишну                       Рудра = Шива

                                              Рудры, Маруты

Воплощения - бесноватые


              Кришна        Рама


Пантеон Авесты

	Асуры
(отождествляются с Творцом и Его Ангелами)

Ахур - Мазда ~ Творец


Ангельская иерархия


Митра
	Дэвы
(отождествляются с диаволом и его ангелами)

Анхра - Манью ~ Сатана


Демонская иерархия


Индра


Тримурти

В религии Индии возникли два направления - поклонение Ши​ве (шиваизм) и поклонение Вишну (вишнуизм). Попытки объединить эти направления вылились в покло​не​ние Тримурти.

Атеистическая пропаганда пыталась использовать этот факт для доказательства, что христианское учение о Троице заимст​во​вано у индусов. Но Шива и Вишну — это раздельные божества, изначально мел​кие бесы Ригведы, значение которых выросло в процессе тран​сформации верований, а Брахман вообще не упоминается в качестве бога в Ригведе. В Ригведе брахман - жрец. Только в ранних упанишадах на​чи​нает формулироваться концепция универсального Брахмана (Л.103 стр. 61). Можно сказать, что место истинного Бога заняла фило​соф​с​кая идея.

Ни о какой идее, даже близко напоминающей православной учение о Святой Троице, здесь нет и речи. Индуистская Тримурти представляет собой механическое объ​единение поклонения двум божествам (мелким бесам) и фи​лософской идее Брахмы.

Общая характеристика современного индуизма

“Трудно переоценить значение РВ как того источника, из ко​торого черпают свои силы самые различные отрасли индийской культуры. Священное знание объединяло в себе все. Дальней​шее развитие шло по пути дифференциации. Все основные шко​лы классической индийской философии так или иначе отходят из положений, заключенных в РВ, то, принимая их и разраба​ты​вая дальше, то, полемизируя с ними. Знаменитое индийское язы​кознание, вершина которого представлена грамматикой Панини (V в. до н.э.), сложилось постепенно на базе фонетических трак​татов (prвktiзвkhya), целью которых было сохранение пра​вильного произношения священного ведийского текста. Точные на​уки, как математика и геометрия, берут свое начало из рас​че​тов, связанных с построением алтаря, определенным образом ори​ентированного в отношении сторон света. Астрономия начи​на​ется с изучения положения светил на небе, определяющих вре​мя жертвоприношений в РВ. Современный индуизм корнями уходит в ведийскую религию, отдельные элементы которой с те​че​нием времени трансформировались и заняли свое место в но​вой системе (ср. культ Вишну, вед. Рудры - индуистск. Шивы, брахмана - молитвы как одного из абстрактных космогонических принципов и др.). Религии, зародившиеся первоначально как “ере​тические”, буддизм и джайнизм, не стали в Индии господ​ст​ву​ющими. На смену им пришел индуизм. И хотя отход от РВ произошел сравнительно рано, - оставаясь в чем - то чуждой и по​степенно все более непонятной, она сохранила свой не​пре​взой​денный авторитет в Индии и по сей день. Мантры (стихи) РВ сопровождают индуса во все ответственные моменты на про​тяжении всей его жизни: при рождении, наречении именем, при посвящении брахмана, на свадьбе и на похоронах”. (Л.85 стр. 428)

Современный индуизм использует тексты Ригведы, имена ря​да богов, которые в ней упоминаются. Но все это служит при​крытием изменения самой сути религии: - архаичная религия, носящая элементы веры праотцев, превратилась в открытое по​кло​нение сатане и ангелам его.

Все религиозные группы индуизма делятся на две группы: - ор​тодоксальные, признающие авторитет вед, и неортодок​саль​ные, не признающие авторитета вед. К ортодоксальным отно​сят​ся веданта, миманса, санкхья, йога, ньяя и вайшешика. Неор​то​док​сальные школы: - черваков - локаятиков, буддийская и джай​нийская. (См. Л.86 стр. 20)

При рассмотрении учений современного индуизма делается упор на принципы нравственности, особенности поклонение бо​гам, молитвенную практику и ее цели, изучаются системы йоги. Суть религии вообще не рассматривается, а ведь именно здесь со​крыто то, что совершенно неприемлемо человеку - поклонение сатане!

Некоторые термины индуизма
Знакомство с религиозными текстами индуизма невозможно без знания терминологии. Необходимость этого усиливается тем, что языческие термины широко используются не только в самой разнообразной литературе, но и звучат в выступлениях в сред​ст​вах массовой информации. Знание этой терминологии необ​хо​ди​мо и для того, чтобы не допустить ее проникновения в пропо​ве​ди православных священников, выступления учителей воскрес​ных школ. Борьба с язычеством немыслима без знания его терминологии и без борьбы с ее проникновением в православие.

Аватары - человеческие и иные формы, некогда принятые Виш​ну или иным богом (Л.41 стр. 15);

атман - душа отдельного человека (Л.41 стр. 13);

гуру - учителя, которым иногда даже отводится роль бога - аватара (Л.41 стр. 15);

дхарма - высший нравственный закон (Л.89 стр.8);
карма - предопреление жизни каждого существа его поступ​ка​ми, собрание неизбежных последствий всех поступков соби​ра​е​мое в течение всей жизни и возвращающееся к человеку в том, какую форму приобретает его реинкарнация (Л.89 стр. 8; Л.41 стр. 13);

махатман - бог как единственная душа, душа мира (Л.41 стр. 13);

махатмы - таинственные учителя, скрывающиеся на Гима​ла​ях (Л.92 стр. 31);

мокши - освобождение от уз бытия (Л.89 стр.8);
мукти - просвещение - спасение в прекращении циклов реин​кар​нации и соединении с абсолютом (Л.41 стр. 13 - 14);

прана - в переводе с санскрита дыхание; значение термина за​висит от конкретного употребления: - для обозначения дыха​ния, как жизненного принципа, как одушевляющего начала; для обозначения органов чувств, жизненных сил (Л.103 стр. 523)

пуджа - собирательное название всех видов поклонения ин​ду​истским божествам (Л.41 стр. 15);

реинкарнация (перерождение) - воплощение человека после смерти в существо, определяемое кармой (Л.41 стр. 13);

чакры - центры, которыми воспринимается невидимый (ду​хов​ный) мир, через которые оказывается воздействие на этот мир (Л.92 стр. 30).

Особенность культа

В индуизме очень ярко выражена тенденция на получение от богов определенных благ, просимого. По характеру практика жерт​воприношений близка к колдовству.

Уже во время формирования Ригведы “... вера в то, что при со​ответствующем поведении с помощью культа почитания, жерт​воприношений и молитв можно добиться их функционирования в интересах ариев, что дало бы безопасность и процветание их племенам. При таком подходе облик бога или его биография от​сту​пают на задний план - самыми существенным является его функ​ционирование в пользу ариев. Этот подход не предполагает также представления о богах как о высоких моральных образ​цах. От бога не требовалось быть идеалом, важно было, чтобы он поддерживал ариев”. (Л.85. стр. 498)

Возможно, именно такой утилитарный подход и был причи​ной трансформаций верований, ведь именно бесы исполняют по​желания людей через знахарей и колдунов.

С течением времени изменился религиозный культ и ритуал. “Исполнение обязанностей жреца стало профессией. Изменился смысл жертвоприношений. Теперь речь шла не о задабривании бо​гов, а о том, чтобы с помощью жертвы заставить бога дать то, что люди считали нужным. Жертвоприношение, можно сказать, приобретало большее значение, чем сами боги”. (Л.86 стр. 10)

“Древние индийцы верили, что жертвоприношение, сопро​вож​даемое соответствующим гимном, имеет магическую силу, спо​собную умилостивить богов и природу”. (Л.86 стр. 26)

Идея воздействия на божество является основополагающим прин​ципом колдовства. Возможно, именно в религии древней Индии находятся истоки черной и белой магии. Интересно, что ве​да жертвоприношений (Яджурведа) имеет два варианта - бе​лую и черную, а гимны веды заклинаний (Ахтарваведы) по со​дер​жанию соответствуют колдовским (тексты заклинаний см. Л.90 стр. 391 - 394).

Йога и отверзение чувств

Выше в разделе о прелести говорилось о духовном и чувст​вен​ном видении духов. Особо отмечалось, что причиной, почему мы не видим духов телесными очами, является благо самого че​ло​века, который таким образом избегает контактов с бесами и уменьшается вредное влияние демонов на людей.

Разрушение защитных свойств организма наносит челове​чес​кой душе огромный вред. Но именно на это направлена практи​ка индийской йоги.

Йога имеет в современном индуизме огромное и осново​пола​га​ющее значение. Именно практика йоги и связанная с нею осо​бенность религии индуизма определяет коренное отличие рели​гий востока и христианства.

“Йог обязан первым долгом избегать рассуждений. Все спо​ры о Боге и Религии совершенно бесполезны: вместо того, что​бы помочь человеку понять Религию и полюбить Бога, они за​пол​няют его ум маловажными различиями и определениями, ко​торые отнюдь не способствуют разрешению проблем Религии.

...

На Западе практикование религии вытекает из религиозных учений. На Востоке религиозное учение вытекает из прак​ти​ко​вания”. (Л.104 стр. 13, выделение мое, Н.Т.)

Положение о том, что религиозное учение вытекает из практикования, определило основное отличие восточных религий: - практика общения с духовным миром вводит в общение с бесами, и их воздействие на религию привело к поклонению диаволу и ангелам его.

В православии так же огромную роль играет личный духов​ный опыт, но он приобретается иным путем - не прорывом в мир духов, а через благодать и радость о Духе Святе через та​ин​ства и молитву, через ознакомление с духовным опытом свя​тых из их творений и житий. Православный духовный опыт дает человеку общение с Бо​гом.

В отличие от православного духовный опыт йоги несет обще​ние с миром бесов.

Раджа - йога

Развивает ясновидение прошлого и будущего. На опре​де​лен​ном этапе упражнений человек начинает видеть сияющее лицо не​коего учителя, который начинает руководить его духовным раз​витием.

Совершенное видение прошлого и будущего и совершенное яс​новидение для обычного человека практически недостижимы, так как требуют огромных усилий, неимоверной концентрации вни​мания, особого режима жизни, диеты и т.п.

Основная цель раджа - йоги знание и видение событий, кон​такт с учителем является лишь элементом развития этой способ​ности.

Приводится по Л.92 стр. 25.

Мантра - йога

Этот вид йоги предполагает многократное повторение мантры с целью достижения чувственного видения и общения с боже​ст​вом мантры или для получения плодов этого общения (блаже​н​ства, счастья, богатства, сверхъестественных способностей и т.д.).

Есть мантры для удовлетворения самых разных потреб​но​стей. Они включают имена индуистских божеств, которые веда​ют той или иной сферой жизни.

Каждая мантра отличается особым ритмом, имеет “штифт” или “опору”, которая у человека удаляется, и он получает воз​мож​ность видеть божество мантры. С православной точ​ки зрения при этом происходит разрушение защитных свойств чело​ве​чес​кого организма, предохраняющих от негативных последствий об​щения с миром бесов – происходят непонятные для нас, но, к сожалению, как показывает опыт, необратимые изменения в организме человека. Индуистская терминология не несет в себе объяснения сути явления, а просто фиксирует какие-то моменты эмпирической практики.
Для успешной практики мантра - йоги следует выполнять че​тыре предписания: не есть мяса рыбы и птиц; не употреблять наркотиков (в т.ч. чай, кофе, шоколад, лук, чеснок); не играть в азартные игры; не иметь половых контактов вне брака.

Для достижения полного знания необходимо придерживаться дополнительных предписаний:

1. Каждый должен стать безупречным человеком и нау​чить​ся оказывать соответствующее уважение другим.

2. Не следует веровать лишь для того, чтобы достичь сла​вы, или только казаться верующим.

3. Не следует быть источником тревоги для других людей.

4. Нужно учиться терпению.

5. Надо избегать двойственности во взаимоотношениях с дру​гими людьми.

6. Нужно найти авторитетного духовного учителя.

7. Надо следовать предписаниям священных книг.

8. Следует укрепляться в следовании этим предписаниям.

9. Надо полностью воздерживаться от всего, что приносит вред интересам самореализации.

10. Не следует принимать усилий больших, чем это необ​хо​ди​мо для поддержания тела.

11. Не следует отождествлять себя со своим физическим те​лом.

12. Надо всегда помнить, что пока живешь в теле, будут стра​дания, старость, смерть, болезни.

13. Не следует привязываться к другим делам, кроме дел не​об​ходимых для духовного продвижения.

14. Не следует привязываться к жене, дому и детям более чем предписывают священные книги.

15. Не нужно чувствовать себя счастливым или несчастным в зависимости от исполнения желаний.

16. Следует стать преданным Верховной Личности Божества Кришны и служить ему.

17. Необходимо жить уединенно.

18. Надо стать исследователем духовного знания.

В этих требованиях есть и развитие ряда положительных черт характера, но не говорится о преобразовании внутреннего че​ловека. Они направлены на создание условий, при которых станут возможными контакты с духовным миром.

Приводится по Л.92 стр. 25 - 29.

Агни - йога

Также приводит к отверзению чувств. На пути к агни - йоге может находиться только тот, кто “не принимал участия в лож​ных явлениях религии” и “положил напряжение искания Выс​ше​го невидимого глазу”. Интересна фраза о ложных явлениях религии - явно имеются в виду Таинства христианства. Эта же фраза очень ярко сви​де​тельствует о непреодолимости для бесов силы та​инств и о неприятии индуистами иных религий, о несов​ме​сти​мо​сти иных религий с индуизмом,
Этапы вхождения в агни - йогу:

1. Очищения мышления. Следует мыслить об общем благе и постоянно посылать в пространство мысли типа: “пусть будет миру хорошо”.

2. Познание трех своих наихудших свойств и сожжение их в огненном устремлении.

3. Избрание учителя на земле.

4. Познание учения и укрепление тела лекарствами и пра​на​я​мой (дыхательными упражнениями).

5. Видение звезд духа (человек иногда видит в пространстве световые вспышки в виде светящихся точек разного цве​та).

6. Видение огней очищения центров (чакр, через которые вос​принимается духовный мир).

7. Слышание голоса учителя незримого (дает наставления, надиктовывает целые тома, встречается часто в сектах, напр., мормоны, у колдунов, напр., Чумак, Джуна).

8. Появление внешнего пламени, соединяющего сознание лич​ности с сознанием пространственным.

Приводится по Л.92 стр. 29 - 32.

Особенности духовной практики востока

Вышеописанные виды йоги не являются единственными. Но все направления имеют одну цель - общение с духовным миром. Медицинская сторона (оздоровление организма) не является целью - только побочный эффект с негативными духовными, а также психическими патологиями. Патологии, возникающие в результате духовной практики востока в области физического и психического здоровья человека в большинстве случаев практически неизлечимы.
Совершенно неприемлемы для человека даже элементы прак​тики йоги, используемые в целях оздоровления, так как они не​сут в себе не только идеологию индуистских верований, но и в оп​ределенной степени наносят вред, разрушая элементы орга​низ​​ма, защищающие от контактов с духовным миром бесов. Воз​можно, с этим связаны так часто встречающиеся случаи слыша​ния чужих голосов и другие явления, которые традиционная ме​дицина воспринимает, как психические заболевания. Все методики йоги вредны и опасны ввиду разрушения за​щи​ты от контактов с бесами. Разрушение происходит объективно. Применение этих методов в медицине преступно.

Очень опасно применение дыхательной гимнастики.

“Всякое физическое действие, которое в жизни является фи​зи​ологически необходимым, считается Йогом за таинство, то есть он смотрит на него как на “внешний признак внутренней ми​лости, как на символ духовного общения, так что для него такое действие становится связью с Божественным сознанием.

При дальнейшем продвижении в Йоге особое внимание обра​ща​ется на систему правильного дыхания. В особенности, в Райя Йоге это точно указано.

Таким образом, дыхание тоже считается действием, которому Йог придает особое духовное значение.

...

Достаточно отметить, что вдыхаемый нами воздух содержит не только кислород, очищающий кровь, но и психическую силу, которая в учениях Йоги называется Праной. Существуют пра​виль​ные и неправильные способы направления Праны к извест​ным нервным центрам, через которые она проявляется. Это пра​вильное ли неправильное действие зависит от того, как мы ды​шим”. (Л.104 стр. 26 - 27)

Восточные единоборства (каратэ и т.п.) не являются только бо​евым искусством: - они несут в себе элементы духовной прак​тики восточных религий и по этой причине совершенно непри​ем​ле​мы для христиан, как и аутогенная тренировка, несущая в се​бе элементы практики йоги.

Даже вегетарианство уходит своими корнями в индуизм, и вегетарианская пища у индуистов по своей сути в православной терминологии является идоложертвенной.

Сравнение

С православной точки зрения йога является методом меди​та​ции, дающим контакт с бесовским духовным миром при очень высокой степени повторяемости результата.

Тот факт, что на Востоке практика йоги определяет религию, помогает понять причины перехода к поклонению сатане и ан​гелам его: - падший человек разрушил защитные механизмы сво​его тела, оказался в общении со злыми духами, и они обра​тили человека к поклонению себе самим, отвратив от Истинного Бога.

Йога - метод, ведущий к опаснейшей прелести.

В отличие от православия, протестантизм не знает понятия пре​лести и неспособен до конца разобраться в истинном лице религий востока, поэтому и возникают модернистские теории, допускающие возможность спасения и в религиях востока.

Православие и религии Индии

Важнейшим моментом в отношениях человека, оказавшегося в плену верований индуизма, является правильное построение беседы.

Общение должно учитывать несколько основных положений: 

· необходимо с удовлетворением отметить положи​тель​ные черты в его поведении (нравственность, стрем​ление к вере в Бога), но при этом тактично ука​зать на их неполноту и ошибочность ряда поло​жений;

· нельзя отрицать духовности индуизма, но на при​ме​ре исторического рассмотрения развития пан​те​о​на указать на то, что духовность бесовская;

· ни в коем случае нельзя отрицать возможности сверхъ​естественных явлений в восточных религи​ях, так как собеседник сам может иметь опре​де​лен​ный духовный опыт общения с бесами, не осо​знавая того, с кем общался, и кто совершал чудеса;

· нельзя отрицать существования их богов: - бесы - объ​ективная реальность, но необходимо без эмо​ций объяснить, что представляют их боги (бесы, бес​новатые люди), отметить, что они поклоняются бесам в неявной форме.

· призвать довести их духовные устремления до со​вер​шенства в православии, развивая то, что у них есть хорошего (положительные нравственные чер​ты) и, отбрасывая заблуждения, виновником коих яв​ляется диавол и обрести истинное поклонение истин​ному Богу.

Нужно помнить, что человек может искренне заблуждаться!

Совершенно невозможно объединение христианства и восточ​ных религий. Оно аморально по сути - несовместимо поклонение Богу и сатане! Человек, поклоняющийся сатане и принимающий таинства, принимает их в осуждение.

По этой же причине недопустимо приносить жертвы восточ​ным богам и нельзя жертвовать на их храмы - это жертвы са​тане. Эти жертвы не только собирают вежливые молодые люди в наших городах - особенно внимательным следует быть туристам при посещении язы​ческих храмов: - любое безобидное действие (понюхать цве​ток, покрутить барабан) может оказаться религиозным дейст​ви​ем языческой религии!

Вспомните христианских мучеников, которых не могли при​нудить к жертве богам даже самыми страшными мучениями - ведь за этой жертвой следует смерть души.

Необходимо неустанно напоминать об этом прихожанам.

ЭКУМЕНИЗМ
История зарождения экуменизма

Экуменическое движение зародилось в начале XX века в протестантской среде.

В 1910 году состоялась конференция представителей разных христианских исповеданий в Эдинбурге и занималась вопросами протестантского сотрудничества и миссионерской деятельности. Православные не участвовали. Со временем сформировались два движения: “Вера и строй” и “Жизнь и деятельность”.

В 1920 году в Женеве состоялась подготовительная конфе​рен​ция экуменического движения с участием представителей пра​вославия.

В 1927 году в Лозанне состоялась первая конференция дви​же​ния “Вера и строй” с участием православных. Рассмотрены воп​росы об общецерковном исповедании веры, о таинствах. Пред​ставители православия не согласились с резолюциями, пред​ложенными протестантами.

В 1937 году в Эдинбурге состоялась вторая конференция дви​жения “Вера и строй”. Рассматриваемые вопросы: благодать, Церковь и слово Божие, таинства, единство. По вопросу интеркоммуниона (общения в таинствах) православные заявили, что ев​​харистическое общение может быть только венцом реального еди​нства, а не инструментом в пользу единства.

В 1948 году утвержден Всемирный Совет Церквей, приняв​ший функции движения “Жизнь и деятельность”, но была сох​ра​нена определенная самостоятельность движения “Вера и строй”.

В 1961 году на конференции в Нью - Дели во Всемирный Совет Церквей (ВСЦ) вступила Русская Православная Церковь.

На конференции в Нью - Дели ВСЦ объявлен “братским со​ю​зом Церквей, который исповедует Господа нашего Иисуса Хри​ста Богом и Искупителем, согласно Писанию, и старается от​ветить на их общее призвание во славу Единого Бога, Отца, Сы​на и Святого Духа”. ВСЦ может действовать от имени Церк​вей только по их поручению, не может для Церквей “составлять законы”.

Приводится по Л.18 стр. 169 - 171.

В 1971 году в Аддис-Абебе состоялась сессия центрального комитета ВСЦ. Были рассмотрены вопросы изменения струк​ту​ры. Принято решение к 1975 году полностью перейти к работе по структуре в трех программных единицах: I - “Вера и спра​вед​ливость”; II - “Справедливость и служение” III - “Образо​ва​ние и коммуникация”. (Л.101 стр. 50 - 65)

Христианские исповедания, участвующие в экуменическом дви​жении не имеют общего взгляда на его цели и задачи.

В настоящее время можно выделить три различных подхода к вопросу экуменического движения:

· православный;

· протестантский;

· языческий. 

Все три подхода представлены в воззрениях участников ВСЦ.

Католики официально не принимают уча​​стия в экуменическом движении, а только имеют своих на​б​лю​дателей. Совещания последних лет показывают, что католики поддерживают идеи экуменизма.

Главной задачей экуменического движения является решение вопросов сближения христианских исповеданий и их совместной дея​тельности. Именно этим отличается деятельность в рамках эку​менического движения от иных мероприятия, в которых участвуют представители различных христианских исповеданий.

В настоящее время термин “экуменизм” превратился в ми​шень для самых разных нападок. К тому же сам термин совер​шенно неправильно применяют для обозначения различных на​чинаний, не имеющих ничего общего с деятельностью ВСЦ и его структур.

Совершенно неправильно экуменическими мероприятиями на​зы​вают одновременное участие представителей разных христи​ан​ских исповеданий в начинаниях, связанных с празднованием государственных праздников. Представители христианских ис​по​веданий не занимаются в этих случаях вопросами, связан​ны​ми с направлениями деятельности ВСЦ, не решают догмати​чес​ких или иных вопросов христианского единения. Они по при​гла​шению правительства страны участвуют в мероприятиях про​токольного характера.

Отношения с инославными на приходе должны решаться в рамках канонического права и решений Священного Синода. Эти вопросы так же не входят в рамки понятия экуменизма и рассмотрены ниже. Здесь только можно дополнительно отметить, что на приходе необходимы хорошие отношения с неправославными, даже с их пастырями, как условие, обеспечивающее возможность диалога и проповеди православия. При нестроениях в неправославных общинах необходимо со​чув​ственное отношение (нестроения бывают и у православных!).

Очень интересен опыт латышских приходов. Семьи в бо​ль​шин​стве своем смешанные. В результате часто лютеране прихо​дят в православные храмы. Не следует этого возбранять. Со вре​менем у них пробуждается интерес, и многие постепенно при​соединяются к православию.

Часто на Крещение лютеране и католики приходят в пра​во​славные храмы за святой водой. Это можно только при​вет​ст​во​вать. Но участие православного священника в любом меро​при​ятии совместно с представителями инославия, как, впрочем, и уча​стие в светских мероприятиях, может состояться только по бла​гословению Правящего Архипастыря.

Терминология

Главным вопросом экуменической деятельности является еди​нение христианских исповеданий, установлению связей между ни​ми.

Существует специфичная терминология в области связей меж​​ду исповеданиями. Раскрытие сущности терминов имеет важ​нейшее значение для понимания разрабатываемых нап​рав​ле​ний сближения и сравнения подходов православия и инославия к проблеме единения христианства. 

Взаимоотношения различных христианских исповеданий мо​гут развиваться в различных сферах и в соответствии с этим мож​но выделить две области взаимодействия: горизонтальные и вертикальные связи.

Горизонтальные связи

К этой области относятся культурные, политические социаль​ные, экономические, международные и другие сферы сотруд​ничества, не имеющие ничего общего с истинным единением в Теле Церкви Христовой. Они не способны объединить христиан в Церковь, не относятся к сущности экуменизма.

Этот вид связей призван представить христианство в виде со​дружества Церквей, имеющих различное вероучение.

Такое содружество называют консиллиарным содружеством, фе​дерацией, fellowship (соблюдение общих интересов, сооб​ще​ст​во, корпорация).

Эти связи отражают только внешние черты соборности, но не за​трагивают ее сущности, не выражают ее онтологического смысла.

Вертикальные связи

Эта область заключает в себе единство веры, общение в та​ин​ствах, единение во Христе Иисусе, кафоличность и общность об​ра​за духовной жизни. Христиан объединяют в Единую Цер​ковь только вертикальные связи. 

Эти связи отражают сущность христианского единства, его он​​тологический смысл.

Использованы материалы Л.96 стр. 180 - 187

Православный подход к экуменизму
Очень распространено совершенно неправильное мнение, что экуменизм неприемлем для православия. Наоборот, православие всегда было открыто для диалога с инославием. Но православие всегда отстаивало и будет отстаивать принцип истинного еди​не​ния, а не внешне - декларативного сотрудничества.

Православие отстаивает принцип объединение всех христиан в истинную Церковь Христову, которая есть Тело Христово.

С этой точки зрения инославие представляет собой болез​нен​ное повреждение отпавших от Церкви частей, засохших ветвей ло​зы, при этом нарушено внутреннее духовное единство хри​сти​ан с Церковью, ветвей с Лозой Христом.

“Православие призывает не к себе как к конфессии, но к един​ству с той единой Истиной, которую имеет оно и к которой может приобщиться всякий ищущий этой истины. Православный экуменизм, таким образом, не предполагает подлинного церков​но​го единства веры, без единства основ духовной жизни, без един​ства основных принципов церковного устройства, без един​ства Священного Предания - то есть всего того, что в своих глав​ных чертах характеризует Церковь Бога живаго (1Тим. 3, 15)” (Л.96 стр. 184)

Православие особо подчеркивает важность авторитета Свя​щен​ного Писания, принципов его понимания и толкования. Без этого в принципе невозможно единство веры и даже диалог по во​просам веры.

“Итак, говоря о Церкви, единство христиан в которой мыс​ли​тся экуменизмом Православия как конечная цель эку​ме​ни​ческого движения, необходимо отметить следующие положения.

1) Таковой Церковью не являются все христианские Церкви и общины, взятые вместе, ибо не количество отдельных Церквей определяет полноту и единство Церкви, но соответствие любой Поместной Церкви истине Предания древнецерковного нас​ле​дия. Истина может быть и в одной Церкви. И в этом случае она является той Единой, Святой, Кафолической и Апостольской Цер​ковью, в приобщении к которой могут обрести подлинное един​ство и все прочие христианские Церкви.

Православная Церковь, как сохранившая неповрежденным апо​стольское Предание, является реальным, видимым выра​же​ни​ем богочеловеческого организма Церкви.

2) Единство Церкви - это ее кафоличность. Но кафоличность не есть организованное содружество Церквей, fellowship, фе​де​рация. Не описывается кафоличность и понятием “консиллиарное содружество”, как не имеющим четкого содержательного оп​ределения и отражающим скорее внешние черты соборности, не​жели ее онтологический смысл.

Кафоличность, или соборность, - это целостность всего тела Цер​кви, сохраняемая единством духовным, вероучительным, сак​раментальным, нравоучительным, институциональным и по​лу​чающая свою полноту и окончательность в единстве Чаши Господней”. (Л.96 стр. 186 - 187)

“В диалоге с инославными христианами о церковном един​ст​ве Православие не стремится к достижению единообразия всех форм церковной жизни. Его неизменным принципом в этом воп​росе всегда остается требование: in neсessariis unitas, in dubiis libertas, in omnibus сharitas (“в главном - единство, во вто​ро​сте​пен​ном - свобода, во всем - любовь”)”. (Л.96 стр. 187)

Все внешние, психологические элементы солидарности не име​ют ничего общего с подлинно православным пониманием един​ства - это горизонтальные связи, а православие видит един​ст​во в вертикальных связях, которые и выражают сущность межхристианского единства. Все православные Церкви являются еди​ным целым, хотя горизонтальные связи могут практически не иметь внешнего выражения. Православное единство в Чаше Господней. 

Важнейшим моментом единения является правильный строй духовной жизни: - “... ограничимся лишь указанием на сам факт существования в православном аскетическом богословии определенных требо​ваний к духовной жизни, чтобы она действительно могла вести хри​стианина по пути жизни, а не смерти. Очень важно отме​тить, что Православие не смотрит на любые проявления рели​ги​оз​ности, молитвенности, вдохновения и даже аскетизма, как ipso faсto явления положительные в духовном отношении, как уже бесспорно ведущие христианина или христиан к Богу и к един​ству друг с другом. Напротив, и в этом специфика Православия по сравнению с инославием всех почти конфессий, что оно, в ли​це единодушного голоса всех своих аскетических писателей, предупреждает о вполне реальной в духовной жизни опасности ук​лонения от истины и впадения в так называемую прелесть, т.е. в высокое мнение о себе, о своих христианских достоинствах. И это состояние может быть не только у отдельных личностей. При отрыве от пути, проложенного и тщательно изученного свя​тыми подвижниками и освященного всей традицией Право​слав​ной Церкви, оно может охватить и целые общины, проявляя се​бя в различных формах церковно - религиозной жизни. При этом отпадение от истинного пути духовной жизни, по мысли всех православных учителей Церкви, касавшихся этого вопроса, рав​носильно отпадению от Церкви. Оно, естественно, приводит человека к духовной гибели и к духовному, в истинном смысле это​го слова, разделению христиан, независимо от степени их эмо​ционального, идеологического или любого другого, в том чис​ле и доктринального, единства”. (Л.96 стр. 181 - 182)

Православие видит задачи экуменического движения в дости​жении истинного единства Церквей, заключающегося в соот​вет​ст​вии каждой Церкви истине. Важнейшими моментами являются единство веры, апо​сто​ль​ское священство, истинная евхаристия, строй духовной жизни ведущий к жизни, а не к смерти.

Подход к экуменизму неправославных христиан
На первый план здесь выдвинуты все внешние вопросы. Ос​новную роль играет углубление горизонтальных связей.

Принципиально отличается взгляд протестантов на причины разделений в христианстве. Учение заключается в теории вет​вей. Считается, что все исповедания христианства являются вет​вями единого дерева - Церкви Христовой. Все ветви здоровы, но разделенные христиане недостаточно осо​знают свое внутреннее здоровое состояние. Христианство еди​но по существу и является целостным Телом Церкви. Поэтому протестантизм выступает за евхаристическое обще​ние разных конфессий - интеркоммунион без установления един​ства вероучения, апостольского священства, учения о таинствах, строя духовной жизни.

Единство видится, как организованное содружество Церквей, fellowship, федерация.

Главной задачей “является выявление уже существующего един​ства ... Само христианство рассматривается при этом как еди​ное по существу, и целостное тело Церкви Христовой, а факт разделения понимается не в смысле разрушения внут​рен​не​го единства и болезненного повреждения отдельных частей Цер​кви, а только в смысле недостаточного осознания разделен​ными христианами своего здорового внутреннего состояния и не​достаточного дерзания для того, чтобы об этом здоровье всем зая​вить посредством готовности в актам внешнего выражения един​ства”. (Л.96 стр. 183)

В протестантской экуменической среде господствует “убеж​де​ние в особом присутствии Святого Духа во всех экуменических встречах: деловых, богослужебных и молитвенных, включая и самые экстравагантные, модернистские ...” (Л.96 стр. 182)

На V Ассамблее ВСЦ “... в моменты нередких богослужений и общественных молитв обнаруживалась искусственно соз​да​ва​е​мая атмосфера экзальтированности, которую некоторые склонны были рассматривать как действие Святого Духа. С православной точки зрения это может квалифицироваться как возвращение к нехристианскому религиозному мистицизму, который не может способствовать созиданию подлинной молитвенной настроен​но​сти ... “. (Л.100 стр. 12)

Такая настроенность характерна для любых собраний или за​седаний в протестантско - сектантской среде. Теоретическим ос​но​ванием для этого является учение протестантов о личном от​кровении исследователя. Это является проявлением иного строя духовной жизни, несущего в себе глубокую прелесть.

Очень тревожным фактом, на который нельзя не обратить вни​мания, является то, что “употребление в экуменическом оби​ходе специфических православных терминов в смыслах, подчас да​леких от их православного содержания, может сами эти свя​щен​ные термины растворить в море многозначности и привести к их полному обесценению”. (Л.96 стр. 185)

Сравнение

Главное отличие православного и протестантского подхода к еди​нению Церквей заключается в понимании его сути.

Православие видит возможность объединения только через един​ство веры, таинств, формирование правильного строя ду​хов​ной жизни: - единство в Чаше Господней (то есть через вер​тикальные связи). Для православных немыслим интерком​муни​он без решения всех вопросов вероучения и священства.

Протестантизм стремится к внешнему сотрудничеству, которое заключается в сотрудничестве в разных сферах деятельности, не затрагивая вопросов веры и духовной жизни. Единая Церковь предполагается в виде содружества, союза Церквей. Основой един​ства должны быть горизонтальные связи. Интеркоммунион пред​полагается без решения вопросов вероучения и апостоль​ско​го преемства.

Преобладание горизонтализма приведет к принятию идеала пря​мо противоположного Христу.

Идея об аутентичности Христу экуменических встреч, мнение о присутствия на них Святого Духа, искусственная экзаль​ти​ро​ванность на собраниях и ассамблеях, как признак действия Свя​то​го Духа, выливающаяся в нехристианский религиозный ми​сти​цизм свидетельствует не только о глубокой прелести, но и о не​желании отказаться от ложных учений о личном откровении ис​следователя и о нежелании изменять вероучение. 

Подход к экуменизму язычников
Язычество с древнейших времен стремилось к почитанию мно​​гих богов. Уже в Ригведе содержатся гимны разным богам (см. выше), а во времена проповеди апостолов стояли алтари не​известным богам.

Наступление религий Востока на христианство началось в кон​​це прошлого века.

Особенно ярко эти идеи воплотились во вселенской уни​вер​сальной религии Свами Вивеканды, который появился в 1893 в Чикаго и начал свою проповедь с целью обращения западного мира в учение мистического индуизма веданту (Л.30 стр. 32).

Идея экуменизма Вивеканды иллюстрируется следующими его словами: “Мы индуисты, не просто терпим, мы отожде​ст​в​ля​ем себя с любой религией, молясь в мечети с мусульманином, поклоняясь огню с зороастристом, и преклоняя колени перед кре​стом с христианином”. (Л.30 стр. 12 - 13)

Одним из важных положений этого движения стала идея о допустимости мистических опытов в любой религии (Л.30 стр. 33). В одном из католических монастырей монахи - затворники уже практикуют религиозные упражнения индуизма, которым их обучил индус, ставший католическим священником (Л.30 стр. 33).

В западное христианство принципы Вивеканды ввел Тейяр де Шарден (1881 - 1955). По сути, это движение уничтожает христианство, как ре​ли​гию, что видно из высказывания Тейяра де Шардена: “Христос ста​новится для меня все более и более необходимым ... но в то же время фигура исторического Христа становится для меня все менее и менее реальной, и определенной”. (Л.30 стр. 38 - 39)

Не миновали эти тенденции и православия.

В 1965 году в Сан - Франциско состоялась ассамблея веру​ю​щих за мир. Выступали индуисты, буддисты, мусульмане, иу​деи, протестанты, католики, православные, были пропеты гим​ны всех исповеданий (Л.30 стр. 9).

Греческий епископат Северной и Южной Америки на 19 конг​рессе Духовенства и Мирян (Афины, июль 1968 г.) офи​ци​аль​но заявил: «Мы уверены, что экуменическое движение, хотя и христианское по происхождению, должно стать движением всех религий в стремлении к единению». (Л.30 стр. 32)

1972 ознаменовался беспрецедентным событием в право​слав​ном мире: Греческий епископат Северной и Южной Америки про​вел богословский «диалог» с евреями. Греческие богословы по​становили: «пересмотреть тексты литургий с целью смягчения тек​стов, в которых евреи и иудаизм упоминаются в отри​ца​тель​ном или враждебном смысле». Была ясно выражена цель «диа​лога» - «реформировать» православное христианство, чтобы при​вести его в соответствие религиям всего мира (Л.30 стр. 11). 

Уже появились высказывания о том, что можно практиковать дзен, как путь к углублению и расширению своей христианской вер​ы, а повторение Иисусовой молитва рекомендуется христи​а​нам во время дзен медитации (Л.30 стр. 48 - 50).

Сравнение

Эти тенденции сводят диалог с нехристианскими религиями не к проповеди христианства и обращению язычников в хри​сти​анство, а на создание симбиоза за счет деградации христианства и сведения его к язычеству, использующему имя Христа и не​ко​торую терминологию христианства для обмана. 

Идеи языческого экуменизма проникли и в экуменизм ВСЦ в вопросе отношений с некрещенными (см. ниже).

Христианство в принципе отрицает другие религии и не толь​ко их, но и неверные учения в самом христианстве. Эти принципы заложены в Священном Писании и рассмотрены выше в разделе пра​вославного вероучения. 

То, что язычники называют экуменизмом и объединением ре​ли​гий на самом деле является борьбой с христианством не на жизнь, а на смерть. Целью языческого экуменизма является унич​тожение христианства.

Выше отмечалось, что современный индуизма является по​кло​нением сатане. По этой причине не может быть никакого ди​а​лога с язычеством, а может быть только проповедь Христа Рас​пя​того с искоренением всех языческих верований, его молит​вен​ной и религиозной практики.

Необходима последовательная и непримиримая борьба с про​никновением языческих верований и идей в христианство.

АНТИХРИСТИАНСКИЕ ТЕНДЕНЦИИ В ЭКУМЕНИЗМЕ

Несмотря на то, что участие православных богословов в эку​ме​ническом движении ознакомило инославие с православным вероучением, практические результаты в области истинного сбли​жения различных исповеданий христианства достигнуты не были.

В экуменическом движении наметился ряд совершенно не​при​емлемых для православия тенденций, которые рассмотрены ниже. 

ВСЦ как сверхцерковь

На V Ассамблее ВСЦ, состоявшейся в Найроби в 1975 году, проявилась тенденция некоторых участников экуменического дви​​жения считать, что движение может достичь такой близости Церк​вей, что одна из Генеральных Ассамблей ВСЦ превратится во всехристианский собор. Это, по сути, является тенденцией преобразовать ВСЦ в не​кую «сверх - церковь».

Несмотря на то, что в период, предшествовавший Ассамблее 1975 года в Найроби, все Церкви - члены отвергли эти соблаз​ны, а руководство ВСЦ торжественно отказывалось от этого, про​должаются разговоры о некоем «пророческом служении» ад​министративного аппарата ВСЦ в Женеве. Такие взгляды спо​собны привести к тому, что Всемирный Совет Церквей и его цен​тральный аппарат в Женеве сможет приобрести особое экклезиологическое значение.

Приводится по Л.96 стр. 180 - 187 и Л.100 стр. 7 - 13.

Такие тенденции совершенно неприемлемы для православия, так как противоречат православному учению о Церкви. Подобные взгляды естественны для протестантско - сектант​ской среды и являются проявлением теории ветвей, взгляда на церковь, как на общность людей (см. ниже в разделе о про​те​стант​ском учении о церкви) и теории о личном откровении ис​следователя.

Отношение экуменистов к некрещеным

Важным этапом развития экуменической мысли является по​становка на XXIV сессии ЦК ВСЦ в Аддис-Абебе в 1971 году вопроса “считается ли христианство по своей природе явлением, исключающим другие религии, как это провозглашалось везде до сих пор; действует ли и как Дух Святой вне исторического Христианства”. (Л.101 стр. 61)

На этой же сессии митрополит Георгий Кодре из Бейрута (Ан​тиохийская Православная Церковь) призвал “«познать истинную духовную жизнь некрещенных» и обогатить свой соб​ст​венный опыт «богатствами вселенского религиозного сообще​ст​ва» ... так как «один лишь Христос воспринимается, как свет, когда благодать посещает брамина, буддиста или мусульманина при чтении их собственного священного писания»“... (Л.30 стр. 10) Протестантские теологи призывают “не предвосхищать эсха​то​логического деления” это же, по их мнению, относится “и к предвосхищению окончательного деления между христианами и нехристианами”, так как оно принадлежит Богу, а суд Божий не подлежит предвосхищению. (Л.98 стр. 142)

Эти тенденции были особенно сильны в конце 1960-х в начале 1970-х годов. Тогда же они проникли и в богословие Рус​ской Православной Церкви (через группу богословов Ленин​град​ской Духовной Академии) и были адаптированы русскими неообновленцами (кочетковцами). Достаточно ясно они проявились у митрополита Ленин​град​ского и Новгородского Никодима, хотя и были изложены в очень завуалированном виде:

· “Но область Царства Божия шире, чем область собственной церковной жизни с ее преимущественным откровением «таин Цар​ствия Небесного» (Мф. 13, 11). Царство Божие обнимает всю сферу истины и добра во всех ее раз​но​об​раз​ных прояв​ле​ниях в жизни человечества, ибо «Дух дышит где хочет» (Ин. 3, 8). За пределами Церкви также происходит постоянное обнов​ле​ние мира, хо​тя оно и не имеет здесь таинственно благодатного характера. Происходит оно потому, что и после грехопадения в человеческой природе сохранились мно​гие черты нетленного об​раза Божия и осталось врожденное стремление к совершен​ст​во​ва​нию. Деятельность Духа Божия не ограничена конфессио​наль​​ными рамками. Проявление Его полно и более всего, безус​ловно, обна​руживается в Церкви, но следы Его пребывания вид​ны повсюду, где имеются плоды духовной жизни: любовь, ра​дость, мир, долготерпение, благость, милосердие, целомудрие и другие нравственные добродетели, ведущие мир к нравственной чистоте и совершенству (Гал. 5, 22 23). Все это принадлежит Богу, и «невидимое Его, вечная сила Его и Божество, от созда​ния мира через рассматривание творений видимы» (Рим. 1, 20)”. (Л.99 стр. 157)

· “Апостол и евангелист Иоанн Богослов писал: «Бог есть лю​бовь, и пребывающий в любви пребывает в Боге, и Бог в нем» (1Ин. 4, 16). Где действует любовь, там действует Евангелие и Христос. Любовь мы не вправе ограничивать только рамками христианской конфессиональной принадлежности, хотя всякий рож​денный от Бога, т.е. всякий христианин, имеет то преи​му​ще​ство, что он обязан, он должен, он испытывает потребность пре​бывать в любви к ближним своим, ибо в противном случае он лжец, а не ученик Христа (1Ин. 4, 20).

Любовь Небесного Отца свободно изливается в мир, и так же сво​бодно мир, т.е. люди, принимает или отвергает ее. Церковь должна быть всегда с теми, кто сознательно или бессознательно принимает любовь Божию и откликается на призыв делами истин​ной любви, нравственного совершенствования и мира, т.е. плодами Духа, деятельность Которого в мире открывает пути со​трудничества христиан со всеми людьми доброй воли, стре​мящимися послужить своим братьям людям в достижении все​об​щего братства, блага и мира”. (Л.99 стр. 159)

Сравнение

Утверждения о действии Духа Божия вне Церкви требуют по​​​яснения и раскрытия, так как полнота присутствия Духа Бо​жия имеется только в Церкви:

· “И умолю Отца, и даст вам другого Утешителя, да пребудет с вами вовек, Духа истины, Которого мир не может принять, потому что не видит Его и не знает Его; а вы знаете Его, ибо Он с вами пребывает и в вас будет”. (Ин. XIV гл. 16 - 17)

· “Но мы приняли не духа мира сего, а Духа от Бога, дабы, знать дарованное нам от Бога”. (1Кор. II 12)

Мир не может принять Духа Божия, об этом сказано в Еван​гелии, а дух мира есть сатана и ангелы его. Бог возвестил не только, что Дух дышит где хочет, но и от​крыл, что мир не может принять Духа Божия. Весь мир, (вселенная) и даже бесы обязаны своим бытием Бо​гу, но это не значит, что действие Духа Божия в мире может сравниться с Его присутствием в Церкви. Утверждения о действии Духа Божия в мире, не сопро​вож​да​ю​щиеся ясными определениями отличия от действия Духа Бо​жия в Церкви, несут в себе соблазн и неверное протестантское учение.

· “... кто любит Меня, тот соблюдает слово Мое; и Отец Мой возлюбит его, и Мы придем к нему и обитель у него сотворим. Нелюбящий Меня не соблюдает слов Моих; “... (Ин. XIV гл. 23 - 24)

Но, кто не верует в Христа, тот Его не любит и не придет к тому ни Христос, ни Отец, а Дух от Отца исходит.

Проявление же любви, милосердия и примеров истинной нрав​ственности возникают как следствие того, что душа каждого че​ловека создана по образу Божию, в ней написан закон Божий в ее совести и проявления положительных нравственных черт яв​ляются следствием образа Божия в душе человека. К тому же нельзя говорить о полноте нравственности вне христианства или в еретичествующих исповеданиях, ибо там нарушается заповедь любви к Истинному Богу и отсутствует истинное почитание Бога:

· “... кто любит Меня, тот соблюдает слово Мое; и Отец Мой возлюбит его, и Мы придем к нему и обитель у него сотворим. Нелюбящий Меня не соблюдает слов Моих; “... (Ин. XIV гл. 23 - 24)

· “Иисус сказал ему: возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим и всею душею твоею и всем разумением твоим: сия есть первая и наибольшая заповедь; вторая же подобная ей: воз​люби ближнего своего, как самого себя; на сих двух запо​ве​дях утверждается весь закон и пророки” ... (Мф. XXII гл. 37 - 40; см так же Мк. XII гл. 30; Лк. X гл. 27)

· “Кто не любит Господа Иисуса Христа, анафема, маран - афа”. (1 Кор. XVI гл. 22)

Утверждение “область Царства Божия шире, чем область соб​​ственной церковной жизни” требует уточнения, так как, без​ус​ловно, Царство Божие шире Церкви в ее земном аспекте (Церк​​ви воинствующей), но Церковь воинствующая есть врата Цар​​ства Божия и иного входа в Царство Божие нет:

· “Аще кто не родится водою и Духом, не может внити в Цар​ствие Божие”. (Ин. III гл. 5)

Мнение о том, что не следует “предвосхищать эсхато​логи​че​ского деления” и “окончательного деления между христианами и не​христианами”, что суд Божий не подлежит предвосхищению не​верно потому, что Христос уже 2000 лет назад это открыл лю​дям и изрек Свой суд на неверующих:

· “Верующий в Него не судится, а неверующий уже осужден, по​тому что не уверовал во имя Единородного Сына Божия”. (Ин. III гл. 18)

· “Кто будет веровать и креститься, спасен будет, а кто не бу​дет веровать, осужден будет”. (Мк. XVI гл. 16)

Суда Божия относительно неверующих не нужно пред​вос​хи​щать - он уже объявлен.

Следует обратить особое внимание, как осторожно и завуа​ли​рованно митрополит Никодим проводит идеи, которые по своей сути являются ересью: - за ложным утверждение следует текст, как бы призванный разъяснить и смягчить высказывание, сде​лать его менее резким и более приемлемым.

Очень опасна тенденция подмены проповеди истинной хри​сти​анской веры сотрудничеством с инославием и язычеством в социальной сфере. Проповедь, миссионерство, приведение неправославных к истин​ной вере - одна сфера церковной жизни, благотвори​тель​ность - другая. Оба служения должны сосуществовать, но за​ме​на проповеди истинной веры, миссионерства соци​аль​ной деятельностью преступна. А именно к этому сводятся рассмотренные идеи.

Дискриминация православия в экуменическом движении
В экуменическом движении представлены, главным образом, протестантские исповедания. Поэтому при голосовании на ас​сам​б​леях они всегда имеют количественное большинство, и мнение пра​вославных практически не может оказать влияния на при​ня​тие итоговых документов. Игнорирование баланса исповеданий исходно дискриминирует мнение православия: - можно выслу​шать, но не включить в итоговые документы. Имеют место случаи, когда по важным темам основные до​кла​ды представляются только протестантами, православным та​кая возможность не предоставляется. Все это сводит роль представителей православия к роли ста​тистов.

См. Л.100 стр. 12; Л.102 1979/1 стр. 62 - 63.

Направленность экуменизма на разрушение православия

Экуменическое движение по своей сути направлено против пра​вославия и нацелено на его уничтожение.

Представители неправославных христианских исповеданий при​​зывают к объединению только на принципах приемлемых для них, не допускают возможности равноправного диалога и выяснения истины из Писания. Весь их плюрализм сводится к то​му, что допустимы различные мнения, но их вероучение, строй духовной жизни и обряды должны оставаться неиз​мен​ны​ми - они правы во всем.

Важнейшим моментом экуменических мероприятий являются совместные богослужения, совершаемые духовенством различных исповеданий. Публичные совместные молитвы духовенства, имеющего апо​столь​ское преемство, с безблагодатными пасторами и даже языч​ни​ками разрушают меры православия по защите паствы, под​ни​мают авторитет неправославия и язычества, придают весомость раз​говорам о ценности иной духовности, способствуют проник​но​вению ересей и язычества в православную среду. На этих молитвах неправославные играют главную роль, а пра​вославные только присутствуют в качестве второстепенных уча​стников, что дополнительно возвышает ценность инославия и унижает православие.

Совместная молитва православных с непра​во​слав​ными является актом признания православными
 de - faсto правильности теории ветвей, вероучения и молитвенной практики неправославных

Опасность подобных мероприятий особенно велика из-за дей​ствия средств массовой информации, оплаченных неправо​слав​ными и из-за незнания православного учения нашими при​хожанами.

ПОНЯТИЕ О ТОТАЛИТАРНЫХ РЕЛИГИОЗНЫХ ОРГАНИЗАЦИЯХ

Понятие тоталитарной религиозной организации в настоящее время относят, главным образом к сектам, хотя оно может быть отнесено к совершенно разным религиозным ор​га​низациям.

· “Тоталитарными сектами, или деструктивными культами на​​зывают​​​ся секты, нарушающие права своих членов и нано​ся​щие им вред путем использования определенной методологии, на​зы​вающейся “контролирование сознания” “. (Л.32 стр. 3)

Деструктивными религиозные организации называются пото​му, что они разрушают лич​ность и здоровье человека, его поло​же​ние в обществе и стре​мятся разрушить саму структуру обще​ст​ва.

· “Деструктивность или тоталитарность сект определяется не их верованиями, а их методами деятельности”. (Л.32 стр. 8)

Наиболее широко распространенными особенностями дея​тель​​ности таких религиозных ор​га​низаций являются ма​скировка под традиционные мировые религии и разные степени посвя​ще​ния членов в учение. Это значит, что они практикуют тайные уче​ния, а на этапе вербовки новых членов скрывают от них не только истинное вероучение, но и даже свое название, чем нару​шаются права человека на получение информации и на свобо​д​ный выбор веры. (См. Л.32 стр. 2 - 3)

· “Тоталитарные секты строятся вокруг тоталитарного лидера. ... В тоталитарных сектах поклонение Богу фактически заме​ня​ется поклонением богоподобному лидеру или созданной им ор​ганизации. Все начинается с личности лидера, и все замы​ка​ет​ся на ней”. (Л.32 стр. 4)

Такого рода религиозные ор​га​низации существовали и в преж​ние века, но в XX веке в их практике появилось новшест​во: стали использоваться со​временные эффективные методики контролирования и под​чи​нения сознания, мыслей, чувств, по​ведения (см. Л.32 стр. 3), разработанные спецслужбами, значи​тель​но усложнившие вы​​​​ход из религиозных ор​га​низаций.

Для удер​жания в религиозной ор​га​низации человека часто вы​ры​вают из семьи и общества, лишают средств к сущест​вова​нию вне нее. Такая практика подрывает физическое и психи​чес​кое здо​​ровье.

Воздействие на личность человека таково, что “нашедшему в себе силы, чтобы порвать с сектой, для полного выздоровления требуется 2 года. Некоторые секты оставляют куда более тяже​лые последствия, чем другие, причем это не связано напрямую с количеством часов, проведенных в ритуалах и программирова​нии. Практика показывает, что сложнее всего оправиться от сай​​ентологии, хотя она требует от своих последователей помень​ше затраченного времени, чем, например, кришнаиты или муниты. Кришнаиты тратят в среднем 70 часов в неделю на ритуалы и совместные молитвы, муниты - 53 часа, а сайентологи не​пол​ных 43. Однако для выздоровления покинувшему кришнаизм тре​буется в среднем 11 месяцев, бывшему муниту - 16 месяцев, а сайентолонгу - 25,5 месяца. Но и тогда “выздоров​ление” - термин лишь относительный; существуют и долго​сроч​ные последствия, сказывающиеся еще многие годы. Один кон​сультант, рабо​тав​ший со многими бывшими сектантами, заявил, что, по его мне​нию, от последствий сайентологии до конца опра​виться не мо​жет никто. Судя по всему, такие наши отечествен​ные “самоделы”, как “Богородичный центр” и “Белое братство” по своим раз​рушительным для личности и общества последст​виям вполне сравнимы с сайентологией”. (Л.32 стр. 10)

Часто от членов требуют передачи религиозной ор​га​низации все​го личного иму​ще​ства, в том числе банковских вкладов и да​же недвижимости. Человек может подвергаться насилию, изнасилованиям, его ча​​сто заставляют работать до 15 - 18 часов ежедневно, а пи​тание и сон бывают недостаточными. Люди превращаются в ра​бов, а когда они заболевают или лишаются сил, их просто выго​няют на улицу. (См. Л.32 стр. 5) Это противоречит требований международных конвенций в области прав человека о недопущении рабства.

Тоталитарные религиозные ор​га​низации “ставят собственные ин​тересы выше за​кона. Им всем присуща “двойная мораль” и “двой​ной стан​дарт”. Если их члены уверены, что цель, постав​лен​ная ими пе​ред собой, “праведна” и “справедлива”, они не оста​новятся пе​ред тем, чтобы солгать, украсть, ввести человека в заблуждение, прибегнуть к контролированию сознания своих собратьев или, в конце концов, оклеветать должностных лиц и общественных де​ятелей, оказывающих им сопротивление и даже физически устра​нить неугодного им человека (или группу лиц). По су​ще​ству мы имеем дело с мафиозными структурами, ско​ван​ными же​​​лезной дисциплиной и беспрекословным повинове​нием своему руководству”. (Л.32 стр. 9)

Эти организации часто не останавливаются перед массовыми убийствами своих членов. Сотнями смертей “завершилась исто​рия сект Джима Джонса, Дэйвида Кореша. Этим может кон​чить​ся в нужный для лидеров момент история любой тота​ли​тар​ной секты. Ведь мы имеем дело с безоговорочно послушной ар​ми​ей рабов, для которых нет ничего невозможного”. (Л.32 стр. 11) Это нарушает право человека на жизнь.

Необходимо знать о нарушениях прав человека в тоталитар​ных сектах. Православие должно не только словом проповеди бо​роться с сектантами, но и обязано использовать законы госу​дарства с целью недопущения юридической регистрации подоб​ных организаций.

Обычно при отказе в регистрации возникают протесты по по​воду нарушения прав человека в области исповедания религии, поднимается громкая кампания в средствах массовой информа​ции. Обвинения выдвигаются не только против государства, но и против всех, противящихся регистрации. Важно уметь объяснить, что причиной отказа в регистрации является защита прав населения на получение информации, вы​бор веры, недопущение рабства, права на жизнь, так как имен​но эти права попирают тоталитарные религиозные ор​га​низации. Отказывая им в регистрации, государство выступает в роли за​щитника и гаранта гражданских прав и свобод своих граждан. В случае же регистрации подобной организации государст​вен​​ный орган не только способствует введению населения своей страны в заблуждение, но и становится прямым соучастником ее пре​​ступлений.

Основные признаки тоталитарной религиозной ор​га​низации:

· сокрытие вероучения, разные степени посвящения в вероучение;

· фактическая заме​на поклонения Богу поклонением богоподобному лидеру или созданной им ор​ганиза​ции;

· контроль сознания с использованием наработок спец​​служб, психическая обработка;

· применение насилия к рядовым членам, работа на секту за питание и кров;

· разрушение связей рядовых членов с семьей и об​ще​ством;

· лишение адептов средств к существованию вне ре​ли​гиозной ор​га​низации путем передачи ей личного иму​ще​ства, бан​ков​ских вкладов, недвижимости;

· поставление интересов религиозной ор​га​низации вы​ше интересов лю​дей и закона (двойная мораль и двойной стан​дарт), допустимость совершения про​ти​возаконных и аморальных действий по отноше​нию к прови​нив​шимся членам секты или к лицам препятствую​щим деятельности религиозной ор​га​ни​зации;

· случаи массового убийства или самоубийства чле​нов.

Не исключена возможность того, что лидеры подобных орга​низаций вообще неверующие и их интересует только получение сверхприбыли за счет рабского труда рядовых членов. По этой причине отнесение тоталитарных религиозных ор​га​низаций к раз​ряду религиозных ор​ганизаций не всегда имеет под собой до​статочно оснований. В ряде случаев к ним должны применяться законы по борьбе с организованной преступность, так как рели​ги​озные верования толь​ко маскируют истинные цели лидеров.

Сравнение

Православию в принципе чуждо даже малейшее подавление свободы личности. Это связано с тем, что спасение достигается только преобразованием к праведности и святости. Поэтому в православии невозможно ни сокрытие вероучения, ни принуж​де​ние: - насильно святым не сделаешь! Бог даровал человеку свободную волю и ограничение этой свободы есть ни что иное, как нарушение воли Бога.

Основные принципы общения с вербовщиками тоталитарных религиозных организаций

Методы вербовки тоталитарными религиозными ор​га​низаци​​я​ми новых членов характеризуются преднамеренным обманом людей с целью завлечь их хотя бы на одно из своих меропри​я​тий. Людей останавливают на улице, зво​нят в двери квартиры, входят в служебные кабинеты.

Предложения принять участие в религиозной деятельности в последнее время стали встречаться все реже. На первый план выдвигаются приглашения на лекцию, семинар, бесплатный бла​готворительны обед, предложения хорошо оплачиваемой рабо​ты, предложение провести на предприятии или в учебном заве​де​нии новый учебный курс, приглашают на курс психологи​чес​кой подготовки с целью повысить шансы найти работу, утвер​дить​ся в обществе, научиться свободно и уверенно общаться с людьми и т.п.
В подавляющем большинстве случаев за этим скрывается при​глашение на мероприятие тоталитарной религиозной органи​зации: кришнаитов - на вегетарианский обед, нового поколения или сайентологов - на курсы психологической подготовки. Самым правильным поступком в такой ситуации является не​вступление в беседу, выдворение предлагающего из служебного кабинета, ни в коем случае нельзя открывать двери квартиры незнакомым лицам.

В ряде случаев необходимо знать основные принципы обще​ния вербовщиками тоталитарных религиозных ор​га​низаций. Осо​бенно это важно для свя​щеннослужителей, к которым люди, имевшие контакт с вербов​щиком (или их родственники), обра​ща​ются за консультацией. В ситуации, когда человека уже общается с неизвест​ным ли​цом, необходимо дать квалифицированный совет, как рас​по​знать вербовщика, какие меры предосторожности следует пред​при​нять. Ни один вербовщик открыто не заявит, что он вербует адеп​тов для тоталитарной религиозной ор​га​низации! Он назовется пред​ставителем фир​мы, благотворительной, молодежной, об​ще​ст​венной организации и т.п.

В условиях резкого снижения уровня жизни, возрастания безработицы люди часто поддаются на предложения, могущие способствовать улучшению их материального благосостояния, а этим пользуются тоталитарные религиозные ор​га​низации.

Население, проживающее на территории бывшего СССР, прак​​тически совершенно не имеет представления о религии, ис​кания веры могут приводить людей в опасные тоталитарные ре​ли​гиозные ор​га​низации.

В ряде случаев родственники обращаются к православному духовенству за советом и в этом случае необходимо уметь дать квали​фи​ци​рованную консультацию. Особенно важно научить вы​являть ложь и сокрытие правды. Часто этого может ока​зать​ся достаточ​ным для спасения человека из сетей вербовки, чего не всегда может добиться семья иными методами.

Важнейшей отличительной особенностью вербов​ки является ложь и сокрытие информации об их организации или ее руко​вод​стве. Само обнаружение факта лжи или сокрытия правды уже мо​жет отвратить человека от вербовщика и его организации.

Основные принципы поведения с незнакомым собеседником:

· в любой момент можно прервать разговор и отойти, вы​ставить из квартиры или служебного кабинета;

· разговор должен контролироваться Вами, а не подошед​шим человеком: нужно вовремя перенять инициативу в раз​говоре и выяснить все, что Вас интересует;

· вопросы следует задавать вежливо, но без ненужного сте​снения;

· не давать своих координат (адреса, телефона);

· не представляться (не называть имени и фамилии);

· при необходимости взять координаты подошедшего;

· если неосмотрительно дали свои координаты и вам не да​ют покоя, не стесняйтесь в резкой форме потребовать оста​вить в покое, обратитесь к помощи правоохрани​тель​ных органов;

· никогда не чувствуйте себя обязанным представителям ор​​​ганизации, угостившей бесплатным обедом, при​гла​сив​шей в бесплатное заграничное турне;

· если находитесь в иностранном государстве на иждиве​нии организации и на Вас оказывается давление, смело обращайтесь в местные правоохранительные органы или в дипломатические представительства своей страны;

· помните - организация преследует свои цели, и Вы ей ничем не обязаны.

Для выявления лжи или сокрытия правды необходимо уметь преодолевать основные способы уклонения от прямого ответа на вопрос:

· уклончивые ответы: - на вопрос о деятельность ор​га​ни​за​ции или ее религиозных принципах можно услы​шать: - “мы просто собираемся для обсуждения слова Бо​жия”, “мы просто хотим угостить вас бесплатным ужи​ном”, “мы просто приглашаем вас на интересный семи​нар, где будут об​суж​дать​ся вопросы, волнующие все человечество”, “мы просто стре​мимся помочь людям ос​вободиться от их проблем”, “не​у​жели вас действительно это интересует”, “я понимаю ваше скептическое отноше​ние к нам; я сам был таким, прежде чем я, наконец, не пришел к истинному пониманию”; при этом суть вопроса не затрагивается;

· перемена темы разговора: - на конкретны вопрос не бу​дет дан ясный конкретный ответ, а последует нечто вро​де исторической или философской справки, напри​мер, на воп​рос о привлечении основателя секты к уголов​ным пресле​до​ва​ниям могут начать рассказывать о пре​следовании великих религиозных или иных личностей.
При разговоре с вербовщиком следует внимательно следить за его реакцией на во​про​сы - даже легкое замешательство может свидетельствовать о лжи или сокрытии правды.

Если вербовщик вступил в контакт с православ​ным священ​но​служителем или миссионером, необходимо иметь в виду, что он не всегда осознает, что вводит человека в за​блуж​дение, сам не имеет полной информации. Вежливое обра​щение и указание на неправду или неполноту информации мо​жет способствовать обращению человека к истинной вере. Часто вербовщик сам яв​ля​ется жертвой и ему нужна помощь. 

Приводится по материалам Л.32 стр. 12 - 32.

Для более подробного ознакомления с истинными целями вер​бовки и вербующей организацией могут быть полезными пред​​​ла​гаемые 10 вопросов вербовщику (приводятся по Л.32 стр. 17 - 28).

Каждый из вопросов на самом деле является темой собесе​до​вания и предполагает тщательный расспрос с целью получения ин​формации, при этом предполагается наблюдение за реакцией вер​бовщика и ее учет в разговоре. 

Вопрос 1. Как долго вы состоит членом группы.

Если человек состоит в организации менее года, он может не иметь достаточно опыта и будет лгать менее убедительно, а при боль​шем стаже - более изворотливо. Срок пребывания в тоталитарной религиозной ор​га​низации мож​но использовать в дальнейшей беседе при попытках укло​ниться от ответа, заметив, что за такое время он обязательно должен знать точный ответ на заданный вопрос. 

Вопрос 2. Вы хотите завербовать меня в какую - то организацию?
Обычно отвечают отрицательно, говоря, что хотят поделить​ся информацией об учении, методе, организации, оказать благо​творительную помощь, а остальное зависит от слушателя.

Важно спросить зарегистрирована ли организация в государ​ственном органе и попросить показать копию регистрационного свидетельства. Отсутствие регистрации или нежелание показать свидетельство говорит о том, что организация либо не зареги​стрирована (а отказ в регистрации имеет очень серьезные ос​нования!), либо скрывают свое название и юридический адрес. Из свидетельства целесообразно выписать номер, название за​ре​ги​стрировавшей организации, название зарегистрированной ор​га​низации, ее юридический адрес.

Вопрос 3. Можете ли вы перечислить названия других организаций, связанных с вашей группой?
Этот вопрос очень важен, так как тоталитарные религиозные ор​га​низации имеют прикрывающие организации (в том числе бла​​готворительные и различные фонды и фирмы) с другими на​званиями, не отпуги​вающими адептов. Вопрос следует выяснить очень тщательно. Названия родственных организаций приведе​ны ниже при рас​смот​рении конкретных религиозных ор​га​ни​за​ций.

Вопрос 4. Назовите основателя и, если он уже скон​​​чался, верховного руководителя вашей группы.

Возможно, личность верховного руководителя или основа​те​ля достаточно одиозна, потому могут назвать руководителя мест​​ной, городской, районной, руководителя в стране. Точный от​вет на этот вопрос очень важен, так как по имени основателя можно определить религиозную ор​га​низацию. Имена основных деятелей приводятся при рассмотрении религиозных ор​га​ни​за​ций.

Вопрос 5. Расскажите о прошлом главы организа​ции, об образовании, которое он получил. Нет ли у не​го уголовного прошлого? Привлекался ли он к судеб​ной ответственности? Если да, то за что?
Организаторы многих сект не имеют специального образо​ва​ния, привлекались к уголовной ответственности. Эту информа​цию будут так же тщательно скрывать.

Вопрос 6. Во что ваша группа верит? Верит ли она, что цель оправдывает средства? Бывают ли об​сто​ятельства, когда человеку полезно, если его обма​нут?
Обычно вербовщики ничего на месте не говорят - их цель за​влечь к себе, где больше возможностей подчинить своему вли​я​нию. Отговариваются тем, что боятся, что неправильно поймут в краткой беседе, невозможно изложить в короткой беседе, мо​жет составиться ложное представление о группе и т.п. Этого не сле​ду​ет принимать во внимание.

Представитель непреступной религиозной организация не бу​дет скрывать своей веры.
Нельзя довольствоваться терминами вера (секта) “хорошая”, “чест​ная”, “возвышенная”, “истинно христианская” и т.п. Необ​ходимо досконально выяснить, в кого они веруют, получить ин​формацию об особенностях религиозной практики. Любой уклончивый ответ или смущение свидетельствуют о сокрытии учения или лжи.

Вопрос 7. Если я вступлю в вашу организацию, как я должен буду изменить свою жизнь? Должен ли я бу​ду бросить учебу или работу, пожертвовать вам свои сбережения и свою собственность и разорвать от​ношения со всеми близкими и друзьями, если они будут высказываться против моего решения?
Эту группу вопросов можно задать сначала непрямо. Поинтересуйтесь о жизни собеседника и других членов об​щины (особенно о контактах и пожертвованиях, кто и сколько жертвует, из чего складываются сред​ства секты). Полезно усомниться в искренности собеседника, когда он рассказывает о своей светской работе, специальности или об обучении в учебном заведении. При выяснении этих воп​росов необходимо очень внимательно следить за реакцией собе​седника и реагировать на смущение и заминки дополнительным выска​зыванием сомнений и наводящими вопросами.

Вопрос 8. Считается ли деятельность вашей орга​ни​зации небесспорной? Если кто - то выступает про​тив вашей организации, какие аргументы они при​во​дят?
Можно расспросить, не обвиняют ли их в зомбировании ря​до​вых членов секты, нет ли обвинений в присвоении имущества и т.п. Расспрашивать целесообразно приветливо и дружелюбно.

Вопрос 9. Что вы думаете о бывших членах вашей организации? Приходилось ли вам, когда - нибудь серь​езно говорить с бывшим членом и выслушивать от не​го причины, по которым он ушел из организации? Если нет, то почему? Неужели ваша организация не позво​ляет вам общаться с покинувшими ее людьми?
Если вербовщик принадлежит к тоталитарной религиозной ор​​​га​​низации, он не смо​жет дать ясного ответа на вопрос, а расспрашивание о под​робностях может поставить его в тупик. Тоталитарные организации не допускают контактов членов с покинувшими их организацию.

Вопрос 10. Назовите три вещи, которые вам не нра​​вятся в вашей организации и в ее верховном ру​ко​водстве.
Этот вопрос особенно болезненно воспринимается сектан​та​ми, так как они не допускают возможности недовольства руко​вод​ством, особенно в тоталитарных религиозных ор​га​низациях. Важ​но следить за реакцией собеседника и задавать допол​ни​тель​ные вопросы.

Дополнительные меры предосторожности при об​ще​нии с незнакомыми вербовщиками и при посещении мероприятий.

Очень важно вышеперечисленные вопросы задать несколь​ким членам организации по отдельности и сравнить ответы. Не​сов​падение ответов будет свидетельствовать об обмане.

Особенно опасны организации, утверждающие, что в своем учении объединяют все религии - это явный признак тотали​та​ризма!

Мероприятия не следует посещать одному. Необходимо быть хотя бы в паре с человеком, которому можно доверять, который умеет правильно держать себя в сложной, критической ситуации и находить выход из нее. Держаться на мероприятии необхо​ди​мо рядом (вплоть до держания за руку!), так как могут на​чать беседу одновременно с обоими и в ходе разговора отвести друг от друга для прекращения контакта. Типичный метод обра​ботки адептов - отделение друг от друга. Если потребуют вы​пол​нять за​да​ния в паре с незнакомыми людьми или попробуют раз​лу​чить иным методом, необходимо немедленно покинуть по​ме​ще​ние.

Если предложат всей аудитории или группе людей выпол​нять какие - либо действия (одинаковые движения, повторять фразы, принять мнение большинства), необходимо немедленно по​кинуть помещение - это может быть начало кодирования пси​хики. Не до​пускайте введения себя в состояние гипноза. В такой ситу​а​ции можно встать и очень громко заявить о своем несо​гласии - лучше пусть выведут из помещения, так как может ока​заться, что иной возможности выйти не будет. Чем громче будет сказа​но, тем легче будет уйти.

Желательно вообще не вступать ни в какие контакты с пред​ставителями незнакомых религиозных организаций, так как мно​гие из них используют гипноз. Даже краткой беседы может оказаться достаточно для введения в гипноз и освободиться от последствий будет крайне сложно. Тем более опасно посещать мероприятия тоталитарных религиозных ор​га​низаций, так как там часто используется массовый гипноз для сохранения влия​ния на посетителей.

Несколько слов о гипнозе.

Использование гипноза в практике тоталитарных религиозных организаций приобрело массовый характер.

Сути гипноза современная наука не понимает. Из рассмотрения литературы напрашивается вывод, что гипнотическое воздействие, скорее всего, имеет две составляющие – воздействие на тело человека (на основании наличия гипноза в животном мире) и воздействие на душу человека (явления так называемого психического кодирования или зомбирования человека). Видов гипноза и методик введения в гипноз множество, но главное – подчинение воли человека воле гипнотизера.

По своей сущности гипноз нарушает волю Божию о даровании свободы человеку. Подавление свободной воли человека свойственно злым духам, именно поэтому гипноз неприемлем для православного христианина.

Существует множество способов введения в гипноз (более 150), причем «закройте глаза, спите и т.д.» используется крайне редко. Легче всего ввести в массовый гипноз – предложения повторять жесты, телодвижения, фразы или слова являются признаками введения в гипноз, поэтому в таком случае необходимо сразу покинуть место проведения мероприятия. Одной из составляющих методов введения в гипноз является предварительное отвлечение внимания чем угодно, например, неожиданным жестом или словом, вращением в руке цепочки или иного предмета и т.п. – в результате человека отвлекают, вводят в гипноз и могут совершить над ним преступное действие – заставить «добровольно» отдать кошелек, подписать любую бумагу и т.п.

Модные термины «кодирование», «зомбирование» по своей сути являются ничем иным, как обозначением способа гипнотического воздействия на человека, когда опытный гипнотизер вкладывает в сознание человека обязательное выполнение какого-либо действия, в том числе преступного. Подвергшийся такому воздействию человек может совершенно не помнить о гипнотическом воздействии – это тоже результат гипноза. Так можно «закодировать» совершить преступление, причем преступление может быть совершено не сразу, а по прошествии определенного времени и даже после того, как в прессе будет прочтена или по телевизору, или радио будет услышана условная фраза. Не исключено, что именно в результате такого воздействия люди жертвуют сектам всю свою недвижимость, деньги и т.п., бесплатно работают на секту. 
В ряде случаев при вхождении в гипноз в организме человека могут выделяться вещества, которые выделяются под воздействием некоторых наркотических веществ и вызывают у человека состояние наркотического опьянения. У таких людей возникает так называемая гипноболия, то есть тяга к состоянию гипноза - наркомания без наркотиков!
К сожалению, в настоящее время нет объективных криминалистических методов определения того, что человека вводят или вводили в гипноз, поэтому невозможно непосредственно привлечь к уголовной ответственности за применение гипнотического воздействия на людей.

Вышеперечисленные особенности гипнотического воздействия являются причиной тайного применения гипноза тоталитарными религиозными организациями.

КЛАССИФИКАЦИЯ РЕЛИГИОЗНЫХ ОРГАНИЗАЦИЙ

Перед началом разговора с неправославным нужно опре​де​лить к какому направлению христианства он относится. Раз​го​вор с католиком будет существенно отличаться от беседы с лю​теранином, а беседа с баптистом не может быть построена так же как с иеговистом, представляющим уже не христианство, а религию ложных пророков и ложных откровений. Кришнаит или буддист – язычник, и подход к беседе должен основываться на совершенно иных принципах.

Термин “секта” является универсальным и обозначает разные направления не только в христианстве, но в других религиях - иудаизме (ессеи, хасиды), индуизме (кришнаизм, буддизм), магометанстве (шииты, сунниты) и т.д. Необходимо отметить, что под понятием секта, отнесенным к нехристианской религиозной организации имеется в виду отде​лив​шаяся от нехристианской религии группа верующих, вероу​че​ние которой отличается от учения основной религии.
Главным классификационным признаком является религи​оз​ная принадлежность.

По характеру вероучения религиозные организации можно раз​​делить на:

· Христианские - признающие Христа Богом (православ​ные, староверы, католики, проте​стан​ты, баптисты, адвентисты, пяти​де​сятники).

· Иудейские - придерживающиеся вероучения и обрядо​вой прак​тики Ветхого Завета (современный иудаизм, ха​си​ды) *
· Магометанство – придерживающиеся Корана*
· Религии лжехристов и лжепророков - заявляющие о при​верженности Библии, но имеющие другое откровение, воз​вещенное их учителями (иеговизм, мормоны, мунизм, виссарионовцы).

· Языческие - представляющие не только простейшие фор​​мы язычества, но и религии Востока и возникшие на их основании совре​мен​ные секты язычества (кришнаизм, буддизм).

· Религии ложных бесовских откровений – сай​ен​то​логия, белое братство, New age, направления оккультизма и прочие.

· Религии открытого поклонения бесам - особая форма религии, вы​ражающаяся в от​кры​том воздавании божеского покло​не​ния диаволу, сюда же следует и отнести некоторые не​яв​ные формы служения сатане: - колдовство, целительство силой диавола, спири​тизм и т.п.
*) в настоящем курсе не будут рассмотрены иудаизм и маго​ме​танство, так как их принципиальное отличие от православия ясно каждому, прочитавшему православный катехизис.
Религиозные организации в каждой из подгрупп могут отли​чаться по признаку бо​гослужебной практики и с этой точки зре​ния могут быть оха​рак​теризованы как:

· Нехаризматические - не практикующие получения Да​ров Святого Духа посредством специфичных приемов;

· Харизматические - основой религиозной практики яв​ля​​ет​ся получение Даров Святого Духа путем специфичной мо​литвенной и иной практики.

Подразделение по признаку харизматизма не имеет четких гра​​​ниц, так как слабо выраженная тенденция к их получению име​​​ется практически во всех сектах и даже заложена в про​те​стант​ской теории индивидуального откровения теолога. По​э​тому к харизматическим религиозным организациям можно отнести только те, кото​рые имеют особую практику получения Даров Свя​того Духа.

Отношение православия к харизматическим дарам и неко​то​рые особенности практики харизматиков были рассмотрены вы​ше.

Вне зависимости от характеристики по двум вышепри​ве​ден​ным группам признаков религиозные организации различаются по положению рядо​вых членов на:

· Нетоталитарные - не нарушающие прав человека;

· Тоталитарные - нарушающие права человека в отно​ше​​нии своих рядовых членов, в том числе путем спе​ци​аль​​ных методов контролирования сознания. 

Тоталитаризм характеризует не религиозные особенности, а соблюдение прав человека и опасность для общества в целом.

Основным классификационным признаком является религи​оз​ный, а остальные признаки только характеризуют особенности дея​тельности религиозных организаций.

Использованы материалы Л.32; Л.61 т. 2. стр. 534 - 539.

Особенности классификации христианских религиозных организаций

Весь разговор и инославными христианами по своей сути сво​дит​ся к выяснению правильности выбора направления в хри​сти​анстве.
С православной точки зрения единственным допустимым ве​ро​учением и устройством Церкви будет то, которое обеспечит воз​можность личного спасения, неподверженную никаким сом​не​ниям.

Если человек в своей личной жизни неукоснительно в меру своих сил следовал учению Христа, он должен получить в Церкви все необходимое для спасения. Недопустимо, если из-за неправильности вероучения или Церковного устройства хри​стианин погибнет. Спасение - главный критерий и основным яв​ляется умение наглядно объяснить преимущество и исклю​чи​тель​ность православия.

Одним из моментов, помогающих объяснить неприемлемость того или иного направления, является классификация христи​ан​ских Церквей и общин, позволяющая легче ориентироваться в бес​численном разнообразии христианства.

Существовавшая в первые века христианства единая Хри​сто​ва Церковь (ереси не представляли собой многочисленных групп) разделилась на части. Основой практически всех раз​де​лений стали вероучительные вопросы.

Множество христианских исповеданий можно разделить на три группы:

· Поместные Православные Апостольские Церкви;

· расколы в православных Апостольских Помест​ных Церквах;

· секты.

Нужно научиться правильно определить, что представляет собой направление, к которому принадлежит собеседник и на этом основании легче строить план беседы.

Все необходимое для индивидуального спасения есть только в Православных Поместных Церквах, имеющих непрерывное Апо​стольское преемство и содержащих во всей полноте учение Христа. Эти Церкви мы называем Православными Помест​ны​ми Апостольскими Церквами. Они являются частью Та​ин​ственного Тела Церкви.

Вышедшую из общения Церковь или общность христиан, сохранившую Апостольское преемство и правильными основ​ные моменты учения о Таинствах, называют расколом. К расколам относятся все неправославные Апостольские Церкви. Спасение в расколах находится под су​щественным сомне​нием.

Особое место среди расколов занимают русское старо​обряд​чество – поповство, которое является своеобразным феноменом: - причина раскола не в вероучительных, а в обрядовых отличиях. Еще более парадоксален был Карловацкий административный рас​кол, возникший на почве нежелания канонического подчинения Московскому Патриарху.

Некоторые церкви допустили ряд отклонений в вероучении (ересь), сохранив цепочку рукоположений от святых Апостолов и, в ос​нов​ных чертах, правильное учение о Таинствах. В них сохра​ня​ют​ся некоторые моменты, необходимые для спасения человека, но не полностью соблюдается Учение Христа, поэтому чада этих так называемых церквей могут быть осуждены словом Христа, которое ими не соблюдено. Возможность спасения в них практически отсутствует, что подтверждается тем фактом, что католики ходят к православным за святой водой – у них вода не сохраняется. Сюда относится католицизм, монофизитство и т.п.

Отделившаяся от общности Церкви часть, не сохранившая Апо​стольского преемства или принципиально исказившая учение о Таинствах, не может называться Церковью, так как в термин “Церковь”, данный в Писании, в качестве обязательного мо​мен​та предпо​ла​гает присоединение к Таинственному Телу Церкви че​рез Крещение и Причащение. От​сут​ст​вие Апостольского пре​ем​ства или неправильное учение о таинствах приводят к тому, что Таинства не совершаются. Единственным элементом, связы​ва​ющим эти общности христиан, является, пусть и неправильное, учение о Христе. Эти объединения христиан, не могущие быть от​несенными к Церкви, мы называем сектами, указывая на то, что люди объединены только через учение. Спасение в сек​тах невозможно.

К христианским сектам относятся все христианские общины, не имеющие апостольского преемства или настолько ис​казившие учение о таинствах, что не может быть и речи о со​вершении истинного причащения и даже крещения, на​при​мер: протестантизм, реформаторство, англиканство, баптизм и многие другие.

Христианские секты можно условно разделить на две груп​пы:

· нехаризматические

· харизматические.

Нехаризматические секты не настраивают своих после​до​вателей на обязательное получение особых Даров Святого Духа, хотя часто и не препятствуют стремлению к ним (проте​стан​тизм, баптизм, старообрядчество беспоповство и другие).

Харизматические секты обязательным моментом духовной жизни провозглашают получение харизматических даров или пользуются “дарами” пророчества, исцелений и т.п. К ним от​носятся пятидесятники, хлысты и другие.

Такое деление достаточно условно, так как даже в проте​стан​тизме и баптизме проскальзывают харизматические тенденции.

Ряд христианских религиозных организаций нарушает права человека, что требует введения дополнительной классификации по признаку то​талитаризма на

· тоталитарные;

· нетота​ли​тарные.

Классификация производится на основании богословского исследования религиозной организации.

Широкое распространение сект самого разного толка вызвало появление большого количества литературы, посвященной раз​личным сторонам их деятельности. В качестве недостатка многих исследований можно отметить отсутствие системного подхода, выражающегося в том, что при рассмотрении сектантства редко используется метод право​слав​ного сравнительного богословия, а основная цель критики не всег​да заключается в выявлении возможности спасения в рас​сматриваемой секте.

Отсутствие системного подхода существенно затрудняет мис​сионерскую деятельность из-за усложнения построения пропо​веди и диспута.

Основные принципы богословского исследования религиозных организаций

Главной целью любого исследования религий с точки зрения сравнительного богословия является получения знаний, на ос​но​вании которых не только определяется возможность спа​се​ния в ис​следуемой религии, но и формируются основные на​прав​​ления богословского диспута и миссионерской проповеди.

Метод исследования должен затрагивать следующие темы:

· историческое исследование - при исследовании христи​ан​ских исповеданий дает возможность опре​делить сохранение или утрату непрерывной цепи Апо​стольского преемства благодати; происхождение основных верований в их взаимо​свя​зи с исто​рическими направлениями христианства облегчает понимание богословской системы; при рассмот​ре​нии язы​чес​ких религий и религий, скрывающих верования, облегчает иден​тификацию верований и понима​ние их сути; 
· выявление метода формирования и источников вероуче​ния - во всех случаях позволяет понять бо​гословскую си​сте​му и правильно построить дис​пут и миссионерскую пропо​ведь; очень важным является выявление источников веро​у​че​ния, наличие небиблейских откровений;
· исследование основных верований - необходимо как с точ​ки зрения понимания сути религии, оп​ре​деления места рели​гии, возможности спасения, воз​​​можности совершения таин​ств в христианских исповеданиях;

· изучение обрядовой практики и жизни общин - при ис​следовании христианских религиозных организаций дает воз​можность выявить практику имитации таинств, что явля​ет​ся очень существенным для правильного построения дис​пута, а также позволяет определить признаки харизматизма и тота​ли​таризма в дея​тель​ности религиозной организации.

ОТНОШЕНИЕ К ИНОСЛАВНЫМ ХРИСТИАНАМ

Важнейшую роль для обращения инославного христианина к пра​вославию и спасе​нию его души играет наше отношение к не​пра​вославному собеседнику. Самым недопу​сти​мым является вы​со​комерие и нежелание доброжелательно поговорить с чело​ве​ком. Ру​ко​водители многих религиозных организаций специально на​страивают людей против пра​во​славных, прививают своим по​сле​дователям фанатизм, не​терпимость и враждебность к пра​​во​славным, чтобы в случае встречи не получился доброжела​тель​ный разговор, в ре​зуль​тате ко​торого может произойти обраще​ние неправославного христи​анина к истинной вере.

Необходим индивидуальный подход к каждому собеседнику, при этом следует преодолеть его фанатичную направленность сво​ей доброжелательностью и открытостью.

Наше отношение должно учитывать:

· каждый человек - дитя Божие и обязанность пра​вославного пастыря привести заблудшую овцу к Пастыреначальнику Христу;

· неправославный человек не меньше, а часто боль​ше нас стремится к спасению души, если он при​шел к нам, даже фанатично настроенный, он, мо​жет быть, ищет истины, которую не находит у се​бя;

· он то же христианин;

· он может быть членом общины, занимающейся бла​готворительностью, сам делает много добра людям во Имя Христа;

· не имеет ни малейшего понятия о православном ве​роучении, его методе, содержании, не знает, что та​кое Таинства, Церковь, слышал много лжи о православии и наме​рен​ных искажений нашего вероучения;

· хорошо знает Священное Писание, но не умеет пра​вильно его толковать;

· боится нас - может быть не только запуган своими пастырями, но еще и знает печальный опыт зна​ко​мых (или даже собственный) от общения с пра​во​слав​ными;

· часто понимает тяжесть своего греха (ведь многие по​кинули православие) и не рассчитывает на про​ще​ние.

Мне пришлось видеть девочку - баптистку. Ей было 12 - 14 лет, она пришла задавать “коварные вопросы”. Но меня по​ра​зили не вопросы, подготовленные направившими ее, а то с ка​кой искренней верой она сжимала в ручках Библию. Нет боль​шей трагедии, чем неизбежная духовная гибель искренней и чи​стой христианской души.

Для нас братом и сестрой является каждый человек, не толь​ко православный. Мы не сможем никого спасти резкими сло​ва​ми, только подвиг доброжелательной любви сможет привлечь че​ловека и поможет его спасению.

Каждый, разговаривавший с неправославными, чувствовал сте​ну отчужденности, ее - то и следует преодолеть.

Нужно быть морально готовым к встрече со скрытым фана​тизмом. Самым распространенным прикрытием является мнимая демократичность во взглядах, вопросах толкования Священного Писания, допустимости разных форм молитв. На самом же деле взгляды неправославных заключены в очень жесткие рамки, не допускающие никакой другой практики, кроме их собственной. Не нужно бо​яться согласиться и тут же предложить принять в качестве од​ной из допустимых форм православную молитву - пусть по​мо​лятся с нами нашими молитвами! А если Евангелие можно по​ни​мать по - разному, то почему бы им не принять в качестве пра​вильного православное толкование? Тут уместно на​помнить, что Христос призывал слушаться Его, принимать все Уче​ние, а пра​вильное понимание слов, не допускающих истол​ко​ва​ния в пере​нос​ном смысле, может быть только одно - един​ст​венно пра​виль​ное. После этого очень полезно с Библией и сим​фонией в руках разобрать несколько волнующих вопросов.

Мы должны понимать, что человеку трудно решиться на уход из общины, с которой он связан не только убеждениями: по​рвутся личные отношения со многими хорошими друзьями, мо​жет лишиться помощи, которой пользовался, могут возник​нуть серьез​нейшие осложнения в неправославной семье. Он мо​жет быть предварительно запуган пастырями остерегаться пра​во​​слав​ных, ему говорят, что его уже никогда не примут назад в Пра​вославную Церковь. В ряде случаев запугивают физической расправой, если покинут секту, звонят по телефону, приходят на дом, подстерегают на улицах.

Человеку нужна сильнейшая поддержка.

Не нужно стесняться пригласить приходить в православный храм, пригласить на занятия воскресной школы, подарить пра​вославный катехизис, уделить больше времени для беседы.

Если человек был раньше православным, очень полезно пред​​ложить ему причаститься в православной Церкви. Не всегда можно надеяться на полное изменение взглядов сразу, но Божия по​мощь может вернуть в Церковь ищущую душу.

Не нужно рассчитывать, что после первой же беседы с нами человек станет православным. Очень часто это может быть дли​тельным процессом.

Одной из основных задач первых бесед должно быть про​буж​​дение критического отношения к тому, что человек слы​шал о вере, а Божия помощь довершит спасение искренне стре​​мящейся к Богу души.

Неправославный должен начать сомневаться в сло​вах не​пра​во​слав​ных наставников. В наших словах он уже и так сомневается. Нужно разъ​яс​нить православный подход к выяснению вероучения. Посо​вето​вать внимательно прочесть Евангелие и постараться понять, что в действительности хотел сказать Христос.
Отличия в вероучении, молитвенной практике, отношение к харизматическим дарам, видениям, чудесам нужно объяснять с точки зрения православного духовного и аскетического опыта, поясняя, почему мы не практикуем и не приветствуем те или иные моменты в духовной жизни.

Не нужно смущаться незнания вероучения, которого придер​жи​вается собеседник - всегда можно подробно расспросить и уз​нать.

Тем более не должны смущать заявления о допустимость раз​ных взглядов - значит, допустимы и взгляды православных, вот пусть попробуют принять православный взгляд и практику. А мы сами должны быть вежливы, мягки, но непримиримы к не​вер​ному ве​ро​учению. Нельзя стесняться своих православных взгля​дов. Все утверждения о консерватизме, косности и арха​из​ме право​слав​ных не имеют под собой основания - мы только учим так, как учил Христос, а Он говорил о неизменности Сво​их слов, мы толь​ко послушны Ему, не правы же те, кто изме​ня​ет словам Хри​ста.

Не нужно стесняться похвалить человека за доброту его ду​ши, отметить, что и мы можем поучиться у неправославных де​ла​нию добра, организации общинной жизни, но при этом напом​нить (ссылаясь на слова Христа - конкретные цитаты), что не мо​жет быть ничего ужаснее духовной гибели таких хороших лю​дей только потому, что они не имеют истинных Таинств или не​правильно крещены.

Наша непримиримость к неправильному ерети​чес​ко​​му учению
не должна переноситься на людей!

Очень сложным является вопрос обращения в православие ино​славных пастырей, пресвитеров и епископов. В без​бла​го​дат​ных общинах, с православной точки зрения, они являются мирянами, имеющими ад​ми​ни​стра​тив​ную власть, катехизаторами, проповедниками, - не более. Ино​​славная община является источником их существования. Об​ращение в православие сразу лишает их источника средств к жизни. Мы отнюдь не всегда можем им помочь устроиться - у них может не быть мирской специальности, отсутствует пра​во​славная богословская подготовка. Недавнее обращение к истин​ной вере, отсутствие православной церковности затрудняют их ак​тивное участие в жизни православной общины в качестве пре​подавателей Закона Божия, а принятие в клир (в перспективе) бывает невозможным по каноническим причинам (чаще всего по​​​вторные браки). Эти люди требуют особого внимания и за​бо​ты.

“Доказывая свои убеждения в спорах с инакомыслящими, по​лезно следовать примеру подвижника благочестия нашего сто​летия, ныне канонизированного, преподобного Силуана Афон​ско​го. Однажды его посетил православный миссионер, архи​ман​д​рит, который проповедовал среди католиков. У них зашла речь о том, как этот человек занимается делом миссии, и он стал рас​сказывать: “Я им говорю: ваша вера - блуд, у вас все извра​ще​но, все неверно и нет вам спасения, если не покаетесь”. Архи​ман​д​рит считал, что он свидетельствует, таким образом, о Право​славии. На это старец сказал ему следующее: “Душа их (запад​ных христиан - Д.О.) знает, что они хорошо делают, что веруют во Христа, что чтут Божию Матерь и святых, что призывают их в мо​литвах, так что, когда вы говорите им, что их вера - блуд, то они вас не послушают ... Но вот если вы будете говорить на​ро​ду, что хорошо они делают, что веруют в Бога, хорошо делают, что ходят в церковь на богослужение и дома молятся, что чи​та​ют Слово Божие и прочее, но вот в том - то у них есть ошибка, и что ее надо исправить, и тогда все будет хорошо; и Господь будет радоваться о них; и так все мы спасемся Милостию Бо​жи​ею “... (Л.18 стр. 18)

Так и каждый православный не должен бояться сказать ино​слав​ному христианину доброе слово, похвалить его за искрен​нюю веру, доброту, помощь ближним и с любовью и уважением к собеседнику изложить православное учение по важнейшим воп​росам духовной жизни. Диалог должен быть доброже​ла​тель​ным. Ведь и сектант нам брат во Христе, только тяжело больна ду​ша его, и он этого не осознает, а спастись хочет, душа стре​мится к Христу!

МЕРЫ ПРАВОСЛАВИЯ ПО ЗАЩИТЕ ПАСТВЫ

Одной из основных обязанностей приходского священника яв​ляется защита паствы от ложных учений, от волков, напа​да​ю​щих на стадо Христово.

Конечно же, основной мерой защиты паствы является обра​зо​вание - воскресные школы, лекции, беседы. Но важную роль иг​рают и традиционные меры по защите паствы, известные еще с апостольских времен. Они представлены в своде канонических правил, и каждый пастырь обязан знакомить с ними своих при​хо​жан. Канонов никто не отменял. Кое - что нам кажется уста​рев​шим и неприемлемым для человека, вступающего в XXI век, но это происходит или при поверхностном взгляде, или при неу​мелом использовании канонических правил.

Инославие и секты целенаправленно влияют на общественное мнение с целью дискредитировать каноническую практику пра​во​славия, как несовременную и фанатичную, скрывая, при этом, свой крайний фанатизм и, часто, изуверство и введение людей в опас​ные для психики состояния. Все разговоры о христианском единстве, открытости и сближении христиан - явная пропаганда с единственной целью облегчения влияния на православных при​хожан и привлечения их к своим верованиям. Такая по​ли​ти​ка лишь дополнительно свидетельствует о правильности ограни​че​ния общения православных с инославными.

Защитные меры православия направлены на:

· предотвращение проникновения ложных вероуче​ний;

· защиту православного строя духовной жизни;

· сохранение православного уклада семейной жизни.

Канонические правила имеют точную и конкретную форму​ли​ровку, которая не всегда однозначно воспринимается, поэтому не всегда целесообразно излагать текст правила и использовать ка​ноны в виде формальных запрещений. Лучше объяснять па​ст​ве от чего следует воздерживаться, что является причиной выз​вав​шей к жизни конкретные ограничения, а также какие нега​тив​ные последствия лично для каждого может иметь несоблю​де​ние излагаемых правил.

Предотвращение проникновения ложных вероуче​ний. 
Основные положения по защите от вредного влияния не​пра​во​славных взглядов, изложены в пятой церковной заповеди: 

· “Чтобы неопытные в познании Священного Писания и наук не читали книг, написанных еретиками, не слушали богохуль​на​го их учения, не вступали в разговор и не имели общения с ни​ми”. (Л.9 стр. 63)

Неправославная литература написана достаточно продуманно и, на первый взгляд, трудно определить, что же там неверно и искажено. Очень многие моменты, касающиеся христианской нрав​​ственности, в значительной мере, а иногда и полностью при​​емлемы для православия. Многое можно услышать и в на​ших проповедях.

Вероучительные истины не излагаются вообще или даются не​заметно, вскользь, без точных определений так, что и пре​крас​но знающему православное вероучение приходится иногда за​думываться, о чем же идет речь и в чем причина заблужде​ния.

Часто используется православная терминология, в которую вкла​​дывается совершенной иной смысл (например, говоря о при​​ча​щении, не упоминается, что не признается преложение хле​​ба и вина в Тело и Кровь Христа, а у секты нет Апо​столь​ско​го преемства благодати). Наличие двух истин - учения для ши​ро​кого круга лиц и для избранных так же мешает разо​брать​ся и увидеть искажения учения Христа.

Все это создает иллюзию близости христианской секты к пра​вославию и приемлемости учения. 
К сожалению, не все наши прихожане достаточно хорошо зна​​ют катехизис, не говоря уже о догматическом богословии и о зна​нии православного толкования Священного Писания, основ​ных искажений вероучения, встречающихся в инославии, типич​ных вопросов, задаваемых в дискуссиях.

Встреча с неправильным вероучением при чтении книг и в бе​​седах может поко​ле​бать веру человека с неустоявшимися взгля​​​дами и подтолкнуть его к уклонению в секту.

Важно, чтобы не имеющие специального богословского обра​зо​вания не вступали в дискуссии с неправославными, так как они не подготовлены к столкновению с тщательно продуманной системой не только самих искажений вероучительных истин, но и сокрытия искажений.

Как уже отмечалось выше, разговор направляется в русло об​​суждения самых разных вопросов, обходя вопрос спасения. Не каждому хватит знаний, чтобы придать беседе нужное на​прав​ление, а бесконечные пустые вопросы, направленные про​тив православия и злобно сформулированные, только оставят в душе горький осадок. Чего только стоит пресловутая фраза сектантов «Но ведь Христос (или Бог) один» - пожалуй, нет более беспомощного вынужденного признания отсутствия иных аргументов – это попытка ухода от обсуждения нарушения ими требования Спасителя блюсти все заповеданное, положения о неизменности вероучения и т.д. (см. в соответствующих разделах выше).
Защита православного строя духовной жизни.
Важнейшей отличительной чертой православной духовной жиз​​ни является молитва. Именно на строе молитвенной прак​тики в первую очередь отражаются все вероучительные изме​не​ния. Через содержание и формы неправославной молитвы про​ис​ходит привлечение к инославию, в результате часто неза​мет​но для самого человека усваивается неправославный строй ду​ховной жизни. 

На пресечение подобного способа привлечения православных на​правлены каноны, запрещающие:

· совместную молитву и празднования с ино​слав​ны​ми (Ап.45 Лаод. 9, 33, 37; см.Л.49);

· посещение их храмов и молитвенных собраний (Ап. 65; см. Л.49);

· принятие от них благословения, жертв, празд​нич​ных даров (Ап. 46; Лаод. 32, 37; см. Л.49).

Эти правила направлены именно на предотвращение участия православных в неправославной молитве.

Мы должны понимать, что даже присутствие на неправо​слав​ном богослужении невольно ведет к участию в инославной мо​лит​ве и неосознанному ее усвоению. Это прекрасно понимают сектанты, настраивающие своих последователей не посещать пра​во​славной богослужение. Пригласите инославного человека по​се​тить православный храм. Увидите весьма и весьма отри​ца​тель​ную реакцию, а приглашать нужно: как иначе привлечь к истин​ной вере. Мы ведь вполне обращены к неправославным христи​а​нам и не возражаем, чтобы они разделили нашу молитву.

Сохранение православного уклада семейной жизни.

Роль семьи в формировании взглядов человека невозможно переоценить. Мы часто говорим о недостатке у людей церков​но​сти, а причиной тому потеря традиций и уклада православной се​мейной жизни.

На сохранение православной семьи направлено каноническое пра​вило, предписы​ва​ю​щее не вступать в брак с непра​во​слав​ны​ми. Единственное исключение - брак допустим, ес​ли непра​во​славный обещает принять православие. (Четв. 14; Шест. 72; Лаод. 31; см. Л.49)

Насколько отличается православный уклад семейной жизни, можно проиллюстрировать на простейших примерах. Пост у нас без мясной и молочной пищи, а у католиков допускается молоч​ная и даже мясная. У протестантов и сектантов постов нет. Бап​тистское крещение является несостоявшимся, так как совер​шает​ся в одно погружение. Католики причащают детей только после кон​фирмации в возрасте не менее 7 лет, а у протестантов и сек​тан​тов истинного причащения нет вообще.

Разные правила постов и даже их отсутствие, вопросы в ка​кую веру крестить детей, в каком храме причащать будут вызы​вать сложнейшие недоразумение и конфликты, могущие повести к рас​паду семьи или к отпадению от православия.

Этим правилам, ограничивающим общение с инославными, мы должны учить паству на проповедях, в воскресных школах, на лекциях и беседах, одновременно подчеркивая, что инослав​ный хри​стианин - наш брат во Христе, мы должны относиться к не​му с любовью и состраданием, понимая его тяжелое духовное по​ложение. Наша непримиримость к неправославному учению не должна переходить на людей, иначе как же мы сможем их привлечь к истинной вере, если не будет с ними хороших доб​ро​желательных отношений?

ВЗАИМООТНОШЕНИЯ С ИНОСЛАВНЫМИ НА ПРИХОДЕ

В тех местах, где православие не является преобладающим, очень остро стоит вопрос о молитвах за инославных в право​слав​ных храмах и о смешанных браках.

Смешанные браки.
В Российской Империи с 1721 года постановлением Синода бы​ли разрешены браки инославных христиан с православными, при условии, что неправославный супруг давал обязательство не совращать в свою веру православного, уважительно относиться к православию, крестить и воспитывать детей в православии.

Но запрещены браки православных с нехристианами. Под это запрещение подпадают и те сектанты, которые неправильно крещены - крещение не состоялось. (Л.50 стр. 238 - 246)

Погребение инославных.
Погребение умерших инославных не допускалось, если они пе​ред смертью не присоединились к православию. При отсут​ст​вии духовного лица иного исповедания священнику разрешалось проводить умершего до могилы и погребение с пением трисвя​то​го без литии и вечной памяти. (Л.50 стр. 274)

Это относится только к правильно крещенным. В Латвии это недопустимо по причине наличия инославного духовенства.
Молитвы за умерших неправославных.
По этому вопросу отсутствует общее правило, но заслужи​ва​ет внимания мнение митрополита Московского Филарета, счи​тав​шего допустимым поминовение на панихиде (в доме) и на про​скомидии инославных, с уважением относившихся к право​сла​вию, а пренебрежительно относившиеся молитв не заслу​жи​ва​ют. (Л.50 стр. 288) Лицо должно было быть правильно кре​ще​но.

Инославные восприемники.
В 1884 году Синод принял постановление, разрешающее по при​чине исключительного положения православия в Прибалтий​ском крае, лютеранам быть восприемниками, но один из вос​при​ем​ников должен быть православным (для мальчика - крестный отец, для девочки - крестная мать). Духовенству вменялось в обя​занность постепенно вывести этот обычай из практики. (Л.50 стр. 175)

В настоящее время из-за последствий гонений на веру по​ло​же​ние не менее сложное, чем в XIX веке, но искоренять обычай следует.

Принимая во внимание вышеизложенное, нет оснований от​ка​зывать в поминовении за проскомидией, на молебнах и пани​хи​дах правильно крещенных инославных. Можно венчать и сме​шан​ные браки с правильно крещенными инославными. В Прибалтике это очень актуально из-за большого коли​че​ст​ва смешанных браков, а в семьях православных латышей почти всегда есть инославные среди родителей и ближайших родствен​ни​ков. Нельзя огорчать наших прихожан, отказываясь помо​лить​ся за их близких. Жизнь в семье с инославными - подвиг и мы обязаны его облегчать.

КАТОЛИЦИЗМ

Самым близким к православию направлением инославного хри​стианства является католицизм. Несмотря на то, что история взаимоотношений Восточной и Западной Церквей омрачена мно​же​ством самых тяжелых конфликтов, на протяжении многих ве​ков постоянно делаются попытки достичь объединения Церк​вей. И в настоящее время эти тенденции не угасли. Но сама без​результатность всех попыток свидетельствует, что расхождения на​столько велики, что внешнее единение невозможно.

В литературе о католицизме рассматриваются только основ​ные вероучительные расхождения, поэтому возникает иллюзия близости. Но существуют расхождения не только в основных дог​​матических вопросах - значительные различия есть и во мно​гих других вероучительных моментах.

Всесторонний анализ позволяет сделать вывод о невозмож​но​сти объединения - слишком многое нужно изменить, чтобы све​сти воедино две совершенно разные вероучительные системы. 
Но это не главное. Основное различие в самом строе духовной жизни и именно оно непреодолимо.

Многое имеет глубочайшую предысторию, без знания кото​рой понимание некоторых вопросов затруднено и даже вообще невозможно. 

Римская Церковь развивалась под воздействием наследия Рим​​​ской империи (романского влияния), обусловленного специ​фикой культуры, религии, государственного строя и ряда дру​гих особенностей древнего Рима. Падение Западной Римской Им​перии и связанный с этим упадок культуры Запада пред​оп​ре​де​лил особенности развития Западной Церкви.

Восточная Церковь развивалась на основе античной эл​ли​ни​сти​ческой культуры в условиях непрерывно существовавшего и раз​вивавшегося государства, не знавшего такого резкого упадка культуры, как Западная Римская Империя, что дало возмож​ность использовать лучшее из накопленного в области фи​​лософии и культуры за многовековую историю развития чело​ве​чества.

Мы привыкли рассматривать особенности католицизма, в основном, в вероучительном плане, поэтому мно​гие вопросы взаимоотношения православия и католицизма труд​но понять. Например, папизм, не имеющий никаких осно​ваний в Священном Писании, возник в процессе централизации церковного управления и не может быть понят, как явление вне истории. Разделение Церквей невозможно полностью осмыслить, не зная состояния богословской мысли Запада и не сравнив пу​ти исторического развития богословия на Востоке и Западе. Изу​чение про​те​стантизма и ряда сект невозможно без знания исторических кор​ней их вероучения, находящихся в истории богословия Ри​ма.
В формировании католицизма огромную роль имели истори​чес​кие особенности Римской культуры, религии, особенности жиз​ни в Риме, положение столицы в Империи, отличия в характере латинян и греков, нашедшие свое отражение в отношениях между Церквами Востока и Запада.

Возникновение папизма и причины, повлекшие за собой раз​де​ление Церквей, невозможно понять без рассмотрения особен​но​стей развития централизации церковного управления на Во​сто​ке и Западе.

Поэтому рассмотрение метода формирования вероучения католицазма и папизм будут предваряться кратким исто​ри​ческим обзором.

Особенности культуры Римской Империи до разделения

Одной из особенностей Римской империи являлся строй куль​​туры. Мы часто не задумываемся над тем, что основные фи​ло​софские центры античного мира находились на Востоке - в Гре​ции. Там же и творили известнейшие скульпторы, писатели, архитекторы. Семь чудес света так же были на Востоке - в Гре​ции, Малой Азии, на севере Африки. Искусство Римской импе​рии не дало таких высоких достижений, какими отличалось гре​ческое. Даже религия империи не носила полностью само​сто​я​тельного характера. Многие общегосударственные культы были заимствованы в покоренных странах.

Сформировалась даже своеобразная “массовая культура”, от​ражавшая потребности общества. “Она использовала, приспо​саб​ливала к обстоятельствам традиционные цен​но​сти римской граж​данской общины, “римский миф”, сочетавшийся теперь с ми​фами об императорах, избранниках богов, несших народам “зо​лотой век и вечное обновление”. “Не​победимый император”, ис​полненный добродетелей, и “вечный Рим” были основой офи​​циальной идеологии. Император представал в качестве блю​сти​те​ля общей пользы, за​щитника “маленьких людей” от сильных и могущественных, что отражалось в импера​тор​ских эдиктах, в ответах на жалобы крестьян, в прошениях людей, обращенных к начальст​ву, в которых подчеркивалась их скромная бедность, да​вавшая им право на защиту. ... Любой житель империи от ра​ба до сенатора остро ощущал свою зависимость от выше​сто​я​щих лиц, что противоречило идее свободы и независимости, прежде пронизывавшей сознание гражданина полиса и римской сivitas”. (Л.51 т. 2 стр. 80)

Особенностью “массовой культуры” была ее ориентация “на уход от регламентированной, скучной повседневности. Это про​яв​лялось в почти болезненной тяге к чудесному, исклю​чи​тель​но​му, необычному. Отсюда - популярность грандиозных и крово​пролитных зрелищ (травля зверей, морские сражения, бои гла​ди​а​торов, среди которых иногда выступали и женщины, казни на аренах цирков). Отсюда и все более пышные религиозные празд​​нества, например, трехдневный праздник смерти и воскре​се​ния Аттиса, начинавшийся глубоким трауром и кончавшийся ве​селыми оргиями в честь великой матери богов Кибелы. ... Но, пожалуй, наиболее ярким проявлением “массовой культуры” вре​​мен Империи был греческий и латинский роман, пользо​вав​ший​ся всеобщей популярностью. ... Греческие и латинские ро​ма​ны рассчитаны были на массового читателя - от императора и его ближайшего окружения до мелкого ремесленника и лавоч​ника” (Л.51 т. 2 стр. 81)

Но на фоне этих достижений необходимо отметить одну не​ма​ловажную особенность - практически все открытия в области науки, техники, медицины, а также важнейшие философские школы находились не в Риме, а на Востоке - в Греции, малой Азии, Египте (см. Л.52). Это позволяет сделать вывод, что в Риме сформировалось то, что мы называем обществом потреб​ле​ния. Нечто подобное видим в современных США.

Такое положение дало свои плоды после разделения Римской империи на Западную и Восточную. Восточная Империя унасле​довала все основные культурные центры с философскими шко​ла​ми, а Западная, вскоре павшая от рук варваров, оказалась в со​сто​янии глубочайшего упадка, не имея исторических корней культуры, что обусловило слабое развитие богословской мыс​ли и предопределило глубочайшие расхождения в вероучении, при​ведшие к разделению Церквей.

Законодательная система Римской Империи

Особое место в жизни Рима занимала законодательная си​сте​ма. Она формировалась на протяжении веков и играла в жизни общества важнейшую роль. Вопросами права занимались вид​ней​шие государственные деятели. Глубоко регламентировались са​мые разные вопросы, например, существовало положение, что, если вопрос о праве раба на свободу доходил до суда, и дело ока​зывалось сомнительным, его следовало решать в пользу сво​боды. Не отнималась свобода, данная по завещанию, даже если оно оказывалось недействительным. (Л.51 т. 1 стр. 231 - 232)

Юридическая система характеризовалась стремлением дать точ​ные определения понятий и казусов с тем, чтобы иметь пол​ную определенность во всех юридических сделках и отноше​ни​ях. Например, “... если дикий зверь ранен так, что его можно поймать, сразу ли он становится нашим? По мнению Требация, он наш, пока мы его преследуем, но, если мы перестаем его пре​следовать, он будет принадлежать тому, кто его захватит, если же кто - нибудь его захватит, пока мы его преследуем, он со​вер​шит кражу. Другие считают, что зверь становится нашим только в том случае, если мы его захватили, ибо может случиться, что мы его вовсе не захватим. ... если кто - нибудь вырвет кого - нибудь из рук врагов или разбойников и получит за это нечто в дар, то этот дар нельзя отнять, поскольку такой дар не плата за исключительно трудное дело, ибо нельзя оп​ре​де​ленной платой оценить то, что относится к спасению ... соот​ветственно формулировались и тезисы: “свобода не подлежит оценке”, свобода превыше всех вещей”. (Л.51 т. 1 стр. 239 - 240)

Это стремление к самой мелочной регламентации всех ситуа​ций нашла свое отражение в системе построения католического богословия, в учении о спасении, нравоучении (казуистике), когда рассмотрение вопросов доходило до мельчайшей детализации, а вопросы нравоучения рассматривались с точки зрения мелочно разработанных ситуаций. Применение принципов, заложенных в рим​ском праве при выяснении вопросов отношения Бога и че​ло​ве​ка, в вопросах спасения души, особенно искупления и полу​чения прощения грехов, мы называем юризмом.

Система сообщения Римской Империи

Общеизвестна поговорка “Все дороги ведут в Рим”, но мы не всегда представляем, что эти дороги собой представляли. Из Ри​ма расходились не менее 23 дорог. Они включали в себя и мор​ские переправы.

Аппиева дорога шла в Капую, в порту Бриндизи была пере​права в Македонию и далее в Азию.

В Африку дорога вела через Капую и Региум с переправами в Сицилию и далее в Карфаген, а по северу Африки она шла к Гибралтарскому проливу и к Александрии.

На север шли две дороги - одна через Францию и Ла-Манш в Британию и там разветвлялась, другая - охватывал восточную Францию, Бельгию, Голландию и области Западной и Южной Германии.

Сами дороги представляли собой сложнейшие монументаль​ные сооружения. На трассе снимался слой земли до скальных пород, укладывался нижний слой из каменных плит, второй слой из булыжников и битого кирпича заливался раствором (рим​ляне знали цемент и бетон) третий слой из гравия и песка. Иногда второй и третий слой выкладывались из бетона. Верх​ний слой делался из широких каменных плит или щебеночно-песчаного балласта. У дороги стояли камни, чтобы всадникам было удоб​нее садиться на лошадей, по обеим сторонам были канавы для стока дождевой воды. Ширина дорог была от 10 до 30 метров. Все дороги тщательно охранялись. Через реки, даже такие как Тибр, Рейн, Дунай, строились мосты. Мост Через Дунай был дли​ной более километра и шириной 13 - 19 метров. (см. Л.52 стр. 133 - 135)

Почтовая служба достигла расцвета в I - III вв. н.э. Она действовала на территории всего государства от Британии до Двуречья, от Кавказа до Гибралтарского пролива. Были даже спе​циальные путеводители с перечнем всех станций и картами дорог (см. Л.52 стр. 136). Конечно же, центром службы мог быть только Рим, так как от него расходились все дороги.

Уже в третьем веке до Рождества Христова римлянами был изобретен оптический телеграф. (Л.52 стр. 143)

Система дорог и связи позволяла быстро доставлять путе​ше​ственников и информацию в Рим, в то время как непо​сред​ст​вен​ная связь между провинциями, не обеспеченная сетью кольце​вых дорог, была менее удобной и, видимо, менее безопасной. В силу этой причины, Рим был тем местом империи, куда сте​ка​лись все сведения. Это обеспечивало столице роль центра, где можно было получить самые свежие и точные новости. Свою роль это сыграло и при зарождении христианства. Именно в Ри​ме была возможность получить самые точные и достоверные све​дения о жизни христиан в провинциях империи, узнать но​вей​шее вероучение, принятое всей Церковью. Такое положение возвысило роль Рима в христианском мире, что, впоследствии, сыграло роль одного из аргументов в пользу папизма. 

Особенности религии императорского Рима

Культ прославления императоров со времени Августа приоб​рел черты, которыми он не обладал ранее в Римской империи.

Обожествление императора “... началось еще при его жизни. Уже само имя Август (“умножающий”), пожалованное ему се​на​том в 27 г. до н.э., имело значение некоей божественной силы (nu​men). Оно отличало обычно божество и выделяло Августа из числа простых смертных. Одновременно в сенате ему был по​став​​​лен золотой щит”. (Л.51 т. 2 стр. 191) “В 12 г. до. н.э., ко​гда Август получил жреческий сан великого понтифика, ря​дом с его домом на Платине был построен новый храм богини Ве​сты, так что боги домашнего очага Августа, Веста и пенаты, стали те​перь рассматриваться как боги всего римского госу​дар​ства, а сам он - как глава фамилии в государственном масштабе. Тогда же почитание Августа (Genius Augusti) было возведено в го​су​дар​ственный культ. ... Официальные и частные обеды и пир​ше​ст​ва должны были сопровождаться жертвенными возли​я​ниями в честь Августа. Его статуя была поставлена в храме Мар​са на форуме”. (Л.51 т. 2 стр. 192) “... на императора было пере​не​се​но понятие божественной силы и природы божества, его numen. Если ранее numen прилагалось только к богам, как nu​men Iovis, например, (божественная сила Юпитера), и только в ис​клю​чи​тель​ных случаях - к римскому народу и сенату, то со вре​мени Ав​густа numen отличает и императора, т.е. личность им​пе​ратора стала считаться носителем божественной мощи и си​лы, и, соот​вет​ственно, всеобъемлющих функций божества. Его де​я​ния, его во​ля, проявление его власти расценивались как яв​ле​ния боже​ст​вен​ного характера, и он сам выступал как носитель божест​вен​ной власти. Эту божественную природу император по​лу​чал и вслед​ствие обожествления после смерти, что было ак​цией сена​та, и вследствие того, что каждый здравствующий им​ператор был “сыном божественного” (divi filius) и внуком и пра​в​нуком сво​их божественных предшественников, в действи​тель​ном кров​ном родстве с которыми он, как известно, мог и не состоять и обычно не состоял. Как имеющий божественных пред​​ков, здрав​ствующий император был богом и имел свой nu​men”. (Л.51 т. 2 стр. 192 - 193)

“С императорским культом были связаны многочисленные в Римской империи государственные праздники, длившиеся в те​чение нескольких дней и сопровождавшиеся процессиями, зре​ли​щами и гладиаторскими играми, особенно пышными в самом городе Риме”. (Л.51 т. 2 стр. 199)

“Муниципальными законами колоний разрешалось предло​жить императору занять в городе самую высокую из городских магистратур - префекта квинквеннала или первого квин​квен​на​ла. Император, в свою очередь, мог передать эту должность ко​му - либо из дуумвиров города, позволив ему отправлять ее вме​сто себя. ... Эта имперская идеология, когда даже ремесленная коллегия была обязана в той или иной форме воздавать долж​ное императору и когда обращение к традиционным богам рим​ского пантеона непременно сопровождалось эпитетом Augusta или Augustus, оказывала влияние на атмосферу общественной и интеллектуальной жизни”. (Л.51 т. 2 стр. 201)

Обожествление императора и проявление этого в жизни об​щества, когда практически каждый римлянин так или иначе по​сто​янно сталкивался с этим в своем быту, проявилось в идее па​пизма, некоторые принципы которой заложены именно в культе римских императоров. Унаследован титул “понтифик”, адапти​ро​ван принцип передачи примата избранием, что соответствует рим​скому принципу передачи божественной природы по реше​нию сената. Даже подчинение епископов власти пап очень близ​ко принципу римской империи, когда от имени императора выс​шую городскую должность исполняло назначенное им лицо. А объ​единение в лице папы церковной и светской власти прямо уна​следовано от Рима.
Особенности быта жителей древнего Рима

Особая роль Рима не в малой степени определялась высокой степенью благоустройства города.

Не все знают, что в Риме во II веке по Рождестве Христове было 11 водопроводов, дававших в день до 1,5 млн. м3 воды (от 600 до 900 литров на человека).

Римские бани (термы) представляли собой сооружения с вы​сокой степенью комфорта. Они имели бассейны для купания, по​​мещения для одежды, снабжались водой через водопроводные трубы, имели систему отопления, подогревавшую стены и пол ос​новных гигиенических помещений. В начале IV века в Риме было 800 мелких и 11 больших императорских терм. Самые боль​шие термы Диоклетиана вмещали одновременно 3200 чело​век. Они “служили местом встреч, где обсуждались частные и общественные дела и новости дня. Там были оборудованы ком​наты отдыха, залы для бесед, библиотеки - читальни, помеще​ния для литературных и музыкальных выступлений”. (Л.52 стр. 128 - 129) Банями могли пользоваться практически все горо​жа​не. В обычай вошло ежедневное посещение бань. Л.51 т. 1 стр. 275 - 276)

“Многоэтажных и многоквартирных домов - инсул к концу I в. н.э. насчитывалось 46,5 тыс. В них было 4, 5, а то и более этажей. Потолки высотой более 3 м ... В каждый этаж с улицы вела своя каменная лестница, на каждом этаже были окна, об​ра​щенные на улицу. На улицу были обращены также балконы и портики перед лавками на первом этаже”. (Л.52 стр. 130)

С точки зрения архитектуры и обустройства быта Рим не знал равных себе городов, даже Византий (впоследствии Константи​но​поль) не мог с ним соперничать. (Л.51 т.1 стр. 422)

Высокого уровня развития достигла медицина. Написанный в I веке н.э. Цельсом трактат о медицине в разделе хирургии бли​зок к медицине нового времени. Проводились даже пластические операции на лице. (Л.52 стр. 186)

Римское гражданство

Римское гражданство давало обладателю ряд существенных пре​имуществ. Вспомним Апостола Павла и то, как испугался тысяченачальник, что чуть не подверг римского гражданина те​лесному наказанию. Право обратиться в суд в Риме спасло Апо​стола от неминуемой гибели в Иерусалиме от рук иудеев.

Национальные особенности характера

Рассмотрим национальные особенности римлян и греков. 

Говоря о греках, обычно “возникает мысль о народе бо​гато ода​ренном умственными способностями, со славою зая​вившем се​бя в философии, науке, искусстве, - народе с пламен​ным чув​ством свободы, с ненавистью к тирании, племени рес​пуб​ли​кан​ском по преимуществу”. (Л.56. т.3 стр. 36)

“Скромно, почти в тени является наряду с идеальным греком фигура римлянина, с его ограниченным кругозором, бедностью теоретических начал, слабостью умозрения, с практицизмом ча​сто сухим, с узкою положительностью”. (Л.56. т.3 стр. 36)

“Римляне были недалеки в области умозрения, под пером их мыслителей философские вопросы весьма скоро получали узко практическую постановку; но за то этот народ был силен ад​ми​нистративным, организаторским талантом; он умел властвовать, но умел и управлять”. (Л.56. т.3 стр. 36 - 37)

“У греков в разряде исторических деятелей преобладают лю​ди высокоталантливые; у римлян - более или менее посред​ст​вен​ные; там имеет большее значение гений индивидуума, здесь - сло​жившаяся система”. (Л.56. т.3 стр. 37)

Оказавшись под властью Рима, греки, можно сказать, попали в рабство. “Грека оно просто подавляло: не будучи в силах до​биваться простора открытым путем, он действовал темными сред​ствами, шел к нему окольным путем интриг, заговоров, лу​кавства и мести”. (Л.56. т.3 стр. 38) 

“... эти два классических народа противостоят один другому как более упругий, суровый, прямой и устойчивый - и с другой стороны - более утонченный, мягкий, иногда легкомысленный, не​постоянный уклончивый до лукавства и хитрости, льстиво ис​кательный”. (Л.56. т.3 стр. 38 - 39)

Все эти особенности нашли отражение в формировании цер​ков​ного строя на Западе и во взаимоотношениях Востока и За​пада.

Выводы

Вышеописанные особенности Рима создали городу репутацию самого богатого, красивого, благоустроенного, он представлялся центром мировой государственности и религии. Остальные наро​ды считались варварскими. Их приобщали к римской культуре.

Рим представлялся величайшим городом мира, и эта идея укоренилась в сознании населения Западной Римской Империи.

Отличия в характере греков и римлян наряду с полити​чес​ки​ми притязаниями Византийских императоров отразились не толь​ко на светской политике.

Все эти факторы оказали влияние на отношения Церк​вей.

Особенности Византийской империи

В 395 году происходит разделение Римской Империи на Восточную (Византийскую) и Западную (Римскую).

“Восточные области Римской империи отличались более вы​со​ким уровнем развития экономики, поэтому центр экономи​чес​кой и политической жизни империи все больше перемещался на Восток. В 330 году при императоре Константине I столица им​пе​рии была перенесена в город Византий, получивший название Константинополя. Выбор новой столицы империи объяснялся бла​гоприятным положением города, как в торговом, так и в военно-стратегическом отношении. Константинополь был круп​ней​шим торговым и ремесленным центром империи, городом, куда съезжались купцы из самых отделенных стран мира. ... В IV - VI вв. Восточная Римская или Византийская империя, представ​ляла собой еще крупную державу, игравшую немаловажную роль в международных делах того времени”. (Л.53 т.3 стр. 84)

В 548 году к Византии была присоединена Северная Африка, остававшаяся под ее властью до 698 г., а в 555 году была при​соединена Италия. Правда, значительная часть территории Византии к VIII веку была завоевана и перестала быть частью империи, но государство с централизованным управлением продолжало суще​ствовать и сохранялось до завоевания турками, в то время как государство Западной Римской империи и его управление были разрушены в V веке.

Византия сохраняла способность завоевывать территории да​же до XI века: в середине X века у арабов отвоевана часть Малой Азии, Сирии, Месопотамии, границы государства про​дви​нуты до берегов Тигра и Евфрата, в 1018 г. была покорена Болгария. (см. Л.53 т.3 стр.220)

Культура Византийской Империи

В государстве развивалась наука, медицина, искусство, архи​тектура, литература. В VI был построен Софийский собор в Кон​стантинополе, храмы украшались прекрасными мозаиками. (см. Л.53 т.3 стр. 92 - 93)

Развитие науки и культуры непрерывно продолжалось со вре​мени создания Восточной империи. IX и X века харак​те​ри​зовались активной деятельностью в науке, медицине, литера​ту​ре, философии. В середине IX века в Константинополе была соз​дана высшая школа (на три века раньше, чем на Западе!).
“В области духовной культуры Визан​тия вплоть до XIII в. превосходила Западную Европу. Наиболее ярко это превосходство проявилось в философии, где была жи​ва античная традиция”. (Л.53 т.3 стр. 221 - 222)

“Изобразительное искусство и архитектура в XI - XIII вв. переживали в Византии значительный расцвет”. (Л.53 т.3 стр. 419)








Богословие на Востоке

Непрерывное развитие богословской мысли происходит в течение всего пе​ри​ода существования Византийской империи. Этому способ​ст​во​вал не только высокий уровень развития культуры и фило​со​фии, унаследованный от античных времен, но и вызванная этой же причиной волна ересей, с которыми приходилось стал​ки​ваться восточному христианству.

Непрерывность существования государства, развития науки, ис​кусства, образования создали условия для сохранения пре​ем​ства богословских знаний с древнейших времен.

Самые опасные для христианства ереси были поддержаны свет​​ской властью Византийской империи. Бороться с ложными учениями можно было только силой правильного учения и муче​ническим стоянием за веру, что так же способствовало повы​ше​нию уровня богословских наук.

На Востоке бурно развивалось не только богословие, но и ас​ке​тическая мысль (основные центры формирования монашества находились в Египте и в Малой Азии).

К этому же периоду относится создание огромного коли​че​ст​ва богослужебных текстов и устава.

Особенности Западной Римской империи

После разделения империй глава Западной империи жил уже не в Риме, а в Трире, Милане или Равенне. С этого времени пу​ти развития Восточной и Западной империй стали различными. (Л.53 т.3 стр. 67)

Независимое государство просуществовало недолго. Рим был завоеван вестготами в 410 году. После этого на территории им​перии возникло Тулузское королевство вестготов и началось про​никновение вестготов на Пиренейский полуостров. (Л.53 т.3 стр. 75)

“Во второй половине V века Западная Римская империя со​стояла уже из одних италийских владений”. (Л.53 т.3 стр. 79)

В 774 году Карл Великий захватил среднюю Италию с Римом, и они вошли в состав его империи. (Л.53 т.3 стр. 151)

В 756 г. Пипин Короткий передал папе территории Римской об​ласти и Равеннского экзархата. Так возникло папское госу​дар​​ство или Папская область. (Л.53 т.3 стр. 271)

С 961 года почти на целое столетие папство попало в за​ви​си​мость от германских императоров, призванных на помощь па​пой Иоанном XII. “Папы превратились в их ставленников, а пап​ский престол в игрушку в их руках. ... Германские импе​ра​торы установили, что избранный папа может вступить на пап​ский пре​стол лишь после принесения присяги императору” (Л.53 т.3 стр. 273). С этого времени северная и средняя Италия вошли в состав германского государства, которое в XII веке по​лу​чило название “Священная Римская империя германской на​ции”. (Л.53 т.3 стр. 175)

“Господство германских императоров над Северной и Сред​ней Италией было в значительной мере номинальным... Каж​дый вступавший на престол император был вынужден добывать императорскую корону и власть над Италией при помощи новых завоевательных походов”. (Л.53 т.3 стр. 175)
Культура Западной Римской Империи

Вандалы в 455 году, захватив Рим, уничтожили множество куль​турных ценностей (Л.53 т.3 стр. 80), племена завоевателей жили на уровне первобытно - общинного строя, Рим перестал быть столицей государства. 

Все это привело к резкому спаду в области культуры и об​разования. Центры культурной жизни переместились в запад​ную Европу, но и там она значительно отставала от уровня куль​​туры Византийской империи.

“В V в., несмотря на утверждение христианства, образо​ва​ние, школьная система оставались по существу римскими, язы​ческими. Они придут в упадок лишь к концу VII в. в связи с за​туханием культурной жизни на Западе, вызванным общей раз​ру​хой и опустошительными войнами. В этот период, как ученые язычники, так и просвещенные христиане были больше озабо​че​ны сохранением остатков образованности, которым грозила опас​ность исчезновения в условиях нараставшей варваризации, чем развитием интеллектуального опыта предшествующих поко​ле​ний” (Л.54 стр. 92)

В VI - X вв. образование в Западной Европе находилось в ве​дении Церкви и носило характер духовного просвещения. Ли​ца, чьи знания выходили за его пределы, в этот период являлись редчайшим исключением. Естественные науки не развивались. Под​линные знания о природе подменялись суеверными бред​ня​ми. (Л.53 т.3 стр. 161) Каролингское возрождение не дало су​ще​ственных сдвигов в развитии культуры. Следует отметить ре​фор​му письменности, когда было создано четкое письмо, послу​жившее основой для современного начертания латинских букв. Переписчики украшали рукописи миниатюрами на библейские те​​​мы. Переписывались и рукописи некоторых античных авто​ров, но нередко уничтожались уникальные тексты древних рукописей, а очищенный пергамент использовался для записей монастырских хроник. (Л.53 т.3 стр. 161 - 163)

“Строительная техника на Западе в это время являлась край​не несовершенной. По приказанию Карла Великого при возве​де​нии построек нередко использовались мраморные колонны, ко​то​рые в целом виде вывозились из Италии. Античные памят​ни​ки искусства при этом варварски уничтожались. Однако боль​шая часть возведенных при Карле построек была деревянная и поэтому очень быстро погибла.

“Каролингское возрождение” было весьма кратковременным. Быстрый распад империи не мог не сказаться и в области куль​туры. Современные хронисты, регистрируя жалкое состо​я​ние об​ра​зования в период, последовавший за распадом империи, от​мечали, что королевство франков стало ареной беспокойства и войн, что повсюду кипит междоусобная борьба и что изучение “как священного писания, так и свободных искусств” находится в полном пренебрежении”. (Л.53 т.3 стр. 163)

“Некоторое оживление культурной жизни в Западной Ев​ро​пе, известное под названием “Каролингского возрождения”, ока​залось весьма ограниченным и в пространстве, и во времени. К X в. влияние “Каролингского возрождения” было почти пол​но​стью исчерпано. X и первые десятилетия XI в. представляли кар​тину несомненного культурного упадка. ... Умственная жизнь фак​тически замерла. Количество вновь появляющихся литера​тур​ных произведений резко упало. Резко возросла неграмотность ду​ховенства (не говоря уже о светских феодах). Только в выс​шем слое духовенства еще оставались люди, прошедшие выучку в каролингской школе и располагавшие суммой знаний своей эпо​хи”. (Л.53 т.3 стр. 184)

При монастырях были закрыты “внешние школы”, где обу​ча​лись юноши, не предназначенные для церковной карьеры. Упа​док затронул и переписку книг. Во многих монастырях библи​о​тека состояла из одного шкафа с рукописями. (Л.53 т.3 стр. 185)

Высшие школы в Западной Европе стали появляться только в XII веке. (Л.53 т.3 стр. 356)

Архитектура испытывала влияние арабского и византийского искусства. (Л.53 т.3 стр. 187)

Еще к началу XIII века Италия не представляла собой еди​ного государства. Не было даже единого языка. (Л.53 т.3 стр. 394)

Богословие в Западной Римской Империи

После падения Западной Римской империи резко падает уро​вень образования, а многочисленные войны и перенос столицы из Рима и перемещение центров культуры на запад вызывают за​мирание богословской мысли почти на шесть веков. В это вре​мя на всем Западе появились только несколько известных бого​словов. Нет даже зарождения ересей.

Рим становится провинциальным центром. Создание папской области не изменяет положения.

Смута на папском престоле в X - XI веках не способствовала развитию богословской мысли.

“Латинская апологетика не вышла на тот высокий уровень философской спекуляции, на который уже в III в. поднялась гре​ческая апологетика в лице Климента и Оригена. ... Она была намного теснее связана с собственно римской, латинской, клас​сической культурой. А поскольку эта культура дала свои наи​бо​лее прославленные образцы в области литературно - худо​жест​венной и юридической, латиноязычные апологеты стали преем​ни​ками именно этого направления, и в их апологиях преобладают гуманитарный и юридический аспекты. ... Влияние Латинских апологетов ограничивалось в основном западной частью импе​рии, а в дальнейшем Западной Европой, тогда как влияние гре​ко - язычной апологетики, особенно Юстина, Климента и Ори​гена, прямо или косвенно коснулось обеих частей средизем​но​морского мира. ... Латинская апологетика составила вместе с латинской патристикой IV - V вв. непрерывную линию развития, соответствующую особенностям социально - политического и куль​​турного развития латинского мира той эпохи”. (Л.55 стр. 102 - 103)

“После Августина на латинском Западе наступает продолжи​тельный период духовного бесплодия. Варварские нашествия при​остановили начавшийся ранее процесс идеологического пере​вооружения и заставили от теологических абстракций обра​тить​ся к недвусмысленной проблеме физического выживания. Са​мые основы созданной в предшествующее тысячелетие европей​ской цивилизации оказались под угрозой гибели. Не удиви​тель​но, что философские исследования в этот период резко сокра​ща​ются и приобретают иной по сравнению с предыдущим пери​о​дом характер. Спекулятивное творчество замирает, его место за​ступает воспроизведение и подражание. ... Августином же и за​кан​чивается работа крупномасштабного идеологического син​те​за. На смену ему приходит бухгалтерский формальный анализ и некритическая имитация”. (Л.55 стр. 343)

Этот период упадка предопределил развитие средневековой схоластики и дальнейший отход от учения Христа в Западной Церкви.

Сравнение особенностей богословия на Востоке и Западе в период до XI века

Условия развития богословия на Востоке резко отличались от Западных.

Это было непосредственно связано с концентрацией центров античной культуры на востоке. Именно на востоке образовались основные богословское школы в Александрии, Иерусалиме, Антиохии, Низибии.

Здесь же зародилось большинство ересей, и здесь же состо​ялись практически все Вселенские Соборы.

Мы не обращаем внимания на то, что разработка бого​сло​вия, опровергающего еретические мнения, практически полно​стью совершалась именно на Востоке.

Безусловно, Римская Церковь играла большую роль в борьбе с ересями, но это была роль Церкви, сохранившей истинное уче​ние. Такое положение было обусловлено нахождением вне вла​сти Византийских императоров, поддерживавших еретиков и пре​​​следовавших истинную веру.

На Западе не было своих исторических центров философ​ских школ, что, в свою очередь, обусловило меньшее количество возникавших ересей, а более жесткая каноническая дисциплина позволяла легче с ними справляться своими силами.

Но это обусловило и слабость Западной Церкви, когда ей пришлось самой столкнуться с требованием императоров о вне​се​нии филиокве в Символ Веры. Не имея прочных традиций бо​гословской мысли, в условиях упадка образования и культуры Цер​ковь не смогла дать отпора ереси.

Восточная Церковь прошла тяжелейший путь борьбы с ере​сями, поддерживаемыми светской властью, а Запад не выдержал даже первого слабого натиска в вопросе филиокве.

Нижеприведенная таблица наглядно показывает распре​деле​ние известнейших отцов Церкви. Преобладание Востока даже в единой Империи очевидно. Не внесены представители еретичес​кого богословия, их добавление только увеличило бы список во​сточных богословов, не добавив практически ничего к запад​но​му. Отсутствие еретической богословской мысли на Западе, что само по себе положительный момент, все же свидетельствует о застое в развитии богословия.

После падения Римской империи на Западе практически не появляются светила богословской мысли, в то время как на Востоке они появляются постоянно.

Сложные взаимоотношения светских властей, стремление пап к владычеству над всей Церковью, поддержка папами захват​ни​ческих тенденций западных императоров, направленных на за​х​​ват Византийских земель, не способствовали обмену в области бо​гословских знаний и привели к самоизоляции Римской Цер​к​ви.

	Восток
	Запад

	Афанасий Великий 293 – 373
	Ириней Лионский 130 - 202

	Василий Великий 329 – 379
	Иларий Пиктавийский ум. 367

	Кирилл Иерусалимский 315 - 386
	

	Григорий Богослов 329 - 389
	

	Григорий Нисский 335 - 394
	Амвросий Медиоланский 340 - 397

	Иоанн Златоуст 347 – 407
	Блаженный Иероним 350 - 420

	Кирилл Александрийский ум. 444
	Блаженный Августин 354 - 430

	Блаженный Феодорит 393 - 457
	Лев Великий ум. 461

	Падение Западной Римской империи в 476 году

	Иоанн Лествичник 525 - после 600 
	Боэций 480 - 524 

	Авва Дорофей ум. 620
	Григорий Двоеслов 540 - 604

	Софроний Иерусалимский ум. 641 или 644
	

	Максим Исповедник 582 - 662
	

	Исаак Сирин VII
	

	Анастасий Синаит 640 - 700
	

	Андрей Критский ум. 720 или 726
	Беда Достопочтенный 672 - 735

	Иоанн Дамаскин ум. 780
	

	Косма Маиумский ум. ок. 787 
	

	Феодор Студит 759 – 826
	Эриугена IX в. еретические выводы

	Фотий 820 – 891
	

	Симеон Метафраст ум. 940 или 976
	

	Симеон Новый Богослов ум. 1032
	

	Феофилакт ум. нач. XII в.
	


Выводы

Нахождение основных цент​ров развития науки, философии, искусства на Востоке негативно отра​зи​лось на развитии вероучения на За​па​де, когда Римская Империя распа​лась на две части (Восточ​ную и За​падную). Особенности культуры, пред​​определенные еще античной историей, и исторические судь​бы после разде​ле​ния оказали огромное влияние на форми​ро​ва​ние разных путей развития хри​стианских Церквей и богословия.

КАТОЛИЧЕСКИЙ МЕТОД ФОРМИРОВАНИЯ ВЕРОУЧЕНИЯ
Определяющую роль в расхождении Востока и Запада играет метод формирования вероучения. Именно в нем кроется основ​ная причина несовпадения догматики.

Глубочайшие отличия в методе формирования вероучения пра​​вославия и католицизма, приведшие к созданию сильно отли​чающихся си​стем богословия и строя духовной жизни, своей при​чиной имеют особенности культуры Восточной и Западной Римской Империи, усугубленные историческими судьбами разви​тия государств.

Как уже отмечалось выше, вероучительные школы были со​средоточены на востоке, восток же был местом зарождения и раз​вития античной философии. Падение Западной империи, при​вед​шее к резкому спаду в области культуры, вызвало длительнейший застой в богословии на Западе. Бурное развитие бого​сло​вия на Западе началось приблизительно с XII века и про​ходило в отрыве от Восточной святоотеческой традиции.

Особенности Западной богословской традиции заметны с пер​вых веков христианства и выражаются в характерных чертах ла​​тинской апологетики, оказавшей влияние на католичесий веро​учительный метод:

“1. Латинская апологетика не вышла на тот высокий уровень философской спеку​ля​ции, на который уже в III в. поднялась греческая апологетика в лице Климента и Оригена.

2. Она была намного теснее связана с собственно римской, латинской, классической культурой. А поскольку эта культура да​ла свои наиболее прославленные образцы в области лите​ра​тур​но - художественной и юридической, латиноязычные аполо​геты стали преемниками именно этого направления, и в их апологиях преобладают гуманитарный и юридический аспекты.

3. Она черпала свои немногие философские понятия главным образом из трудов не греческих авторов, а латинских (таких, как Цицерон, Варрон, Музоний Руф, Сенека, Апулей), в сочи​нениях которых преобладала этическая проблематика. Отсюда больший вес “практического” философствования по сравнению со спекулятивным, которое почти полностью отсутствует.

4. Она почти не обращалась к Филону и не имела в своем распоряжении филологически удовлетворительных и автори​тет​но одобренных латинских переводов Библии, что лишило ее воз​можности вплотную заняться экзегетикой, что без труда мог де​лать Ориген, имея текст Септуагинты и опираясь на авторитет Фи​лона. Этим объясняется, что метод символической интер​пре​тации фактически не был известен латиноязычным христианам вплоть до того момента, когда Илларий из Пуатье и Амвросий позаимствовали его у каппадокийцев.

5. Влияние латинских апологетов ограничивалось в основном западной частью империи, а в дальнейшем Западной Европой, тогда как влияние грекоязычной апологетики, особенно Юстина, Климента и Оригена, прямо или косвенно коснулось обеих частей средиземноморского мира.

6. Латинская апологетика составила вместе с латинской пат​ри​стикой IV - V вв. непрерывную линию развития, соответ​ст​вующую особенностям социально - политического и культурного развития латинского мира той эпохи”. (Л.55 стр. 102 - 103)

Под влиянием латинской традиции в условиях предше​ст​вую​щего упадка культуры и языческого ренессанса в средневековой Европе возник католический вероучительный метод - схола​сти​ка. Поразительно, что серьезное влияние на его формирование ока​зали произведения Боэция (канонизирован на западе, как свя​той мученик), ведь в его книге “Сonsolatio”, одной из самых читаемых на Западе в средние века “... нет ни одной ссылки на Библию и христианских классиков, ничего не говорится о Хри​сте и его спасительной миссии и не делается даже никаких по​пы​ток установить связь с христианским теизмом”. (Л.55 стр. 363)

Значительная часть основных принципов схоластического метода есть уже в произведениях Боэция.

Очень большую роль в развитии Западной вероучительной тра​диции сыграло отношение философии и богословия, пони​ма​ние роли философских методов и их места в христианском веро​учении.

Отношение к философии, определяется фразой Боэция: “там, где это возможно, соединяй веру с разумом”. ... Фило​со​фия, по его мнению, не может и не должна подменять теологию; твердость положений веры не зависит от рациональных доказа​тельств. Функцией философии должно быть только прояснение того, что уже установлено верой. ... Но философия имеет право разъяснять, как следует понимать троичность Бога, применяя да​же чисто философские средства. Философии позволительно так​же строить автономные системы рассуждений, если они не противоречат господствующей теологии и направлены на под​креп​ление теологических утверждений”. (Л.55 стр. 367). 

“Ответ, вытекающий из “Сonsolatio” таков: то же, что под фи​лософией и мудростью понимала ранняя схоластика. Фило​со​фия - наставница в теологии; мудрость теоретическая - знание о Боге, о Его отношении к миру и человеку; мудрость практи​чес​кая - покорность провидению. Начало мудрости - вера в Бога и в бессмертие, ее середина - рациональная теология, конец - спа​сение. Философия призвана научить почитанию Бога (I. pr. 4), научить жить согласно небесному распорядку (Ibid. 3), и Сам Бог приобщает ее умам мудрецов”. (Л. 55. стр. 363)

“Боэция, как и большинство схоластиков, почти не волнует про​исхождение тех положений, которые доказываются, лишь бы они были одобрены авторитетом церкви. Вот почему схола​сти​че​ские трактаты нередко больше напоминают хрестоматии по фор​мальной логике, чем произведения религиозного творчества. В этом они даже внешне отличаются от сочинений отцов церкви”. (Л.55 стр. 366)

Подкрепление теологии философией уже исходно предопре​де​ляет отношение к цитатному методу выяснения вероучения, при​знавая его слабым и умаляя авторитет Священного Писания. С другой стороны, философизация вероучения уменьшает воз​мож​ности апологетики, так как невольно отодвигает на второй план авторитет Писания, Слова Божия. На первый план вы​став​ляются человеческие рассуждения, при этом защита вероучения начинает сводиться не к апелляции к вере и Писанию, а к за​щи​те философизированных теорий.

Очень важно отношение схоластики к логике, когда выводы философско-логического характера приобретают самостоятель​ное значение в вероучении без связи с Откровением. (см. Л.55 стр. 373).

Схоластика оказала сильнейшее влияние на развитие латин​ского богословия в средние века и определила его догма​ти​чес​кую структуру на все последующие времена, несмотря на паде​ние роли схоластики.

Восточный вероучительный метод называется патристикой. Рассмотрим отношение патристики и схоластики.

	Патристика
	Схоластика

	Содержание всего вероучения и все догматы находятся толь​ко в Откровении. Суть разви​тия догматики заключается в рас​ши​рении и углублении фор​му​​ли​рования догматов на ос​но​​ва​нии Откровения. Содер​жа​ни​ем Патристики является От​кро​вение, а философия толь​ко метод обработки инфор​ма​ции, заключенной в Открове​нии, с целью уяснения ответов на по​ставленные вопросы.
	Содержание вероучения за​ключено в догматах, уста​нов​ленных отцами, а философия применяется, в основном для выяснения, обоснования и си​стематизации. Разум и От​кровение происходят от Бо​га, между теологией и фило​софией не может быть проти​воречий, а в согласии их уче​ний - доказательство истин​ности обеих.


Разница методов еще и в том, что православие для объ​яс​не​ния догматов в первую очередь использует основания (цитаты) из священного Писания, исходя из принципа подчинения разума Откровению, логическая аргументация и постижение разумом но​сят вторичный характер. Схоластика вводит разум и рациона​лизм в богословие. (См. Л.61 т.2 стр. 658)

Суть метода схоластики:

· философские взгляды играют самостоятельную роль;

· наряду с основаниями из Священного Писания дог​​матическими аргументами являются высказы​ва​ния пап;

· оценка мнения богослова может отодвигать на вто​​рой план поиск в Писании ответа на постав​лен​ный вопрос и выяснение Богооткровенного Учения;

· догматические вопросы подвергаются рационали​сти​​ческому осмыслению;

· рассмотрение вопроса может доходить до абсурд​но​го углубления из-за неумения провести грани​цу между познаваемым разумом и восприни​мае​мым верой;

· построение догматических доказательств не прин​ци​пах юридического права (юризм).

Особенности схоластики сказываются и в наши дни в веро​у​чении Римской Церкви. При рассмотрении ряда догматических воп​росов допускается сосуществование разных мнений, часто взаимоисключающих, рассматривается вопрос, какое из них яв​ляется более или менее точным, допустимым или безопасным, в то время как православная догматика на основании Свя​щен​но​го Писания определяет единственно правильные ответ на постав​ленный вопрос - как учил Христос.

В католицизме оцениваются мнения авторитетных богосло​вов, что может отодвигать на второй план выяснение учения Хри​​ста, в то время как в православии мнение человека не имеет ценности, важно учение Божие. На этот момент нужно обратить внимание, так как переносится акцент с поиска ответа в Пи​са​нии на оценку личных мнений. Возможно, именно здесь кроется идея личного откровения, получаемого теологом, принятая в про​​​тестантизме. Личным мнениям придается самостоятельная цен​ность.

Католическая догматика в значительной мере построена на использовании цитат из Священного Писания, правда, учение святых отцов используется в меньшей мере, чем в православии. Из святоотеческих творений цитируются иногда Западные отцы, большую роль играют мнения авторитетных богословов.

Необходимо отметить, что католики не делают раз​личия между каноническими и неканоническими книгами Свя​​щенного Писания. Неканонические книги называются девтероканоническими и используются наряду с каноническими. (Л.18 стр. 111)

Особо следует выделить папское учительство. Несмотря на дог​матическую необоснованность непогрешимости пап, когда они вещают ex сatedra, это положение позволяет устранить ряд не​верных вероучений, возникающих из-за неправильного вероучительного метода. В этом отношении папское учительство игра​ет положительную роль и является неотъемлемой частью веро​у​чительной системы, как необходимый сдерживающий фактор, прав​да, в ряде случаев именно папы утверждают неверные веро​у​чительные моменты. Высказывания пап являются аргументами в богословии.

Второй Ватиканский Собор (1962 - 1965 гг.) постановил, что рядом со Священным Писанием существует еще и церковное учи​​тельство, причем ни один из трех элементов не может су​ще​ствовать без других. (Л.18 стр. 111)

В отличие от православного вероучения у католиков очень мно​​гие вопросы утверждены на Соборах или решением пап (папское учительство). Сам по себе этот факт не является отрицательным, но важно то, что некоторые из таких постановлений утверждают в качестве дог​мата учение, не имеющее основания в Священном Писании или даже противоречащее Откровению. Постановления католических Соборов (церковное учительство) применяются в качестве аргументов в богословии.

Особенности современного католического метода форми​рова​ния вероучения:
· использование принципов схоластического метода;

· папское учительство;

· церковное учительство;

· цитирование в отрыве от контекста и параллель​ных мест;

· отсутствие обращения к язы​ку, на котором напи​са​ны соответствующие книги Священного Писания;

· использование сравнительно некачественного пере​вода Библии на латинский язык;

· недостаточное использование Предания;

· юризм (юридические выводы являются аргументами в богословии);

· сосуществование разных учений по одному вопро​су.

Сравнение

Требование проповедовать учение Христа и применение фи​ло​софско - логического метода только для анализа Откровения с целью определения учения Христа заключает в себе главный принцип православного богословского метода.

В православии догматы Вселенских Соборов имеют огромный авторитет и обязательность, но их значение определяется не толь​ко тем, что они приняты на Соборах, но еще и полным со​от​ветствием провозглашаемого учения Священному Писанию. Все догматы сформулированы на основе Священного Писания и правильны потому, что так учил Христос и Апостолы. Вселенские Соборы засвидетельствовали, что догматы полностью соответствуют учению Христа и Апостолов. Главной и самодостаточной аргументацией православного вероучения являются цитаты из Библии.
Основное отличие православного метода от католического в том, что в католицизме допускается применение в богословии фи​​лософии в рационалистическом аспекте, как суммы само​сто​я​тельных умозаключений и аргументов, подтверждающих то или иное поло​же​ние, а также папское учительство. У католиков постановления соборов и пап являются аргументами в богословии (в том числе догматическом).
В православии вероучение является правильным, потому что так учил Христос и Апостолы, а Соборы это засвидетельствовали.

В католицизме же вероучение правильно, потому что так решили соборы и папы.
В общем католический вероучительный метод является сла​бым, несет в себе рационализм и способен дать выводы, проти​воречащие Учению Христа. Главная ошибка заключается в том, что не учитывается обязанность проповедовать Учение Христа, а не свои личные убеждения. Богословие насквозь проникнуто ду​хом юризма (не только учение о спасении, но и вся догматика).

Выводы. В любой дискуссии необходимо твердо придер​жи​ваться православного метода выяснения вероучения, основан​но​го на цитировании Священного Писания. Совершенно недопу​сти​мо пускаться в философские и околофилософские рассуж​де​ния, так как даже самая изощренная мудрость века сего не защи​тит Учения Христа. Оно познается только верой и только из Писания и Предания и в этом, и только в этом сила право​сла​вия.

Начав защищать учение православия с помощью философии и логики, ориентированных на человеческий разум, будем обре​чены на полное поражение.

Философско-логический метод должен применяться только при анализе Откровения с целью определения учения Христа, использоваться как технический прием, а не как система умо​за​ключений, выводы которой приобретают самостоятельную цен​ность в качестве аргументов без связи с Откровением.

При​менение фи​ло​софии в качестве самостоятельной системы аргументации в отрыве от Откровения дает возможность оправдать лю​​бое уче​ние, делая челове​ческие рассуждения равно​цен​ными Бо​же​ствен​ной Истине.

Применение философии в рационалистическом аспекте, как суммы самостоятельных умозаключений и аргументов, под​твер​ж​​дающих то или иное положение с точки зрения человеческого разума, озна​чает фак​тический отход от авторитета Священного Писания и пре​вра​щение богословия из науки, выясняющей уче​ние Христа, в область рационалистической философии.

Человеческие учения, не основанные на Писании, не имеют критерия истинности, каковым является только Священное Пи​са​ние Ветхого и Нового Завета, так, как только оно имеет не​пре​рекаемый авторитет.

Схоластический метод с его философствованием, рацио​на​лиз​мом, уважительным отношением к авторитету известных бого​сло​вов и даже авторитет пап в вопросах вероучения, доведенный до крайности, стал основой лютеранского вероучительного ме​тода с индивидуальным откровением исследователя.

ПАПИЗМ И УЧЕНИЕ О ЦЕРКВИ

В формировании папизма огромную роль сыграли истори​чес​кие особенности Римской культуры, религии, особенности жиз​ни в Риме, положение столицы в Империи, отличия в характере латинян и греков, выразившиеся в отношениях между Церквами Востока и Запада.

Возникновение папизма и причины, повлекшие за собой раз​де​ление Церквей, невозможно понять без рассмотрения особен​но​стей развития централизации церковного управления на Во​сто​ке и Западе.

Формирование каноническо - административной структуры Поместных Церквей

Основы церковного управления начали зарождаться в первые века христианства. И с того же времени появились претензии Рим​ской кафедры на первенство в Церкви. Чтобы лучше разо​браться в этом вопросе, необходим краткий обзор церковного уп​рав​ления в первые века христианства.

Особенности прихода первых веков христианства.

Привычные для нас формы церковного устройства появились не сразу. Сначала христианские общины сложились в больших городах. В главе каждого прихода стоял епископ.

Со временем, когда христианство стало переноситься из горо​дов в селения, появлялись небольшие общины с немного​чис​лен​ной паствой, ставить им епископов не имело смысла. Так у церк​вей - матерей стали появляться филиальные церкви. (Л.56 т. 3 стр. 201)

Окормление этих приходов поручалось пресвитерам и даже иногда диаконам. В древние времена все пресвитеры были при кафедральных соборах, а епископы направляли их служить на определенные приходы. Бывали случаи, что пресвитеры направ​лялись не только на совершение одной службы, но и на неделю. Но все пресвитеры были клириками кафедрального собора. (Л.56 т. 3 стр. 202)

Быстрое увеличение числа верующих вне больших городов и нежелание увеличивать число епископий, особенно за счет поставления епископа малочисленным общинам привело к тому, что приход во главе с епископом, как основная форма жизни общины, постепенно был заменен на приход во главе с пресви​те​ром. (Л.56 т. 3 стр. 202 - 203)

Этот переход от одной формы к другой произошел не сразу. Например, в Африке в 419 г. в Карфагене и его окрестностях были приходы, управляемые епископами, но при этом с согласия местного епископа легко открывались новые епископии.

Размеры епископий были неодинаковыми, но они были не​большими. Например, в латинской Африке на одну епископию при​ходилась площадь приблизительно 680 кв. км, то есть квад​рат со стороной 26 км, поэтому епископ, где бы он ни на​хо​дил​ся, мог прибыть в любой приход через шесть часов после какого - либо происшествия. На площади Новгородской губер​нии при таком размере епископий их могло бы расположиться 160.

В то же время в Египте количество епископских кафедр бы​ло значительно меньше, поэтому именно из Александрии исхо​дят самые ранние сведения о зарождении приходов во главе с пре​свитером. (Л.56 т. 3 стр. 204 - 205)

Есть основания полагать, что и в Риме приходы во главе с пресвитером появились в результате умножения паствы и увели​чения числа небольших общин. На это указывает интересный обы​чай, имевший место в Риме.

После освящения епископом св. Даров маленькие частицы св. Тела, называемые “fermentum”, отправлялись во все прихо​ды и в тот же день после освящения Даров на приходе опуска​лись в потир. Это показывало, что верующие на приходах при​ча​щаются той евхаристии, что была совершена непосредственно епископом.

Fermentum отправлялись только в городские приходы, а в загородные не отправлялись. (Л.56 т. 3 стр. 207 - 208) Это свидетельствует о сильнейшей связи приходов с епископией, при​чем эта связь глубже, чем на Востоке, так как носит черты причащения всей церкви от евхаристии, совершенной еписко​пом. На востоке имела место дисциплинарная связь, а Рим уста​но​вил fermentum, что свидетельствует о более глубокой связи прихода с епископом, а также косвенно указывает на отличие в вероучении о роли священнослужителя в совершении Таинств и в учении о характере евхаристической Жертвы.

Главным отличительным моментом христианской общины в первые века было руководство прихода епископом.

Особенности формирования церковного управления

Уже в апостольское время стали складываться основы цер​ков​ного управления. Приходские общины не представляли со​бой конгломерата самостоятельных формирований во главе с епи​с​копом. Они были объединены под началом одного из епи​скопов области.

Основные принципы церковного управления и центра​лиза​ции были заложены Апостолами, об этом свидетельствует 34 апо​стольское правило: “Епископам всякаго народа подобает зна​ти перваго в них, и признавати его яко главу, и ничего пре​вы​шающего их власть не творити без его разсуждения: творити же каждому только то, что касается до его епархии, и до мест к ней принадлежащих. Но и первый ничего да не творит без раз​суж​дения всех. Ибо так будет единомыслие, и прославится Бог о Гос​поде во Святом Духе, Отец и Сын и Святый Дух”. (Л.49 лист 15)

Этим правилом не только устанавливается принцип форми​ро​вания церковных округов, но и указывается на власть первого епископа. Примечательно, что никакой власти над первым епис​ко​пом не указано, а первый епископ управляет коллегиально.

Церковное управление складывалось не везде одинаково. В не​которых местах были свои особенности. Например, переход епи​с​копов с одной кафедры на другую в Африке был запрещен, поэтому на определенном историческом этапе развития центр мит​рополии мог перемещаться в то место, где была кафедра стар​шего по хиротонии епископа, а архив находился в центре го​сударственной провинции, в то время как митрополит жил в другом месте. (Л.56 т. 3 стр. 205)

“Христианство распространялось близким народу путем и пе​реходя от народа к народу, в страну из страны само весьма уже рано как мы заметили организовалось по этим округа. Сущность примитивной организации заключалась, как известно, в том, что во главе христианских общин каждаго округа выступала хри​сти​анская община большого города. Сначала власть покоилась на факте, но затем мало - по - малу превратилась в правовую”. (Л.57 стр. 224 - 225)

При таком церковном устройстве неизбежно должен был об​ра​зоваться центр управления. И такие центры образовывались, но они не простирали своей административной власти за пре​де​лы одной провинции. Всеобщий церковно-административный центр отсутствовал.

Несколько приходов (парикий), управляемых епископами, со​ставляли епархию или митрополичий округ, совпадавший с гра​ницами гражданской провинции. Во главе епархии стоял епи​скоп главного города - митрополит.

Со временем церковное управление усложняется, и помимо глав​ных епископов провинций появляются епископы, управ​ляю​щие делами нескольких провинций, уже имеющих своих мит​ро​политов. Таким образом, со временем создались архиепископии, экзархаты, а потом и патриархаты. Границы этих церковно-административных округов совпадали с границами гражданского ад​министративного деления, но уже не с границами провинций, а с границами более крупных административных образований - диэцезов, включавших несколько провинций. Титул “архиепи​скоп” ко времени Эфесского собора носят предстоятель Римс​кой, Константинопольской, Александрийской и Антиохийской ка​федр. (Л.56 т. 3 стр. 221)

Каждая провинция шла к централизации своим путем, имев​шим местные особенности.

Взаимоотношения между главными епископами

Уже к первому Вселенскому Собору сформировались митро​по​лии, включавшие в себя несколько церковных округов, имев​ших главных епископов.

Между ними особо выделялись по значению римская, Алек​сан​​дрийская и Антиохийская кафедры, но наряду с ними суще​ствовали и митрополичьи кафедры сравнительно небольших про​вин​ций, не находившиеся во власти вышеупомянутых трех епи​скопов и пользовавшихся полной самостоятельностью в своей внутренней жизни.

“Такими епископами в первой половине IV века были: епи​скоп Тарса в Киликии, епископ Кесарии в Каппадокии, епископ Ефеса в Азии, епископ Тира в Финикии, епископ Бостры в Ара​вии, Епископ Едессы в Месопотамии, епископ Неокесарии в Пон​те Полемо​новом, Епископ Анкиры в Галатии, епископ Иконии в Ликаонии и т. д.” ... (Л.57 стр. 225)

“... каждому из этих высших епископов принадлежало право созывать собор из епископов своего округа и вместе право пред​седательствовать на нем, причем в Палестине право предсе​да​тельства принадлежало равномерно двум епископам - епископу Кесарии и епископу Иерусалима. Кроме того, те же епископы совместно с собором избирали и посвящали епископов своего округа. С течением времени право это превратилось во многих цер​ковных провинциях в право назначения епископом большей общины, митрополитом - епископов в более слабыя общины сво​его района. ...

Итак, все высшие епископы, митрополиты, во власти равны и независимы. Каждый из них в отношении епископов своего округа занимает одинаковое положение, но между ними издавна установились отношения старейшинства (τα πρεσβεια), основы​ва​ющиеся, ... на сравнительной древности их церквей, поли​ти​чес​кой важности их городов, а также ... на общецерковном зна​чении общин их для христианства. Во всех этих отношениях ста​рейшим являлся епископ града Божия - Антиохии. Но это преимущество ... было преимуществом чести, но не власти”. (Л.57 стр. 226 - 227)

Власть антиохийского епископа на востоке носила почет​ный, а не правовой характер.

“Итак, к концу III века устройство восточной церкви пред​став​ляется в следующем виде: вся восточная церковь распа​да​ет​ся, соответственно этническим, историческим и друг. особенно​стям составлявшаго ея населения, на известное число больших или меньших округов, во главе которых выступают высшие епископы, митрополиты, с правовою властью. В пределах своего округа каждый из них имеет право созывать собор и пред​се​да​тельствовать на нем, право осуществлять высший надзор под​чи​ненных ему епископов. Рядом с этою властью некоторым из этих высших епископов усваивается некоторое, как бы высшее, преимущественное положение в зависимости от положения и заслуг их общин для всего христианства. Такими епископами яв​ляются, как мы знаем, епископы Рима, Александрии и Антио​хии. Однако это было преимуществом чести, но не власти. De jure они не имели никакой правовой власти вне своих округов. Высшее положение их обнаруживалось в оказании им особой че​сти, заключавшейся в предоставлении им лично председа​тель​ст​во​вать на тех соборах, где они присутствовали, а также в форме известной последовательности в титуловании их имен в официальной переписке, как - то окружныя и соборныя послания”. (Л.57 стр. 237)

На иерархическую систему управления описывает 34 Апо​столь​ское правило, указывая на власть первого епископа над дру​гими в его области, оно же устанавливает основной принцип взаимоотношений епископов, а 35 Апостольское правило ограни​чивает правовую власть епископа его областью. Ни о каком пре​и​муществе Римской кафедры нет ни слова!

Более поздние канонические правила конкретизируют преде​лы правовой власти епископов с учетом изменений в структуре церковного управления.

Власть митрополитов не простиралась за пределы провинции. объем ее можно определить из постановлений Атиохийского по​местного собора 333 года. Митрополит совершал общий надзор за развитием церковной жизни епархии, не стесняя прав мест​ных епископов, имел право визитации, принимал апелляции по де​лам между епископами и жалобы на епископов, председа​тель​ствовал на епархиальном соборе, при поставлении местных епи​скопов созывал собор и утверждал его решение. Ни одно важ​ное дело епархии не могло состояться без его решения. Полно​мочным считался только собор, на котором председательствовал митрополит. Без митрополита епископы не должны составлять со​бор, а митрополит без собора не мог решать вопросов, отно​сящихся ко всей епархии. (Л.56 т. 3 стр. 210 - 211)

Центральные митрополичьи кафедры по значимости выстра​ивались в соответствии с административным значением провин​ци​альных центров: как в гражданском управлении первое место занимал Рим, потом Александрия, а за ней Антиохия, так и в церковном христианском мире: - Рим, Александрия и Антиохия. Утверждение, что роль кафедры, основывалась на ее происхож​дении от Апостолов, не выдерживает критики, так как после раз​грома Иерусалима на первое место должна была бы выдви​нуть​ся Антиохийская кафедра, как основанная Апостолами Петром и Павлом. (Л.56 т. 3 стр. 211 - 212)

Постановления Соборов не указывают на наличие права пер​венствующего епископа одной провинции вмешиваться в дела другой - каждая церковно-административная единица управ​ля​лась своими соборами - и только.

Формы власти и их пределы во взаимоотношениях Церквей

Рассматривая вопросы взаимоотношения Церквей с точки зре​ния формирования папизма, мы обычно не детали​зи​ру​ем фор​му власти, которую исторически имела та или иная кафедра по отношению к другой. На самом деле это очень важный вопрос, препятствующий более полному пониманию от​но​шений между местными церквами христианского мира в пер​вые века христианства. 
Правовая власть включает право главного епископа обла​сти отстранить от должности епископа местной церкви, находя​щейся в его подчинении, поставлять епископов. Но отстранение от должности носит временный характер до соборного решения (в настоящее время подобного рода решения принимает архие​рейский синод, который является малым собором).

Носителем правовой церковной власти области является По​местный Собор.

Первичное решение любого дела принадлежит только собору местной Церкви.

Поместный Собор имеет право рассуждать о “догматах бла​гочестия” (Ап. пр. 37).

Пределы компетенции поместных соборов, указанные во вто​ром правиле II Вселенского Собора, ограничивают правовую власть поместного Собора пределами его церковной области.

Из рассмотрения канонических правил следует, что они ре​гла​ментируют правовую власть епископов, не выходя за пределы митрополий. В более поздние времена каноны указывают два апелляционных центра - для восточных церквей Константинополь, а для западных Рим, что, несомненно, связано с разделением госу​дарства на две империи и развитием церковного управления.

Духовная власть заключается в праве отлучить от обще​ния со своей церковью епископа или местную церковь, но оно не влечет за собой отлучения от кафедры. Нигде в канони​чес​ких правилах она не зафиксирована как таковая, речь идет толь​ко о прекращении общения с еретиками. Причем, это можно рас​сматривать как предварительное предупреждение отступив​шим от истинного вероучения. Даже анафематствование ерети​ков, например, монофизитов, не влекло для них правовых по​след​ствий в виде отлучения от кафедр - прекращалось евхари​стическое общение. Этой властью в полном объеме обладает в настоящее время каждая автокефальная Церковь.

В древности, безусловно, каждая местная церковь могла пре​кратить общение с другой, впавшей в ересь, но для всего хри​сти​анского мира авторитет имело решение главных кафедр, осо​бенно Римской.

Духовная власть не знает границ в христианском мире.

Преимущество чести заключается в праве председа​тель​ства на общих соборах, первое место подписи под совместными церковными актами. Понятие “преимущество чести” введено треть​​​им правилом II Вселенского Собора.

Преимущество чести по своей сути не власть, а упорядочение взаимоотношений при совместных действиях.

Из рассмотрения канонических правил достаточно ясно вид​ны пределы каждого вида власти и субъекты, ею обладавшие. Имен​​но на это следует обратить внимание при рассмотрении исто​​рических корней межцерковных отношений. И каноны в этом рассмотрении являются историческими документами, за​фик​сировавшими характер власти кафедр.
Особенности первенствующих кафедр

Рим.
После уничтожения Иерусалима в 70 году первенствующее ме​сто в христианском мире заняла Римская община.

Особое положение Рима определялось тем, что это была сто​ли​ца империи, имевшая прекрасно налаженное сообщение с про​винциями (см. выше о системе дорого и связи). Рим был как бы сборным пунктом, куда стекалось Предание и известия о веро​ва​ниях местных церквей.

Здесь же было проще всего получить известие о вере Церкви любой провинции, а также узнать, не расходится ли собст​вен​ное вероучение с общепринятым.

Возвышение Римской кафедры определялось ее положением, как кафедры столицы империи. (см. Л.56 т. 3 стр. 252 - 253)

Являясь первенствующей общиной, Рим заботился об общи​нах христианского мира и эта забота, главным образом, заклю​чалась в материальной поддержке.

Важную роль играл Рим в сохранении и распространении ве​ро​учения. Именно сюда направляются представители разных уче​ний, в том числе еретических, для получения признания сво​их взглядов. Отвержение учений Римом означало отвержение их всей Церковью.

Именно в Римской Церкви и в находящихся в ее подчинении Итальянских Церквах возникла правовая власть епископа. Рим​ский епископ мог смещать с кафедры епископа подчиненной ему общины.

Но эта правовая власть не распространялась на общины вне Италии.

На общины вне Италии распространялась духовная власть Рим​ского епископа, который мог отлучить от общения с Рим​ской Церковью епископа любой другой Церкви, но не мог отлу​чить его от кафедры. Это могла сделать только сама община от​лученного от общения с Римским епископом. И есть достаточно случаев, когда отлучение от общения с Римом не влекло за со​бой отлучения от кафедры.

См. Л.57 стр.189 - 199.

“Кроме римского, в Италии не было никакого другого собо​ра. В этой области власть римскаго епископа имела правовую силу. С начала III века эта власть заключает в себе 1) власть со​зывать соборы италианских епископов с правом председатель​ствовать на них и 2) власть назначать и смещать с должности епископов Италии и близлежащих островов. 

С этого времени власть римскаго епископа по характеру как бы раздваивается. В Италии ему принадлежит правовая власть, напротив, во всей прочей части церкви только духовная. По сво​ему почетному положению римский епископ был первым епи​ско​пом всей христианской церкви”. (Л.57 стр. 196)

Одна из важнейших особенностей Римской Церкви - отсут​ст​вие собственной богословской или катехитической школы в смы​с​​ле центра богословской мысли. Рим был центром сбора вероу​че​​ния, возможно, какой - то систематизации, был местом узна​ва​​ния истины, разработанной в другом месте. Римская Церковь име​ла святых отцов мирового значения, но это были одиночные светила на церковном небосклоне, а школы не было.

Немаловажен факт, что Западные отцы творили в разных го​родах: Иппон, Стридон, Лион, Рим, но центра сосредоточения на​учной мысли у них не было.

Власть Римской Церкви не распространялась на всю Запад​ную Европу, в первые века она не выходила за пределы Ита​лии, а в Европе существовали самостоятельные Церкви, не под​чи​нявшиеся правовой власти Римского епископа. (см. Л.56 т.3 стр. 248 - 273)

Александрия.
“Египет в системе административнаго управления Римской им​перии являлся как бы государством в государстве. Столицею его была Александрия. Во все до константиновское время она яв​лялась вторым городом всей Римской империи, первым на во​стоке и бесспорно первым торговым городом мира. В цветущее вре​мя число ея жителей доходило до полмиллиона человек. ... Александрия была центром иудейской диаспоры. ... Наконец, Александрия являлась центром греческой образованности. В ея знаменитой библиотеке хранилось драгоценное собрание книг все​го мира, привлекавшее отовсюду ученых. Рядом с ней нахо​дился Музей, эта академия наук, цель котораго заключалась в раз​витии науки и распространении просвещения. Христианство в Александрию проникло весьма рано. По преданию евангелист Марк здесь проповедал Евангелие. ... Христианство скоро наш​ло здесь отклик в сердцах народа и получило широкое распро​странение. ... Исходным пунктом была Александрия. ... Явившись, таким образом, материнскою общиною для всех христи​ан​ских общин Египта и прилегающих стран, Александрия между ни​ми заняла первенствующее положение. Апостольское проис​хож​дение, сила, величина и богатство самой общины, а также ея роль в деле распространения христианства в Египте - были теми факторами, которые выдвигали александрийскую общину на пер​вое место. К этому надо присовокупить полное отсутствие кон​куренции со стороны прочих общин Египта, являвшихся в сравнении с великой Александрией и в политическом и числен​ном отношении совершенно слабыми и ничтожными. Так сво​бод​но и без всякой натяжки образовался мало - по - малу цер​ков​ный округ, центром которого была Александрия”. (Л.57 стр. 199 - 201)

“... Египет со включением сопредельных стран в церковном отношении представлял одну провинцию, во главе которой сто​яла христианская община столицы всего края - Александрии.

С образованием единоличного епископата эта иерархия об​щин превращается в иерархию епископов. Опираясь на высшее положение своей общины, Александрийский епископ фактически делается главою всех христианских общин всего Египта и Ли​вии”. (Л.57 стр. 202)

“Фигура александрийского епископа появляется на страни​цах общецерковной истории. Почвой на которой покоится их об​щецерковное положение, является значение александрийской катехизаторской школы и процветавшего в ней богословского на​прав​ления”. (Л.57 стр. 204)

“Школа дает александрийскому иерарху такое оружие, кото​ра​го не имел ни один епископ того времени. Мы говорим о хри​стианской науке. Александрийская школа создала для Церкви дог​матику, и теологию, научила ее ученой экзегезе, дала ей на​уч​ное самосознание, помогла уничтожить еретические школы, раз​решила главные догматическия проблемы будущаго и превра​тила древнехристианский - энтузиастически - аскетический дух в аскетически - созерцательный. Опиравшийся на христианскую на​уку голос александрийского епископа приобрел громадный вес во всех важнейших вопросах того времени. Значение алек​сан​дрийского епископа не ограничивалось одним Египтом. Нрав​ственное влияние его распространялось на всю вселенную. Не было ни одного важного вопроса в Церкви, который бы с этого времени был решен помимо Александрии”. (Л.57 стр. 206)

“Все епископы, пресвитеры и диаконы всего Египта и при​ле​гающих стран - суть клирики александрийскаго епископа. По край​ней мере, так называет всех сторонников Афанасия Вели​ко​го император Констанций ... Все епископы этих стран нахо​ди​лись во власти епископа александрийскаго и от него одного по​лу​чали приказания по всем сторонам церковной жизни ... “. (Л.57 стр. 222)

“... александрийской епископ был главою Египта. Для всех египетских епископов он, ... был: “великий епископ и отец” ... Это был, по-видимому, его оффициальный титул. Напротив, под​чиненных ему епископов александрийский иерарх величал в сво​ей переписке словом , сын: - обращение, несвойственное да​же римскому епископу в отношении италианских епископов”. (Л.57 стр. 221 - 222)

Власть Александрийского епископа над епископами, находив​шимися в его подчинении была настолько велика, что “Убежде​ние в главенстве александрийскаго епископа было убеждением всех епископов египетских, и когда Диоскор александрийский впал в ересь, египетские епископы оказались как бы без вождя. Без Александрийскаго епископа они отказывались подписать οροζ Халкидонского собора на том основании, что они все де​лали под руководством своего архиепископа александрийскаго. И отказались не только сторонники Диоскора, но даже и про​тив​ники его”. (Л.56 т. 3 стр. 242) “Те отказались, ссылаясь на то, что их могут убить за подписку томоса. Вместе с тем заяв​ля​ли, что они не противятся собору и подпишут томос в том слу​чае, если его подпишет вновь избранный архиепископ, без воли которого, по их словам, они ничего не могли предпринять. ... На последнем заседании было решено освободить их от под​пис​ки томоса до времени избрания архиепископа”. (Л.56 т. 4 стр. 300)

Антиохия.

С гражданской точки зрения Антиохия имела огромное зна​че​ние в Римской империи. При затруднениях в престолонасле​дии сирийские правители небезуспешно претендовали на пре​стол, так что императоры даже разделяют провинцию и войска, в ней расположенные, на две части и отделяют от Сирии бога​тые провинции. (Л.57 стр. 253 - 254)

“Антиохия была третьим городом Римской империи. Насе​ле​ние ея простиралось до 200 000 человек. “Она была царицей Си​рии” и столицей востока” -  по выраже​нию Евсевия. ... Во времена Диодора и Златоуста Антиохия бы​ла уже христианским городом. К одной только главной церкви Антиохии принадлежало в это время 100 000 прихожан”. (Л.57 стр. 229)

Но это не стало причиной возвышения кафедры, так как еще в середине III века Антиохийский епископ не играет видной ро​ли в христианстве, но уже во второй половине III века он зани​мает третье место в христианском мире. Причины этого две: - по​литические обстоятельства второй половины III века, когда Антиохия сделалась центром всего Востока и возникновение Ан​тиохийской богословской школы. (Л.57 стр. 229 - 235)

“Только с появлением пресвитера Лукиана (( 311) и его уче​наго современника пресвитера Дорофея начинается полный расцвет школы, и она путем научного экзегеза создает в богословии то направление, которое получило наименование антиохийского. Путем точнаго изследования источников христианского знания она победила ереси и дала в руки антиохийскаго епископа могу​чее орудие, заключавшееся в научно разработанном богословии. Стоя на почве последняго антиохийский епископ смело мог вы​ска​зывать свое мнение и его голос, научно обоснованный, ав​то​ритетно звучал во всей Церкви”. (Л.57 стр. 236)

“С давних пор, как мы видели, благодаря своему апостоль​ско​му происхождению и величие своей общины Антиохия сде​ла​лась центром весьма значительного круга христианских общин. Ока​зывая в его пределах вспомощствование более слабым общи​нам и владея властью в отношении церковной рецепции, она за​ня​ла здесь высшее иерархическое положение. С развитием еди​ноличного епископата отношения эти были унаследованы антио​хийскими епископами. Так сложилась фактически высшая власть антиохийскаго епископа”. (Л.57 стр. 223)

“... к половине III века антиохийский епископ является уже на​стоящим митрополитом с такою же властью над своим окру​гом, какую осуществлял епископ Рима над Италией, а епископ Алек​сандрии над Египтом”. (Л.57 стр. 223 - 224)

Выводы.

Три главные кафедры выдвинулись на основании своего по​ло​жения как важнейших и крупнейших городов империи.

Особенности положения Рима объясняются, тем, что он яв​лял​ся столицей, имевшей хорошо налаженную связь с провин​ци​ями. По сравнению с другими двумя центрами христианства он уступал в развитии богословской мысли, будучи всего лишь сбор​ным пунктом вероучения, что отразилось на всем последу​ю​щем ходе развития Римской Церкви.

Церковное управление на Востоке после разделения империи

После разделения империи на две части развитие церковного управления пошло разными путями. Ко времени издания Миланского эдикта в Римской империи уже сложилась церковно-административная система, не имевшая существенных отличий на Востоке и Западе. Главные кафедры имели правовую власть только в пределах своих округов. Наравне с ними существо​ва​ли меньшие церковные округа, предстоятели которых в своих пре​делах имели власть не меньшую, чем митрополиты главных церк​вей.

После разделения империи развитие церковного управления на Востоке и Западе пошло разными путями. В связи с возник​шим папизмом необходимо сказать несколько слов о том, что пред​ставляла собой Церковь Христова в разных частях госу​дар​ства.
Исторически сформировавшиеся центры христианства на Во​стоке были представлены двумя кафедрами Александрийской и Антиохийской, но наравне с ними было много малых церквей, 
Александрийская кафедра
Наибольшим по территории церковным округом управлял Алек​сандрийский епископ. В этот округ входили: Египет, Ли​вия, Фиваида, Пентаполь (Л.57 стр. 201, 204, 215 - 216).

Антиохийская кафедра
Меньший по территории, но густонаселенный церковный ок​руг находился под управлением Антиохийского епископа. В го​су​дарственном административном делении он назывался провин​цией Келе - Сирия (Л.57 стр. 225).

Другие независимые Церкви
Апостольская проповедь наиболее интенсивно совершалась в во​сточной части Римской империи, поэтому там было много ка​федр, имевших в основе проповедь Апостолов.

Свою роль сыграло большое количество территориальных и на​циональных округов в передней и Малой Азии. (Л.57 стр. 224 - 226) 

Пути централизация на Востоке после разделения империи

Кафедры главных епископов располагались в центрах про​вин​ций. Это были такие города, как: Александрия, Антиохия, Тарс в Киликии, Кесария в Капподокии, Ефес в Азии, Тир в Фи​никии, Бостра в Аравии, Едесса в Мессопотамии, Неоке​са​рия в Понте Полемоновом, Анкира в Галатии, Икония в Ликао​нии, Кесария и Элия (Иерусалим) в Палестине и т. д. (Л.57 стр. 225 - 226)

Развитие церковной жизни не привело к подавлению само​сто​ятельности малых церквей. Искусственное создание Константи​но​польского патриархата не привело к подчинению патриарху но​вого Рима основных центров христианства - Александрии и Ан​ти​охии, и даже малые церкви сохранили свои права. В ре​зуль​тате, в наши дни православный восток представляет собой общ​ность братских автокефальных Церквей.

Важную роль в отношениях Восточной и Западной церквей играл Константинопольский патриархат. Поэтому несколько слов об истории его зарождения.

Константинопольский патриархат.

Особенностью этого патриархата является его возникновение без каких - либо исторических корней. Только перенесение сто​лицы в Византий вызвало его к жизни.

Город не был даже епархиальным центром, так что Констан​ти​нопольский епископ не имел права созвать собор для решения дел.

Вопросы церковной жизни решались синодом, составленным из епископов, которые по каким - либо причинам находились в столице.

Таково было начало!

Но уже при Златоусте права Константинопольской кафедры рас​пространяются на Фракию с 6 провинциями.

Ко времени Халкидонского Собора (451г.) Константинополь распространил свою правовую власть на три диэцеза: Фра​кий​ский, Асийский, Понтийский. Собор это положение утвердил. (см. Л.56 т.3 стр. 223 - 236)

Константинопольский патриархат возник из ничтожества. (Л.56 т.3 стр. 254) Распространение правовой власти патриарха со​вер​шалось не путем естественного развития христианства проповедью и созданием новых епископий миссионерами, а через подчинение уже существующих церквей с нарушением их прав.

Захватнические тенденции резко осложнили отношения с Рим​ской Церковью, немало способствовали разрыву отношений между Востоком и Западом, правда, это разрыв был неизбежен.

От этой тенденции Константинопольский патриархат не мо​жет освободиться до сих пор, хотя и снова вернулся к изна​чаль​ному состоянию ничтожества. Стремление держать в своей юрис​дик​ции православную диаспору мешает росту Поместных авто​ке​фальных Церквей и нарушает межправославное согласие.

Особенности централизации церковного управления на Западе после разделения империи

Западная часть Римской империи в отношении церковного уп​равления отличалась от восточной тем, что там была только од​на большая Церковь - Римская, а других самостоятельных церк​вей было меньше.

На церковный строй Запада огромное влияние оказали прин​ци​пы, заложенные в идее государственного устройства Римской им​перии.

Распространение правовой власти Римской кафедры на Церк​ви Запада происходило среди народов, сроднившихся с мыслью о первенствующей роли Рима. (Л.56 т.3 стр. 248)

Римские епископы имели огромный общепризнанный автори​тет в христианском мире, выступали в роли первого иерарха.

Для большей части Западных Церквей это была Матерь Цер​ковь. Предание о происхождении некоторых Церквей Запада с Во​стока было забыто к началу V века. К этому же времени уже устоялся миф о том, что во всей Италии, Галлии, Испании, Аф​рике проповедовал только Апостол Петр. (Л.56 т.3 стр. 254 - 255)

Раннее появление учения о Римском примате и его принятие рядом Церквей Запада ослабило основания для борьбы местных Церквей за свою автокефалию. Борьба за самостоятельность велась не на почве твердых логических оснований, а на основа​нии фактического положения дел. (Л.56 т.3 стр. 315)

Все вышеприведенные факторы способствовали распростра​не​нию правовой власти Римской Церкви на все Церкви Запада, в результате чего к VII веку почти полностью завершился про​цесс объединения всех Западных Церквей под юрисдикцию Ри​ма. 

У многих сложилось совершенно необоснованное мнение, что Римская Церковь была самой большой не только в отношении количества христиан, но и в территориальном отношении. Это от​нюдь не так.

На Западе были большие самостоятельные Церкви, центры ко​торых так же находились в крупных городах.

Римская кафедра
Римский епископ управлял церквами только в Италии, и на ближайших островах (Л.57 стр. 195 - 196). Подвластная терри​тория меньше территории Александрийской Церкви.

Медиоланская кафедра
Основана Апостолом Варнавой. Медиолан был резиденцией императора. Управляется своим собором, решения которого в Ри​ме не утверждаются. Медиоланские епископы не утвержда​ют​ся в Риме. Подчинена Риму во время лангобардского владыче​ст​ва Григорием Великим (†604). (Л.56 т.3 стр. 260)

Аквилейская кафедра
Основана Апостолом Марком. Митрополиты носили даже ти​тул патриарха. Формально подчинилась в 698 году, но предания об автокефальности сохранялись до XI века. (Л.56 т.3 стр. 261)

Равеннская кафедра
Возвысилась с 408 года, когда Гонорий перенес туда столицу в связи с угрозой нашествия вестготов. Наибольшего расцвета достигла в VII веке. (Л.56 т.3 стр. 261)

Фессалоникская кафедра
Апостол Павел писал послание к Фессалоникийцам. Древ​ней​шая Церковь. Подчинилась Риму в середине IV века. Присое​ди​нение было в значительной мере вызвано стремлением сохра​нить большую независимость - Рим дальше, чем Константи​но​поль. Насильственно присоединена к востоку в 732 году. (Л.56 т.3 стр. 262)

Испания
Подчинялась власти Рима с раннего времени. (Л.56 т.3 стр. 263)

Галлия
Независимая Церковь, весьма дорожившая своей независимостью. Потеря самостоятельности началась с середины V века. Управлялась своими соборами. (Л.56 т.3 стр. 263 - 267)

Карфагенская кафедра
Стойко отстаивала свои права. Подчинение Риму началось с 429 года в связи с вандальским завоеванием. Управлялась свои​ми соборами. (Л.56 т.3 стр. 267 - 273)

Любые посягательства Константинополя на распространение своего влияния на подвластные Риму Церкви вызывало резкое ухудшение отношений Востока и Запада.
История зарождение папизма

Папизм явление в Церкви очень древнее, но нет точного оп​ределения, что же такое. По мере развития церковной жизни власть пап претерпевала изменения, и само понятие папизма по​лу​чало более или менее широкое содержание. Поэтому пред​став​ляется более правильным не перечислять права папы Римского, а дать общее определение явления, как такового, а содержание подробно рассмотреть отдельно.

Как уже отмечалось выше, Римский епископ в древней Церкви имел:

· общепризнанную духовную власть;

· преимущество чести.

Не имел он только правовой власти за пределами своего цер​ковного округа - Италии и островов.

Римский епископ распространял свою правовую власть за пре​делы своей Церкви. На это он не имел права. Именно в этом суть всех нестроений в христианстве, связанных с отношениями Церквей. Поэтому представляется правильной следующая фор​му​лировка:

Папизм, как явление, представляет собой с дог​ма​тической точки зрения присвоение полномочий на​ме​стника Христа, а в области канонической стрем​ление присвоить духовную власть только Римскому епископу и распространить его правовую власть на весь Христианский мир.

Само содержание этой власти - второстепенный момент, не отражающий сути явления папизма.

Романская идеология, заключавшая в себе идею Рима, как сто​лицы вселенной, объединение в лице императора не только свет​ской власти, но и божественной была адаптирована Римской Церковью, которая усвоила основные принципы, лежавшие в ос​нове Римского государства и даже применила их в церковном устройстве. (см. Л.56 т.3 стр. 248) Немало этому должен был способствовать уровень жизни, заметно отличавшийся от других городов империи, а также положение города, как центра, куда стекалась вся информация из провинций. Римский епископ усвоил титул “понтифик”, принадлежавший императору, как богу, а со временем папы стали претендовать и на светскую власть. Слабое развитие культуры в языческие времена отразилось на уровне бо​гословской мысли. Принцип правления магистратом древ​не​рим​ского города от лица императора нашел отражение во взаи​мо​отношениях папы и епископов.

Римская Церковь была самой авторитетной Церковью среди древних христианских Церквей, а в вопросах вероучения в пер​вые века было безопаснее всего следовать практике Римской Церк​ви, иначе можно было оказаться вне общения со всем хри​сти​анским миром. Авторитет Римской кафедры был чрезвы​чай​но высок. (Л.56 т.3 стр. 254)

На протяжении столетий незаметно росла власть пап, их при​тязания на власть во всем христианском мире. Эти тенденции стали проявляться с первых веков и нарастали со временем. Обыч​но папизм рассматривается как уже сформировавшаяся те​ория, но для лучшего понимания причин разрыва между Церк​вами рассмотрим ход развития папизма.

I ВЕК.
Во времена Апостольские первенствующую роль играла Иеру​салимская Церковь. После падения Иерусалима в 70 году началось возвышение Римской Церкви, как уже упоминалось выше, причиной было положение города, как столицы государ​ства. Община стала первенствующей в христианском мире.

II - III ВЕК.
“Все великие вопросы учения, которые возникали во II - III ве​ке находили в Риме свое решение для всей церкви. Сюда на​правились вожди гностицизма - Маркион и Валентин - ища при​знания своего учения. Сюда же и с тою же целью явились во второй половине II века малоазиатские монтанисты. Отклонение гнозиса и монтанизма Римом, являлось отклонением их во всей церкви”. (Л.57 стр. 190)

Очень важна история учения об апостольском преемстве. Осо​бенностью жизни древнехристианского мира было отсутствие раз​работанного вероучения по важнейшим вопросам. Приняв от Апостолов в Предании порядок совершения таинств, иногда да​же не осознавая, что совершается Таинство (как это было с Та​ин​ством Брака, учение о котором относится к VIII - IX веку), Церковь со временем по мере необходимости разрабатывала со​ответствующее учение. Так было и с учением об Апостольском преемстве. Оно сформировалось в Риме.

“... около половины II века развилось римское предание, ви​дящее в ап. Петре - основателя римского епископата. Вполне со​гласно с этим кругом мыслей около того же времени или не​много позднее явился римский епископский лист, который ряд рим​ских епископов производит от ап. Петра. Ап. Петр был пер​вым римским епископом. За ним последовали прочие. Всякий по​следующий епископ вступает на то место, которое занимал его предшественник или другими словами он занимает должность, как преемник своего предшественника. Отсюда всякий римский епископ является посредственно преемником перваго римского епископа, именно ап. Петра. Но вместо кого - же выступает ап. Петр? Никого другого, как самого Господа Христа. Поэтому римский епископ - наместник Христа и есть единственный истин​ный наместник Христа в своей общине, так как он явля​ет​ся единственным преемником и наместником ап. Петра.

Учение это обобщенное Иринеем и Тертуллианом в том смыс​ле, что не только римский, но и всякий епископ занимает loсum magisterii apostolorum, было окончательно для запада форму​ли​ровано в половине III века Киприаном, признавшим, что всякий епископ, подобно римскому, есть преемник апостола Петра и вла​деет епископатом последняго. Таким образом, не только doсtrina apostolorum, но и potestas apostolorum, сделались соб​ст​венностью епископской должности.

Возникнув на западе, учение об апостольком преемстве епи​скопов, перешло на восток и в течение более или менее продол​жи​тельного времени в несколько видоизмененном виде было здесь повсеместно усвоено. Изменение это заключалось в том, что личность апостола Петра отступила на второй план, и вместо преемства от апостола Петра явилось общее преемство от апо​сто​лов. К половине III века рецепцию этого учения можно на во​стоке считать законченной”. (Л.57 стр. 125 - 127)

Римское учение об апостольском преемстве, как преемстве от Апостола Петра стало идеологической основой папизма.

Ориген полемизирует по вопросу примата Апостола Петра и от​вергает это учение. (Л.56 т.3 стр. 275 - 276)

Вышесказанное позволяет сделать вывод о том, что уже в пе​риод II - III века папизм интенсивно зарождался.

IV ВЕК.

343 год. Сердикский Собор принимает 3 правило, по кото​ро​му Римский епископ получает право апелляции. Это Собор пла​нировался, как вселенский, но состоялся как преимущественно западный. Это правило является выражением проявления при​тязаний на правовую власть во всей Церкви.

V ВЕК.

440 - 461 понтификат папы Льва Великого. Именно он ясно сформулировал теорию папизма, которую излагал, главным об​ра​зом, в проповедях, произносимых в годовщины его хиротонии перед собравшимися епископами см. Л.56 т.3 стр. 280 - 286.

Теоретические положения:
· Апостол Петр есть prinсeps apostolorum: - принцепс всего чина апостолов, превосходящий всех других по власти.

· Апостол Петр есть основание всей Церкви, он сам опирается на несокрушимую крепость единаго осно​вания, Христа, Апостол Петр воспринят в теснейшее общение нераздельнаго единства со Христом и пред​ставляет посредство между Христом и всей Цер​ко​вью, он связан с Церковью, как голова с телом и только через него благодать передается на самих Апостолов и на все тело Церкви.

· Апостол Петр примас всех епископов.

· Римская Церковь в лице нового епископа Рима при​нимает Петра на кафедре Петровой, Петр говорит устами своих преемников.

· Нравственное достоинство не оскудевает в преемниках Апостола, несмотря на их нравственные личные недостатки.

· Суд над Римским епископом не нужен: - его недо​статки покрываются достоинствами Ап. Петра.

· Римская кафедра - духовный центр всего мира.

· Удаляющийся от Римской Церкви ставит себя вне Таинственного Тела Церкви.

· Посягающий на авторитет римского епископа и не​по​винующийся Апостольскому престолу не подчи​ня​ет​ся Апостолу Петру.

· Отвергающий власть и первенство Апостола Петра сам себя низвергает в преисподнюю.

Эти положения мало в чем изменились до наших дней.

VI ВЕК.

Во время Византийского владычества в Италии Римские епи​скопы назначались Византийским императором. Были случаи, ко​гда императоры смещали пап и даже отправляли их в изг​на​ние.

VII ВЕК.

Папа находится в сильной зависимости от Византийского им​ператора. До 685 года папу утверждает Византийский импе​рато​ра, а с 685 года утверждает экзарх (титул наместника провин​ции Византийской империи). Большинство пап VII века греки и сирийцы. Императоры принуждают пап к иконоборчеству, что под​толкнуло Рим к союзу с лангобардами, и явилось причиной потери влияния Востока на папский престол.

Составлен подложный документ - “Дарственная Констан​ти​на”, которым император Константин навеки передает папе власть над Римом. Папа получает императорские власть и по​че​сти, включая пурпурное одеяние, диадему, скипетр, и т.д., все про​винции, местности и города Рима и Италии, первенство по отношению к четырем патриархатам и вообще ко всем Церквам, дарованы привилегии Римскому духовенству. Сомнения в под​лин​ности появились в XV веке.

Папа помазал на царство франкского короля Пипина Корот​кого и двух его сыновей, за что в 756 году во власть пап пе​ре​да​на часть Италии, получившую название “папская область”. Па​па превращается в светского монарха, в его лице соединяется высшая светская и духовная власть, как это было в Римской Им​перии до императора Константина. Однако, именно светская власть положила начало борьбе за папский престол, в которую включились светские лица. Эта борьба вызвал много нестроений на Римской кафедре.

IX ВЕК.
В 800 году пап коронует Карла Великого, занявшего место Византийского императора по отношению к папе.

Составлены лжеисидоровы декреталии - сборник церковно-канонических документов, из которых следует, что папская власть выше всего на свете, ей должны подчиняться не только митрополиты и епископы, но даже соборы и императоры. В этот сборник была включена и дарственная Константина. На осно​ва​нии этих документов утверждена власть пап над странами Запа​да. Во время нестроений на Константинопольском патриаршем престоле при патриархах Игнатии и Фотии предпринята по​пыт​ка распространить власть пап на Восток.

X - XI ВЕКА.

Большинство пап в промежуток с 882 по 1046 безнрав​ст​вен​ны и ничтожны. (Л.61 т.2 стр. 286)

Папа присягает на верность Германскому императору. (Л.53 т.3 стр. 273)

На папском престоле смута, которая завершается в середине XI века. Предпринятая попытка подчинения Восточной Церкви Ри​му приводит к разделению Церквей.

См. Л.61 т.2 стр. 284 - 287; Л.18 стр. 42 - 44.

Роль Востока в формировании папизма

Особенностью отношений Востока и Запада является разный взгляд Церквей на принципы взаимоотношения.

Восток, состоявший из семьи самостоятельных Церквей, не был знаком с притязаниями пап на верховенство (или просто не хо​тел обращать на них внимание) и относился к Римской Церк​ви, как к самой авторитетной в христианском мире. При реше​нии всех сложных вопросов часто следовали обращения на За​пад. Все взаимоотношения рассматривались на уровне отноше​ний между равноправными субъектами. От Римских претензий или просто отмахивались, или обходили их с помощью утон​чен​ной восточной дипломатии, причем часто весьма неудачно. (Л.56 т.3 стр. 315 - 318)

Запад, который с самых начал зарождения христианства в Ри​ме имел идею превосходства, целенаправленно стремился под​чинить своей власти весь христианский мир. Все моменты взаи​мо​отношений рассматривались с точки зрения юридических пре​цедентов проявления власти Римского епископа над другими Церк​вами. Прецеденты сознательно формировались, и отноше​ни​ям придавался такой характер, что папа выступал не в качестве равноправного брата, а в качестве господина, наделенного осо​бой властью. Все тщательно фиксировалось и потом исполь​зо​валось.
Совместное решение вопросов церковной жизни
Участие Рима в делах Востока

Практически все важнейшие события на востоке - ереси, рас​колы, споры из-за занятия кафедр проходили с деятельным уча​стием Рима. Почти всюду присутствуют легаты и авторитетно вы​сказывают свое мнение.

Этому способствовало то, что “Восточные императоры были старейшими в империи. Папы отправляли в Константинополь ре​ферендариев и апокрисариев для докладов императору или его министру о церковных делах запада. Папы через них были хорошо осведомлены о константинопольских патриархах и о жиз​ни на востоке”. (Л.56 т.3 стр. 289) Таких представителей име​ли и другие значительные епископы. Положение представи​те​лей было в значительной степени гражданское, их можно бы​ло назвать агентами при константинопольском дворе и, в оп​ре​деленной степени, при константинопольском епископе. (Л.56 т.3 стр. 306)

Римские епископы не принимали личного участия во Все​лен​ских Соборах. “... из своего систематическаго уклонения от уча​стия во вселенских соборах римские епископы создают специ​аль​ную привилегию апостольскаго престола. И, однако же, на во​стоке не делают никакой серьезной попытки обязать пап явиться на собор и таким образом дать им почувствовать, что они равны дру​гим епископам. Напротив, легаты папские являются на со​бо​ры с невозможными инструкциями, не как братья, а как судьи, и их окружают всевозможным почетом”. (Л.56 т.3 стр. 318)

Когда папу Льва пригласили на Халкидонский Собор, “... он не явился по тем же побуждениям, по которым уклонился от уча​стия в Сердикском соборе и Юлий. “Это не согласно было с установившимися обычаями” “. (Л.56 т.3 стр. 296)

На соборы императоры не приглашали западных митропо​ли​тов и епископов, что возвышало значение пап. (Л.56 т.3 стр. 317)

Одной из особенностей церковной жизни были обращения во​сточ​ных епископов к западной Церкви, в частности к папе Рим​скому с просьбой поддержать их от гонителей и притеснений, в том числе и от преследований светской власти. Эти обращения бы​ли вызваны тем, что на востоке часто не к кому было об​ра​титься за поддержкой. В ряде случаев папу извещали о беспо​ряд​ках с той целью, чтобы он не принимал в общение еретиков, рас​кольников или оказал влияние на Византийского императора. Даже св. Иоанн Златоуст был вынужден обратиться к западным епи​скопам (Римскому, Медиоланскому и Аквилейскому) с прось​бой о содействии.

Обращений было много: Афанасий Великий, Евтихий, Иоанн Златоуст, Флавиан Константинопольский (Л.56 т.3 стр. 290 - 294).

Одной из причин обращений к папе со стороны видных иерар​хов востока было то, что только Римский епископ мог созвать большой собор. Причем обращались часто епископы, зани​мав​шие высокое положение в своей церкви и им некуда было апеллировать на месте. (Л.56 т.3 стр. 292 - 293)

Участие Востока в делах Запада

Невмешательство Востока в дела Запада представляет собой резкий контраст с участием Рима в делах Востока. Нет ни одно​го вопроса жизни на Западе, который был бы решен под вли​я​нием восточных церквей. Даже пелагианский спор был решен без участия Востока, хотя пелагиане прямо апеллировали к суду восточных епископов. На апелляцию отозвались только Феодор Мопсуэстийский и Несторий! Такое отношение “могло быть для за​падных христиан красноречивым фактическим уроком не те​му: “Roma loсuta est, сausa finita est”. Нечего ждать откуда - ни​будь поддержки против римскаго приговора; остается только или покориться, или вести борьбу на собственный страх и не на легальной почве”. (Л.56 т.3 стр. 316 - 317)

Одной из причин невмешательства была тяжелейшая борьба с ересями на востоке. Вопросы запада не имели такого серьез​ного значения.

Восток практически не был знаком не только с нарождав​шей​ся теорией папизма, но и не был в курсе событий, проис​ходив​ших в западных церквах. Константинополь не имел своих пред​ста​вителей (апокрисариев) в Риме - они там были немыслимы. (Л.56 т.3 стр. 290)

Незнание положения на западе было настолько сильным, что, дорожа отношениями с Римом, как возможностью общения со всей западной церковью, не знали, что не все западные церкви на​ходятся в общении с Римом. В результате в Галлии и Испа​нии даже образовалась оппозиция V Вселенскому Собору, ко​то​рая, правда, не дошла до схизмы, но испанские соборы VI и VII веков игнорируют V Вселенский Собор. (Л.56 т.3 стр. 306)

Сношения востока с местными западными церквами со вре​ме​нем практически прекращаются. (Л.56 т.3 стр. 317)

Выводы

“... обстоятельства сложились так, что запад в лице Рима изъ​являл желание контролировать церковную жизнь востока, а по​следний должен был противиться этому. Восток же не вме​ши​вался в жизнь запада не по нравственным только причинам, но и по равнодушию, а главным образом по крайнему неведению об​стоятельств церковной жизни запада. В отношениях восточных и западных церквей исторически установилось неравенство, и лишь в пользу одного Рима” (Л.56 т.3 стр. 290)

Конфликты Восточных и Западной Церквей

Спор о титуле вселенский

Титул “вселенский” появился в V начале VI века. Этот титул обозначал, что вселенский епископ стоит в центре. “Византийские им​ператоры титуловались “”По анало​гии с этим явился и титул “вселенский патриарх”. (Л.56 т.3 стр. 309)

Титул вызвал резкий протест со стороны со стороны папы Гри​гория Великого, который запретил своему представителю в Константинополе (апокрисарию) служить с патриархом.

Восток равнодушно отнесся к протесту папы, считая, что тот производит в церкви смуту “не из чего”. Этот же титул на востоке усваивали и римским папам.

Спор не унимался на протяжении веков и папа Адриан I пе​ре​вел его в область борьбы за римское верховенство. В ответе на известительное послание о поставлении константинопольского патриарха Тарасия, папа Адриан I ставит вопрос, что скры​вает​ся за этим титулом: имперские притязания, схизма или ересь? На​зывая себя вселенским, патриарх выставляет себя против​ни​ком соборов и еретиком и имеет первенство даже над римской ка​федрой. Папа в конце высказывается: кто называет себя все​лен​ским, тот чужд православной веры. (Л.56 т.3 стр. 311 - 312)

Вопрос так и не был урегулирован.

28 канон Халкидонского Собора

Этим правилом уравнивались в правах Константинопольский и Римский епископы, а также устанавливались границы пра​вовой власти Константинопольской кафедры. Риму предо​став​ля​лось только преимущество чести.

Против принятия канона выступили легаты, которые даже по​ки​нули заседание, но правило было принято, несмотря на то, что по требованию легатов к вопросу вернулись на допол​ни​тель​ном заседании.

Послание собора папе наполнено заискиваниями и является од​ним из самых неудобных документов для защиты положения, что вселенский собор выше папы. В такой лукаво - льстивой фор​ме преподносили определение, что константинопольский ар​хи​епископ имеет равные с папой права.

Собор и патриарх Анатолий решили твердо отстаивать 28 пра​вило, не высказываясь решительно против пап. “Папу не ос​паривали, как личность, вмешивающуюся не в свое дело, а его ста​ли умилостивлять, как разгневанного властелина”. (Л.56 т.3 стр. 300 - 303)

Только вмешательство императора заставило папу подписать постановления, но послание патриарха Анатолия на западе было трактовано, как обращение к папе с просьбой разрешить вопрос о положении константинопольского патриарха. (см. Л.56 т.3 стр. 296 - 303)

Восстановление единства после победы над монофизитством
Завершением монофизитства должно было стать восстанов​ле​ние общения с западом. Для этого Рим послал легатов, которым было дано поручение собрать подписи всех принимаемых в об​ще​ние епископов под особым документом - libellum, содержавшим признание примата папы и осуждавшим, как еретиков еписко​пов, пострадавших за православие. Маршрут был составлен так, что легаты посещали епископии сочувствовавших Риму еписко​пов и собирали их подписи. Без подписания libellum епископ в об​щение не принимался. Только Фессалоникский епископ (ви​ка​рий папы!) отсрочил свою подпись и вступление в общение до получения извещения из Константинополя.

Светская власть заставила патриарха подписать libellum. Омер​зительная церемония совершилась 28 марта 519 года.

Но в провинции епископы не соглашалась вычеркивать пра​во​славных иерархов из диптихов, и подписей не ставили.

Особенно туго легатам пришлось в Фессалониках. За две не​дели до прибытия легатов (возвращавшихся из Константино​по​ля) был созван местный собор, отменены богослужения вне го​ро​да. Распространился слух, что можно ожидать гонения за ве​ру. Матерям рекомендовали скорее крестить детей. За два дня до прибытия легатов епископ Дорофей окрестил 2000 младен​цев, людям корзинами раздавали Св. Дары. По прибытии лега​тов произошло возмущение и бунт. Легату в двух местах про​били голову. Легаты еле спаслись.

Рим потребовал отправить епископа Дорофея в Рим на суд, но тот оправдался перед императором и спокойно закончил свой век в Фессалониках. 

См. Л.56 т.3 стр. 303 - 305, т.4 361 - 366.

Выводы

Основное отличие патриаршества и папизма заключается в том, что “Патриаршая власть покоится на естественном тяготении пе​риферий к своим центрам. Власть папы, как episkopus univer​sa​lis (при чем прочие епископы становятся к нему в положение его делегатов), держится на предположении особых, дарован​ных преемникам Петровым, полномочий. Патриархат говорит о се​бе только, что он есть; папство полагает, что оно должно быть. Патриархат есть факт, папство - уже догмат”. (Л.56 т.3 стр. 273) Все патриархи носят епископский сан. Они отли​ча​ют​ся по административным правам от других епископов, но не име​​ют никаких дополнительных благодатных даров. (см. Л.56 т.3 стр. 308)

Папизм возник не на пустом месте: - его возникновение было предопределено особенностями культуры и государственного уп​равления древнего Рима.

Папизм целенаправленно формировался на протяжении нес​коль​ких веков.

Невнимание Востока к происходящему на Западе способ​ст​во​вало утверждению папистской теории и придания ей ореола древ​​него учения, а икономия греков способствовала созданию юри​дических прецедентов, которыми впоследствии спекули​ро​вал Запад.

Во всех конфликтных ситуациях восток ведет себя скромно и даже заискивающе. Когда возник спор о 28 правиле Халкидон​ско​го Собора, патриарх “... пишет с видом провинившегося ди​тя​ти, оправдывается; император тоже говорит с Львом почти​тель​но и скромно. Вместо того чтобы указать забывшемуся иерар​ху его границы, напомнить ему, что на востоке сознают свои права так же ясно, как и 110 лет тому назад, - Льва Ве​ликаго умилостивляют, как разгневанного властелина. Словом, выступает на сцену византийская οικονομια с ея непривлека​тель​ными чертами, - не как образ действия силы, снисходящей до приспособления к обстоятельствам времени (такой обычный характер римской dispensatio), а как трусливое заискивание сто​роны, не совсем уверенной в своем праве.

Последствия этой манеры действий для будущаго были неу​те​шительныя. Если восток, отстаивая свое учение о церковной свободе, опирался на факты, которые говорили в его пользу, несомненно, только при известном освещении, то запад, пропо​ве​дуя свое учение о римском главенстве, мог забрасывать своих про​тивников цитатами, буквальный смысл которых был непо​сред​ственно ясен. Каждая Римская претензия, не опроте​сто​ван​ная вовремя, входила в церковное сознание запада, - и с тече​ни​ем времени лишь выигрывала в своем значении. Каждый из​ворот византийской икономии в Риме умели истолковывать в свою пользу. ...

Следствием этой Византийской тактики было то, что на во​стоке о серьезной полемике против папских притязаний взду​ма​ли уже слишком поздно, когда они получили авторитет освя​щенной веками древности, когда эти идеи проникли в сознание западного христианского мира, когда за папою стояла покорная ему западная церковь. Так папство, питавшееся на счет начи​нав​шагося церковнаго сепаратизма, укрепило разделение церквей”. (Л.56 т.3 стр. 318 - 319)

Свою лепту в становление папизма вложили и Византийские им​ператоры, которые в угоду своим политическим целям оказы​вали давление на православие в его отношениях с Римом в поль​зу Рима, создавая ряд прецедентов не в пользу православия.

Развитие учения о Филиокве

Суть учения заключается в том, что Дух Святый исходит пре​вечно от Отца и Сына. В Никео - Цареградский Символ Ве​ры добавлены слова “и от Сына”: - “... И в Духа Святаго иже от Отца и Сына исходящаго” ... Добавка “и Сына” по-латински Filioque.

Первые известия о филиокве относятся к концу IV началу V века. По мнению западных ученых появлению его немало спо​соб​ствовал блаженный Августин.

Впервые официально в Никео - Цареградский Символ Веры филиокве было внесено в VII или VIII веке на соборах в То​ледо. Святой Максим Исповедник (582 - 662) разъяснял это уче​ние.

Когда в VIII веке этот вопрос стал источником дискуссий на Западе, разница между исхождением и посланием была утеряна, утвердилось мнение о превечном исхождении от Отца и Сына.

В 767 году состоялся собор в Жантильи, на котором об​суж​дался вопрос об исхождении Святого Духа. Постановления со​бо​ра неизвестны, так как его акты не сохранились.

После этого собора на западе появляется литература в за​щи​ту филиокве. (См. Л.56 т.3 стр. 313)

Несомненно, на результате дискуссий сказался упадок куль​ту​ры, образования и богословия на Западе, а также отсутствие тесного общения с православным Востоком, который мог ока​зать необходимую богословскую поддержку.

На самом Западе это учение не имело всесторонней поддерж​ки. В 791 году Аквилейский патриарх Павлин созвал поместный Собор, осудивший филиокве.

Воспитатель детей императора Карла Великого Алкуин (( 804) писал, что надо избегать испанского нововведения, а прибавле​ния к Символу Веры недопустимы.

В 809 году по распоряжению императора Карла Великого в Ахене состоялся собор, на котором председательствовал импера​тор. Под его влиянием прибавка к Символу была принята.

Для получения утверждения папы Римского было отправлено посольство. Одним из аргументов в пользу филиокве была древ​ность учения. Но папа Лев III (понтификат 795 - 816) не только не утвердил прибавки, но еще и распорядился начертать неиз​ме​ненный Символ Веры на двух серебряных досках (на греческом и латинском языках) и установить их в соборе святого Петра в Риме, сопроводив надписью “я, Лев, поставил это по любви к православной вере и для охранения ее”.

Но поправка осталась в символах в Галлии и Испании. Во вто​рой половине IX века папские миссионеры в Болгарии ис​поль​зовали Символ Веры с филиокве. Это стало известно на Востоке.

Константинопольский собор 867 года осудил филиокве, но по настоянию Византийского императора акты собора были отправ​лены в Рим для подписания и там сожжены. (см. Л.18 стр. 49)

На Константинопольском Соборе 879 года Рим согласился с недопустимостью изменений Символа Веры.

Символ Веры с филиокве продолжал неофициально исполь​зо​ваться на Западе, а в 1014 году по требованию германского императора, которому папа Римский в тот период присягал на верность, утвержден папой Бенедиктом VIII.

Отрицательную роль сыграл папизм - авторитет папы слиш​ком велик, а соборность подавлена. По этой же причине ока​зал​ся невозможным богословский диспут с Востоком - Рим требо​вал беспрекословного повиновения, не допуская никаких бого​слов​ских споров.

Римская Церковь оказалась неспособной не только уяснить дог​ма​тическое учение, но и не смогла устоять перед давлением светской власти. Давление императоров с целью принятия Цер​ко​вью ереси было обычным делом на Востоке, и там была не толь​ко сильная богословская традиция, но и сильный дух исповедничества и мученичества, а на Западе слабое давление увен​ча​лось успехом.

Восток православие отстаивал не только теоретическими спо​рами, но и страданиями и кровью. Удивительно, как живуч миф о чуть ли не постоянной поддержке православия Византийскими императорами! Многие из них прекрасно закалили восточный епископат в борьбе за чистоту веры и причинили много зла хри​стианству.

Возможно, одной из важнейших причин утверждения фили​ок​ве был многовековый упадок богословия на Западе, поэтому не​возможно было выработать догматические основания для про​ти​востояния ереси, а к аргументам востока уже не прислуши​ва​лись.

Незнание востоком церковной жизни запада и невнимание к ней привели к тому, что вопрос о филиокве стали обсуждать всерьез, когда он уже приобрел характер древнего учения, что существенно затруднило дискуссию, а запад стал искать аргу​менты в поддержку устоявшегося вероучения.

См. Л.12 т.1 стр. 256 - 261; Л.18 стр. 48 - 52, 83 - 84; Л.61 т.3 стр. 372 - 373.

Разрыв между Восточной и Западной Церквами

Разделение Церквей не имеет прямого отношения к предмету сравнительного богословия. Это вопрос истории межцерковных отношений. В настоящем курсе рассмотрен только с целью дать более полное представление о характере взаимоотношения Церк​вей и об истинном отношении Византийских императоров к инте​ресам православия.

Разрыв отношений между Востока и Запада был подготовлен всем ходом развития межцерковных отношений.

Папизм не был даже поводом для разрыва - Восток просто игнорировал притязания римских епископов, как совершенно не​обоснованные.

Обрядовым отличиям, в том числе использованию квасного хлеба в евхаристии, не придавалось принципиаль​но​го значения.

Главная причина заключалась в филиокве, которое фор​маль​но нарушало постановление о неизменности Никео - Цареград​ского Символа Веры, а по своей сути являлось ересью. Именно этому вопросу были посвящены основные дискуссии, и разрыв состоялся только после официального внесения изменений в Рим​ский Символ Веры. Все остальное - папизм, опресноки, воп​рос юрисдикции в южной Италии и Болгарии только обостряли отношения, но не являлись причинами разрыва.

Определенно заметно стремление светской власти укрепить завоевания путем распространения юрисдикции “своей” Церкви. В равной мере это относится как к Византийской, так и к Германской империям. Подобная политика заметно осложняла межцерковные отношения.

В центре дискуссий вопрос о филиокве стоял дважды - пер​вый раз в период с 857 по 880 год в связи с делом патриархов Игнатия и Фотия, во второй раз с 1052 по 1054 год. Оба раза дог​матический вопрос был обременен побочными спорами, при​тя​заниями пап на главенство, вмешательством светской власти, что препятствовало спокойному диспуту.

Дело патриархов Игнатия и Фотия.

Первому соборному расследованию вопроса о филиокве пред​шествовала смута на Константинопольском патриаршем престо​ле, продолжавшаяся в течение 22 лет, в которой активное уча​стие принимал Рим.

Весь двадцатидвухлетний период споров был осложнен тем, что рассматривалось не только несколько совершенно не связан​ных между собой вопросов, но в ход событий вплетались пре​тен​зии Рима и интересы Византийских императоров.

· Церковный мир нарушали следующие нестроения и внешние обстоятельства:

· спор о правах на Константинопольский патриар​ший престол;

· спор о юрисдикции в южной Италии и в Болга​рии;

· папистские притязания Рима, который, практически полностью утвердив свою власть на Западе, желал добиться того же на Востоке;

· филиокве;

· имперские интересы Византии.

Влияние всего этого на ход событий вызвало настолько нео​жиданные повороты в решении вопросов, что необходимо под​роб​но рассмотреть развитие исторического процесса на протя​же​нии 22 лет с 857 по 880 год.

Сначала несколько слов о сути юрисдикционных притязаний и имперских интересов.

Вопрос о юрисдикции в ряде провинций

Южная Италия (Ка​лабрия), Сицилия провинция Иллирия и часть теперешней Болгарии входили в состав Западной империи. Мы просто не обращаем внимания на то, что Сердика (нынешняя София), Фе​с​салоники и сама Греция принадлежали к Западной империи! (Л.56 т.3 стр. 259 - 260)

Византия отвоевала у варваров юг Италии, захватила Грецию и территорию нынешней Болгарии. Но это был вопрос го​судар​ственного, а не церковного устройства.

Христианство в южной Италии было насаждено давно и, са​мо собой разумеется, Рим совершенно обоснованно считал рас​про​странение юрисдикции Константинополя на эти территории нарушением своих законных прав.

В 732 году Лев Исаврянин насильственно заставил присое​ди​ниться фессалоникский экзархат к востоку. Эта христианская церковь добровольна приняла юрисдикцию Рима еще до 383 года. (Л.56 т.3 стр. 261 - 262)

Иначе обстояло дело с Болгарией. Славянские языческие пле​​мена захватили территории Балканского полуострова, тепе​реш​​ней Болгарии и расселились там. Болгарский народ был об​ра​​щен в христианство при князе Борисе греческим духовен​ст​вом Константинопольской юрисдикции, а существование на тех тер​ри​ториях христианства западной ориентации создавало для Ри​ма повод выдвинуть претензии на юрисдикцию в Церкви, ко​то​рую насадил восток. Повод достаточно формальный и наду​ман​ный. Права Константинополя на юрисдикцию в Болгарии не мо​гут подвергаться никаким сомнениям.

Вопрос был усложнен тем, что князь Борис обращался с прось​​бой о предоставлении автокефалии то к Константинополю, то к Риму, то снова к Константинополю, а это не способ​ст​во​ва​ло улаживанию взаимоотношений Востока и Запада. (Л.62 т.1 стр. 246 - 247)

Имперские интересы Византии
Территории, о юрисдикции в которых шла речь, являлись предметом притязаний не только Византии, но и империи германцев. Поэтому Византия желала распространить юрисдикцию Константинопольского патриарха на юг Италии, который мог рассматриваться в качестве плац​дарма для завоевания всей Италии. По этой же причине импе​раторы стремились любой ценой сохранить отношения с Рим​ской Церковью.
Территории, занятые болгарами, ранее входили в границы Ви​зантийской империи, которая не могла смириться с их потерей и покорила эти земли в XI веке.

Смута на патриаршем престоле

В 846 году на патриарший престол был возведен известный святостью жизни игумен Игнатий, сын императора Михаила Рангана. Страной правил император Михаил III, предававшийся распутству и разврату. Управление государством он поручил сво​ему дяде кесарю Варде, который, прогнав жену, стал открыто жить со снохой. Патриарх участвовал в заговоре против им​пе​ратора, примкнул к консервативной монашеской партии, кото​рую по его имени называли игнатианами. В день Богоявления в 857 году патриарх не допустил кесаря Варду до причастия. В результате патриарх Игнатий был отрешен от патриаршего престола и сослан.

На освободившуюся кафедру Византийским правительством был поставлен Фотий, который отличался ученостью и благо​че​сти​ем, в борьбе с иконоборчеством занимал позицию икономистов, в последнее время был первым секретарем в государстве. 

Консерваторы и икономисты отличались отношением к рас​ка​я​вшимся иконоборцам. Консерваторы не допускали никаких сни​​с​хождений, а икономисты относились снисходительно.

В 858 году Фотий единогласно избран патриархом, но непри​миримые продолжали бороться против патриарха Фотия, в этой борьбе участвовал и сам Игнатий.

В 859 году приблизительно 25 восточных епископов (из 300) собрали собор и низложили Фотия, провозгласив Игнатия един​ственным законным патриархом. К ним присоединилась часть мо​нахов.

Фотий на это ответил соборным прещением, лишив Игнатия пат​риаршества.

Создалось сложное положение, когда низложенный патриарх не желал с этим примириться (хотя низложен был законно - за заговор), а у патриарха Фотия не было достаточных оснований для занятия престола - возведен был светской властью без со​бор​ного решения, а собор 859 года утвердил его на престоле уже после возведения.

Фотий решает созвать собор для решения этого вопроса и про​сит папу Николая I прислать легатов.

Папа в письме к императору обвиняет Игнатия в пренебре​жи​тельном отношении к Римскому престолу, но указывает на недо​пустимость низлагать без ведома Рима. Фотия он признает пат​ри​архом только после получения от легатов результатов рассле​дования. Заодно выдвигается требование возвращения в юрис​дик​цию Рима Иллирии, Калабрии и Сицилии.

Кроме юрисдикционного вопроса папа стремился распро​ст​ранить свою правовую власть на Константинопольский патри​ар​хат, создав юридический прецедент. И Константинополь сог​ла​сился пересмотреть вопрос об Игнатии, хотя считал его ре​шен​ным! Не согласились только с тем, чтобы право окон​ча​тельного решения принадлежало бы папе.

В 861 в Константинополе состоялся Собор, получивший наз​вание Двукратного. Легаты поддержали приговор Игнатию. Но Собор не согласился на право папы быть решающей инстанцией в споре и не отдал провинций.

Сторонники Игнатия в Риме уверили папу, что Игнатий бу​дет послушен Риму, и в 863 Собор в Риме восстановил Игна​тия в патриаршем достоинстве и низложил Фотия. В Константи​но​поле это решение игнорировали.

Не добившись от Византийских императоров юрисдикции над провинциями, Рим начал экспансию в Болгарии. Франкское ду​хо​венство стало распространять Символ Веры с филиокве, стали заново миропомазывать миропомазанных греческим духовен​ст​вом. Для поддержания церковной дисциплины папа Николай I в послании к Болгарам рекомендовал применять физическое наси​лие.

Вопрос о филиокве
В 867 патриарх Фотий созвал Собор судить папу за ересь филиокве. На Собор были приглашены восточные патриархи. Собор был многочисленным.

Это было первым соборным решением вопроса о филиокве. Собор осудил ересь и папу Николая I. Акты не сохранились. (Л.56 т.3 стр. 312 - 313)

В Византии произошел очередной дворцовый переворот. На престол взошел Василий Македонянин. Патриарх Фотий был низ​ложен, патриарх Игнатий восстановлен.

Новый император являлся узурпатором и ему нужна была под​​держка Рима, поэтому он передал все церковные дела на рас​​смотрение папы. В Рим были отправлены акты Собора 867 года.

В 869 году в Риме состоялся Собор. Папа Адриан II заявил, что папа имеет право суда над всеми патриархами, но его не может судить никто (хотя в 682 году был осужден за ересь папа Гонорий). Акты Константинопольского Собора 867 г. сожжены, Фотий отлучен, осуждены и все участники Собора.

По требованию папы в Константинополе в 869 - 879 году со​стоялся собор, осудивший Фотия.

В 877 умер патриарх Игнатий. На Константинопольском пре​столе восстановлен Фотий. Папа соглашался снять анафему с Фотия при условии передачи Риму юрисдикции над Болгарией.

В 879 - 880 годах в присутствии легатов Римского папы в Со​фии Константинопольской состоялся Собор, на котором присут​ст​вовали 383 отца. Это был самый представительный Собор со вре​​мени Халкидонского. (До XII века считается на Западе Все​лен​ским). Фотий признан патриархом, спор о патриаршем пре​сто​ле завершен. Постановления Константинопольского Собора 869 - 870 признаны недействительными. На отдельном допол​ни​тельном совещании при участии легатов принято постановление, осудившее филиокве. 
Постановления этого Собора признавались всеми папами от Иоанна VIII до Иоанна IX (понтификат 898 - 900).

Единство Церкви было восстановлено.
Версия о том, что Иоанн VIII, разобравшись в решениях Со​бора, произнес анафему на Фотия и отменил постановления Со​бора 879 - 880 годов не имеет никаких исторических оснований и является вымыслом.

Нельзя не отметить того, что важнейший догматический воп​рос решался на фоне борьбы за патриарший престол, и выяс​не​ние вероучения шло как бы между прочим.

Византийские императоры своими действиями только услож​няли разрешение вопросов церковной жизни и придавали вес па​пистским притязаниям на правовую власть во всем христи​ан​ском мире.

См. Л.18 стр. 44 - 54; Л.63 ч.1 стр. 269 - 274.

Окончательный разрыв
После восстановления отношений между церквами после​до​вал относительно спокойный период взаимоотношений. В значи​тельной мере это объясняется сложностями, которые пережи​ва​ла Римская Церковь: на папском престоле часто оказывались лю​ди недостойные, развратные, безнравственные.

К тому же шла борьбе между местной аристократией и гер​ман​ским императором за власть на папском престоле. В начале XI века папский престол оказался в полной зависимости от гер​манских императоров, так что папа перед возведением на пре​стол должен был присягать на верность германскому импера​то​ру. Папский престол был особенно притягателен из-за светс​кой власти пап - ведь им принадлежала папская область в Ита​лии. Возможно, именно этим объясняется присяга на верность гер​манскому императору - все вассалы присягали императорам. (Л.53 т.3 стр. 184, 273)

По настоянию германского императора Генриха II папа Бене​дикт VIII включил филиокве в Символ Веры, который с добав​кой пелся на коронации Генриха II. (Л.18 стр. 53 - 56; 83; Л.53 т.3 стр. 272 - 273)

В 1018 году Византия покорила Болгарию.

В 1049 году на папский престол взошел Лев IX родственник Генриха III. Он был человеком выдающихся способностей и убеж​​денным апологетом папизма.

В 1052 году Антиохийский патриарх Петр написал послание па​пе Льву IX, в котором выразил озабоченность отсутствием един​ства Церквей, неучастием Римского папы в делах христи​ан​ского мира. Желая восстановления единства, прежде чем впи​сать имя папы в диптихи, патриарх хочет убедиться в право​сла​вии папы, посылает ему свое исповедание веры и просит папу при​слать его исповедание. Патриарх Петр отрицает принципи​аль​ную непогрешимость пап, не исключая a priori возможности нарушения папой чистоты веры и канонических правил.

В ответном письме, полученном через два года, папа испо​ве​дует веру в преимущество Римского престола, а также в исхождение Святого Духа и от Сына. В перечне Вселенских Соборов последним упоминает VII, а Собора 879 - 880 не упоминает вов​се. Этот ответ в настоящее время у католиков приравнивается к символам веры.

Так началась полемика Востока и Запада, в которой, к сожа​лению, значительное место занимали обрядовые вопросы, а не принципиальные вероучительные расхождения по вопросу фи​ли​окве и власти пап. Причина этого в том, что в то время сим​волике и обряду придавалось намного большее значение, чем в наше время.

Нельзя не обратить внимания на мнение светских историков, что одним из моментов, вызвавших конфликт Рима и Констан​тинополя были притязания Константинополя на юрисдикцию на юге Италии. (Л.53 т.3 стр. 272)

К сожалению, и в наши дни не всегда различают принци​пи​альные вероучительные расхождения и обрядовую сторону.

Из обрядовых вопросов в центре внимания был вопрос при​ме​нения опресноков в Евхаристии, пост субботу, пение аллилуй на Пасху и другие.

По поручению императора Константина Мономаха святитель Лев Охридский написал сочинение против латинскх обрядов, в котором основное внимание было уделено употреблению опрес​ноков, призывал оставить иудейские обычаи. Произведение про​никнуто заботой о восстановлении единства.

Правда, не все иерархи считали обрядовые отличия сущест​вен​ными. Антиохийский патриарх Петр в письме к патриарху Кон​стантинопольскому Михаилу Керуларию писал: “что каса​ет​ся меня, чтобы и я обнаружил свое мнение, то если бы латиняне ис​правились в прибавлении к св. Символу, я ничего не потре​бо​вал бы от них сверх сего и даже вопрос об опресноках вместе со всем прочим оставлю безразличным”.

Уже сама переписка и поручение императора Льву Охридскому показывают, что, наконец, Восток обратил серьезное внимание на отличия, возникшие на Западе, и стал формировать свое отно​шение к ним.

По распоряжению патриарха Михаила Керулария в Констан​тинополе были закрыты латинские храмы и монастыри, чтобы из​бежать проникновения в православную среду латинского бого​служения, а также отлучен от причащения начальник гре​ческих войск в южной Италии Аргир, содействовавший распро​стра​не​нию совершения евхаристии на опресноках. (Л.63 ч.2 стр. 274 - 275)

Сочинение Льва Охридского стало известно папе, и осенью 1053 года папа ответил на него трактатом, содержащим 41 гла​ву. Послание написано в очень резком тоне и направлено, в ос​новном, против Константинопольской Церкви, которую назы​ва​ет источником заразы, обвиняет в возведении на патриарший пре​стол евнухов и даже женщин, упоминает о закрытии греками латинских храмов. Называет восточных христиан “врагами света и истины”, а патриарха “неучем”, “слепым псом”. Там же со​дер​жатся обширные цитаты из дарственной Константина, утвер​ждения о том, что высшая кафедра никем не судится, требо​ва​ние признать высший авторитет Римской Церкви, угрозы анафе​мы.

Через несколько месяцев патриарх Михаил Керуларий от​прав​ляет папе послание, в котором выражена озабоченность обо​соблением Римской Церкви от других Церквей, высказывается готовность вписать имя папы в диптихи, если он окажется го​то​вым восстановить общение с Востоком.

Летом 1054 года в Константинополь прибывает посольство па​пы с посланием, адресованным “архиепископу Михаилу”, вы​дер​жанное в очень резком тоне. Посольство возглавлял кар​ди​нал Гумбольдт.

В послании папы содержатся выпады по поводу присвоения Константинопольским патриархом титула вселенский, упреки за гонения на употребляющих опресноки, возражения по поводу упо​​​требления квасного хлеба. Излагается Римская концепция един​ства Церкви: - если какой - либо народ или Церковь на​хо​дится в разногласии с Римской Церковью, то это не Церковь, а собрание еретиков, скопище схизматиков, синагога сатаны. Па​па отказывается иметь общение с пребывающими в заблуж​де​нии.

Легаты привезли еще сочинение “Против греческой клеветы” по поводу обрядовых вопросов. Оно заканчивалось угрозой ана​фемы и было так же написано в очень резком тоне.

Уже из содержания посланий следует, что никакой диспут не​​воз​можен, разрешается только беспрекословно принять веро​у​чение и обряды Рима. Безусловно, легаты имели соответ​ству​ю​щие инструкции.

Об образе действий легатов патриарх Михаил писал: - “Они не сказали мне даже обычного приветствия, не благоволили сде​лать самого простого поклона, не оказали ни малейших знаков уважения ... Всего же удивительнее то, что они всякому твер​дят: мы - де прибыли сюда не для того, чтобы у вас учиться, но, чтобы вас научить, вас заставить принять наши догматы”.

Целью Рима было заставить Восток признать главенство па​пы - его правовую власть и утвердить свой непререкаемый авто​ритет в вопросах вероучения.

Римские легаты не были настроены на богословский диспут. Это очень просто объяснить - они не имели никаких серьезных аргументов в защиту своей точки зрения. Уровень развития бо​гословия был очень низким и в диспуте их ждал полный про​вал.

Ответом на сочинение “Против греческой клеветы” было про​изведение Никиты Стифата (монаха Студийского монастыря, уче​ника Симеона Нового Богослова). В нем отмечено, что упо​требляющие опресноки находятся “под сенью закона”. Далее рас​смотрена неправильная обрядовая практика Римской Церкви, заключавшаяся в том, что в Четыредесятницу субботы причис​лялись к постным дням; служились полной литургии в будние дни Великого поста, к тому же в обычные утренние часы; рас​смат​ривался вопрос о безбрачии духовенства. Сочинение выдер​жано в тоне доброжелательного увещевания.

Кардинал Гумберт ответил очень резким сочинением, в кото​ром по адресу Никиты Стифата были следующие высказывания: - “Ты глупее осла ... Тебе место не в Студийском монастыре, а в цирке или лупанаре ... Ты столько наблевал, что в из​вра​ще​нии божественного учения не уступаешь скверным и бешеным со​бакам - Иулиану и Порфирию “...

Византийский император, которому по политическим при​чи​нам были нужны хорошие отношения с Римом, распространил оп​ровержение Гумбольдта на книгу Льва Охридского, а Никиту Стифата заставил сжечь его сочинение.

Позиции Востока и Запада принципиально отличались: Кон​стантинополь предлагал разобраться по всех вопросах, в кото​рых были расхождения, а Запад утверждал свою правоту и тре​бовал подчинения.

Переговоры не дали результатов, так как позиция легатов бы​ла неприемлема для Востока.

15 июля 1054 Римская делегация выдвинула ультиматум с требованием безусловной покорности. В случае непринятия тре​бований угрожали разрывом единения Церквей.

Патриарх отказался продолжать переговоры. (Л.61 т.2 стр. 431)

16 июля 1054 легаты положили на престол Святой Софии отлучительную грамоту, в которой “Михаил, несправедливо на​зываемый патриархом, и защитники его глупости” были обви​не​ны в следовании девяти ересями, преданы анафеме с “диаволом и ангелами его”. Анафему заранее условно произнес папа.

Интересно отметить, что легаты в акте отлучения обвинили Восточную Церковь в том, что Она изгладила из Символа веры слова “и от Сына”!

Перед тем, как покинуть Константинополь, легаты предали ана​феме на всякого, кто стал бы принимать причащение от гре​ческого священнослужителя, порицающего римскую Евхари​стию. Эти действия легатов объясняются отсутствием аргу​мен​тов, позволяющих доказать правоту Рима.

Следует отметить, что диспут велся, в основном, по поводу об​рядовых вопросов, а принципиальные вопросы филиокве и власти пап центрального места не занимали.

Император распорядился сжечь акт отлучения, но Синод ре​шил сохранить этот документ “на вечное посрамление и осуж​дение хулителей Бога нашего”. Синод анафематствовал акт от​лу​чения и легатов, не затронув папу.

20 июня 1054 года состоялся Собор под председательством пат​риарха Михаила Керулария, отлучивший виновников разде​ле​ния. Окружным посланием патриарха о решении Собора опо​вещен весь Восток. Разделение состоялось. (Л.18 стр. 62)

Подробнее см. Л.18 стр. 56 - 63; Л.63 ч.1 стр. 274 - 276.

Отличия в учении о Церкви

Католическое учение о власти пап по своему характеру яв​ляется глубочайшим искажением учения о Церкви, поэтому пре​жде чем приступать к рассмотрению теории папизма необходимо остановиться на некоторых особенностях эккле​зи​ологии.

Православное учение

Мы понимаем Церковь как таинственное Тело Христово (см. выше), Глава которого Христос. В Тело Церкви входят миряне и священная иерархия - священники и епископат. (Л.12 т.2 стр. 166)

Патриарх любой Поместной Церкви не имеет никаких допол​ни​тельных благодатных даров по сравнению с любым епи​ско​пом. Власть патриарха носит только администра​тив​ный характер - он первый среди равных. Это особенно под​черкивается тем, что патриарх не благословляет ни одного епи​скопа.

Ни патриарх, ни Поместный или даже Вселенский Собор не мо​гут самопроизвольно внести новое вероучение или правило бла​гочестия, потому что хранителем веры и благочестия явля​ет​ся не только церковная иерархия, но и христоименитая полнота Церкви - весь христианский православный народ. И это не пу​стая декларация. История православия имеет множество приме​ров, когда решения, принятые большинством или значительной ча​стью священников и епископата, оказывались отвергнутыми на​​родом. Вспомним Флорентийскую унию - только Марк Эфес​ский не подписал акта о соединении Церквей. Его слова, про​ник​шие в сердце народа, помогли православным осознать пре​ступ​ность совершенного деяния, Народ не принял отступ​ле​ния от истинной веры, несмотря на то, что не только боль​шин​ство епископата, но и император выступали за унию.

Не менее, а даже более ярка история ближайших десяти​ле​тий, когда обновленчество, не поддержанное православным на​ро​​дом, кануло в небытие, несмотря на поддержку безбожной вла​сти, несмотря на сталинские репрессии, направленные против православия.

“... у нас ни патриархи, ни Соборы никогда не могли ввести что - нибудь новое, потому что хранитель благочестия ... у нас есть самое тело Церкви, т. е. самый народ, который всегда же​лает сохранить веру свою неизменною и согласною с верою отцев его, как-то испытали многие из пап и латинствующих пат​ри​архов, со времени разделения нисколько не успевших в своих против нея покушениях; “... (Л.9 стр. 233)

Именно в принципе сохранения вероучения христоименитой полнотой Церкви заключается одно из основных отличий право​славного учения о Церкви от католического. Такое положение с сохранением вероучения делает невозможным в православии власть по полномочиям близкую к папской.

Другое важнейшее отличие заключается во взгляде на власть патриарха, как на церковно - административную, не подразу​ме​вающую никаких особых благодатных даров или преимуществ по сравнению с епископской.

Эти два положения искажены в католицизме.

Католическое учение о Церкви

По католическому вероучению Церковь имеет две стороны - внешнюю и внутреннюю. (См. Л.37 ч.2 стр. 60)

Внешняя сторона - юридическое устройство Церкви, иду​щее от Христа, в этом отношении Церковь является рели​ги​оз​ным объединением людей во главе с папой.

Внутренняя сторона - утвержденное преестественной бла​годатию и управляемое Св. Духом духовное объединение ве​ру​ющих с Христом и Богом, невидимое мистическое Тело Хри​ста, продолжающего однажды начатое на земле дело спасения.

Сравнение
Учение католиков о внутренней стороне Церкви совпадает с православным, а учение о внешней стороне существенно отли​ча​ется именно в том, что выделяется роль папы, чего у право​сла​вия нет. У нас иерархия является составной частью Тела Церк​ви, которая имеет обязанность пасти стадо Христово. Несмотря на кажущуюся близость воззрений, разница в учении очень су​щественная, так как выделена власть папы, поставленного во главе Церкви “воинствующей”.

В православии общность людей - пастырей и пасомых во гла​ве с Христом, не имеющих догматически утвержденного второ​го земного главу, у католиков миряне имеют дополни​тель​ного гла​ву в лице папы.

Следует обратить внимание на терминологию католической фор​мулировки, говорящую о юридическом устройстве - это про​яв​ление юризма в догматике.

Суть католического учения о власти пап

Католическое учение
Власть пап условно может быть разделена на:

· административно - духовную

· непогрешимость при вещании ex сatedra.

Сначала рассмотрим вопрос административно - духовной вла​сти и аргументацию, а потом учительную непогрешимость.

Административно - духовная власть

Католическое учение
Основанием является учение о примате Апостола Петра, ко​торое будет рассмотрено после изложения содержания власти пап.

Объем власти пап

Католическое учение
Католики утверждают, что Папа является высшей определя​ющей инстанцией во всей Церкви не только в вопросах веры и нравственности, но и в вопросах церковной дисциплпны и в воп​росах управления. Не только являясь проверяющим и надзи​ра​ющим, не только здесь или там, но во всей Церкви, не только в вопросах, относящихся к вере и нравственности, но и решая о надлежащем внешнем устройстве Церкви и об управленческом ап​парате, папа высшая, последняя решающая инстанция - по по​рядку и прямо и в отношении ко всем христианским общинам.

Следовательно, власть папы означает:

· Настоящую власть управлять и не только иссле​до​вать, все ли в порядке, устанавливать законы, вер​шить суд, на​​кладывать наказания; долг нижесто​я​щих слушаться папу.

· Власть распространяется на каждого пастыря Церк​ви (епископа) и на каждого верующего инди​ви​дуально и социально, на всю Христову Церковь, она является выс​шей, т.е. во всей Церкви нет иной столь же большой или большей власти, чем власть папы; она превышает власть каждого отдельного епископа и власть собора всех епископов, даже если собрались бы вместе все епи​скопы, кроме папы - Римского епископа, их власть не сравнилась бы и не превысила бы власть папы.

· Папа имеет всю власть и не только некую часть власти, которая есть у епископов индивидуально или социаль​но; он сам лично может давать рас​по​ряжения по Цер​ковным делам, не спрашивая, что думают другие епи​скопы или простые верующие. Это нормальная по Бо​жи​ей воле связанная с долж​ностью папы власть, а не делегированная какой - либо высшей инстанцией. Поэ​тому папа мо​жет ею пользоваться в любое время, а не только в исключительных случаях.

· Папа - епископ Рима, но он еще и “универсальный епи​скоп” - епископ всей Церкви.

· Ему не нужны посредники, прежде чем дать рас​по​ря​же​ние епископам или верующим, он может это делать не​​посредственно. Сказанное означает, что папа имеет пра​во вступать в контакты с каж​дым епископом и все​ми верующими во всей Церк​ви и государственная власть не имеет права задер​живать, изменять или как - либо контролировать его декреты.

· Как высшего законодателя папу не связывают им же установленные законы, если они касаются толь​ко дел Церкви, не касаясь Божиих законов.

· Как высший судья он может разрешить любое Цер​​ков​ное дело, и против его решения нет апелляции, даже к всеобщему собору, ибо последний не выше папы. Выс​ший суд не судит никто.

(См. Л.37 ч.2 стр. 71 - 72)

Сравнение
Эти положения имеют основу в учении о преемственной вла​сти пап власти. Сами же пределы власти, очевидно, уста​нов​ле​ны с применением в догматике юридических принципов и не име​ют никакого основания в Священном Писании. Власть папы ставится выше даже Вселенского Собора - собрания всех епи​ско​пов, а это является глубочайшим нарушением Церковного устройства.

Власть пап и власть епископов

Суть католического учения
Соотношение власти пап и епископов католические богословы рассматривают в виде двух теорий, вопрос до конца не решен.

Пределы епископской власти.

“I Ватиканский собор определил: “Власть папы никоим об​ра​зом не уменьшает епископскую и прямую власть, имею​щую​ся у епи​скопов, которые Св. Духом посланы стать и оставаться на ме​сте апостолов, каждому, как истинному пастырю заботясь о сво​ей пастве. Универсальный Пастырь скорее тот, кто поддер​жи​вает в силе епископскую власть, укрепляет и защищает” (Denz. 1828)”. (Л.37 ч.2 стр. 75)

“... у каждого епископа в его епископии есть власть непо​сред​ственно связанная с должностью, в рамках которой он не является ни делегатом, ни представителем папы, но есть не​за​ви​симый пастырь врученных ему овец, хотя, конечно, он подчинен папе, как пастырю всей Церкви. ... хоть и ограничена как тер​ри​ториально, так и по объему (включает только вопросы епи​ско​пии и менее важные вопросы, ибо большие дела резер​ви​ро​ва​ны папе, но все же это настоящая пастырская власть уста​нав​ливать законы, вершить суд и наказывать”. (Л.37 ч.2 стр. 75 - 76)

Папистская теория поставления епископов.

“Как поставляются епископы? Большая вероятность у мне​ния, что каждого епископа поставляет в сан папа. “В отношении своей епископии каждый из них (епископов) есть истинный па​стырь, который именем Христа пасет себе доверенных овец. Вер​​​ша этот труд, они все же не полностью независимы, но под​чинены авторитету Римского понтифика, хоть их власть есть власть священного сана, которую они получили от суверена пон​тифика” (энциклика папы Пия XII “Mystiсi сorporis”, Denz. 2287). Следовательно, папа Пий XII присоединился к защит​ни​кам папистской теории. Она хорошо согласуется со структурой Церкви: высшая власть в Церкви принадлежит папе и пра​виль​но, что он сам поставляет в сан носителей меньшей власти; тако​ва и современная практика поставления епископов”. (Л.37 ч.2 стр. 76)

Епископальная теория поставления епископов.

“Епископальная теория полагает, что епископ получает па​стыр​​скую власть прямо от Бога, так же как папа. Когда папа вы​бирает определенного епископа, он на самом деле только дает епископу определенную территорию, на которой епископу над​ле​жит применять свою от Бога полученную власть. Защитники этой теории ссылаются на практику средневековья, когда епи​скопов выбирал народ, духовенство, вельможи. Защитники пер​вой теории на это отвечают, что так поставленных епископов, по крайней мере, своим молчанием утверждали папы. С папистской теорией уже соглашался Пий VI (Denz. 1500), но окончательно этоn вопрос еще не решен”. (Л.37 ч.2 стр. 76)

Сравнение
Из совместного рассмотрения обеих теорий следует, что па​пистская теория предполагает не только избрание ставленника па​пой, но и получение епископской благодати не непо​сред​ст​вен​но от Бога, а через папу или от папы. Подобный взгляд на​хо​дит​ся в противоречии с православным учением о том, что Та​ин​ст​ва совершает Бог (см. выше). Фраза о том, что папа по​лучает власть от Бога, ничем не может быть доказана (см. ни​же).

Очень своеобразна аргументация - к какой теории присое​ди​нился папа и утверждение молчанием. Следует обратить внима​ние на нерешенность вопроса и сосуществование двух взаимоисключающих теорий, подобная практика типична для проте​стан​тизма.

В православии избрание кандидата на должность епископа имеет разную практику - от утверждения на синоде Поместной Церкви до избрания кандидата на Соборе (см. устав Латвийской Православной Церкви). После утверждения кандидата совер​ша​ется хиротония - Таинство Священства епископами, которых наз​начает патриарх или синод.

Анафематизмы на не признающих примат

Католическое учение
 “Анафема тому, кто говорит, что Господь наш Иисус Хри​стос не выбрал блаженного апостола Петра быть принцем всех апостолов и видимым главой всей воинствующей Церкви, или что прямо от Иисуса Христа Петр получил только преиму​ще​ство чести, а не истинное верховенство - юридический примат” (I Ватиканский Собор, Denz. 1823)”. (Л.37 ч.2 стр. 68)

“Анафема тому, кто утверждает, что в связи с желанием Са​мого Христа или “jure divino” примату св. Петра над всей Цер​ковью не нужны последователи во все времена” (I Ватиканский Собор, Denz. 1825)”. (Л.37 ч.2 стр. 70)

“Анафема тому, кто сказал бы, что Римский понтифик не яв​ляется премником Петра в отношении примата” (Denz. 1825)”. (Л.37 ч.2 стр. 72)

Сравнение
Анафематизмы не только открыто декларируют истинное от​но​шение католической Церкви к православным, но и содержат ин​тересный, совершенно не имеющий никаких оснований в Пи​са​нии термин: - Апостол Петр - принц всех Апостолов! Надо же было до такого додуматься!

Католическое учение о примате Апостола Петра

Католическая формулировка:

“Среди Апостолов выделяется Петр не потому, что он себя как - либо выдвинул, но потому что Сам Христос обходился с ним иначе, чем с другими Апостолами: Христос признавал Пет​ра первым среди Апостолов и назначил его видимым главой всей Церкви, вручив ему прямо и лично высшую власть в Церкви (“De fide”)”. (Л.37 ч.2 стр. 68)

Ниже приведены догматические обоснования католиков уче​нию о примате Апостола Петра.

Петр - основание Церкви. 

Католическое учение
“Уже при первой встрече Он добавил Симону имя “Петр” (Мк. III гл. 16). Имя “Петр” (Кифа - скала) указывает на долж​ность, для которой Петр избран - на этой скале Я построю свою Церковь” (Мф. XVI гл. 18)”. (Л.37 ч.2 стр. 68)

Сравнение
Догматические основания используют значение греческого име​ни Петр - камень. Христос дал Апостолу имя Петр и сказал, что на этом камне построит Церковь. Такой вывод делают католические догматисты из Евангельских слов:
· “... поставил Симона, нарекши ему имя Петр,” (Мк. III гл. 16).

· “... и Я говорю тебе: - ты Петр, и на сем камне Я создам Цер​ковь Мою, “... (Мф. XVI гл. 18).

Следует обратить внимание на аргументацию католиков: - “Имя “Петр” (Кифа - скала) указывает на должность, для которой Петр избран - на этой скале Я построю свою Церковь”.
Точное выяснение смысла цитат невозможно без учета всех па​раллельных мест, особенно 1 Кор. X гл. 2 - 4, где говорится о камне. Необходимо так же обратиться к греческому тексту и, особенно к использованию синонимов.

В греческом тексте Нового Завета применены три синонима, обозначающих камень: ); скала 
 в переводе обозначает камень и применяется для обо​зна​чения камней различной величины, каменистой местности, дра​гоценных камней, каменной глыбы (см. Л.66 т.1 стр.1029). В Новом Завете используется в следующих значениях:

· камень во главе угла (Мф. XXI гл. 42 - 44; Лк. XX гл. 17 - 18; Деян. IV гл. 11);

· краеугольный камень (1 Петр. II гл. 6 - 7);

· камень претыкания (Рим. IX гл. 32 33; 1 Петр. II гл. 7).

По своему значению синоним  используется для обозна​чения Христа.

) - камень, используется в выражениях быть поби​тым камнями, привести все камни в движение, каменная порода, а так же в выражении пещера, высеченная в скале (см. Л.66 т.2 стр. 1311). В Новом Завете используется для обозначения име​ни (Мф. XVI гл. 18; Мф. X гл. 2; Мк.III гл. 16; Ин. I гл. 42), причем имя Петр имеет только такое правописание.

 - применяется в значении скала, утес, каменная глыба (см. Л.66 т.2 стр.1311). Используется в Новом Завете в выра​же​ниях, обозначая Христа. Единственное место, толкование ко​торого затруднено и используется католиками для вывода, что Апостол Петр - основание Церкви - Мф. XVI гл. 18. Другие ме​ста однозначно усваивают это слово для обозначения Христа:

· камень соблазна 1 Петр. II гл. 7; Рим. IX гл. 33;

· духовный последующий камень, 1 Кор. X гл. 2 - 4.

В таблице приведены параллельные места на русском и гре​ческом языках. Из их сравнения следует, что для симво​личес​кого обозначения Христа используются синонимы ​ причем требуется вера в Того, Кто символически обозначен кам​нем. Рассматривая 1 Петр. II гл. 6 – 7, следует обратить внима​ние, что слова используются как полные синонимы для обозна​че​ния камня, в Который должны веровать люди. Это очень важ​ный момент - краеугольный камень не только основание, но и субъект веры, а в христианстве невозможна вера ни в кого ино​го, кроме Христа.

Очень важно параллельное место 1 Кор. X гл. 4, где прямо сказано, что символическое обозначение камень -  отно​сит​ся ко Христу.
	РУССКИЙ ТЕКСТ
	ГРЕЧЕСКИЙ ТЕКСТ

	ты - Петр, и на сем камени Я создам Церковь Мою, и врата адо​ва не одолеют ее; 

(Мф. XVI гл. 18)

Ибо сказано в Писании: вот, Я полагаю в Сионе камень кра​​е​угольный, избранный, дра​го​цен​ный; и верующий в Него не постыдится. Итак, Он для вас, верующих, дра​гоценность, а для неверу​ю​щих камень, кото​рый отверг​ли строители, но ко​торый сде​лался главою угла, ка​мень пре​тыкания и камень соблаз​на, (1 Петр. II гл. 6 - 7)
пили из духовного после​дую​ще​го камня, камень же был Христос. (1 Кор. X гл. 4)
	: (Мф. XVI гл. 18)
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1Кор. X гл. 4)


(Подчеркивания в таблице мои Н.Т.)
Параллельные места и анализ использования синонимов по​зво​ляют сделать выводы:

· Синонимы  неодинаковы по зна​че​нию в греческом языке.

· Необходимо веровать в Того, Кто обозначен сино​ни​ма​ми 
· Для обозначения собственного имени Апостола Пет​ра ис​поль​зовано слово  - камень а для обоз​начения камня краеугольного, избранного, дра​го​ценного, отверг​нутого строителями, который сде​лался главою угла, кам​ня претыкания и соб​лаз​на, духовного последующего кам​​ня использованы си​нонимы -  - боль​шой камень, глыба, скала

· Синонимы используются по - разному: Апостол -  - камень, Христос -  - каменная глыба, скала.

Имя, данное Апостолу, - камень показывает его твердость в вере. Решительный по характеру, всем сердцем любил Учителя, горел верой, первый исповедовал Сыном Божиим и его имя , а Камень , на котором Христос основывает Цер​ковь - Христос.

Выводы
Священное Писание Нового Завета не дает оснований для отож​​дествления Апостола Петра с камнем, на котором созиждется Церковь, так как используются разные синонимы. Апостол уподоблен камню - , а церковь создается на скале - , в камень -  требуется веровать, что полно​стью исключает идентификацию терминов  с именем Апостола Петра, так как в христианстве возможна только вера во Христа, а не в Апостола. Особенно следует обратить внимание на слова “камень () же был Христос” (1 Кор. X гл. 4), которые дополнительно поясняют смысл цитат.

Такое исследование текста дает все основания утверждать, что в Мф. XVI гл. 18 Христос нарекает имя Апостолу и ука​зывает на Себя Самого, как на скалу, лежащую в основании Церкви.

Важно и мало используемое параллельное место:

“Наздани бывше на основании Апостол и пророк, сущу краеугольну самому Иисусу Христу: О немже всяко создание состав​ля​емо растет в церковь святую о Господе: О немже и вы созидаетеся в жилище Божие Духом”. (Еф. II гл. 20 - 22)

Католическая аргументация не учитывает параллельных мест, значения синонимов в греческом языке и их применение, явля​ясь типичным примером выяснения вероучения на основании Писания при игнорировании общего духа Христовой проповеди.

Первенство в списках.

Католическое учение
“Когда в Новом Завете перечисляются Апостолы, Петр всег​да на первом месте в списке, Матфей его ясно называет первым (Мф. X гл. 2). Так как на самом деле первым Христос призвал Андрея, чтобы тот стал Его Апостолом, постоянное помещение Петра в начале списка знаменательно”. (Л.37 ч.2 стр. 68) 

Сравнение

Рассмотрение перечисления апостолов в разных у разных еван​гелистов показывает, что только Матфей называет Петра пер​вым, а остальные только ставят на первое место в списке. Слово “первый” у ап. Матфея может означать только начало счета, а сам счет был опущен, чтобы не перегружать текст чис​лительными.

Помещение имени Апостола Петра в начале списка, безусловно, свидетельствует о том, что Петр выделялся среди остальных учеников твердостью веры, любовью к Учителю, был особо любим Христом. Но это не дает ни малейших оснований делать вывод о наличии власти над другими апостолами и Церковью. (См. Л.1 кн.3 т.8 стр. 190 - 194)

Вывод католиков имеет юридический характер, но даже с юридической точки зрения выводы не состоятельны, так как отсутствуют проявления власти Апостола Петра над учениками при жизни Спасителя и таковая не установлена Учителем.

Сам Христом ни разу не назвал Петра первым, когда же сы​новья Зеведеевы просили, сесть по правую и по левую руку от Христа, и другие ученики вознегодовали, не было сказано, что первый Петр и место уже занято, а наоборот: “вы знаете, что князья народов господствуют над ними, и вельможи властвуют ими; но между вами да не будет так: а кто хочет между вами быть большим, да будет вам слугою; кто хочет быть первым, да будет вам рабом; “... (Мф. XX гл. 25 - 27)

Не менее характерен ответ Христа ученикам, когда на Тай​ной Вечери возник спор, кто из них больший. Христос не на​звал Петра, а наоборот “... сказал им: цари господствуют над на​родами, и владеющие ими благодетелями называются; а вы не так: но кто из вас больше, будь как меньший, и началь​ству​ющий, как служащий”. (Лк. XXII гл. 25 - 26)

И опять ни слова о роли апостола Петра!

Эти цитаты, особенно вторая, свидетельствуют, что Христос Сам не поставил Петра над остальными Апостолами, а даже на​о​борот намеренно не называл старшего между ними.

В католической аргументации не рассмотрены параллельные места и сделан необоснованный вывод юридического характера.

Власть ключей

Католическое учение
 ““... и дам тебе ключи Царствия Небесного: и что свяжешь на земле, то будет связано на небесах, и что разрешишь на земле, то будет разрешено на небесах”. (Мф. XVI гл. 19). С эти​​ми словами Христос обратился единственно и прямо к Петру, обещая ему тройную власть в новом, религиозном обществе, ко​торое Он называет Своей Церковью, власть, которая определяет положение на земле и небе, иными словами говоря, обещает Пет​ру наивысшую власть в Церкви. Петр там будет скалой по​ло​женной в основание, силой и принципом единения. У кого ключ, тот может отпереть и запереть, впустить и не впу​стить внутрь, тот определяет, кому в доме быть, кому не быть. Кто связывает, тот запрещает, кто развязывает, тот разрешает - тот издает законы и их интерпретирует, как хочет”. (Л.37 ч.2 стр. 68 - 69) (Курсив мой Н.Т. Кур​си​вом выделены доводы, носящие юридический характер.)

Сравнение
“... и дам тебе ключи Царства Небеснаго: и что свяжешь на зем​ле, то будет связано на небесах, и что разрешишь на земле, то будет разрешено на небесах”. (Мф. XVI гл. 19).

Ниже приводятся параллельные места.

· “Истино говорю вам: что вы свяжете на земле, то будет свя​зано на небе; и что разрешите на земле, то будет разрешено на не​бе”. (Мф. XVIII гл. 18) Это было сказано не только Петру, но и другим ученикам, приступившим к Христу (см. контекст Мф. XVIII гл. 1 - 18).

· “Сказав это, дунул и говорит им: приимите Духа Святаго: ко​му простите грехи, тому простятся, на ком оставите, на том останутся”. (Ин. XX гл. 21 - 23) Слова и действие относятся ко всем ученикам, собравшимся в доме (см. контекст Ин. XX гл. 19 - 23).
Первая цитата говорит об обещании дать Апостолу Петру клю​​чи от Царства Небесного и одновременно поясняет, что по​ни​​мается под этим обещанием. Две другие цитаты говорят о том, что это же было обещано и другим ученикам и дано не толь​​ко одному Петру, но и другим, находившимся в то время в доме.

Рассмотрение параллельных мест указывает на то, что ключи от Царства Небесного (имея в виду власть прощать грехи) полу​чены всеми Апостолами, и эта власть не является прерогативой одного только Апостола Петра.

Юридические выводы о пределах власти ключей в корне неверны, ибо эта власть была дана всем Апостолам и принадлежит каждому из них в равной мере, поэтому власть ключей не является основанием для папской власти.

Получение примата

Католическое учение
“Что Христос обещал, то Он исполнил после Воскресения - Он дал Петру обещанный примат власти. Когда Петр трижды утверждал, что Христос им любим, Иисус сказал: “Паси Моих агнцев! Паси Моих агнцев! Пасти Моих овец! (Ин. XXI гл. 15 - 17). И в этом случае, так же, как и Мф. XVI, 18 слова сказаны прямо и единственно Петру. Обозначения “агнцы”, “овцы”, пред​​полагают все общество верующих во Христа, всю Церковь (ср. Ин. I) Библейское слово “пасти”, отнесенное к людям, го​во​рит то же, что и управлять, властвовать. (ср. Деян. XX гл. 28)” (Л.37 ч.2 стр. 69) 

Сравнение
Католическая догматика усматривает получение Апостолом Петром примата в повествовании Ин. XXI гл. 15 - 17, когда Христос трижды спрашивает: “Симон Ионин, любишь ли ты Меня?” и, получив утвердительный ответ, трижды поручает па​сти Своих агнцев и овец.

Сам текст не позволяет сделать вывода о передаче какой - ли​бо власти. Наоборот, речь идет не о награде, не о возвы​ше​нии, а о восстановлении в числе учеников, в апостольском до​сто​инстве. Петр трижды отрекся и трижды был восстановлен. Это подчеркивается тем, что Петр опечалился, когда Христос спросил о любви в третий раз: - никто не станет печалиться, ког​да получает особую власть! (См. Л.1 кн.3 т.8 стр. 190 - 194)

Причиной неверного догматического вывода у католиков яв​ля​ется отсутствие анализа текста с целью выяснения его истин​ного значения.

Юридические прецеденты
Католическое учение
“Недавно Христос прекратил Свое видимое присутствие (Воз​​несение), и что видим? Апостол Петр уже есть первый ру​ко​водитель христиан: он руководит избранием Матфия (Деян. I гл. 15); в День Пятидесятницы Он первый, кто извещает на​род о распятом Победителе смерти (Деян. II гл. 14). Он держит речь перед синедрионом (Деян. IV гл. 8). Он при​нимает в Цер​ковь первого язычника Корнилия (Деян. X гл. 1). Он первый, кто говорит на Апостольском Соборе в Иерусалиме (Деян. XV гл. 7 и далее). Павел идет в Иерусалим “видеть Петра” (Гал. I гл. 18). Следовательно, с самого начала Апостол Петр был но​сителем и пользовался той властью, которую ему дал Христос”. (Л.37 ч.2 стр. 69) 

Сравнение
Католическая догматика рассматривает несколько случаев, ко​то​рые считает проявлением верховной власти - примата Апо​стола Петра:

· Руководство выборами апостола вместо Иуды (Деян. I гл. 15)

· Речь перед народом в День Пятидесятницы (Деян. II гл. 14).

· Речь перед синедрионом (Деян. IV гл. 8)

· Принятие в Церковь первого язычника Корнилия (Деян. X гл. 1)

· Первый, кто говорит на Апостольском Соборе в Иерусалиме (Деян. XV гл. 7 и далее).

· Павел идет в Иерусалим “видеть Петра” (Гал. I гл. 18).

Приведенные моменты не являются аргументами в пользу при​​мата, так как они только указывают на характер Апостола, большее рвение в проповеди и особенности более пылкого ха​рак​тера.

Утверждение о том, что Петр первый говорил на Соборе в Иерусалиме, противоречит контексту: 
· “по долгом рассуждении, Петр встав, сказал им: “... (Деян. XV гл. 7). Сначала было мно​​го выступлений, а Апостол Петр засвидетельствовал о своей проповеди среди язычников. Решающее значение имела речь Апо​​стола Иакова. (Деян. XV гл. 13 - 21; Л.1 кн.3 т.10 стр. 115)

Причину, по которой Апостол Павел ходил видеться с Пет​ром, мы не знаем, но принципиального значения эта встреча не могла иметь, так как произошла спустя три года после начала проповеди Павлом. Нужно обратить снимание на контекст, под​тверждающий это:

· “я не стал тогда же советоваться с плотью и кровью, и не пошел в Иерусалим к предшествовавшим мне Апо​столам, а пошел в Аравию, и опять возвратился в Дамаск. По​том, спустя три года, ходил я в Иерусалим видеться с Петром и пробыл и него дней пятнадцать. Другого же из Апостолов я не ви​дел никого, кроме Иакова брата Господня”. (Гал. I гл. 16 - 19)

Для выяснения отношений между Апостолами необходимо об​ратиться к следующему месту из Деяний:

· “Находившиеся в Иерусалиме Апостолы, услышавши, что Са​​ма​ряне приняли слово Божие, послали к ним Петра и Иоан​на”. (Деян. VIII гл. 14).

Цитата говорит о равных отношениях в среде Апостолов, ко​торые посылают Петра и Иоанна - наиболее близких Христу учеников в Самарию. Достаточно яркое свидетельство против идеи примата.

События, используемые католиками в качестве юридических прецедентов, подтверждающих примат, либо указывают на пыл​кий характер Апостола Петра, либо имеют совершенно иное зна​чение, когда взяты в контексте, и не могут служить аргументами в подтверждение идеи примата.

Разногласие с Ап. Павлом

Католическое учение
 “В утверждении “я ему (Петру) открыто противился” (Гал. II гл. 11) Павел не отвергает примат Петра; один коллега ука​зывает другому, чтобы последний, учитывая свой большой авто​ритет, действовал бы более последовательно и разрешил христи​анам свободу от законов синагоги, что Петру и так было хорошо известно. Это было определенное напоминание Апостолу Петру, не настоящее разногласие или отказ в послушании”. (Л.37 ч.2 стр. 70) 

Сравнение
Для выяснения смысла события необходимо привести весь от​рывок с контекстом:
· “Когда же Петр пришел в Антиохию, то я лично противостал ему, потому что он подвергался нареканию. Ибо, до прибытия не​которых от Иакова, ел вместе с язычниками; а когда те пришли, стал таиться и устраняться, опасаясь обрезанных. Вместе с ним ли​це​мерили и прочие Иудеи, так что даже Варнава был увлечен их ли​цемерием. Но когда я увидел, что они не прямо поступают по истине Евангельской, то сказал Петру при всех: если ты, будучи Иудеем, живешь по-язычески, а не по-Иудейски, то для чего языч​ников принуждаешь жить по-Иудейски?” (Гал. II гл. 11 - 14, далее до конца главы продолжение речи Апостола Павла).
Текст говорит только о том, что Павел обличил Апостола Петра в лицемерии, что возможно только при равных отношениях и свидетельствует против на​личия примата.

Католические выводы, сделанные на основании этого отрывка, со​вершенно противоречат контексту и не имеют ни малейшего ос​нования в тексте послания и являют собой разительный при​мер неправильного обращения с контекстом, надуманности и необо​сно​ванности выводов.

Святоотеческие высказывания

Католическое учение
Петр - “избранный, выбранный, первый среди учеников, за ко​го Христос, не считая Себя, как единственного заплатил налог” (св. Климент Александрийский, около 150 г.). Отцы Церк​ви признавали Петра высшим из Апостолов, ибо на нем Хри​стос хотел строить Свою Церковь: “Он руководитель и гла​ва Апостолов” (св. Кирилл Иерусалимский ум. ок. 386 г.). 

Сравнение
По учению Православной Церкви безусловный авторитет име​​ет только Священное Писание, мнения св. отцев, если не сов​​падают с Писанием, не являются правильными и не прини​ма​ются в качестве аргументов при формировании вероучения.

На утверждении Климента Александрийского, что Христос за​платил подать за Себя и за Петра нельзя строить оснований для какого - то выделения Петра из среды учеников: - Христос указал, что Он свободен от подати на храм, но, чтобы избежать соблазна, распорядился заплатить статиром, взятым изо рта пой​ман​ной рыбы (см. Мф. XVII гл. 24 - 27). Само Евангельское повествование говорит о будничном эпизоде, а на об уплате по​дати, имеющей какое - то особое значение. Здесь опять не учтен контекст. 

Точно так же не могут быть аргументами в пользу примата ут​​верждения св. отцов об особой роли Апостола Петра, так как они не имеют оснований в Писании.

Передача примата
Католическое учение
Католическое обоснование необходимости примата сводится к следующему:

“Обещая или передавая примат Апостолу Петру, Христос яс​но не утверждал, что он передаваем последователям и должен иметь продолжение во все времена, но об этом легко сделать вы​вод из природы и цели примата: Церковь не может существенно измениться до конца времен; она должна быть единой и креп​кой. Основание существования, единства и крепости не должно бы​ло разрушиться со смертью Петра (Мф. XVI гл. 18); Хри​стовы овцы не должны были остаться без пастыря (Ин. XXI гл. 15 - 17). “Что Христос установил в Петре, то все еще живо” (св. Лев Великий 3 поучение ¹2). Св. Петр продолжает жить и дейст​вовать - в преемниках своей должности; такова была убеж​денность отцов ранней Церкви: “Этот (Петр) живет и решает до сего белого дня и - все еще в своих последователях” (слова папского легата Филиппа на Эфесском Соборе 431 г.)”. (Л.37 ч.2 стр. 70 - 71)

Сравнение
В качестве аргументов выставляется узнавание вероучения в Риме и получение справок по церковным делам, а также пре​це​денты, созданные самими папами, и льстивые обращения греков (см. Л.37 ч.2 стр. 71 - 72).

Необходимость преемства примата основывается на том ут​вер​​ждении, что примат существует, а раз так, то он и должен су​​ществовать, иначе Церковь существенно изменится. Никаких ар​гументов из Священного Писания не приводится, делаются толь​ко ссылки на цитаты, на которых основана теория о на​ли​чии примата. Эти утверждения рассмотрены выше и их несо​сто​я​тельность доказана. Все логические выводы, а именно тако​вы​ми являются утверждения о необходимость передачи примата, не​состоятельны по двум причинам:

· Нечего передавать, ибо примат не был получен от Христа.

· В Писании нет упоминаний ни о примате, ни о его передаче.

Прецеденты узнавания веры, получения справок основаны не на примате, а на особенностях положения Рима, как столицы им​перии. В Рим стекались все сведения из провинций, к тому же в первые века Римская община была самой крупной и авто​ри​тет​ной в христианском мире, но это положение не основывалось на при​мате, а на положении столицы государства. Эти вопросы по​д​роб​но рассмотрены выше. Точно так же прецеденты во взаи​мо​отношениях Церквей, указывающие только на особенность поло​же​ния Римской общины, носят юридический характер и не яв​ля​ются аргументами в решении догматических вопросов. Воп​росы взаимоотношения Церквей подробно были рассмотрены вы​ше.

Если обратиться к полномочиям пап, окажется, что объем власти настолько велик, что, безусловно, требует особых бла​го​дат​ных даров, ведь папа стоит над Церковью и непогрешим в утверждениях ex сathedra.

Но папы не являются преемниками Апостола Петра по хиро​тонии, так как Апостол Петр рукоположил в Риме епископа Ли​на, в Антиохии Еводия, но ни Лин, ни Еводий не рукополагали сами себе преемников.

С другой стороны, нет никаких сведений о том, чтобы Апо​стол Петр передал свои полномочия Лину. Да это и было не​воз​можно: передав при жизни полномочия, Петр стал бы меньше Лина, переход же власти в момент смерти Апостола невозможен - апостольское преемство совершается от живых епископов.

(См. Л.18 стр. 30 - 31)

С другой стороны, цепь передачи должна соблюдаться строго и не допускать папства по неправильной ветви. Но в Римской Церкви были и антипапы. Особенно следует обратить внимание на случай низложения за разврат папы Иоанна XII в 963 году. Собор, низложивший Иоанна, поставил папой Льва VIII. С пра​вославной точки зрения — это совершенно законно и правильно, но противоречит теории о неподсудности пап, а так как Иоанн XII не признал низложения, Лев VIII является антипапой, его по​сле​дователи являются преемниками антипапской ветви и, следо​ва​тельно, при​мата не имеют - он утерян.... 

Ни один папа, будучи живым, не передавал ничего преемнику - са​мого преемника не было, его выбирают после смерти пред​ше​ственника.

С другой стороны, низшие не могут поставить высшего, так как не имеют тех благодатных даров, которые необходимы для поставления высшего. Поэтому епископы не могут поставить папу, а если и поставляют, то он по благодатным дарам должен быть равен им.

Поставление нового папы начинается с выборов, после кото​рых новоизбранный папа торжественно посвящается и корону​ет​ся. (Л.61 т.2 стр. 293 - 294)

Посвящение, как отмечалось выше, не может сообщить боль​ших благодатных даров, чем имеет епископ, к тому же благо​дат​ные дары подаются в Таинствах, которые установлены Богом, но власть пап не имеет оснований в Писании, восьмого Таинства у католиков нет, следовательно, и дары папа получить не мо​жет.

Из этого следует, что папа в посвящении и короновании, не получая дополнительных благодатных даров, утверждается на ад​министративную должность, его власть носит чисто церковно - административный характер и по сути ничем не отличается от власти патриарха любой Поместной Православной Церкви. В православии такая церемония называется интронизацией.

Учительная непогрешимость пап

Католическое учение
Формулировка Ватиканского Собора:

“Твердо держась предания, дошедшего до нас от начала хри​стианской веры, мы во славу Бога Спасителя нашего к воз​вы​ше​нию католической религии и к благу христианских народов, с со​гласия Священного Собора, учим и определяем как богооткровенное учение, что когда римский первосвященник говорит со сво​​ей кафедры (сum ex cathedra loquitur), то есть когда, испол​няя свое служение как пастырь и учитель всех христиан, он в си​лу своей высшей апостольской власти определяет учение о вере или нравственности, которое должна содержать вся Церковь, он через Божественную помощь, обещаемую ему в лице блажен​но​го Петра, обладает тою непогрешимостью (infallibilitate), кото​рою Божественный Спаситель благоволил наделить Свою Цер​ковь, для определения учения относительно веры и нравст​вен​но​сти, и что поэтому такого рода определения римского первосвя​щен​ника сами по себе, а не с согласия Церкви, неизменны (ex sese, non autem ex сonsensu eссlesiae irreformabiles). Если же бы кто дерзнул противоречить этому нашему определению, от чего да хранит Господь, то да будет анафема”. (Л.18 стр. 71 - 72)

Католический богослов Годфруа пишет: - “Когда папа про​воз​глашает что - либо ex cathedra, Церковь не может ни судить, ни проверять, ни подтверждать, она должна лишь повиноваться и верить”. (Л.18 стр. 72)

Этот догмат является логическим порождением неверного ве​ро​учительного метода, придающего самостоятельную ценность фи​лософским заключениям.

Основания учения:
· Основания из Священного Писания Лк. XXII гл. 31 - 32; Мф. XVI гл. 18; Рим. I гл. 8; 1 Кор. I гл. 10.

· Исторические прецеденты - случаи обращения в Рим для выяснения вероучения, на основании ко​то​рых делается вывод о том, что Римская Церковь дог​матически имеет особо чистую веру.

Сравнение

Положение в православной Церкви резко отличается от като​лического принципа непогрешимости. Ни один епископ или пат​риарх не обладает подобным авторитетом.

Учение, слова, действия, поступки любого православного епи​​с​копа, не исключая патриархов, в том числе первого по че​сти - Константинопольского, могут быть предметом исследо​ва​ния, рассмотрения, даже канонического суда.

Ни одно вероучительное положение не может быть принято только потому, что его провозгласил епископ или патриарх, да​же Собор может утверждать вероучение, только согласующееся со Священным Писанием.

Определение Ватиканского Собора не только ставит папу вы​ше Церкви, но, что очень существенно, отвергает необходимость поиска ответа на вероучительные вопросы в Библии и ставит пап​​ское учительство на один уровень с Писанием.

Католические основания из Священного Писания разделяют​ся на несколь​ко тем, которые будут рассмотрены ниже:

· Вера пап - продолжение веры Апостола Петра;

· Вера Рима известна во всем мире;

· Необходимость единства веры.

Исторические прецеденты сводятся к неправильной трактовке роли Рима в древней Церкви. Роль Рима рассмотрена выше, по​этому на исторических прецедентах нет смысла останавливаться.

Главным основанием является учение о власти пап, рас​смот​рен​ное выше, а учение о непогрешимости является только раз​ви​тием одной из сторон этой власти.

Вера пап - продолжение веры Апостола Петра

Католическое учение
“... ты - Петр, и на сем камени Я создам Церковь Мою, и врата адова не одолеют ее”. (Мф. XVI гл. 18)

На основании этих выдержек католики делают заключение:

“Вера Апостола Петра должна быть такой, какой хотел Хри​стос, ... Здесь было сияние будущего, слова, сказанные лично Петру, так же как слова о постоянстве веры. Его вера не пре​кратится, потому что об этом молился Сам Христос, он должен быть скалой, он должен укреплять своих братьев - вести Хри​сто​вых овец по указанному Богом пути истины, и это, в свою очередь, обозначает непогрешимость преемников должности Пет​ра - пап”. (Л.37 ч.2 стр. 74)

Сравнение 

Как отмечалось выше, выдержку Мф. XVI гл. 18 католи​чес​кие богословы неправильно трактуют, понимая под скалой не Хри​ста, а Петра (см. выше), поэтому здесь эта ссылка неумест​на.

Одним из основных аргументов в пользу особой веры Петра является выдержки из Евангелия от Луки, которую необходимо рассмотреть с контекстом:

· “И сказал Господь: Симон! Симон! се, сатана просил, чтобы сеять вас как пшеницу, но Я молился о тебе, чтобы не оскудела вера твоя; и ты некогда, обратившись, утверди братьев твоих. Он отвечал Ему: Господи! с Тобою я готов и в темницу, и на смерть идти. Но Он сказал: говорю тебе, Петр, не пропоет пе​тух сегодня, как ты трижды отречешься, что не знаешь Меня”. (Лк. XXII гл. 31 - 34)

Христос молился за ученика перед крестными страданиями и смысл молитвы в том, чтобы укрепить Петра, которому пред​сто​яло тяжкое испытание. Слова об утверждении братии не дают пра​ва делать далеко идущие выводы о непогрешимости пап. Здесь речь о событиях ближайшего времени - отречении, крест​ных страданиях, смерти, воскресении, но нет ни малейшего на​мека на особые обетования Петру.

В данном случае католические богословы необоснованно свя​зывают две цитаты, не являющиеся по этому вопросу парал​лель​​ными местами, и делают выводы, основанные на непра​виль​ном понимании текста, следовательно, и выводы неверны.

Вера Рима известна во всем мире

Католическое учение
Следующее основание для подтверждения непогрешимости ка​толические богословы видят в словах Апостола Павла:

“Прежде всего благодарю Бога моего через Иисуса Христа за всех вас, что вера ваша возвещается во всем мире”. (Рим. I гл. 9)

Сравнение 

Эти слова свидетельствуют только о значимости общины, о том, что весь христианский мир может узнать вероучение в Ри​ме, но ни в коей мере здесь нельзя усматривать оснований для теории учительной непогрешимости пап, так как на это нет ни намека. К тому же послание написано еще до посещения Рима Апостолом Петром.

Нужно отчетливо представлять, что Римская Церковь не воз​никла в результате проповеди одного из Апостолов (Л.1 кн.3 т.10 стр. 394). 
· “В Риме христианство насаждено было не апосто​ла​ми Петром и Павлом, а людьми, бывшими в Иерусалиме в Пя​тидесятницу”. (Л.56 т.2 стр. 278)

Рим был местом проповеди, содержания в узах и смерти Апо​стола Петра.

Но Апостол Петр проповедовал, в основном, в Сирии, Малой Азии, Финикии. (см. Л.56 т.2 стр. 251; Л.58 т.10 стр. 639 - 651)

После приезда в Рим, проповеди и поставления первого Рим​ского епископа Лина Апостол Петра отправился проповедовать в Испанию, на север Африки в Британию. После этого путе​ше​ст​вия возвратился в Рим, где принял мученическую кончину. Нет оснований предполагать, что пребывание Апостола в Риме было продолжительным. (см. Л.58 т.10 стр. 639 - 651)

О жизни Апостола Петра нет полных и достоверных истори​ческих сведений. Можно только с уверенностью констатировать, что он был в Риме, видимо, два раза и там принял мучени​ческий венец. (см. Л.59 стр. 156 - 162; Л.60 стр. 405 - 407)

Значение Рима, как места, где можно узнать вероучение, свя​за​но с его положением, как столицы (подробно вопрос рас​смот​рен выше). В Рим. I гл. 8 Апостол Павел подчеркивает важ​ность этого факта (Л.1 кн.3 т.10 стр. 405).

Необходимость единства веры.

Католическое учение
“Умоляю вас, братия, именем Господа нашего Иисуса Хри​ста, чтобы вы все говорили одно, и не было между вами разде​лений, но, чтобы вы соединены были в одном духе и в одних мыслях”. (1 Кор. I гл. 10) 

Католический взгляд:

“Немыслимо единство веры, если высший руководитель Церк​ви не смог бы окончательно разрешить проблемы веры, ему же Сам Христос поручил укреплять веру своих братьев (Лк. XXII гл. 31). Так аргументирует великий систематизатор Фома Ак​винский (1215 - 1274). Во времена расцвета схоластики не​по​грешимость пап признавалась единодушно”. (Л.37 ч.2 стр. 75) 

Сравнение 

История православия свидетельствует, что можно прекрасно и без папы и его непогрешимости сохранять чистоту и единство веры и получается это даже лучше, чем у латинян, допустивших множество неправильных учений и ересь. К тому же в выше​при​веденной цитате нет ни малейшего намека на папство или на прин​цип непогрешимости.

Нужно понимать, что слабость вероучительного метода за​ста​​вила Римскую Церковь установить папскую непогре​ши​мость, причем это произошло достаточно рано - во времена рас​цвета схоластики. Папские решения были часто единственными аргументами в спорах. Например, на основании непогрешимости папы не утвердили решения Констанцского и Базельского Собо​ров о том, что Вселенский Со​бор выше пап, а также отвергли по​ложения о подчиненности пап Соборам и Церкви. Прекрасная аргументация! (Л.37 ч.2 стр. 75)

Нельзя и думать о том, что католики смогут отказаться от непогрешимости пап - догматика рухнет ...

Догмат о непогрешимости и реальность

Не все папы строго придерживались истинной веры:

· Папа Либерий I (IV в.), поддавшись давлению свет​ских властей, подписал арианский символ веры не как частное лицо, а как епископ Рима, потом рас​каялся и причтен к лику святых.

· Папа Гонорий I (625 - 638) осужден за принад​леж​ность к ереси монофелитов VI Вселенским Собо​ром. Это осуждение признано Римскими еписко​па​ми.

· В XII веке папа Иннокентий III заявил, что по​скольку Пятая книга Моисеева называется Второ​за​коние, она действительна и в христианской Церк​ви, то есть все требования Второзакония обяза​тель​ны для христиан.

· В XVI веке папа Сикст V при издании Вульгаты снабдил текст предисловием, в котором текст под уг​розой отлучения объявлялся окончательным и неизменным. Следующий папа Климент VIII был вынужден спешно уничтожить Сикстовкое издание из-за большого числа ошибок (более 2000) и из​дать новое исправленное, сохранив предисловие Сикста. Получилось, что санкционированы два раз​ных тек​ста, а Климент подпал под анафему Сикста.

· (См. Л.18 стр. 73 - 76)

· Подобные моменты объявляются частными заблуждениями и утверждается, что они не противоречат непогрешимости.

· Толкователем решений пап выступает Римская курия. Мне​ние здрав​ст​ву​ю​щего папы признается непогрешимым, а выска​зы​вания умер​шего в силу изменившейся ситуации могут быть при​знаны част​ными и ошибочными (см. Л.18 стр. 75 - 76)

Общая оценка учения о примате

Рассмотренная выше католическая аргументация не имеет осно​вания в Священном Писании.

Из рассмотрения всего, что предлагают католические бого​словы, следует, что никакого примата не было, он не установлен Христом, не был получен Апостолом Петром, а среди Апостолов были братские равные отношения.

Выделение Апостола Петра имело своей причиной пылкий любящий характер, твердость в вере и близость к Учителю, но не было никакой власти над другими Апостолами.

Ничего особенного не получив, папы и не могли этого пе​ре​давать последователям.

Из того, как утверждается новый папа, следует, что он полу​ча​ет такую же административную власть, как и патриарх любой автокефальной Церкви при интронизации, и не более того.

Догмат об учительной непогрешимости так же не имеет ни​ка​ких оснований в Священном Писании и в истории. Исполь​зу​ет​ся по причине слабости вероучительного метода, является неотъ​емлемой частью католической догматики. Высказывания пап мо​гут объявляться частными ошибочными мнениями.

УЧЕНИЕ ОБ ИСХОЖДЕНИИ СВЯТОГО ДУХА

Основным моментом в вероучении Запада, приведшим к раз​де​лению Церквей явилось искажение учения об исхождении Свя​​​того Духа Римской Церковью и внесение ею изменений в Сим​вол Веры. Как уже отмечалось выше, неправильное учение сформировалось сравнительно рано, его утверждение пришлось на время глубокого упадка культуры и богословия на Западе. Че​​му немало способствовало невнимание Востока к состоянию цер​​ковных дел на Западе. Когда же начался диспут по вопросу исхождения Святого Духа, учение приобрело характер давно утвердившегося.

Формальное разделение Церквей произошло после внесения Римом изменений в Никео - Цареградский Символ Веры. Добав​ка называется “филиокве”. (См. выше)

Окончательно неправильное учение об исхождении Святого Духа утвердилось на Западе в XV веке. (Л.18 стр.84)

Символы веры в христианстве

Символ веры - это краткое исповедание веры, играющее ис​клю​чительно важную роль в жизни Церкви, так как позволяет узнать, как верует та или иная Поместная Церковь. Текст сим​вола веры кратко излагает вероучение, являющееся обязатель​ным для христиан, и тем самым предохраняет от ересей - любое отличие сразу воспринимается как ересь.

Символы веры возникли уже в первые годы существования христианства.

Символами пользовались при подготовке к крещению - им обучали оглашенных.

В первые три века христианства местные Церкви имели свои крещальные символы веры, которые хоть и излагали одну веру, текстуально отличались из-за направленности на опровержение разных ересей, имевших место в соответствующих Церквах. Общеобязательного Символа Веры еще не было.

Необходимость общепринятого вероизложения возникла в свя​зи с арианской ересью. Первый Вселенский Собор составил послание догматического характера - орос, а Второй Вселенский Собор составил и утвердил Символ Веры, который называют Никео - Цареградским.

Третий Вселенски Собор 7 правилом запретил изменять Сим​вол Веры - “Не позволять никому ни произносить, ни писать, ни сочинять иную веру “....

С того времени в православии применяется только Никео - Цареградский Символ Веры.

На западе широкое распространение получил, так называемый, Апостольский символ веры. Западные богословы утверждают, что он был составлен на Апостольском Соборе и был во все​об​щем употреблении. Текст, найденный Руфином (345 - 410) напи​сан на латинском языке. Существует мнение, что Руфин увлекся доверием к народному преданию. Странным кажется, что текст от​сутствует в книге Деяний Апостолов. Сам Руфин очистил текст от добавлений Аквилейской редакции. (См. Л.61 т.2 стр. 562)

Отличительной чертой этого символа является отсутствие уче​​ния об исхождении Святого Духа.

Апостольский Символ Веры широко используется католи​ка​ми и протестантами.

В наше время, к сожалению, только у православных и като​ликов догматическое вероучение соответствует Символу Веры. В протестантизме существует практика использования Никео - Ца​ре​градского Символа Веры с добавкой филиокве, хотя дог​ма​ти​ческое вероучение ему не соответствует. Поэтому при изучении не​православного христианства нужно не только рассматривать сим​вол веры изучаемого течения, но еще и проверять соответ​ст​вие догматики этому символу. Необходимо иметь в виду, что ряд сект вообще не имеет своего символа веры. 

Православное учение об исхождении Святаго Духа

Православное учение о Святой Троице заключает в себе уче​ние о рождении Сына, исхождении Святого Духа, как личных свойствах ипостасей. Вопрос об исхождении Святого Духа не может рассматриваться в отрыве от учения о Святой Троице.

Самое важное в этом рассмотрение - осознание ограничен​но​сти человеческого разума, невозможности постижения существа Божия. Нужно со смирением и трепетом искать истину только в Священном Писании. Любые попытки с помощью разума осмыс​лить или рационалистически понять учение о Боге, Его Суще​ст​ве и бытии обречены на неудачу.

Мы должны усвоить, что эти вопросы нам совершенно не​постижимы, должны приниматься верой, даже сами термины, дан​ные в Писании, которыми говорится о Боге, нам не ясны: их содержания постичь невозможно.

Философия и логика не могут ничего открыть нам о Боге. Они только могут помочь, будучи применены в качестве метода для выяснения смысла текста, выработать формулировки, пол​ностью следующие букве и духу Священного Писания.

Отец, Сын и Святой Дух, как три Лица Божества имеют свои особенности, которыми отличаются друг от друга, “иначе Они не были бы три, и мы неизбежно смешивали бы Их между Собою. Особенности эти Божеских Лиц издревле называются в Церкви личными свойствами Божиими и состоят в том, что Отец ни от кого не рожден, но Сам рождает Сына и производит Св. Духа, Сын рождается от Отца, Дух Святый исходит от Отца”. (Л.12 т.1 стр. 254 - 255)

Личным свойством Отца является нерожденность, безначальность, по отношению к Сыну - Отец, по отношению к Духу - Изводитель.

· “Как рождается Сын от Отца и в чем состоит самое рож​де​ние, - это, говорили древние учители Церкви, для нас непости​жи​​мо и неизглаголанно; только, конечно, рождение надобно по​ни​мать в смысле духовном, и не предполагать в нем никакого чувственного отделения. Как исходит Св. Дух от Отца и чем отличается исхождение от рождения, - считали равно непости​жимым; но замечали, что различие между ними, без сомнения есть, и они означают два особые образа бытия, которые смеши​вать не должно”. (Л.12 т.1 стр. 256)

Очень важно, что содержание терминов “рождение”, “исхож​дение” нам непостижимо.

“...безначальность, безвиновность исключительно усвояются Бо​​гу Отцу только по отношению к прочим Лицам Св. Троицы, а по Божеству безначальны и безвиновны и Сын и Св. Дух, или лучше, собезначальна и собезвиновна вся Святая Троица”. (Л.12 т.1 стр. 264) Несколько архаичный термин “безвинов​ность” нужно понимать, как отсутствие причины, вызвавшей бытие.

В учении о Святом Духе Православная Церковь учит, что “на​добно строго различать вечное исхождение Св. Духа, которое и составляет собственно Его личное свойство, от временного ис​хож​дения Его на тварей или посольства в мир, которое не относится к самой Ипостаси Св. Духа, а есть нечто внешнее, преходящее, и усвояется как Св. Духу, так и Сыну (Ин. XVI, 28, 29). Если Церковь православная утверждает, что Св. Дух ис​​ходит от одного Отца, вопреки учению западных христиан, буд​то Дух Святый исходит вместе и от Сына: то она разумеет именно только вечное и ипостасное исхождение Св. Духа. От​носительно же исхождения Его временнаго и православные со​вершенно согласно с западными христианами, веруют, что Дух Святый исходит, т.е. посылается в мир не от Отца только, но и от Сына, или точнее чрез Сына”. (Л.12 т.1 стр. 268)

Православная догматика рассматривает личные ипостасные свойства Лиц Святой Троицы, касающиеся Бытия Божия:

· Отец превечно раждает Сына и превечно изводит Святаго Духа.

· Сын превечно раждается от Отца.

· Святый Дух превечно исходит от Отца.

Кроме ипостасных свойств, касающихся Бытия Божия, Пра​во​славная Церковь учит о том, что послание Святого Духа в мир происходит не от Отца только, но и от Отца через Сына.

Послание в мир Сына и Святого Духа относится к внешней деятельности Божией (Л.12 т.1 стр. 275), а не свойствам суще​ства Божия.

· “Внешняя деятельность обща у единосущной и нераздельной Троицы”. (Л.12 т.1 стр. 275)

Нельзя смешивать деятельность Бога в мире со свойствами су​щества Божия - Личными свойствами Ипостасей.

Деятельность и бытие неидентичны.
Послание Св. Духа в мир является не ипостасным свойством, а внешней деятельностью.
Оба эти момента ясно отличаются в Священном Писании.

· “Когда же приидет Утешитель, Которого Я пошлю вам от От​ца. Дух истины, Который от Отца исходит, Он будет сви​де​тельствовать о Мне;” (Ин. XV гл. 26)

· “И Я умолю Отца, и даст вам другого Утешителя, да пре​будет с вами вовек, Духа истины,” (Ин. XIV гл. 16)

В тексте Ин. XV гл. 26 использованы два разных глагола, имеющих совершенно различные значения, как в русском, так и в греческом языках.

В греческом тексте глагол “пошлю” передан словом  (посылать отправлять), а глагол “исходит” -  (выходить).

Грамматический анализ текста свидетельствует о различных действиях.
Это важнейшее место, где совершенно ясно определены ис​хож​дение и послание, как неидентичные явления. Поэтому тол​кования других мест в Писании не могут противоречить этой ци​тате.

В ряде мест имеются названия Дух Отца, Дух Сына, Дух Христов:

· “А как вы - сыны, то Бог послал в сердца ваши Духа Сына Своего, вопиющего: “Авва, Отче”. (Гал. IV гл. 6)

· “... но Дух Отца вашего будет говорить в вас”. (Мф. X гл. 20)

· “Но вы не по плоти живете, а по духу, если только Дух Бо​жий живет в вас. Если же кто Духа Христова не имеет, тот и не Его. А если Христос в вас, то тело мертво для греха, но дух жив для праведности. Если же Дух Того, Кто воскресил из мерт​вых Иисуса, живет в вас, то Воскресивший Христа из мертвых оживит и ваши смертные тела Духом Своим, живущим в вас”. (Рим. VIII гл. 9 - 11)

Эти места следует рассматривать совместно с Ин. XV гл. 26 и с нижеприведенными цитатами:

· “Все, что имеет Отец есть Мое;” (Ин. XVI гл.15)

· “И все Мое Твое и Твое Мое;” (Ин. XVII гл. 10)

· “... да будут все едино, как Ты, Отче во Мне, и Я в Тебе,” (Ин. XVI гл. 21)

· “Я и Отец - одно. (Азъ и Отец едино есма)” (Ин. X гл. 30)

· “Ибо три свидетельствуют на небе: Отец, Слово и Святый Дух; и Сии три суть едино”. (1 Ин. V гл. 7).

Утверждение на основании наименований Дух Отца, Дух Сы​на, Дух Христов о превечном исхождении Святого Духа и от Сына не может быть принято, так как противоречит Ин. XV гл. 26; Ин. XIV гл. 16.

Эти названия следует понимать, как указания на единство Бо​жеского существа Святой Троицы.

Дух Сына, Дух Христов могут быть и указаниями на по​слание через Сына.

Подробнее Л.12 т.1 стр. 240 - 348.
Католическое учение об исхождении Святого Духа

Формулировка:
“Отец (не исходит) ни от кого, Сын - только от Отца, Святой Дух - от обоих одинаково; ни начинает (исходить) ни кончает; (исходит) всегда - Отец раждает, Сын раждается, Св. Дух исходит”. (Л.37 ч.1 стр. 71)

Католическая аргументация рассмотрена ниже, причем каж​дая группа аргументов рассмотрена по отдельности.

· Католическое утверждение: “Святой Дух не только Дух Отца: Он “Дух Отца вашего будет говорить в вас” (Мф. X гл. 20). Он так же Дух Сына: “Бог послал в серд​ца ваши Духа Сына Своего” (Гал. IV гл. 6); “но Дух Иису​са им этого не разрешил” (Деян. XVI гл. 7 цитата по Л.37 ч.1 стр.72). Так же и в других местах Священного Писания Свя​той Дух является Духом как Отца так и Сына. Если слово “Дух” указывает на свое начало, происхождение от Отца (“spiramen Patris” - “выдыхание Отца”), как это признает православная церковь, тогда оно в отношении к Сыну (“Spiritus Filii”) является указанием на такое же происхождение так же и от Сына - путем выдыхания.

Сравнение
Первое, что бросается в глаза - полное отсутствие ана​лиза параллельных мест, не сделано ни малейшей по​пытки согласовать выводы с буквой и духом Свя​щен​ного Писания.

Несмотря на ясное указание об исхождении Св. Духа от Отца (Ин. XV гл. 26), не сделана попытка раз​​решить противоречие терминов Дух Отца и Дух Сы​на, связать учение с параллельными местами, как это сделано в православной догматике (см. выше). В результате нарушен основной принцип определения ве​роучения - отсутствие противоречий в Писании, что са​мо по себе свидетельствует о неправильности вывода, про​тиворечащего Ин. XV гл. 26.

Православная Церковь учит, что наименования Дух Сына, Дух Иисуса связаны с единством существа Бо​жия и, хотя Дух Святой исходит от Отца, он является Духом Сына, поскольку все Ипостаси имеют единое Божеское существо и учение не противоречит ни одной выдержке из Писания. Подробнее см. выше.

Цитата “но Дух Иисуса им этого не разрешил” (Деян. XVI гл. 7), данная в латинском переводе, имеет отличие от греческо​го оригинала: - “но Дух не до​пу​стил их” (Деян. XVI гл. 7). 

· Католическое утверждение: “Так как Св. Духа посы​ла​​ют действовать среди людей Отец и Сын - так повест​ву​ет Св. Писание (Ин. XIV гл. 16; XV гл. 26) - следует при​нять, что Он исходит от Отца и от Сына”. (Л.37 ч.1 стр. 72)

Сравнение
Отсутствует различие понятий послания, как внеш​него действия (послания в определенный период вре​ме​ни) и исхождения (как свойства Ипостасей). Смеши​ва​ется понятие бытия Божия и послания в мир в опре​де​ленный промежуток времени. К тому же временное по​слание Духа в мир по православному вероучению про​ис​ходит не от Сына, а через Сына.

· Католическое утверждение: “И далее, так как Св. Дух получает знание от Сына (Ин. XVI гл. 13 и далее), дол​жен исходить от Сына, как Сын, получая знание от От​​ца (Ин. VIII гл. 26 и далее), исходит от Отца. Так же как Сын получил от Отца все (Все, что имеет Отец есть Мое; Ин. XVI гл.15), так Он вместе с Отцом изводитель Св. Духа”. (Л.37 ч.1 стр. 72)

Сравнение
Выяснение смысла этого места требует обращения к контексту и к параллельным местам.

Контекст:

· “Еще многое имею сказать вам; но вы теперь не мо​жете вместить. Когда же приидет Он, Дух истины, то наставит вас на всякую истину: ибо не от Себя гово​рить будет, но будет говорить, что услышит, и буду​щее возвестит вам. Он прославит Меня, потому что от Мо​е​го возмет и возвестит вам. Все, что имеет Отец, есть Мое; потому Я сказал, что от Моего возмет и возвестит вам”. (Ин. XVI гл. 12 - 15)

Параллельное место:

· “слово же, которое вы слышите, не есть Мое, но по​славшего Меня Отца. Сие сказал Я вам, находясь с ва​ми. Утешитель же, Дух Святый, Которого пошлет Отец во имя Мое, научит вас всему и напомнит вам все, что Я говорил вам”. (Ин. XIV гл. 24 - 26)

Эти цитаты сказаны в одной беседе, являются взаи​мо​связанными в общем тексте и их взаимное допол​не​ние очевидно, они являются контекстом большого от​рыв​ка. (См. Ин. XIII гл. 31 - XVII гл. 26)

Христос говорит ученикам о том, что Его учение не есть Его, но пославшего Его Отца, Дух научит всему и напомнит все, что сказано Христом. Поэтому слова “от Моего возмет и возвестит вам” следует понимать, как идентичность учения, которое возвестит Дух Святый уче​нию, преподанному Христом.

Вывод на основании вышеприведенных цитат об ис​хож​дении и от Сына не имеет основания: - говорится об идентичности учения и особенно подчеркнуто исхож​де​ние Духа от Отца “Утешитель же, Дух Святый, Ко​то​рого пошлет Отец во имя Мое”. Не принят во внимание контекст большого отрывка Ин. XIII гл. 31 - XVII гл. 26.

· Католическое утверждение: “Слово “исходить” в этом применении взято из Нового Завета: “Я от Бога исшел” (Ин. VIII гл. 42); “Дух истины, Который от Отца ис​ходит” (Ин. XV гл. 26). Хотя в обоих цитированных ме​стах думано о послании Сына и Духа в мир в определенный период времени, все же в них видится малый отблеск веч​ного послания от обеих Ипостасей - исхождения, проис​хож​дения”. (Л.37 ч.1 стр. 72)

Сравнение
Усмотреть в словах “Дух истины, Который от Отца исходит” малый отблеск вечного послания - явная на​тяжка.

· Католическое утверждение: (свидетельства святых от​цов) “В писаниях отцов Церкви находятся высказывания о за​висимости от известного принципа (Св. Дух исходит “ex Patre et Filio” - от Отца и от Сына) и высказывания о за​ви​симости от главного (Св. Дух исходит “ex Patre per Fili​um” - от Отца через Сына). Первые больше используют от​​цы Западной церкви, вторые - отцы Восточной церкви. Оба вида высказывания свидетельствуют об исхождении Св. Духа от Отца и от Сына, дополняя друг друга: в пер​вом акцент на единство принципа исхождения, во втором - приоритет Отца. Сын не первый, но произведенный прин​цип, ибо есть “Бог от Бога”, получая от Отца Свое бытие и способность изведения”. (Л.37 ч.1 стр. 72)
Сравнение
Опять имеет место смешение внешнего действия Свя​той Троицы в мире (послание в определенный пе​ри​од времени от Отца через Сына) и свойств бытия Бо​жия (превечное исхождение Св. Духа от Отца).

Два совершенно разных понятия объявляются иден​тичными.

· Католическое утверждение: (логический вывод) “Со​вер​шенно не ссылаясь на Откровение Божие, человеческий рассудок должен сделать вывод: так как Ипостаси отли​ча​ются одна от другой в связи со своим происхождением, Св. Дух не отличался бы от Сына, если бы не исходил бы и от Сына” (Л.37 ч.1 стр. 72)

В другом месте говорится:

“Св. Дух, как и Сын, одной субстанции с Отцом; но идентичность субстанции не возникает по причине Его ис​хождения. Так что понятие исхождения не совпадает с по​ня​тием рождения”. (Л.37 ч.1 стр. 74)

Сравнение
Первый католический вывод противоречит второму за​ключению о том, что понятие исхождения не совпадает с понятием рож​дения.

К тому же логика применена неправильно - двумя страницами ниже (в Л.37) сделан вывод о не идентичности рождения и исхождения. Этого вполне достаточно для логического вывода - если различаются рождение и ис​хождение, то по своему происхождению от Отца рож​дением и исхождением Сын и Дух отличаются друг от друга. Поэтому исхождение от Сына не является необходимым для отличия Сына от Духа.

Интересны попытки католиков проникнуть в суть понятий “рож​​дение” и “исхождение”:

“Думая рассудком, следует размыслить: деятель​ность духа мышление и желание. Чтобы что - либо ро​дить, Богу сначала нужно знать рождаемый объ​ект; объект становится известным от созданного умом представления об объекте - подобия объекта. Зная Себя, Бог рождает полное отображение Своего су​щества - Сына.

Св. Дух происходит от желания или от любви От​ца и Сына”. (Л.37 ч.1 стр. 73 - 74) 

Применение логического метода в обоих случаях в принципе неверно - логический метод исследования дол​жен использоваться для выяснения учения из текста Священного Писания на основании цитат, а не для отвлеченного философствования на тему существа Бо​жия, которое совершенно непознаваемо рассудком.

Выводы.

Католическое учение о превечном исхождении Св. Духа и от Сына не имеет оснований в Священном Писании. Все аргументы являются удачным подбором цитат, взятых вне контекста, без связи с параллельными местами и не увязанных с духом Пи​сания.

Существенную роль в аргументации играет неправильное применение логики и философии для подтверждения гипотез. Имеет место попытка объяснить суть явлений рождения, исхождения с точки зрения человеческого разума - отсутствует граница непознаваемого и принимаемого верой.

Слабость богословия особенно ярко выразилась в том, что от​сутствует четкое определение и разграничение понятий рож​де​ние, исхождение, послание. Внешняя деятельность Божества не дифференцируется от моментов Бытия Божия. Именно в не проработке этих основных вопросов лежат истоки ложного учения о филиокве.

Аргументы святителя Фотия

Одной их особенностей католического вероучения является отсутствие оценки последствий принятого учения о филиокве с помощью логического метода.

Подобная оценка произведена Константинопольским святи​те​лем Фотием в окружном послании в 867 году.

Первая группа аргументов.
““Filioque вводит в Троицу два начала: для Сына и Духа - Отца (первое начало Н.Т.), и еще для Духа - Сына (второе на​чало Н.Т.). Этим единоначалие Троицы разрешается непо​сред​ст​венно в двубожие, а в дальнейших выводах и в много​бо​жие. Именно, если Отец является причиной Сына, а Сын вме​сте с Отцом есть причина Духа, то почему и Духу не произ​вести четвертое Лицо, а этому четвертому - пятое и так вплоть до языческого многобожия. ... По отношению к Лицу Св. Дух по​лучается следующий неприемлемый вывод: как возводимый к двум причинам, Дух Святой должен быть сложным” (в про​ти​во​положность общецерковному учению о простоте Божества - М.К.)”. (Приводится по Л.18 стр. 80)

Вторая группа аргументов.

“Вторая группа вытекает из анализа качественной стороны ис​хождения Духа Святого от Отца. “Если это исхождение со​вер​шен​но (а оно совершенно, ибо Бог совершенный от Бога со​вер​шен​ного - М.К.), то исхождение от Сына излишне и напрас​но, ибо ничего не может привнести в бытие Духа. Исхождение Духа от Сына может быть или тождественным с исхождением от Отца (и тогда оно на нужно Н.Т.), или ему противополож​ным (если не может внести ничего от Бога при совершенном исхож​де​нии, то может добавить только то, чего в Отце нет, а в От​це нет ничего темного Н.Т.). Но в первом случае обоб​щи​лись бы личные свойства (Отца и Сына Н.Т.), только бла​го​​да​ря ко​то​рым Троица и познается как Троица, во втором же слу​чае пе​ред нами оживают ереси Манеса и Маркиона. Как из​ве​ст​но, Манес - это родоначальник доктрины, называемой мани​хей​​ст​вом, а Маркион - представитель еретиков - гностиков. Объ​​еди​ня​ет их обоих дуализм, то есть признание двух начал (свет​​ло​го и темного), равноправно лежащих в основе бытия ми​ра. Свя​ти​тель Фотий вспоминает здесь эти ереси потому, что ес​ли при​з​нать довод, что исхождение от Сына является противо​по​лож​ным исхождению от Отца, то, значит, и свойства его дол​ж​ны быть противоположными. Если исхождение от Отца обла​да​​ет всей полнотой светлых, Божественных совершенств, то ис​хож​де​ние от Сына, как противоположное, должно обладать пря​мо про​тивоположными характеристиками, то есть в существо Бо​​жие вводятся два начала - наряду с началом светлым и на​ча​ло темное (в Сыне должен быть источник темного начала - ина​че не​откуда взяться передаваемым свойствам Н.Т.)”. (Л.18 стр. 81)
Третья группа аргументов.
“Третья группа возражений построена на том, что “фили​ок​ве” нарушает количественную гармонию личных свойств трех Ипо​стасей и этим ставит Лица (или Ипостаси) в неодинаковую бли​зость друг к другу. Личное свойство Сына - рождение от От​ца. Свойство Духа Святого - исхождение от Отца. Если же го​во​рят, что Дух исходит и от Сына, то тогда Дух будет отли​ча​ть​ся от Отца большим числом личных свойств, чем Сын. И, сле​довательно, будет отстоять от существа Отца далее, чем Сын, что ведет к ереси Македония”. (Л.18 стр. 81)

Суть в том, что Духу требуется еще и исхождение от Сына, Он, не получая полноты от Отца, получает еще бытие от Сына, Который Сам рождается от Отца.

Четвертая группа аргументов.
““Если изведение Духа есть общее свойство, то оно должно принадлежать и Самому Духу, то есть Дух должен исходить и от Самого Себя, быть и причиной, и произведением этой при​чи​ны”. ... 

Далее, если это личное свойство, то какого из Лиц? “Если ска​​жу, что это свойство Отца, то они (латиняне - М.К.) долж​ны отказаться от своего нового учения” так как если это личное свойство Отца, то нужно просто зачеркнуть “филиокве” и при​нять Символ веры таким, каким он был до этой вставки. “Если это свойство Сына, то почему они не открыли, что не только при​знают за Сыном изведение Духа, но отнимают таковое у Отца?” ...

“Но, если исхождение не может быть признано ни общим, ни личным свойством, тогда в Троице и вовсе нет исхождения Свя​того Духа”. (Л.18 стр. 81 - 82)

Совершенно неприемлемо оперировать внутритроичными свой​ст​вами, как некими логическими категориями (См. Л. стр. 82). А сама логика должна использоваться очень осторожно, с тем, чтобы не привнести в учение о Боге того, чего нет в Писании.

Подобные философствования имеют своей причиной католи​ческий метод формирования вероучения, допускающий фило​соф​ские выводы, как имеющие самостоятельное значение в дог​матике и не опирающийся на поиск учения в Писании. 

УЧЕНИЕ О СПАСЕНИИ

Католическое учение о спасении, несмотря на близость ос​нов​ных принципов, в корне отличается от православного. Эти отли​чия настолько велики, что привели к созданию совершенно раз​ного строя духовной жизни в православии и католицизме.

Обычно внимание исследователей акцентируется на вопросах юридического подхода к спасению, теории сверхдолжного совер​шенства, чистилище, индульгенциях и, к сожалению, часто вне поля зрения оказывается сравнение с православным учением, роль греха в отношениях Бога и человека, суть искупления и прощения грехов.

Расхождения настолько велики, что их невозможно изложить в одном разделе, и они будут рассмотрены по темам.

Догматическая сторона спасения

Понять суть расхождений легче всего, начав рассмотрение ос​но​вополагающих принципов и подходов к вопросу спасения. Имен​но в этих вопросах заложены и из них вытекают все осталь​ные отличия.

Православный нравственный союз

Спасение всех людей совершено Христом. Но оно находится для каждого человека в возможности (потенции) и задача сде​лать так, чтобы то, что совершено Христом, отнеслось бы к кон​кретному человеку, то есть, по терминологии православной дог​ма​тики спасение должно быть нами усвоено. Именно в зави​си​мости от того воспользовался ли человек тем, что совершено Хри​​стом, усвоил ли спасение, он после смерти сподобляется или не сподобляется святости, освобождается или не освобождается Христом от наказаний за грехи. (См. Л.12 т.2 стр. 140 - 141)

Блаженство вечной жизни состоит в общении с Богом. Бог есть абсолютная святость и, если в человеке не будет хотя бы за​чатка святости, праведности, он будет неспособным к общению с Богом и не сможет сподобиться Царства Божия. И причина в том, что в при​роде индивидуума не будет им же самим создана возможность общения с Богом - предначаток праведности и святости.

Необходимо стать праведным, освятиться, стать способ​ным к общению с Богом.

· “Спасение для православного прежде всего и главным об​разом есть избавление от греха. ... основная мысль спасения - в избавлении от греха для святости”. (Л.11 стр. 148 - 149)

· “Отсюда очевидно, что и в понимании спасения право​слав​ный на первое место поставит освобождение от греха само в се​бе, избавление же от мук и страданий примет в качестве про​сто​го следствия, которое в сущности ничего не прибавляет к полу​чаемому благу, - так оно незначительно сравнительно с благом в собственном смысле”. (Л.11 стр. 148)

· “Царство Божие не награда за труды, а милость, предла​га​е​мая туне (даром Н.Т.) и усвояемая по мере приемлемости каж​дого”. (Л.11 стр. 251)

Если человек наказывается Богом, то причина наказания “... не в необходимости как - нибудь удовлетворить правде Бо​жией (ведь этого удовлетворения нет и после покаяния), а в том, что грешник не кается, продолжает пребывать во грехе и тем отчуждает себя от жизни Божией. Вражда, следовательно, не в Боге, а в человеке “... (Л.11 стр. 165)

Православное богословие считает спасение нравственным со​юзом - Заветом с Богом, в который вступает лично каждый человек.

Человек должен преобразовывать себя к святости, правед​ности и тогда Бог спасет, но не в награду за заслуги, а по Своей величайшей милости.
Отношения с Богом спасающегося человека носят характер нравственного союза, в котором Бог по Своей величайшей любви дарует тому, кто преоб​разует себя к праведности и святости, прощение грехов и спасение.

Спасение не награда, а Дар.
Подробнее о спасении см. выше.

Католический правовой союз

Совершенно иной принципиальный подход к спасению в ка​толической догматике.

Здесь отношения Бога к спасающемуся человеку строятся на правовой основе. Причем рассматривается не только вопрос о не​об​ходимости для человека совершать добрые дела, но и обя​занность Бога давать награду за добродетель.

У католиков отношения спасающегося человека и Бога строятся на принципах правового союза, учитывается взаиморасчет грехов и добрых дел.

Спасение не только обещанный дар, но и награда.

“Вечная жизнь? В случае оправданного человека это обещан​ный Богом дар, но вместе с тем и вознаграждение за добрые дела самого человека”. (Л. ч.2 стр. 54)

Сравнение

Православный и католический походы к вопросу спасения принципиально отличаются:

· Нравственный союз в православии.

· Правовой союз в католицизме.

Эти принципы привели к формированию двух совершенно различных направлений в догматическом богословии по вопросу спасения и вылились не только в разные учения, но и создали два несводимых друг к другу мировоззрения - православное нравственное и католическое правовое.

Об этом еще в прошлом веке писал Архиепископ Сергий Стра​​городский: - 
· “Я стал понимать, что разность православия и ино​славия заключается не в каких - нибудь частных недомолв​ках и неточностях, а прямо в самом корне, в принципе, что пра​во​славие и инославие противоположны между собой так же, как противоположны себялюбие, жизнь по стихиям мира, ветхий че​ловек и самоотверженная любовь, жизнь по Христу, человек об​новленный. Предо мной встали два совершенно отличных, не сво​димых одно на другое мировоззрения: правовое и нравст​вен​ное, христианское. Первое я назвал правовым, потому что луч​​шим выражением этого мировоззрения служит западный пра​вовой строй, в котором личность и ея нравственное достоинство пропадают, и остаются только отдельныя правовыя единицы и отношения между ними. Бог понимается главным образом пер​во​причиной и Владыкой мира, замкнутым в своей абсолютности, - отношения его к человеку подобны отношениям царя к под​чи​ненному и совсем не похожи на нравственный союз. Точно так же и человек представляется в его отдельности, он живет для се​бя и только одной внешней стороной своего бытия сопри​ка​са​ется с жизнию общаго, - только пользуется этим общим; даже и Бог с точки зрения человека является только средством к до​сти​жению благополучия. Началом жизни, следовательно, при​зна​​ет​ся себялюбие, а общим признаком бытия - взаимная от​чуж​ден​ность всего живущего”. (Л.11 стр. 9)

Православие направлено на нравственное состояние души, на любовь и самосовершенствование.

Католицизм делает акцент на взаиморасчетах, и это отодви​гает на второй план вопросы нравственности. Правда, нельзя делать вывод об отсутствии стремления к святости у католиков, но это стремление часто проявляется не столько на основании учения о спасении, сколько вопреки ему.

В православии блаженство вечной жизни следствие достиг​нутой праведности, причем стремление к праведности основано на любви к Богу и отвращении к греху.

В католицизме блаженство вечной жизни является целью, к которой стремятся и достигают как вознаграждения.

То, что в православии является целью (праведность и свя​тость) в католицизме отодвинуто на второй план.

Православному стремлению к качественным изменениям ду​ши противостоит католическая практика количественных соотно​шений. Это как раз и явилось причиной формирования разных мировоззрений.

Все, даже самые глубокие отличия - просто следствия разных подходов, а не отдельные заблуждения.

В католицизме существует стройная система мировоззрения и вероучения о спасении, разработанная исходя из принципа пра​вовых отношений Бога и человека. Все ее элементы взаимо​свя​заны и не могут существовать по отдельности.

Понять католическое учение о спасении и провести сравнение с православным невозможно, если не иметь в виду, что главная причина расхождений в католическом правовом подходе.

Юризм в католическом учении о спасении

При рассмотрении католического учения о спасении отмеча​ет​ся, что оно проникнуто юризмом.

 Католические богословы все учение о спасении построили на юридических принципах отношений Бога и человека.

Эти принципы не провозглашены в виде доктрины, а зало​жены в вероучение, и их можно сформулировать на основании из анализа католической догматики, в которой исходя из прин​ципов юридической ответственности за преступления, лежащих в основе Римского права, строится учение о сути греха, его про​щении, спасении.

Юризм в католическом учении о спасении означает:

· следование Бога юридическим принципам.

· рассмотрение отношения Бога и человека в рамках правовых понятий.

· широкое применение при разработке сотериологии принципов, лежащих в основе Римского права.

· равноценность аргументов из Священного Писания и выводов, сделанных на основе правовых прин​ци​пов.

Сравнение

С точки зрения православия юридическо - правовой подход совершенно неприменим, так как полностью противоречит прин​ципу прощения грехов, возвещенному в Писании: страдания Хри​​ста за грехи всех людей, прощение грехов по вере все это ни​как не укладывается в судебно - правовую систему.

Многие места в Священном Писании несовместимы с принци​пом юридических взаимоотношений:

· “... дать уразуметь народу Его спасение в прощении грехов их, по благоутробному милосердию Бога нашего, “... (Лк. I гл. 77)

· “... и проповедану быть во имя Его покаянию и прощению грехов во всех народах “... (Лк. XXIV гл. 47.)

· “... вот Агнец Божий, Который берет на Себя грех мира” (Ин. I гл. 29)

· “... всякий верующий в Него получит прощение грехов име​нем Его” (Деян. X гл. 43)

· “... ради Него возвещается вам прощение грехов;” (Деян. XIII гл. 38)

· “... чтобы они обратились от тьмы к свету и от власти са​та​ны к Богу, и верою в Меня получили прощение грехов и жре​бий с освященными”. (Деян. XXVI гл. 18)

· “Он грехи наши Сам вознес телом Своим на древо, дабы мы, избавившись от грехов, жили для правды: ранами Его вы исце​лились”. (1Пет. II гл. 24)

· “... Христос, чтобы привести нас к Богу, однажды по​стра​дал за грехи наши “... (1Пет. III гл. 18)

· “... обещание Богу доброй совести, спасает воскресением Иису​са Христа “... (1Пет. III гл. 22)

· “... прощены вам грехи ради имени Его”. (1Ин. II гл. 12)

· “... в Котором мы имеем искупление Кровию Его, прощение грехов, по богатству благодати Его “... (Еф. I гл. 7)

· “... благодатью вы спасены “... (Еф. II гл. 5)

· “... Я буду милостив к неправдам их, и грехов их и безза​ко​ний не воспомяну более”. (Евр.VIII гл. 12)

· “... и грехов их и беззаконий их не воспомяну более. А где прощение грехов, там не нужно приношение за них”. (Евр. X гл. 14 - 18)

Из этого следует, что применение юридических принципов в вопросах учения о спасении недопустимо, так как в основе Спа​сения, совершенного Христом, лежит принцип любви, а не нака​за​ния, как в юридическо - правовой системе:

· “Ибо не послал Бог Сына Своего в мир, чтобы су​дить мир, но, чтобы мир был спасен через Него. Верующий в Не​го не су​дится, а неверующий уже осужден, потому что не уве​​ровал во имя Единородного Сына Божия”. (Ин. III гл. 17 - 18)

Невозможность оправдаться перед Богом возвещена еще в Ветхом Завете:

· “Если Ты, Господи, будешь замечать беззакония, - Господи! кто устоит?” (Пс. 129. 3)

Человек, ищущий спасение, следующий словам Христа, полу​ча​ет прощение грехов по благодати Божией, а тот, кто не послу​шен Христу, будет осужден:

· “И, если кто услышит Мои слова и не поверит, Я не сужу его, ибо Я пришел не судить мир, но спасти мир. Отвергающий Меня и не принимающий слов Моих имеет судью себе: слово, которое Я говорил и оно будет судить его в последний день”. (Ин. III гл. 17 - 18)

(Необходимо различать прощение грехов для соделовающих свое спасение и осуждение грешников. Это два совершенно раз​ных момента. См. Ин. III гл. 17 - 18; Ин. XII гл. 47.

Православный нравственный подход, основанный на Еван​гель​​ском принципе любви, жертвенности и прощения по своей су​ти противоположен католическому правовому подходу и не​сов​местим с ним.

Всепрощающая любовь Бога, пославшего Сына спасти мир, не имеет ничего общего с правовыми принципами:

любовь - прощает и не вспоминает;

право - требует расчета, удовлетворения, наказания.

Католический юризм в учении о спасении противоречит букве и духу Священного Писания
То, что в Писании лишь образы и притча, католическими бого​словами представлено как суть.

Крестная Жертва, Искупление, Спасение

Православное учение о крестной жертве, искуплении, спасении
· “Господь Иисус своими страданиями и смертию принес за нас правде Божией плату, не только совершенно полную и удовле​творительную за долг наш, но и преизбыточествующую, и, та​ким образом, не только искупил нас от греха, но и приобрел нам вечные блага.

Господь Иисус принес плату полную и совершенную за долг наш. Этот долг наш пред Богом состоял в том, что мы не ис​пол​ни​ли воли Его, которую должны были исполнить, а непо​слу​ша​ни​ем своим безконечно оскорбили Создателя, и вслед за тем осуж​дены были Им на страдания и смерть, которая есть не​из​беж​ное следствие греха и справедливое возмездие за грех, ... Но Господь Иисус ... всецело и совершенно благоугодил за нас на​ше​му Создателю, всецело и совершенно потерпел за нас и все те страдания и смерть, какия мы заслуживаем за все наши грехи. ... Хотя Он исполнял за нас волю Божию, и был послушлив в продолжение только тридцати трех лет, и, хотя пострадал и умер за нас однажды; но такое послушание воле Божией, и такия страдания и смерть Его, как Лица Божескаго, без сомнения, в состоянии заменить собою все неизчислимо мно​го​кратные на​ши непослушания воле Божией, все безчисленные виды наших стра​даний и смерти, временных и вечных. Бог не мог остаться не​удовлетворенным за наши грехи: потому что и удовлетво​ря​ю​щий был Бог”. (Л.12 т.2 стр. 116)

Подробнее см. Л.12 т.2 стр. 103 - 124

Принципиальное значение имеет то, что 
· “Господь прощает че​​ловека и дает ему жизнь не потому, что получил удовлетво​ре​ние за грехи (от человека Н.Т.), просто потому, что решил про​​стить человека и дать ему жизнь, так как иначе человек по​гиб​нет”. (Л.11 стр. 143)

Все искупление с удовлетворение за грехи совершено Хри​стом, как об этом сказано в Писании (см. цитаты выше и Л.12)

· “Вечная жизнь не получается, а постепенно вырастает в человеке (Л.12 стр. 114): “все дело спасения представляется с следующем виде: человек здесь на земле трудится, работает над собой, созидает в себе царство Божие и чрез это теперь же на​чи​нает мало по малу делаться причастником вечной жизни, на​сколь​ко он имеет сил и способностей для этого причастия; ... Нрав​ственное обновление человека, таким образом, существенно связано с вечным спасением: последнее не особенное какое - ни​будь действие, не получение чего - нибудь новаго, а только со​вер​шенное раскрытие, осуществление тех начал, которыя зало​же​​ны были человеком в настоящей жизни”. (Л.11 стр. 118)

· “Божественный приговор будет произноситься, именно, в за​ви​симости от способности или неспособности человека к веч​ному бла​женству. Грешник сам себя ослепляет и потому не мо​жет ви​деть света. Не так, что Господь, вопреки желанию и спо​соб​но​сти грешника отлучает его от общения с Собою, а так, что обще​ние с Богом совсем невосприемлемо для грешника”. (Л.11 стр. 121, подробнее стр. 112 - 145)

Человек должен сделать свою душу пригодной для Царства Небесного.

Если в православной литературе и упоминается понятие “воз​мездие”, т.е. расплата, оно применяется для грешника, начи​на​ю​ще​го идти по пути спасения, а по мере развития в духовной жиз​ни оно заменяется стремлением к праведности и святости. (См. Л.12 т.2 стр. 121)

Точно так же термин “воздаяние” православные употребляют “отнюдь не в смысле какой - нибудь особой платы за понесен​ный труд, не в смысле получения чего - нибудь новаго, а в смы​с​ле условном, напр., получению здоровья после старательной борь​бы с болезнию”. (Л.11 стр. 129)

Очень важно знать отношение православия к добрым делам: де​ла не имеют самостоятельного значения для спасения, они яв​ля​ются только проявлением внутреннего состояния души, а не пла​той за грехи. Сами по себе дела не имеют в христианстве зна​чения. (См. Л.11 стр. 249 и выше)

Особенности католического учения об искуплении

Отличия от православия начинаются уже с взгляда на ис​куп​ление. Само искупление в общих чертах воспринимается так же, как и в православии. Но отличается богословский подход к уяс​не​нию вероучения, а сами формулировки носят черты юриди​чес​кого подхода.

“В общем говоря, под спасением понимается освобождение лю​​дей от греха и его последствий. В спасении отличаются две сто​роны - объективная и субъективная. Спасение с объективной точ​​ки зрения есть дело, который совершил Христос, чтобы осво​бо​дить людей от власти греха, напротив, спасение с субъектив​ной точки зрения есть присвоение плодов совершенного Хри​стом дела отдельным людям, оправдание этих людей перед Бо​гом”. (Л.37 ч.1 стр. 167)

Это положение полностью совпадает с православным.

“Своими страданиями Христос принес удовлетворение Богу за грехи людей.... Под удовлетворением в более широком смысле понимают удовлетворение законного требования, в более узком смысле - заглаживание оскорбления. Если удовлетворение идет не от самого оскорбителя, но от иной личности вместо ос​кор​бителя, дело с заместительским удовлетворением. ... 

Христово удовлетворение, принимая во внимание его внут​рен​нюю ценность, полностью погасило всю вину (обычнейшее ут​верждение). Полнота Христова удовлетворения происходит от Его Личности (гипостатического объединения двух природ). Грех означал бесконечное оскорбление Бога, Христос, как Бо​го​человек мог дать бесконечное удовлетворение. ... Христово за​местительное удовлетворение имело большую ценность, чем бы​ло необходимо, т.е., у него больше позитивного, чем у греха не​гативного (обычное мнение теологов). По причине гипо​ста​тиче​с​ко​го объединения для спасения человечества хватило бы одной кап​ли крови Христа.... От Христа исходит благодать, которая далеко превосходит проклятие Адамова греха ....
Он излил Свою кровь “не только за наши, но за грехи всего ми​ра” .... Субъективное приспособление плодов Христова спа​се​ния или присвоение индивидуумам зависит от известных ус​ло​вий, от веры (Мк. XVI гл. 16) и от соблюдения заповедей (Евр.V гл. 9; Петр. I гл. 10). ...

Своими страданиями с смертью Христос заслужил вознаг​раж​​дение со стороны Бога “... (Л.37 ч.1 стр. 176 - 177)

Сравнение

Учение близко к православному, но очень выделяется тер​ми​нология юридического характера и не говорится об освя​щении человека при усвоении плодов Крестной Жертвы, акцент сделан на вере и заповедях. Необходимо обратить внимание на мнение, что Христос заслужил вознаграждение со сторо​ны Бога. Для православия неприемлем как термин заслуги, так и то, что Христос заслужил у Бога - ведь Он Бого​че​ло​век! Из подобных высказываний могло развиться проте​стант​ское мнение, разделяющее Христа и Иисуса.
Особенности католического учения о воплощении

Очень интересен взгляд католических богословов на необ​хо​ди​мость Воплощения. В православии этот вопрос в таком ас​пек​те вообще не рассматривается.

“Грех по своей сути, как любой акт человека, конечен, но по своему содержанию - безконечное оскорбление Бога, ибо Бог бес​конечен, и чистый человек неспособен дать Богу такое удов​летворение, которое имело бы бесконечную ценность.

Бог не был ни внутренне, ни внешне вынужден спасти челове​чество (надежное мнение). Спасение человечества совершила со​вершенно свободная Божия любовь и милосердие. Принимая же​​лание Бога спасти человечество, воплощение не становится аб​​​со​лютно необходимой (обычное мнение теологов). Проти​во​по​ложное мнение ограничило бы Божие всемогущество, мудрость и милосердие. Бог мог спасти людей разными образами. В Бо​жией справедливости не было бы ущерба, если Он, напр., про​стил бы грех кающемуся без заместительных страданий Хри​ста. Естественно, воплощение стало бы абсолютно необходи​мым, ибо Бог просил бы удовлетворение с бесконечной ценно​стью; не будучи человеческими, обе остальные Божии Ипостаси такое удов​ле​творение не могли бы дать. Мы, следовательно, при​знаем ус​лов​ную необходимость воплощения”. (Л.37 ч.1 стр. 168 - 169)

Нижеследующий отрывок характерен для схоластического дис​пута:

“Пришел бы Христос в мир, если бы прародители не со​вер​шили бы грехопадение? Две католические теологические школы да​ют два ответа. Скотисты (последователи учения Дунса Скот​та) говорят да, Бог воспринял бы плоть, чтобы увенчать Свое де​ло творения. Человеческому естеству Христа тогда все же не нужно было бы страдать. Томисты (последователи учения Фо​мы Аквинского) говорят, нет, Христос не пришел бы в мир, как че​ловек, ибо спасение является прямой целью воплощения, и они ссылаются на выше цитируемые места Священного Писа​ния. Там как цель воплощения упоминается только спасение и ни​где не упоминается возможность не страдающего Христа. Ско​ти​сты возражают: Бог ненавидит грех. Как Он мог бы сделать грех открывающим Свое величие? Томисты отвечают: то, что Бог использовал эту возможность, только показывает, насколь​ко на самом деле велика Его любовь и милосердие”. (Л.37 ч.1 стр. 170)

Сравнение

В православном богословии спасение, совершенное Христом, рассматривается как Таинство, а причина избрания способа в том, что Бог по Своей премудрости определил его как наи​луч​ший. (См. подробнее Л.12 т.2 стр. 13 - 21)

Помимо чисто юридического подхода в католицизме имеет ме​сто попытка рационалистического осмысления, как сути спа​се​ния, так и необходимости воплощения. Подобное философст​во​ва​ние является результатом схоластического подхода.

С православной точки зрения диспут по вопросу, пришел бы Христос в мир, если бы прародители не совершили бы грехо​па​дения, не имеет смысла. Прародители имели в раю прямое об​щение с Богом, получали Откровение и строить какие - либо догадки по поводу возможного развития человечества без грехо​па​дения бессмысленно.

Можно только предполагать, что люди совершенствовались бы в познании и прославлении Бога, творении добрых дел, воз​растали в блаженстве, властвовали бы над природой. (См. под​робнее Л.12 т.1 стр. 462 - 465) Ни одна из католических школ не попыталась обратиться к первой книге Бытия.

Особенности католического учения о добрых делах и заслугах

Католическое учение:
“Оправдание охватывает всего человека внутренне, прекра​щая в нем весь грех. Еще более - вливает в оправданную душу преестественное богоподобие”. (Л.37 ч.2 стр. 42)

“Хабитуальная или освящающая благодать является прямой, формальной совершительницей оправдания. Когда та вливается в душу, ничего другого не нужно: она уничтожает грех и ук​ра​шает душу - делает ее святой”. (Л.37 ч.2 стр. 43)

На эти две цитаты нужно обратить особое внимание, они, взятые в отдельности от остального вероучения католиков, заложили основание протестантского учения о пронунциации.

“и вера не единственная. Нужны еще другие акты, которые подготавливают к оправданию. (“De fide”). Св. Писание упоми​нает страх Божий, надежду, любовь к Богу, покаяние в грехах и желание принести удовлетворение”. (Л.37 ч.2 стр. 44)

“Но Собор учил, то добрые дела увеличивают данное Богом со​стояние оправданности (Denz. 834)”. (Тридентский Собор Н.Т.) (Л.37 ч.2 стр. 52)

“... оправданный человек своими добрыми делами может дей​ст​вительно заработать вознаграждение у Бога (“De fide”). “Зас​луги добрых дел не происходят от дел прежде благодати; неза​служенная благодать предваряет дела, чтобы те могли быть со​вер​шены с заслугами (Оранжский Собор, Denz. 191). Вечная жизнь? В случае оправданного человека она является обещан​ным Богом даром, но вместе с тем и вознаграждение за добрые дела человека (Тридентский Собор, Denz. 809).

Вас будут презирать, вас будут преследовать, но “радуйтесь и веселитесь, ибо велика ваша награда на небесах” (Мф. V гл. 12). Вечный Судия не придет одних погубить, вторых спасти, дей​ствуя с полным произволом. Он придет вершить суд; добрые дела получат награду, плохие - наказание: “приидите благо​сло​вен​ные Отца Моего, наследуйте Царство, уготованное вам от со​здания мира: ибо алкал Я, и вы дали Мне есть; жаждал, и вы на​поили Меня” (Мф. XXV гл. 34 - 35 и далее). “каждый полу​чит награду по своему труду”. (1 Кор. III гл. 8) 

Плата, о которой говорит св. Павел, не есть нечто, что Бог мог бы дать, но мог бы и не дать, действуя по желанию. Награ​да дело справедливости. Если Бог не дал бы награды, он не был бы - и на то указывает св. Павел, который так часто выделяет не​обходимость благодати для добрых дел - справедливый Бог: “а теперь готовится мне венец правды, который даст мне Гос​подь, праведный Судия, в день оный; и не только мне, но и всем возлюбившим явление Его” (1 Тим. IV гл. 8)”. (Л.37 ч.2 стр. 54)

Сравнение

В вышеприведенных цитатах господствует юридический под​ход в ущерб рассмотрению параллельных мест, говорящих о том, что добрые дела не имеют самостоятельной ценности и Бог поступает по Своему желанию (см. выше в разделе православ​но​го вероучения).

Несмотря на ряд положений католического вероучения, сов​па​дающих с православным, выделяется момент, совершенно не​при​емлемый с православной точки зрения: - возможность заработать награду добрыми делами.

Католицизм, по сути, выделяет два момента:

· освящение человека благодатью, после чего тот ста​​новится святым;

· добрые дела, могущие увеличить степень бла​жен​ст​ва.

Очень важно, что присутствуют оба момента - и необхо​ди​мость благодати и добрых дел, но они воспринимаются как су​ще​ствующие сами по себе, не связанные необходимостью соде​ло​вания личного спасения. Не делается необходимый акцент на состоянии души спасающегося человека.

Протестантизм отбросил учение о добрых делах, а учение об освящении благодатью довел до абсурда.

Необходимость освящающей благодати роднит учение право​сла​вия и католицизма, но у католиков отсутствует акцент на не​об​ходимости соделования спасения, преобразования души, след​ствием чего являются добрые дела, которым придано совер​шен​но иное значение.

С догматической точки зрения рассматриваются вопросы внеш​него освящения и следствия внутреннего состояния, сто​ро​на освящения, связанная с преобразованием внутреннего че​ло​века не выделена.
Православная отношение к добрым делам рассмотрено выше. Здесь только необходимо отметить, что дела не имеют ре​ша​ющего значения для спасения, а тем более нельзя говорить о воз​награждении за добрые дела: 
· “... я же хочу дать этому по​следнему то же, что и тебе; разве я не властен в своем делать что хочу?” (Мф. XX гл. 1 - 17) Юридический принцип воз​да​я​ния опровергается словами Христа, Который властен делать то, что Он хочет.

Дела имеют значение как проявление внутреннего состояния че​ловека. То, что во многих местах Священного Писания гово​рит​​ся о воздаянии, не является основанием для трактовки доб​рых дел, как оснований для получения вознаграждения. Добрые дела должны быть про​​яв​ления состояния любви в душе человека. От степени возрастания в истинной любви или от глу​бины ее отсутствия будет зависеть состояние души в вечности. Или человек будет бли​же у Бога в Царстве Небесном или сам себе ввергнет в пре​исподней по причине отсутствия любви.

Основное различие в учении о роли добрых дел заключается в том, что:

· православие воспринимает добрые дела как прояв​ление внутреннего состо​ яния души, понятия воз​мез​дия, воздаяния воспринимаются, как имеющие место на начале возрастания в духовной жизни, по мере совершенствования отходят на второй план и уступают место стремлению к святости на основа​нии любви к Богу, добрые дела - проявления свя​тости души.

· католицизм считает добрые дела имеющими значе​ние для увеличения степени блаженства, за дела Бог дает награду.

Православие усвоение плодов Крестной Жертвы ставит в за​висимость от степени достигнутой праведности. Католи​цизм делает упор на количество добрых дел, в православии стрем​ление к качественным изменениям в человеке, в ка​то​ли​цизме - количественный баланс, в православии сближение с Бо​гом в приобретении любви, в католицизме юридические от​ношения. В православии сделан акцент на причине, приво​дя​щей к спасению (праведности), в католицизме на первое ме​сто поставлено внешнее проявление любви - дела. Самое опас​ное в католической точке зрения в том, что добрые дела могут совершаться и неправедным человеком, стремление к доб​рым делам может отвлечь от преобразования внутреннего человека к праведности и, в результате, не став праведным, че​ловек не станет способным к общению с Богом и погибнет.

Католическое вероучение, не имеющее основания в Писа​нии, создает опасность духовной погибели пасомых из-за не​пра​вильного строя духовной жизни.

Католическое учение о преестественном вознаграждении

“Все с помощью благодати совершенные добрые дела, кото​рые готовят человека к оправданию, создают положение, в кото​ром Богу следовало бы дать человеку дальнейшую благодать и, наконец, само оправдание (Billigkeitsanspruсh, meritum de сon​gruo), но они не создают для Бога истинную обязанность дать освящающую благодать (meritum de сondigno). “Следовало бы” и “следует”; эти два вида заслуживания следует иметь в виду, говоря о преестественном вознаграждении за добрые действия.

За чем праведный человек может обратиться к Богу с истин​ным требованием (Reсhtsanspruсh)? Иначе говоря, сейчас мы спра​​шиваем, что он может на самом деле (de сondigno) заслу​жить? Праведный человек каждым добрым делом может заслу​жить себе приращение освящающей благодати, вечную жизнь, ес​ли умрет в состоянии благодати, и более высокую степень че​сти на небе (“De fide”).

... Когда человек впадет в смертный грех, теряется освя​ща​ю​щая благодать и заслуги за ранее совершенные добрые де​ла. Боль​шинство теологов думает, что заслуги возвращаются, при воз​вращении утерянной благодати.

... Следует помнить, что заслужить в порядке “de сongruo” оз​​начает создать положение, когда Богу следовало бы (но не стро​​​го следует) нечто дать. Богу следовало бы дать фактическое нахождение в состоянии освящающей благодати в момент смерти тому оправданному человеку, который верно сотрудничает со всей Богом данной, необходимой для сохранения благодатного со​стояния актуальной Божией благодатью (вероятностное мне​ние).

... Так же вероятностным является взгляд, что оправданный человек в порядке “de сongruo” может заслужить и для других людей то, что может заслужить себе, в том числе первую акту​аль​ную благодать. Праведный человек является другом Бога, и общество святых, кажется, просит возможность помогать другим людям.

... Преестественным путем можно заслужить и некоторые вре​​менные земные вещи, но только настолько, насколько те при​годны для ведения человека на небо”. (Л.37 ч.2 стр. 56 - 58)

Сравнение

С православной точки зрения все это не имеет ни малейшего основания в Священном Писании. Такое отношение к делам и по​​яв​ление теории заслуг связано с учениями о возмездии и за​слу​​гах, рассмотренными выше, является результатом юриди​че​с​кого подхода к вопросу спасения.

Учение о преестественном вознаграждении является основа​ни​ем учения об индульгенциях.

Католическое учение об удовлетворении за грехи

Католическое вероучение выделяет два момента в прощении гре​ха (подробнее ниже в разделе об исповеди):

· прощение греха как такового;

· временное наказание, которое, если не будет отра​ботано здесь на земле (или отпущено см. в разделе об индульгенциях) человек понесет после смерти.

“Прощая вину и отказываясь от вечного погубления, Бог не всегда отказывается еще и от какого - либо иного другого на​ка​зания за грех (“De fide”). “У наказания больший век, чем у ви​ны. Если наказание завершилось бы вместе с виной, можно бы​ло бы думать, что вина не была особенно большой” (св. Ав​гу​стин, In Joann 124,5). Христос призывал Своих учеников не​сти крест вместе с Ним, т.е. делать дела удовлетворения. И в не​сколь​ких местах Ветхого Завета видно, что наказание про​дол​жа​лось, когда вина уже прощена (напр. Gen. III гл. 16 и да​лее). Ран​няя Церковь требовала удовлетворения за грехи, и то же тре​бовал Тридентский Собор (Denz. 922)” (Л.37 ч.2 стр. 160)

Сравнение
Учение об удовлетворении за грехи не имеет основания в Свя​​щенном Писании: несение креста совершенно необоснованно при​влечено в качестве аргумента, а ссылка на кн. Бытия, касаю​щаяся последствий грехопадения, не может быть привлечена, так как в то время не было прощения греха, а только состояние раскаяния прародителей.

Это учение не увязывается даже с католическим вероучением о пре​​избытке Крестной Жертвы.

Священное Писание позволяет сделать вывод о том, что про​ще​ние грехов носит полный характер и после прощения греха на исповеди нет никакого дополнительного наказания:

· ... Я буду милостив к неправдам их, и грехов их и безза​коний не воспомяну более. А где прощение грехов, там не нуж​но приношение за них”. (Евр. X гл. 14 - 18)

Наложение наказания за уже прощеные грехи (Л.37 ч.2 стр. 163) есть ни что иное, как воспоминание греха и допол​ни​тель​ное приношение за грех, что как раз и отрицается в цита​тах.

В Священном Писании нет ни малейших оснований для вы​во​да о временных наказаниях, цитаты католиками приведены в противо​ре​чии с контекстом, что свидетельствует о слабости ис​сле​дования Писания (экзегезы).

Католическое вероучение о наказаниях за грехи имеет своей при​​чиной применение юридических принципов в формировании ве​​роучения, так как именно с юридической точки зрения пре​ступ​​​ление может быть прощено, а наказание наложено для удов​​летворение за нанесенный ущерб (например, компенсация за порчу имущества натурой или деньгами, моральный ущерб). Это положение можно проиллюстрировать примером: - при ос​во​бождении от тюремного заключения (если нанесший ущерб не​​состоятелен, он может быть помещен в долговую тюрь​му или отдан в рабство).

Прощение греха и необходимость временных наказаний за грех важнейший момент для понимания вероучения не только ка​толицизма, но и протестантизма, так как именно из этого уче​ния проистекает идея чистилища и индульгенций.

Православная практика епитимий носит характер воспи​та​тель​ных мер, если налагается увеличенное молитвенное прави​ло, дополнительный пост, запрещение причащаться на опре​де​ленный период, все это не является заслугой человека, испол​ня​ющего епитимию, а просто дополнительные меры для возрож​дения духовной жизни.

Католическое учение о чистилище

“Сердца тех праведных, которые в момент смерти не свобод​ны от повседневных грехов или от наказания, которое заслуже​но за грехи и не выстрадано, идут в чистилище или в пургаторий (“De fide”). Чистилище есть место и состояние, в котором эти души задерживаются, пока они вытерпят причита​ющуюся им меру наказания.

... Что же на самом деле сказано о чистилище в Св. Пи​са​нии? Его существование признано косвенно - указанием на воз​мож​ность очищения на том свете. Иудеи молились за своих по​гиб​ших, хотя о тех было известно, что они приносили жертвы идо​лам, молились, чтобы их грехи были прощены. Они так же по​слали в Иерусалим большую сумму серебряных денег и про​си​ли священников, чтобы те принесли Богу жертву, удов​ле​тво​ряя за преступления погибших. Очевидно, они были уверены, что молитвы и жертвы могут помочь умершим. И агиограф со​глашается с действием иудеев: “Это святая и здоровая мысль мо​литься за умерших, чтобы они были освобождены от гре​хов”. (2. Мак. XII гл. 42 - 46). “... если же кто скажет на Духа Свя​таго, не простится ему ни в сем веке, ни в будущем”. (Мф. XII гл. 32). Из слов Христа “понимаем, что многие грехи могут быть прощены в этом мире и многие - на том свете” (св. Гри​го​рий Великий Диал. IV 39). Если кто трудится во имя Христа, но не работает хорошо, его труд, говорит Апостол Павел, “сго​рит, тот потерпит урон; впрочем, сам спасется, но так, как бы из ог​ня”, т.е. как при пожаре все погибает, и сам еле спасает свою жизнь (1Кор. III гл. 12 - 15). Отцы Западной Церкви под фра​зой “как бы из огня” понимали огонь в чистилище, где души гре​ш​ников должны страдать известное время. Если ты не бу​дешь соблюдать установленную Богом заповедь о любви к ближ​​нему, Божественный Судия бросит тебя в тюрьму, и “истин​​но говорю тебе: ты не выйдешь оттуда, пока не отдашь до последнего кодранта” (Мф. V гл. 26). Отцы Церкви под тюрь​мой усматривали чистилище.

Но поистине солидное доказательство существования чистили​ща идет от отцов Церкви и особенно от того, что о вышепри​ве​денных библейских текстах говорили отцы Западной Церкви, на​​пример, св. Августин часто упоминает огонь, который на том свете исправляет и очищает. Некоторым “некое время нужно страдать после смерти” за грехи, допущенные в этом мире (De сiv. Dei, 21, 13).

... Божия святость может разрешить вход на небеса только святым душам. Божие правосудие просит, чтобы неперенесенное наказание за грехи было бы перенесено, но вместе с тем запре​щает Богу отправить в ад тех, кто связаны с Ним узами любви. Следовательно, должна быть одна переходная стадия, которая производит необходимое очищение. И по отношению к людям, так много из них нам кажутся не вполне хорошими, не вполне плохими, и природному уму нетрудно представить чистилище, рассуждая об их посмертном пути.

Как же огонь чистилища “очистит”? Держа перед глазами ис​​​​пользованное св. Апостолом Павлом слово “огонь” (1Кор. III гл. 15), многие отцы Церкви, теологи древнего и нового времени при​нимают, что и в чистилище дело с физическим огнем. Одна​ко, принимая во внимание все, что в Библии, по крайней мере, кос​венно сказано, вопрос физического огня не может быть при​знан уверенно отвеченным, и официальные документы со​бо​ров обычно говорят о наказании в чистилище, не об огне (Denz. 464, 693). Задержанная в чистилище душа на какое - то время не наслаждается видением благодати, но уверена, что бла​годать при​дет (Denz. 778), когда она, как дитя Божие войдет в полное содружество с Богом. Тоскуя о конечном состоянии, ду​ша тяж​ко страдает. К этим страданиям добавляются физические муки. С этим согласны богословы, но о природе страданий, как уже упо​​минали, не могут ничего определенного сказать. Начи​ная му​че​ния в чистилище, душа раскаивается в своих пороках. Так как период заслуг прекращает момент смерти, раскаяние не от​пус​ка​ет, ни сокращает наказание, причитающееся за грехи. Ду​ша это воспринимает как требование Божией справедливости, и это есть ее удовлетворение за некогда совершенные преступ​ления.

Чистилище прекратит существование в день суда чело​ве​че​ст​ва или страшного суда (обычное мнение). ... Рассматривая дело индивидуально, ясно, что не в состоянии говорить об опре​де​лен​ном числе лет: каждый виновный будет страдать так долго, сколь​ко необходимо, чтобы кончилась его вина и заслуженное за нее наказание. По окончании периода очищения, душа тотчас перекочевывает к небесному счастью (Denz. 530, 693)”. (Л.37 ч.2 стр. 189 - 191)

Сравнение

Православное богословие не знает учения об особом месте, где души находятся между адом и раем.

Приводимые католическими богословами обоснования из Свя​щенного Писания не дают никаких, даже косвенных осно​ва​ний утверждать о наличии чистилища. Они говорят только о том, что по молитвам живых возможно прощение грехов усоп​шим.

Философствование на тему необходимости места, где претер​певают наказания за грехи, вообще лишено всякого смысла, так как в Священном Писании нет указаний на существование тако​го места.

Правда, в учении православия и католицизма есть общее по​ложение о том, что возможно прощение грехов умершим, но пра​​вославие рассматривает причиной этого прощения только мо​лит​вы живых и принесение безкровной жертвы. Подробнее см. Л.12 т.2 стр. 463 - 467.

О чистилище же можно сказать, что оно просто выдумано. Вся аргументация носит философско - юридический характер, базируется на ранее сделанных неверных выводах о возмездии, удовлетворении за грехи, и временных наказаниях. Особенно ин​тересно утверждение о физических страданиях в чистилище - физические страдания может переносить только физическое тело - плоть, с которым душа еще не соединилась!

Католическое учение о преизбытке заслуг, сокровищнице святых

“... Христово удовлетворение, принимая во внимание его внут​реннюю ценность, полностью погасило всю вину (обычней​шее утверждение). ... Грех означал бесконечное оскорбление Бо​га, Христос, как Богочеловек мог дать бесконечное удовле​тво​рение. ... Христово заместительное удовлетворение имело боль​шую ценность, чем было необходимо, ... для спасения чело​вечества хватило бы одной капли крови Христа “... (Л.37 ч.1 стр. 176 - 177)

“Праведный человек каждым добрым делом может заслужить себе приращение освящающей благодати, вечную жизнь, если умрет в состоянии благодати, и более высокую степень чести на небе (“De fide”).

... Так же вероятностным является взгляд, что оправданный человек в порядке “de сongruo” может заслужить и для других людей то, что может заслужить себе, в том числе первую акту​аль​ную благодать. Праведный человек является другом Бога, и общество святых, кажется, просит возможность помогать другим людям”. (Л.37 ч.2 стр. 56 - 58)

“Христос подал Отцу Небесному удовлетворение бесконечной цен​ности; так же и святые принесли настолько большое удовле​тво​рение, что мера удовлетворения, просимая их грехами, была да​​леко превзойдена. Из этой невидимой сокровищницы святых высший авторитет в Церкви - папа и епископы - берут и при​суждают, дают вещи верующим”. (Л.37 ч.2 стр. 163)

Сравнение

Православие не имеет учения о сокровищнице святых. Как от​мечалось выше, по учению Православной Церкви все чело​ве​че​ство искуплено Крестными страданиями Христа и каждый хри​сти​анин усваивает их по мере своей способности, святые прино​сят Богу молитвы за людей и в этом заключается их помощь.

Само католическое учение противоречиво: оно говорит о при​несении Христом избыточествующего удовлетворения за грехи все​го человечества, но говорит и о вменении людям заслуг свя​тых, а ведь если Христово удовлетворение имеет бесконечную цен​​ность, то не нужны сверхдолжные заслуги святых: - с из​быт​​ком хватит Крестной Жертвы.

С другой стороны, если принять католическую точку зрения, раздавать заслуги святых нельзя - ведь заслуги увеличивают по​лу​чаемую благодать и степень блаженства, то есть папа и епи​ско​пы произвольно, без согласия святых, уменьшают имею​щу​ю​ся у них благодать и степень блаженства!

Не сведены вместе разные аспекты католического вероучения и не сделан элементарный логический анализ последствий при​ня​тых выводов.

Но самое важное, что в Священном Писании нет ни малей​ше​го основания для утверждения о существовании сокровищницы святых.

Католическая теория индульгенций

“Теория и практика индульгенций. Само слово указывает на то, что это понятие подразумевает: индульгенции - отпущение на​​казания за грехи, которые уже прощены. Ссылаясь на свои за​слуги, Церковь полностью или частично отпускает грешнику на​казание, которое тот заслужил своими грехами. Церковь име​ет право присуждать индульгенции (“De fide”, Denz. 989, 998). ... Отпуская временное наказание (“временным” оно названо по​тому, что обозначает страдания на определенное время, а не веч​ные страдания в аду) - все или некую часть его, Церковь этого не делает без какой - либо компенсации. Их компенсируют Богу - за​слуги Христа и Его святых или точнее - преизбыток этих за​слуг. Христос подал Отцу Небесному удовлетворение беско​неч​ной ценности; так же и святые принесли настолько большое удов​​​летворение, что мера удовлетворения, просимая их грехами бы​ла далеко превзойдена. Из этой невидимой сокровищницы свя​тых высший авторитет в Церкви - папа и епископы - берут и присуждают, дают вещи верующим. Они это делают не сво​бод​но, властно, но просительно, т.е. прося у Бога милосердия к та​ко​му - то человеку или к душам в чистилище, имея в виду за​слуги Христа и Его святых. Если Бог милостиво выслушивает мо​​литвы, наказание уменьшается или отпускается. Принимая во внимание выдающееся значение молящегося в таинственном теле Христа, с моральной уверенностью можем принять, просьба, за​клю​ченная в индульгенции действительно выполняется. Те ин​дуль​генции, которые отпускают все наказание, называют пол​ны​ми индульгенциями, те, что отпускают только часть наказания - на​зывают неполными индульгенциями. Меру отпускаемого нака​зания определяет авторитет Церкви. Дни и годы, присо​еди​нен​ные к индульгенциям, не означают, что грешнику перенесение на​​казания уменьшено на столько и столько дней или лет стра​да​ний, но что данные ему индульгенции освобож​дают его от столь​​ких дней и лет наказания, сколько ему нужно было бы удов​​летворить за свои грехи в соответствии с древней практикой индульгенций.

Каким условиям необходимо исполниться, чтобы человек мог получить индульгенцию? Он должен быть крещеным членом Церкви и находиться в состоянии благодати Божией, по крайней мере, завершая дела, требуемые для получения индульгенции. У него должно быть, по крайней мере, неясное желание получить индульгенцию, и покорность дающему индульгенцию, он должен исполнить требуемые для получения индульгенции добрые дела или молитвы в таком порядке, как это определено в со​от​вет​ст​ву​ю​щих индульгенциях. Богословы не единодушны о том, необхо​ди​мо ли благодатное состояние и для того, чтобы получить ин​дуль​генции для душ в чистилище. Большинство из них думают, что это действительно необходимо, ибо мала вероятность, что Бог услышит просьбу об индульгенции того, кто есть и остается в тяжком грехе”. (Л.37 ч.2 стр. 163 - 164)

Сравнение

Православие не знает ничего подобного индульгенциям. Это учение не имеет совершенно никакого основания в Писании.

Христос не дал никому распоряжаться Своими заслугами или заслугами святых.

Он дал власть вязать и решить (прощать) грехи, но это не имеет ничего общего с индульгенциями. Прощение грехов совер​шается через Таинство Исповеди, которое есть у католиков, а ин​дульгенции Христом не установлены.

Мнение о том, что молитва об индульгенции обязательно будет услышана абсурдно, так как нет ни сокровищницы заслуг, нет ни наказаний за прощеные грехи, нет и чистилища.

Очень интересен пример, как мнение богословов, не имеющее основания в Писании, приобретает вес (о просителе индуль​ген​ции для умершего, находящегося в чистилище). Не​ма​ло​важно, что могут сосуществовать противоположные мнения. Это по​лучило развитие в протестантизме и стало одной из основ протестантского метода разработки вероучения.

Католическая практика индульгенций
Одним из самых распространенных заблуждений является мне​ние о том, что индульгенция - бумажка, приобретаемая за деньги. Это, видимо имело место во времена Лютера, когда шла торговля индульгенциями, но на самом деле индульгенция явля​ется просто прощением наказания за грех.

Католический катехизис так пишет о получении индуль​ген​ций:

“Постановления Церкви об индульгенции

В настоящее время постановления Церкви о получении индульгенций следующие:

1. Частичной индульгенцией верующий получает прощение на​казания, зависимо от его веры и любви, с какою он совершил доброе дело (например, прочитал молитву), за которую Церковь дарует индульгенцию. Частичную индульгенцию можно полу​чить несколько раз в день.

2. Полный индульгенцией верующий получает прощение все​го временного наказания. Если условия для получения индуль​генции выполнены недостаточно хорошо, тогда верующий по​лу​чает только частичную индульгенцию.

3. Полную индульгенцию можно получить только один раз в день, за исключение умирающих, которые, получив одну пол​ную индульгенцию на общих основаниях, могут получить еще специальную полную индульгенцию, предназначенную для уми​ра​ющих.

4. Умирающие могут получить специальную полную индуль​генцию особым Папским благословением, которое преподается им через священника. Без священника полную индульгенцию в час смерти может получить тот, кто ежедневно молился и перед смертью кается в грехах из любви к Господу Богу (т.е. имеет совершенное сокрушение о грехах).

5. Полную индульгенцию все верующие могут получить в следующие дни:

2 ноября (во всех церквах) для душ, томящихся в чистили​ще;

в приходских церквах - в день святого, в честь которого посвящена церковь (патрона церкви) и 2 августа (в праздник Порциункулы). С разрешения епископа можно получить пол​ную индульгенцию в воскресенье, предшествующее или последу​ющее за 2 августа.

В эти дни для получения полной индульгенции следует испо​ве​даться, причаститься, прочитать в церкви “Отче наш” и “Ве​рую в Бога”, а также сотворить какую - либо молитву на ин​тен​цию (право) Церкви, например, “Отче наш” и “Радуйся, Мария” или другую.

К исповеди и причастию можно приступить несколькими дня​ми раньше, также и помолиться на интенцию Церкви. Можно это сделать и позже, однако желательно причаститься и помо​литься на интенцию Церкви в тот же день, когда посещается церковь.

Для получения полной индульгенции верующий должен быть свободен от всякого, даже малого греха и склонности к греху. Если этого условия не имеется, тогда даруется только частичная индульгенция.

Одной исповеди может быть достаточно для получения пол​ной индульгенции несколько раз, но причастие требуется для каждой полной индульгенции.

6. Верующим, не имеющим возможности выполнить упомя​ну​тые условия для получения полной индульгенции, духовник мо​жет назначить другие. Епископ может освободить от обязан​но​сти исповедаться и причащаться тех верующих, в местности которых нет священника. Тогда необходимо совершенное сокру​шение о грехах и выполнение остальных условий.

7. Верующие, постоянно имеющие при себе какой - либо свя​щенный предмет, относящийся к Богопочитанию (крестик, меда​ль​он, розарий, скапулар) получают частичную индульгенцию. Ес​ли такой же священный предмет освящен епископом или Па​пой Римским, то носитель его может получить полную ин​дуль​генцию в праздник святых Апостолов Петра и Павла - 29 июня, - прочитав молитву “Верую в Бога”.

8. Члены религиозных объединений могут получить индуль​генции, какие Церковь дарует этим объединениям. Не обяза​тель​но иметь при себе эмблему объединения.

9. Полную индульгенцию можно получить также за чтение следующих молитв:

1 января, если публично читается или поется гимн “Прииди, Создатель, Дух Святой” (“Вени, Креатор Спиритус);

по пятницам в Великий пост, если кто после причастия про​читает молитву “Вот я, о благой и отрадный Иисус” (“Эн эго”);

В Великий Четверг, если публично читается или поется гимн “Славься Жертва, дар священный” (“Тантум эрго”) и читается молитва Великого Четверга;

В Великую Пятницу, если кто участвует в богослужении и во время поклонения кресту целует распятие;

В Великую Субботу, если кто во время богослужения возоб​новляет обеты, данные при крещении;

каждый год в день своего крещения - возобновляя кре​стиль​ные обеты;

В праздник Сошествия Святого Духа, если публично чита​ется или поется гимн “Прииди, Создатель, Дух Святой” (“Вени, Креатор Спиритус);

в праздник Пресвятой Евхаристии, если публично читается или поется гимн “Славься Жертва, дар священный” (“Тантум эрго”);

1 - 8 ноября, если кто посещает кладбище и там, по крайней мере, мысленно, молится за усопших; эту индульгенцию можно получить только для усопших; в другое время за посещение клад​бища и молитву за усопших даруется частичная индуль​ген​ция;

в праздник Христа - Царя (в последнее воскресенье церков​ного года), если публично читается посвящение рода челове​чес​кого Пресвятому Сердцу Иисуса;

31 декабря, если публично читается или поется гимн “Тебе Бога Хвалим” “Те Деум лаудамус”).

В упомянутые дни кроме чтения названных определенных молитв следует исповедаться, причаститься и помолиться на интенцию Церкви (прочитать, по крайней мере, один раз “Отче наш” и “Радуйся, Мария”, или другую молитву).

Кроме упомянутых молитв, читаемых в определенные дни, полную индульгенцию можно получить каждый день за сле​дую​щие акты благочестия:

за чтение в церкви, в часовне или совместно в семье розария, по крайней мере, одной части (пяти тайн), причем все пять тайн следует отчитать подряд;

за совершение крестного пути;

за размышление о страданиях Господа нашего Иисуса Христа в продолжении, по крайней мере, получаса;

за поклонение (адорацию) Святым Дарам в течение полу​ча​са;

Для получения полной индульгенции в этих случаях также не​обходимы исповедь, причастие и молитва на интенцию Церкви (например, сотворив один раз “Отче наш” и “Радуйся, Ма​рия”).

Посредством индульгенций мы можем предохранить себя от некоторых страданий на земле и от мук в чистилище. Поэтому следует высоко ценить индульгенции и ими пользоваться”. (Л.35 стр. 280 - 283)

Сравнение
С православной точки зрения вся эта практика лишена смыс​ла и, что самое главное, отвлекает человека от работы над со​бой, подменяя соделование спасения (преобразование внутрен​него человека к святости) механически - фарисейским деланием добрых дел и совершением определенных молитв.

Следует обратить внимание на явные элементы медитации, спо​собные ввергнуть человека в состояние прелести:

· “за размышление о страданиях Господа нашего Иисуса Хри​ста в продолжении, по крайней мере, получаса;

· за поклонение (адорацию) Святым Дарам в течение полу​часа”.

Вся эта практика, будучи ярчайшим проявлением неверного юри​дического подхода к спасению, есть ни что иное, как глу​бо​чайшее заблуждение, причем не только богословов: - в заблуж​де​ние вводят всю паству.

Индульгенции - повседневная практика католиков.
Предопределение

Вопрос о предопределении очень важен для формирования строя духовной жизни. От взгляда на предоп​ределение зависит, как человек будет относиться к греху, как будет строить мир ценностей и относиться к состоянию души. Будет ли он постоянно выискивать в себе недостатки и устранять их, с трепетом соблюдая все, чему научил Христос, или будет на​хо​ди​ться в состоянии равнодушно - умиротворенного покоя, фор​маль​​но соблюдая положения о получении индульгенций, не за​ду​мываясь о необходимости трудиться на ниве своего сердца с целью преобразования себя к святости.

Католическое учение о предопределении

Учение католической Церкви о предопределении не является строго определенным. 

“От века Бог некоторых людей желал для счастья на небе, дру​гих, принимая во внимание их грехи, - наказанию в аду (оба ут​верждения “De fide”) ... уже с самого начала, зная, какую жизнь будут вести сотворенные Им люди, Он, Господь Бог, не​которых избрал быть подобными своему Сыну и войти в не​бес​ное счастье. ... Избранность, как всем известная истина принята в решениях Тридентского Собора (напр., Denz. 805) и Валенсийском синоде (855 г.), мимоидя, о предварительном погублении говорят: “Мы признаем предопределение безбож​ни​ков к смер​ти” (Denz. 322).

В более широком значении слово “предопределение” (предестинация) относится к вечному решению Бога спасти или погу​бить известные сознательные существа. ... В акт входит Божий ум и Божия воля; ум от века знает, воля от века определяет - это предварительное знание, предварительное определение. ...

Кого Бог избрал, того избрал, и там ничего нельзя изменить; неизменность одно из свойств избранности. ... Св. Писание при​зывает трудиться для спасения в страхе и трепете (Фил. II гл. 12). Хотя уверенного знания нет, все же есть признаки, которые с большой вероятностью указывают на избранность, напр., боль​шая неотступность в практиковании нравственности, частое причащение, горячая помощь другим людям, привязан​ность Хри​сту, Его Церкви и Матери.

Церковь признает позитивное погубление, которое принимает во внимание непорядочность человека.... 

Две богословские школы пытались проникнуть глубже в тай​ну предопределения и по временам спорили достаточно остро - томисты и молинисты. В соответствии с томистами, несмотря ни на какие заслуги в течение последующей жизни, Бог от века оп​ределяет, что таким и таким людям быть спасенными, и потому Он этим людям, когда они живут, дает благодать, которая без​ошибочно вводит их в небесную славу в конце жизни. О погуб​ленных они говорят, что это не какое - то предварительное и не​отвратимое, позитивное определение, что таким и таким людям сле​дует идти в адские муки, но просто то, что Бог их не изби​ра​ет для небесного счастья и не удерживает из от греха, когда они сами свободно желают грешить, хотя бы Бог дал им достаточно благодати для не совершения грехов. ... Поэтому молинисты вы​дви​гают свое объяснение: Хорошо зная, как который человек по​​ступил бы в разных возможных условиях спасения ... - или при​нимал во внимание волю Божию или нет - Бог выбрал один определенный порядок спасения и вместе с тем Он фактически решил, какой человек будет спасен и какой погублен. Он выб​рал определенный порядок не потому, что тот хорошо отвечает цели Его творения. Это основополагающее предположение вклю​​​чает в себя как фактическую избранность, так и погубление и основывается на предведении свободного действия человека, который в одном случае сотрудничает с данной Богом успешной благодатью, во втором - отказывается от Божией помощи, ко​торой достаточно было бы для спасения души. Томисты ука​зы​ва​ют, что в последнем разъяснении Божие всемогущество дела​ет​ся слишком зависимым от воли созданного творения, чело​века. Церковь разрешает следовать обеим теориям”. (Л.37 ч.2 стр. 34 - 37)

Сравнение

Официальное учение католической Церкви в основных чер​тах совпадает с православным (изложено в разделе православ​но​го вероучения), правда, слишком детализирована проработка тер​минов и их значений (плоды схоластики) и ясно просматри​ва​ется попытка постижения разумом.

Возможность следования теории томистов создает положение, когда сосуществуют две взаимоисключающие теории.

Теория томистов, противоречит Священному Писанию:

· “Ибо кого Он предузнал, тем и предопределил быть подоб​ны​ми образу Сына Своего, дабы Он был первородным между мно​гими братиями. А кого Он предопределил, тех и призвал, а ко​го призвал, тех и оправдал; а кого оправдал, тех и просла​вил”. (Рим. VIII гл. 29 - 30)

· “Который воздаст каждому по делам его: тем, которые по​сто​янством в добром деле ищут славы, чести и бессмертия, - жизнь веч​ную; а тем, которые упорствуют и не покоряются истине, но предаются неправде, - ярость и гнев” (Рим. II гл. 6 - 8)

Очень важно, теория томистов является истоком лютеран​ско​го и кальвинистского учений о предопределении.

Склонность католического вероучения к теории безусловного предопределения подтверждается и учением об актуальной бла​го​дати, которое, по сути, отрицает свободу воли человека, нахо​дя​щегося в состоянии благодати:

“Актуальную благодать богословы разделяют на шесть под​ви​дов:

Одна освещает ум, другая укрепляет волю, третья действует до осознанного акта воли, четвертая - помогает акту воли сфор​мироваться, совершиться, и сотрудничает с тем, пока тот проис​ходит, пятая - достаточно поддерживает человека, чтобы тот произвел пригодные для спасения акты, шестая - достигает того, что такие акты действительно происходят”. (Л.37 ч.2 стр. 16)

НРАВОУЧЕНИЕ И ЗАЩИТА ВЕРОУЧЕНИЯ НАСИЛИЕМ

Католическая казуистика

Казуистика - богословская дисциплина, возникшая в средние века. Главная ее задача дать ответ на самые разные вопросы нрав​ственного характера, попытка точно оценить поступки по их нравственному значению и разрешить возникающие в связи с этим вопросы совести (сasus сonsсientia).

Возникновение дисциплины тесно связано с практикой като​лической исповеди, носящей судебный характер (см. ниже в со​от​ветствующем разделе).

Казуистика носила практический характер, и ее разра​баты​ва​ли, в основном, мона​шеские ордена, которым по преимуществу предоставлялось право совершать исповедь.

До XVI века казуистика излагалась в форме практических указаний для духовников, а с XVI века стали разрабатываться общие принципы.

“Напр., спекулятивная теология устанавливает, что необхо​ди​мо освящать воскрес​ный день, воздерживаясь от обычных ра​бот; К. указывает, при каких обстоятельствах эти работы могут счи​таться дозволенными, составляет ли то или другое наруше​ние правила о воскресном отдыхе смертный или простительный грех”. (Л.61 т.1 стр. 661)

“Значительную роль в казуистической разработке морали иг​ра​ет различение трудных и легких для исполнения законов, труд​​ных и легких обязанностей, больших и малых преступ​ле​ний, смертных и простительных грехов”. (Л.61 т.1 стр. 661)

В процессе развития казуистики по ряду вопросов было раз​работаны несколько мнений, которые были классифицированы. Различаются мнения несомненные, правдоподобные, более прав​доподобные и менее правдоподобные, более безопасные и менее безопасные.

Созданы были и теории, которые предлагали правила следо​вания различным мнениям.

“Туциоризм: должно следовать более безопасному мнению ..., даже и тогда, когда менее безопасное мнение ... есть правдоподобнейшее ... “. (Л.61 т.1 стр. 661)

Смысл этого в том, что, оценивая предполагаемые поступки в определенной ситуации нужно выбрать такой образ действий, ко​торый с точки зрения не совершения греха наиболее безопасен.

Эта теория отвергнута большинством западных теологов, как слишком суровое и непреклонное соблюдение нравственных принципов.

“Пробабилиоризм: более безопасному мнению можно сле​довать и тогда, когда оно менее вероятно; менее безопасному мнению можно следовать только тогда, когда оно более веро​ятно, чем противоположное”. (Л.61 т.1 стр. 661)

“Эквипробабилизм: менее безопасному мнению можно следовать не только тогда, когда более вероятно, но и тогда, когда оно одинаково вероятно с мнением более безопасным”. (Л.61 т.1 стр. 661)

 “Пробабилизм: менее безопасному мнению можно следо​вать даже тогда, когда оно менее вероятно”. (Л.61 т.1 стр. 661)

Суть в том, что человек, выбирая образ действий, может до​пу​стить поступок, который с точки зрения не совершения греха менее вероятен. То есть, допустимы нравственно сомнительные поступки, против которых возражает совесть и авторитетные мо​ралисты, но можно сослаться на мнение менее авторитетных моралистов.

Непринятие этого мнения осуждено папой Александром II. (См. Л.18 стр. 108)

“Направление намерения: делая что - либо запрещенное заповедью Божией, нужно предлагать своей мысли как цель что - нибудь, что само по себе не греховно. Тогда все совер​ша​е​мое теряет характер греховности. 

В качестве примера можно привести слова одного из авто​ри​тет​нейших католических моралистов XVIII столетия - канонизи​ро​ванного святого Альфонса Лигуори: “Убийство обидчика вос​прещается как отмщение, но, по правдоподобному учению, то же убийство и в тех же обстоятельствах совершенное, разреша​ет​ся, как оборона чести обиженного. 

Другой пример: “Кто наслаждается преступной связью с за​муж​ней женщиной, но не как с замужней, но как с красавицей, следовательно, абстрагируясь от обстоятельств замужества, тот грешит не прелюбодеянием, а простым блудом”.

Подчеркиваю, святой Римско - католической Церкви, сам, безусловно, человек высокой жизни, считает, тем не менее, воз​мож​ным предлагать, как моральную норму вот такие конкретные примеры.

Еще один пример: “Позволительным является сыну отвле​чен​ным помыслом желать смерти своему отцу, конечно не как зла для отца, но как добра для себя, ради отдельного значительного наследства”. Это XIX век, немец Бузенбаум автор сочинения по нравственному богословию.

Доктрина эта не отвергнута и поныне”. (Л.18 стр. 108)

Ментальная или умственная резервация: “сознатель​ное введение ближнего в заблуждение тем, что часть мысли договаривается про себя, а не вслух.

Таким образом, лжи как будто бы и нет. Тем не менее, ближ​нему внушается убеждение, прямо противоположное истинному. ...
... пример со ссылкой на труд Лигуори: “Анна совершила пре​​любодеяние, но на расспросы мужа, у которого явилось по​до​зрение, она ответила первый раз, что она не на​ру​шила брака. Во второй же раз, когда она получила уже на духу разрешение от греха сво​его, она ответила: “Я не виновна в сем пре​ступ​ле​нии”. Наконец, в третий раз, так как муж продолжал наста​и​вать с расспросами, она решительно отрицала, сказав: “Не со​вер​​​шала я”, подразумевая про себя: “Такого прелюбодеяния, в ко​тором я должна была бы сознаться” или “Которое я должна бы тебе открыть”. Спрашивается, виновата ли Анна? Ответ: во всех трех случаях Анна может быть оправдана от обвинения во лжи. Именно в первом случае она могла сказать, что не на​ру​шила брака, прибавив про себя: “Если он существует не​на​ру​ши​мым до сего дня”, во втором случае она могла сказать, что она неповинна в грехе прелюбодеяния, раз по принесении испо​веди и по получении отпущения совесть ее больше не отяг​ча​лась сим грехом и поскольку она имела моральную уверен​ность, что он ей отпущен. Более того - она могла утверждать сие с клят​вою” (Альфонс Лигуори ¹162). В третьем случае она даже с ве​​​роятием могла отрицать, что совершила прелю​бо​деяние, под​разумевая: “Так, чтобы быть обязанной открыть грех мужу”.

Таким же образом виноватый может сказать судье, незаконно его запрашивающему: “Я не совершил преступления”, подра​зу​мевая: “Я не совершил такого преступления, которое я бы был обязан тебе открыть” (Альфонс Лигуори, ¹173 и др.). ...

Когда в XX столетии к власти в Италии пришли фашисты во главе с Муссолини, тогдашний римский папа разрешил италь​ян​ской молодежи вступать в фашистские молодежные организации и принимать клятву, но делая про себя вот эту самую мен​таль​ную резервацию: “Принимаю эту клятву кроме всего того, что от​но​сится к закону Католической Церкви, то есть “де-факто” это было разрешено при условии такого рода внутренней оговорки. Эта одна из немногих официальных общих резерваций, которые были разрешены папой”. (Л.18 стр. 109 - 110)

Сравнение

Католический подход к оценке поступков несовместим с прин​ципом преобразования человека к святости, когда важно со​стояние ду​ши: - нравственно сомнительные поступки несов​ме​сти​мы со свя​тостью. Такое успокоение совести совершенно недо​пу​стимо, так как человек не спасется. Православие не знает подобной практи​ки и считает ее совершенно неприемлемой.

Причина возникновения казуистики в юридическом подходе к нравственности и представляет ни что иное, как практикуемый в юриспруденции способ обойти закон. Но Бога не обмануть ...

Казуистика вызвана к жизни пониманием слабости человека и связана с желанием облегчить слабому существу пребывание в лоне Церкви. Конечно же, не все католики пользуются подоб​ны​​ми методами. Многие о них не знают вообще, а у знающих они вызывают смущение и неприятие.

На факте существования казуистики нельзя делать вывода о падении нравственности в католицизме, который имеет и высо​чайшие примеры праведности, а набожность и стремление к пра​ведности рядовых католиков известны всем.

Однако эти правила не отменены и реально используются в жизни, в основном, среди высшей иерархии и папской курии. Наиболее яркий пример этому - события на Украине, когда раз​гул бесчинств униатов, несомненно, благословленный Римом, вы​да​вался за их несанкционированные действия.

Католическое учение о видах греха

 Смертный грех: “Смертный (или смертоносный, тяжкий грех) - это сознательное и свободное нарушение заповеди Бо​жией или церковной в крупном деянии. 

Это грех называется смертным или смертоносным потому, что он губит благодатную жизнь души, лишает грешника права на вечную жизнь в небе и обрекает на вечные мучения в аду.

... совершая тяжкий грех, человек лишается освящающей благодати, перестает быть чадом Божиим, Дух Святой перестает обитать в нем, он лишается всех заслуг и права на Царство Небесное”. (Л.35 стр. 192 - 193)

Повседневный грех: “Повседневный, или будничный, грех - это сознательное и свободное нарушение заповеди Божией или церковной в малом деле, или в крупном деле, но без полного сознания греховности поступка, или без полного согласия воли.

Этот грех называется также “простительным”, но это отнюдь не оттого, будто Бог обязан его простить, или будто можно не при​лагать больших усилий во избежание его. Повседневным, про​стительным или малым он называется единственно в срав​не​нии со смертным грехом, которым человек лишается всякого ос​но​вания для получения прощения. В обычных условиях проще​ние смертного греха можно получить только на исповеди, но про​щение повседневных грехов можно получить многими други​ми способами, например, набожно участвуя в святой Литургии, причащаясь, перенося страдания и преданием себя воле Божией, творя добрые дела в пользу ближнего и т.п.

Повседневный грех не лишает души освящающей благодати, не лишает человека его заслуг и права на Царство Небесное, од​на​ко повседневных грехов также следует избегать более, чем ве​личайшего временного зла, ибо малые грехи тоже являются ос​корблением Бога и заслуживают временного наказания от Бога; из-за наших повседневных грехов Бог сообщает нам меньше Сво​ей благодати; повседневные грехи уменьшают рвение и лю​бовь к Богу, постепенно порождают равнодушие и располагают к смертному греху. Особенно пагубны повседневные грехи, со​вершаемые по привычке”. (Л.35 стр. 194)

Сравнение

Несмотря на значительную близость учения о грехе, католи​чес​кое учение глубоко проникнуто юризмом, построено на прин​ципе взаиморасчета за грехи, а право на Царство небесное во​об​ще, как термин, неприемлемо для православия - ведь Царство Не​бесное дар, получаемый от Бога.

Прощение повседневного греха без исповеди для православия неприемлемо, так как не имеет основания в Священном Писа​нии: - Христос только Апостолам дал благодать прощать грехи, а о прощении греха иным путем не сказано ни слова.

Рассмотрение греха в аспекте получения меньшей благодати в принципе неверно - основным принципом оценки любых поступ​ков человека является соответствие души со​сто​янию святости. Именно с этой точки зрения повседневные грехи представляют серьез​ней​шую опасность - человек может перестать обращать на них внимание, потеряет духов​ную бдительность и незаметно от​вра​тится от пути к достижению состояния праведности.

Зашита вероучения насилием

Каждая Церковь охраняет свое вероучение и святыни. В этом прямая обязанность не только иерархии, но и каждого христи​а​нина. В исполнении этого долга немало подвизались не только ка​​толические, но и православные иерархи, духовенство и миря​не.

Зашита вероучения и Церкви в православии

Православие знает нормы принудительного усмирения бес​чин​​ствующих, когда они не подчиняются голосу Церкви и про​дол​жают свои действия. В этом случае церковная иерархия обра​щается к светской власти с просьбой прекратить непорядки и при​​нять предусмотренные в светском законодательстве меры, но православная Церковь сама не предпринимает мер оказания при​нуждения, а все неустройства решает, прежде всего, словом убеждения. Имевшие место некоторые случаи насилия являют​ся исключением и нарушением норм церковной жизни.

· “Св. Афанасий Великий (293 - 393), возглавлявший борьбу Восточной Церкви с арианством, учил, что признанием истинной религии является то, что она никого не принуждает, как по​сту​пал и сам Христос. Преследование же за веру есть изобре​те​ние са​таны. Отцы Церкви для указания должного отношения к ере​ти​кам приводят притчу о пшенице и плевелах и вразумление, сде​ланное Христом апостолам, когда они хотели низвести огонь с неба на не хотевших Его принять”. (Л.18 стр. 65)

Православие строго придерживается канонических правил:

· “Повелеваем епископа, или пресвитера, или диакона, биющаго верных согрешающих, или неверных обидевших, и чрез сие устрашати хотящаго, извергати от священнаго чина. Ибо Гос​подь отнюдь нас сему не учил: напротив того Сам быв ударяем, не наносил ударов, укоряем, не укорял взаимно, страдая не угрожал”. (Л.49 стр. 14 Ап. пр. 27)

9 правило Двукратного Собора (Л.49 стр. 249) приравнивает к нанесению ударов собственноручно и распоряжение применять физическое насилие, а тех, кто непокорны и производят в Церк​ви возмущения и крамолы вразумлять преданием суду местных гражданских начальников.

О предании непокорных укрощению внешней власти говорит и 5 правило Антиохийского Собора (Л.49 стр. 151).

По 5 правилу святого Григория Нисского лицо, виновное в не​вольном убийстве недостойно священнической благодати (Л.49 стр. 355).

Поэтому любое насилие Православная Церковь отвергает.

Передавая дело на усмотрение государственной власти, Цер​ковь сама не выносит приговора, не требует определенного нака​зания, а, признавая невозможность нормализации положения сло​вом убеждения, призывает государство исполнить его долг.

Распространение веры с применением насилия и удержание на​​силием в православии считается совершенно неприемлемой прак​​тикой. Православные миссионеры никогда не вызывали войск для своей защиты или удержания в вере новообращенных, они гибли от рук язычников, возсиявая в лике святых муче​ни​ков, но не принуждали других и не призывали к пролитию крови.

Католический взгляд на применение насилия в защите вероучения

Применение насилия в католицизме имеет очень древние исто​рические корни.

“Еще во времена Августина (III - IV вв.) в напряженной борь​бе с донатизмом по догматическим вопросам сложилось зна​менательное правило, которому суждено было приобрести ши​ро​кое применение в истории католичества и папства. Сначала он был сторонником идейной борьбы с противниками - словом и пе​ром, диспутами и посланиями. Но упорство донатистов наря​ду с сознанием великой важности сохранения единства в хри​стианстве привело Августина к признанию права и обязанности для Церкви пользоваться принудительной властью государства, чтобы заставить заблудившихся покориться и воссоединиться с правоверием (“сomplete intrare!”). Так получил санкцию прин​цип насилия в делах веры”. (Л.18 стр. 66)

В 385 году были казнены испанец Присциллиан и его при​верженцы.

“С 9 века замечается постепенно усиливающееся обращение церк​ви (Западной Н.Т.) к насильственным мерам против ерети​ков: изгнание и конфискация имущества становятся обычным на​​ка​занием, встречается иногда и сожжение на костре. Однако ересь принимала все большие размеры; соборы в Тулузе (1119) и Реймсе (1149) настаивали, чтобы в деле искоренения ереси епи​скопам энергично помогала светская власть (potestates exte​rae) особенно усердно этого требовал папа Александр III, издав​ший ряд суровых мер против южно-французских еретиков. Люций III в 1184 году поручил епископам один - два раза в году ре​​визовать епископии и разыскивать еретиков с целью привле​че​ния их к суду; в то же время Люций заключил с Фридрихом Бар​бароссой договор, в силу которого светская власть, под стра​хом отлучения от Церкви, должна была приводить в исполнение постановленные епископскими судами смертные приговоры, так как сама церковь чувствует отвращение к крови (eссlesia abhor​ret a sanguine). В своих письмах к государям Иннокентий III по​д​​роб​но развивал мысль об оказании в этом деле помощи епи​скопам, доказывая, что ересь есть измена по отношению к Богу, влекущая за собою смерть, подобно измене государю”. (Л.61 т.1 стр. 608)

В этом вопросе юридические принципы полностью возоб​ла​да​ли над богословским подходом (см. выше о православном отно​шении к насилию).

“Когда в конце XI столетия в Западной Церкви возобладала папская система с ее ложной концепцией церковности, повлек​шей за собой уподобление Римской Церкви царствам мира сего, тогда на уклонения от вероучения стали смотреть с чисто юри​дической точки зрения. Ересь стала считаться оскорблением ве​ли​чия Божия, и к ней применены были постановления римского права об оскорблении величия” (Л.18 стр. 66; см. так же Л.61 т.1 стр. 23 - 24)

По этим статьям обвиняли и мучили христиан в первые века христианства до издания Миланского эдикта.

Уже в XI веке патриарх Михаил Керуларий писал против но​шения и применения оружия западным духовенством. (Л.18 стр. 65)

В 1139 году Латеранский Собор установил смертную казнь для еретиков (25 правило). (Л.18 стр. 65)

В начале XII века учреждена инквизиция. (Л.18 стр. 66)

В католицизме принуждение использовалось как система и в этом основное отличие от православия. Не раз под видом защи​ты христианского вероучения и святынь совершались преступ​ления, преследовались отнюдь не религиозные цели.

Слабое богословие не могло защитить вероучение от еретиков, и единственным выходом было насилие.

Методы католического принуждения можно разделить на духовные (интердикт) и физические (инквизиция, крестовые походы).

Сравнение

Основным отличием католического подхода к защите вероу​че​ния от православного является применение насилия как сами​ми церковными институциями и даже духовенством, так и выне​сение приговора церковными институциями. Обращение к го​су​дарству носит характер требования приведения в исполнение вы​​не​сенного Церковью приговора. В ходе дознания широко практиковались пытки. Когда православные иерархи обращались к светским властям с просьбой усмирить про​изводящих нестроения, вся следственно - судебная проце​ду​ра была в руках светской власти, которая действовала исходя из существовавшего светского законодательства.

В вопросе насилия католики нарушили принцип Священного Писания:

· “... у меня отмщение, Я воздам, говорит Господь. И еще: Господь будет судить народ Свой. Страшно впасть в руки Бога живаго!” (Евр. X гл. 30 - 31)

Бог нигде не требовал наказывать еретиков, в Писании гово​рится только о необходимости отвращаться от еретиков:

· “Еретика, после первого и второго вразумления, отвращайся, “... (Тит III гл. 10)

Католическая практика интердикта

Интердикт - совокупность мер церковного прещения, накла​ды​ваемых на определенных лиц и даже на территории. Интер​дикт состоял в запрете совершения богослужения, таинств, по​гре​бений для лиц или для населения целых территорий.

“Различают интердикт местный, частный и смешанный, пора​жа​ющий всякую территорию, которую изберет местопре​бывани​ем лицо, подвергшееся интердикту. Во всех этих случаях интер​дикт может быть общим или частным. Общий местный интер​дикт распространяется на округа - от деревни и замка до госу​дар​ства, частный местный интердикт - на отдельные храмы и по​ме​щения. Общий личный интердикт поражает целые категории лиц, частный - определенно указанные личности. Наконец, по содержанию запрещаемых функций интердикт может быть пол​ным и частичным.

На протяжении XI - XIII вв. интердикт являлся страшным оружием в руках епископата и папства в борьбе за вольности и примат Церкви над государством. Встречая растущую оппози​цию мирян и признав все же несправедливость кары, поражаю​щей невинных, интердикт постепенно потерял свою остроту и к началу XVII в. практически перестал существовать”. (Л.18 стр. 68 - 69)

Инквизиция

Первый случай, рассматриваемый как деятельность инквизи​ции, состоялся в 1227 году, когда папа Григорий IX отправил во Флоренцию доминиканца Джованни ди Салерно для пресечения зла, распространяемого епископом Патерноном.

Уже в 1233 году папа Григорий IX отправляет специальных ко​мис​сионеров, инквизиторов в южную Франция для борьбы с ересью.

Сначала на должности инквизиторов назначали домини​кан​цев, а потом и францисканцев.

Первое время инквизиторы были странствующими судьями, по​том их деятельность приобрела оседлый характер.

Сфера деятельности, организация судов и методы судопроиз​водства определялись Римом.

Папа Урбан IV санкционировал совмещение священного сана и должности инквизитора.

Папа Павел III в 1542 году учредил “централизованное уп​рав​​ление - “Священную конгрегацию инквизиции”, объединив​шую и подчинившую контролю папского центра разобщенные до того инквизиционный трибуналы. Главной задачей ее была координация борьбы с ересями, и в первую очередь противодей​ст​вие распространению протестантизма. Параллельно с конгрега​цией инквизиции действовала и как бы дополняла ее конгрега​ция индекса запрещенных книг. Первый список (индекс) за​п​ре​щенных книг был опубликован в 1557 г., а последний - в 1955. В индекс включались книги, которые католикам нельзя было ни читать, ни хранить под угрозой отлучения”. (Л.18 стр. 67 - 68)

Председателем конгрегации “был папа, а членами 10 карди​налов, 27 советников и 3 квалификатора. Главной задачей кон​гре​гации был контроль за епископскими судами; точ​ных све​де​ний о ней нет, так как члены ее были связаны клятвой молча​ния”. (Л.61 т.1 стр. 609)

“Конгрегация инквизиции вела напряженную деятельность, не исключавшую, пока это было возможно, и таких мер, как пе​редача “светской руке” осуждаемых на смерть за ересь или кол​до​вство. К началу XIX в. от этих методов пришлось отка​заться. Изменилось и название этого учреждения: оно стало официаль​но называться (“Святая служба”) (sanсtum offiсum), которая была активна до последнего времени. Это она издала в 1949 г. декрет об отлучении сотрудничающих с коммунистами, а в 1959 г. инструкцию, запрещающую деятельность “священников - ра​бочих.

В 1967 г. при общей реформе католицизма после II Ватиканского Собора конгрегация получила новый ста​тус - вероучительной организации. Ее целью было деклариро​ва​но способствовать развитию богословской науки. В задачу конгрегации ныне входит попечение о чистоте католического веро​у​чения, образования и прессы, осуждение книг определенной ка​те​гории, суд по делам, касающимся преступлений против ве​ры”. (Л.18 стр. 67 - 68)

Особенности деятельности.
При введении инквизиции объявлялись льготные дни, когда на​селение должно было каяться и называть имена еретиков. При​несшие покаяние инквизитору в течение льготных дней (обыч​но 30 дней) подвергались церковному наказанию, не рас​каявшиеся подвергались тяжким карам.

Следствие и судопроизводство совершал трибунал, включав​ший инквизитора, нотариуса, промотора, советника, тюремщика, секвестратора и низших служителей.

Судопроизводство было тайным. Показания свидетелей зачи​ты​вались в сокращенном виде, чтобы обвиняемый не мог опре​делить личности свидетеля.

Обвиняемый должен был говорить правду и назвать соу​част​ников. Для получения признания прибегали к самым жестоким пыткам: - оковы, голод, растягивание тела на особом станке, дыба, пытка водой и огнем, “испанский башмак”.

Инквизиция должна была действовать быстро, без прений, адвокатов и судоговорения.

Чаще всего раскаявшиеся, несмотря на получение прими​ре​ния с Церковью, заключались в тюрьму, имущество конфисковалось, они и их ближайшее потомство лишались определен​ных прав.

Упорствующие и рецидивисты приговаривались к сожжению на костре, причем раскаявшихся в последний момент перед сож​жением душили, а нераскаявшихся сжигали заживо.

Бежавших приговаривали заочно, трупы умерших еретиков вы​​капывали и сжигали.

Обжаловать решения инквизиции было практически невоз​мож​но. Даже папский легат не мог вмешиваться в ее дела.

Личность инквизитора была неприкосновенна, он мог привле​кать к суду старших по службе.

Инквизиция могла отменять мешающие ей законы и решения магистратов, налагать интердикт на город.

Приговор обычно читался публично в воскресение на город​ской площади. Это вынесение приговора называлось аутодафе.
Смертные приговоры приводились в исполнение обычно на сле​дующий день.

Все имущество еретиков конфисковалось и должно было де​литься поровну между государством и инквизицией (или ду​хо​венством). Король часто присваивал больше, чем ему пола​га​лось. 

Инквизиция коснулась практически всех католических стран. В зависимости от местных условий ее действия носили более или менее жестокий характер.

Инквизиция занималась как преследованием еретиков, так и борь​бой с ведьмами. Например, в Германии инквизиции было пре​доставлено право только преследовать ведьм.

Преследование еретиков - катаров на Балканах привело к то​му, что те с радостью встретили турок, отличавшихся большей веротерпимостью.

Особенно жестоко действовала инквизиция в Испании. Здесь преследовали не только еретиков, но и франкмасонов, магов, сво​бодомыслящих, астрологов, ведьм. В Испании инквизиция за​нималась так же цензурой книг, следила за университетами, кон​тролировала школьное дело.

Инквизиция действовала во всех Испанских колониях. Дея​тель​ность инквизиции была причиной отпадения Нидерландов от Испании.

Последнее сожжение еретика состоялось в Валенсии в 1826 году.

Инквизиция в Испании была отменена в 1834 году. За годы деятельности в Испании было “живьем сожжено 34628, in effige 18049, различными другим наказаниям подверглись 308214 чел.”. (Л.61 т.1 стр. 610)

Инквизиция сыграла большую роль в борьбе с ересями и про​тестантизмом, но с точки зрения Евангелия ее деятельность совершенно недопустима.

Этот раздел составлен на основании Л. 18 стр. 66 - 68; Л. 61 т.1 стр. 609 - 610.

Крестовые походы

Крестовые походы по официальной версии имели своей целью освобождение Гроба Господня от власти мусульман.

На самом деле они имели цель только завоевательную.

Пале​стина подпала под власть турок - сельджуков.

“Сельджукам совсем не была свойственна фанатическая ре​ли​ги​озная нетерпимость. Конечно, их завоевания сопровож​да​лись гибелью и страданиями людей, разрушениями, всем тем, что сопутствует войнам. Однако к христианской религии все это не имело касательства. По отношению к иноверцам сельджуки про​водили ту лояльную политику, которая установилась еще во вре​мена арабского владычества. Ведь в соответствии с учением Муххамеда, основателя ислама, христиане, подобно иудеям, - это тоже правоверные, но только отклонившиеся от Писания: они же веруют в единого Бога. Если язычников, по пред​пи​са​ниям Корана, следует либо убивать, либо силою обращать в му​сульманство, то к христианам и иудеям, как к заблудшим, над​ле​жит выказывать терпимость. Действительно, в странах, подпа​давших, когда - либо ранее под господство мусульманских завое​вателей, нововведения притеснительного свойства обычно своди​лись к установлению поголовной подати или хараджа: он рас​про​​странялся на всех жителей, независимо от вероисповедания. ... в какой - то мере сохранялся даже прежний государственный ап​парат, должности в котором могли занимать христиане и иу​деи, имевшие возможность беспрепятственно отправлять свои ре​ли​гиозные обряды. Сельджуки продолжали эту традицию тер​пимости и не ставили никаких серьезных преград христианам в их религиозных делах. ...

Сами жители восточно-средиземноморских стран, принадле​жа​в​​шие к различным христианским толками, никогда не искали ни на Западе, ни в Византии защиты от приписываемых сельд​жукам религиозных преследований. Паломники, как и раньше, могли посещать Иерусалим; их религиозные чувства не подвер​гались оскорблениям со стороны сельджукских правителей. Ра​зу​​​ме​​​ет​​ся, паломникам приходилось быть начеку: в Палестине они как - никак попадали во вражеские пределы. Недаром пилигримства мало - помалу принимали вооруженный характер. Од​на​ко сельджуков нисколько не занимали религиозные интересы пилигримов, их поклонение христианским святыням в Иеру​са​ли​ме, Вифлееме и прочих святых местах. Завоеватели взимали, впрочем, с паломников определенную мзду за посещение святого града, но ведь точно так же и в Константинополе паломники долж​​ны были уплачивать налог византийским властям. В Иеру​са​лиме по - прежнему продолжали функционировать две гости​ницы, построенные и содержавшиеся на деньги итальянского тор​гового города Амальфи. И главная святыня - архитектурное сооружение в одном из иерусалимских храмов, которое христи​ане именовали “святым гробом” ..., - находилось в полной со​хран​ности. Правда, пилигримам пришлось переменить сухо​пут​ный маршрут на морской, так как тревожная военная обста​нов​ка в Малой Азии затрудняла путешествия в Иерусалим по суше, но это обстоятельство опять - таки не имело ничего общего с ре​лигиозными гонениями.

Россказни о страданиях восточных христиан при сельджуках и о препятствиях, чинимых ими паломникам, в значительной ме​ре представляют собой досужие выдумками более поздних - от​ча​сти византийских, главным же образом западных и восточных - пи​сателей - церковников вроде Гийома Тирскаго (1130 - 1186). Они зачастую умышленно сеяли слухи о всякого рода злоде​я​ни​ях сельджуков против христианства, делая это в чисто пропа​ган​​дистских, как мы сказали бы теперь, целях - для того, чтобы мол​ва об угрозе христианским святыням, созданной “неверны​ми”, содействовала притоку новых воинских сил с Запада. Та​кие же слухи распространялись из папского Рима. Папы пользо​ва​лись слабой осведомленностью Западной Европы о том, что, соб​​ственно, происходило на Востоке, и, будучи к тому же сами ма​​ло знакомы с положением в заморских землях, занимались, по существу, дезинформацией католического мира. Современ​ный историк - востоковед К. Каэн замечает, что Рим выдавал ка​​тастрофу, постигшую Византию, за катастрофу, якобы пере​жи​ваемую вообще всем восточным христианством”. (Л.67 стр. 29 - 31)

Безусловно, положение христианских святынь стало слож​ным и небезопасным, но следует обратить внимание, что после захвата Иерусалима крестоносцами не было и речи о бывшем ос​квернении святынь или о необходимости их восстановления. А в таких странах, как Греция, Болгария, Румыния, Сербия хри​стианство хоть и притеснялось, но храмы не подвергались систе​матическому осквернению, и христианство сохранилось до осво​бож​дения от османского ига.

Крестовых походов было несколько. Часть из них была направлена на восток с целью освобождения Гроба Господня. Но крестоносцы действовали и в направлении на Прибалтику с декларированной целью распространения христианства.

Среди крестоносцев были как люди, искренне верившие в свя​​тость поставленной цели и желавшие освободить святыни от ига мусульман, так и лица, жаждавшие грабежа, наживы и зах​вата земель. Именно последние и определяли цели и задачи во​инства.

Жестокость крестоносцев и их преступления ни в коей мере не вязались с декларируемыми целями. Образ действий кресто​носцев можно проиллюстрировать несколькими примерами из истории крестовых походов.

Первый крестовый поход 1096 - 1099.
Одним из крупнейших городов малой Азии была Антиохия.

“Осада крепости продолжалась две недели. Город был взят по​чти одновременно - с разных сторон - норманнами и про​ван​сальцами (11 декабря 1098 г.). Его беспощадно разграбили, а на​селение уничтожили. Рыцарь из боэмундова окружения пе​ре​да​ет: “Где бы франки ни обнаруживали кого - нибудь из сара​цин, будь то мужчина или женщина, - убивали”. (Л.67 стр. 98 - 99)

И это при том, что Антиохия была в значительной мере хри​стианским городом!

“Особым жестокосердием, жадностью и вероломством отли​чил​ся в Маарате - ан - Нумане Боэунд. По занятии города он рас​порядился через переводчиков, чтобы жители “вместе со сво​и​ми женами, детьми и прочим достоянием собрались в одном двор​це, что находится повыше ворот, самолично пообещав спа​сти их от смертной участи”. Когда же они собрались там, князь “схватил их и отобрал у них все, что имели, именно золото, се​ребро и различные драгоценности ... Одних он приказал умерт​вить, других же - увести для продажи в Антиохию”. Такую же жестокость выказал и его соперник Сен - Жилль. Провансальцы даже превзошли норманнов по части разграбления города: жите​лей, спрятавшихся в погребах, решили выкурить оттуда огнем и дымом. Хронист Раймунд Ажильский сокрушается по поводу то​го, что при этом “нашли немного добычи”.

Все горожане были перебиты: “Их скидывали со стен города, за стены”. Арабский историк Ибн Аль Каланиси рассказывает, что франки “грабили все, что им удавалось найти, и требовали у людей невозможного”. (Л.67 стр. 98 - 99)

Особым разгулом жестокости ознаменовалось взятие Иеру​са​лима:

““Спасители Гроба Господня”, охваченные фанатизмом и жаж​​​давшие отомстить иноверцам, которые доставили им столь​ко треволнений своей твердостью и доблестью и причинили та​кие потери, с яростным ожесточением ринулись на жителей и бо​гатства захваченного города. Кровавая баня и повальные гра​бежи, учиненные в Иерусалиме, затмили разгром Антиохии. “Вой​​дя в город, - рассказывает итало-норманнский хронист, - на​ши пилигримы гнали и убивали сарацин до самого храма Со​ло​монова, скопившиеся в котором, они дали нам самое жестокое сражение за весь день, так, что их кровь текла по всему храму. Наконец, одолев язычников, наши похватали в храме множество мужчин и женщин и убивали, сколько хотели, а сколько хотели, оставляли в живых”. Крестоносцы, продолжает он, рассеялись по всему городу, “хватая золото и серебро, коней и мулов, заби​рая себе дома, полные всякого добра”. В мечети халифа Омара (“Соломоновом храме”) рыцари вырезали не менее 10 тыс. че​ло​век: по крайней мере, такое число называют латинские очевид​цы (арабские писатели приводят данные в десять раз более вы​сокие). Раймунд Ажильский, вероятно сгущая краски, чтобы про​​из​вести надлежащее впечатление на читателей, утверждает, будто в храме Соломоновом “кровь доходила до колен всадника и уздечек коней”.

Первыми ворвались в мечеть аль - Акса Танкред и Готфрид Бульонский, “и, сколько они пролили в тот день крови, едва ли, - признается тот же богобоязненный автор, - можно поверить”.

Резня и грабежи перемежались с истовыми молитвами перед Гробом Господним. От молитв рыцари снова переходили к кро​ва​вому разбою. Они убивали всех - мужчин и женщин, детей и ста​риков, здоровых и калек. “Не было места, где сарацины мог​ли бы избежать убийц”. Головы младенцев разбивали о камни.

Словно обращаясь к будущему читателю, Раймунд Ажиль​ский пишет: “Тут ты увидел бы поразительное зрелище: одни из сарацин были с разбитыми головами, что являлось для них бо​лее легкой смертью; другие, пронзенные стрелами, вынуждены бы​ли бросаться с укреплений; третьи долго мучились и поги​ба​ли, сгорая в пламени. На улицах и площадях города можно бы​ло видеть кучи голов, рук и ног. Пешие и конные то и дело на​ты​кались на валявшиеся повсюду трупы”.

После великого кровопролития, дополняет рассказ Фульхерий Шартрский, кресто​нос​цы разбрелись по домам горожан, за​хватывая все, что в них находили. При этом уста​новилось обык​новение, что всякий, кто входил в дом первым, был ли он богат или беден, получал и владел домом или дворцом и всем, что в нем находилось, как собственным.

Наряду с мусульманами жертвой неистовства крестоносцев ста​ли и иерусалимские евреи, которые, поскольку их община состояла в хороших отношениях с Египтом, остались в городе. Они собрались в большой синагоге и были там уничтожены до единаго: крестоносцы спалили здание синагоги вместе с теми, кто искал в ней убежища. ...

Восточные летописцы и историки (Ибн аль - Каланиси, Ибн аль - Асир и др.) упоминают о захвате Иерусалима “врагами Ал​лаха” кратко и в сдержанных тонах, подчеркивая лишь дикие зверства завоевателей, которые, по словам Ибн аль - Каланиси, убили множество иерусалимцев. Мусульманский мир никогда не смог забыть ужасов, которые творили в городе западные за​хват​чики”. (Л.67 стр. 109 - 110)

Второй крестовый поход 1147 - 1149.
В 1137 году мусульмане отвоевал Триполи, а в 1144 году бы​ла потеряна и Эдесса. Положение крестоносцев стало слож​ным и для устранения нависшей опасности был организован вто​рой крестовый поход. (Л.67 стр. 152 - 153)

Одним из вдохновителей второго крестового похода был Бер​нард Клервосский, призывавший “к беспощадному истреблению мусульман, к захватам во славу церкви земель “нехристей, к рас​пространению там власти римского престола. “Язычников не следовало бы убивать, - писал аббат в своем “Похвальном слове новому воинству рыцарей храма”, если бы их можно было ка​ким - либо другим способом удержать от слишком большой враж​ды или угнетения верующих. Ныне же лучше, чтобы они бы​ли истребляемы”. (Л.67 стр. 153)

Бернард Клервосский канонизирован католиками...
Нравы крестоносного воинства ничем не отличались от обы​ча​​ев банды бродяг:

“Особенно пострадала из-за необузданности германских ры​ца​рей Фракия, где императору Мануилу Комнину даже при​шлось оружием усмирять крестоносцев. Сами местные жители по - своему также мстили грабителям: болгары и греки нередко уби​​вали напивавшихся до бесчувствия и отстававших в пути не​мецких воинов, так что, по свидетельству очевидца, когда позже ту​да пришли французские рыцари, “все было отравлено злово​ни​ем от их (немцев. - М. З.) не погребенных трупов”. Близ Фил​​липополя между немецкими и византийскими войсками про​изошли жестокие схватки. Мануил предложил было Конраду III направить крестоносное воинство в обход Константинополя - че​рез Геллеспонт (Дарданеллы), чтобы уберечь столицу от рыцар​ских бесчинств, но союзник отклонил эти предложения. Он по​вел свое войско по старой дороге, проложенной еще первыми кре​​стоносцами. 

Свой приход в Константинополь (10 сентября 1147 г.) не​мец​кие рыцари ознаменовали грабежами, опустошив, в частности, им​ператорский дворец неподалеку от столицы, и пьяными пи​рушками. Как рассказывает французский хронист Одо Дейльский, участвовавший в крестовом походе Людовика VII в ка​че​стве его капеллана, немцы сожгли несколько городских пред​ме​стий. Несдобровать бы и Константинополю, соединись буйные ва​таги немецких рыцарей с французскими, уже находившимися в пути. Однако лестью и силой Мануил Комнин успел убедить своего германского союзника переправиться на другой берег Бос​фора”. (Л.67 стр. 159)

Опасения Византийского императора не были необоснован​ны​ми. Король норманно - сицилийского королевства Рожер II “втай​​​не хотел привлечь на свою строну французскую знать во гла​ве с королем для завоевания Константинополя”. (Л.67 стр. 160)

Однако, эти попытки не были чем - новым для крестоносного воинства, ведь при подготовке первого крестового похода Боэмунд пытался организовать крестовый поход против Визан​тий​ской империи. (см. Л.67 стр. 161)

“Когда французское войско в сентябре 1147 г. подошло к Константинополю, и им​пе​ра​тор закрыл рыцарям доступ в город, “ибо французы, признает Одо Дейльский, - сожгли у них (гре​ков. - М. З.) много домов и оливковых насаждений - либо из-за нехватки топли​ва, либо по причине своей низости и в со​сто​янии идиотского опьянения”, среди кресто​нос​цев раздались го​ло​са о том, чтобы захватить столицу греческой империи (т.е. Ви​зан​тии) и таким образом покончить с этим препятствием на пу​ти к достижению целей похода.

В окружении короля, сообщает тот же хронист, все чаще вы​сказывалась мысль, что нужно снестись в Рожером II, который уже ведет войну против Византии, дождаться прибытия сици​лий​ского флота и сообща с норманнами завоевать Констан​тино​поль. Особенно настойчиво такой проект выдвигал и отстаивал епи​скоп Годфруа из Лангра. Он обращал внимание рыцарей на то, что укрепления византийской столицы находятся в ветхом со​​​стоянии, а сил для защиты города у греков мало: если осадить Константинополь, он быстро прейдет к крестоносцам. Благо​че​сти​вого епископа нисколько не останавливало, что Византия - хри​стианское государство. Человек “святых нравов” и “весьма муд​рый”, по отзыву хрониста, епископ Лангрский всячески изо​щ​рялся в доказательствах того, что захват византийской столи​цы не нанесет ущерба делу креста. Только по видимости завое​ва​ние Константинополя явится актом, противоречащим христи​ан​ству, но никак не на деле: ведь византийский император неод​но​кратно поддерживал мусульман и воевал с сирийскими кре​сто​носцами, пытаясь овладеть Антиохийским княжеством. Те​перь же он вступил в сговор с врагом креста - иконийским сул​та​ном!

И хотя у Годфруа Лангрского нашлось немало привер​жен​цев, все же французские бароны - предводители отвергли планы антигреческой партии. Они были слишком рискованными “... (Л.67 стр. 161 - 162)

Крестоносцы осадили Дамаск, надеясь на богатую добычу, но взять не смогли, а, поддавшись на угрозы и подкуп (правда, золото оказалось фальшивым) и вовсе сняли осаду. (Л.67 стр. 164 - 166)

Поход свой цели не достиг и окончился полным провалом.

Третий крестовый поход.
Мусульмане не смирились с захватами крестоносцев и вели про​тив них постоянные войны. В 1187 году пал Иерусалим, а к 1189 году за крестоносцами остались Тир, Триполи, Крак де Ше​валье и несколько мелких укреплений.

После падения Иерусалима папа энцикликой призвал к орга​ни​зации нового кре​стового похода. Этот поход примечателен тем, что так же не достиг постав​ленной цели.

Но в ходе его подготовки и продвижения крестоносного во​ин​​ства в Малую Азию через территорию Византийской империи отчетливо стала просматриваться тенденция к организации за​хвата Константинополя.

Германский император Фридрих I Барбаросса вынашивал пла​​ны раздвинуть границы германской империи до пределов ста​​рой Римской империи, то есть при этом в его планы входил захват Византийской империи и Константинополя.

В Болгарии крестоносцы “открыто нападали на болгарские города и села (эта часть страны еще принадлежала тогда Ви​зан​тии), истребляли жителей, стирали с лица земли жилища, пре​да​вали пламени церкви”. (Л.67 стр. 181)

“Поздней осенью 1189 г. Фридрих I обратился к своему сы​ну Генриху (IV) с посланием, содержавшим нечто вроде проекта нападения на Византию. Барбаросса просил Генриха набрать во​инов, а затем войти в соглашение с Генуей, Венецией, Пизой и Анконой и снарядить там флот, чтобы к весне следующего года приступить к осаде Константинополя, как с суши, так и с моря. Одновременно Генрих должен был добиться и от папы римского организации широкой кампании в пользу крестового похода против греков, мешавших войне католиков против “нехристей”. (Л.67 стр. 181)

Рим Фридриху Барбароссе не доверял и не поддержал его идею.

10 июля 1990 года Фридрих Барбаросса утонул при перепра​ве через горную речку Салеф неподалеку от Селевкии. Его ги​бель деморализовала германское войско. (Л.67 стр. 181)

Нравы крестоносцев иллюстрирует захват Мессины (католи​ческий город в Италии):

“Как - то некий наемник Ричарда I затеял ссору с мессинской торговкой хлебом. Спор вылился в драку христовых во​и​нов с единоверными мессинцами. Ричард I тотчас узрел в этом подходящий повод для войны, штурмовал Мессину с моря и с су​​ши и взял город. Мессинцы первыми испытали “благород​ст​во” Ричарда и его крестоносцев: в течение нескольких часов во​и​ны креста грабили, убивали и насиловали. Именно мессинцы при​своили Ричарду I прозвище Львиное Сердце, заклеймившее его жестокость”. (Л.67 стр. 184)

В результате третьего крестового похода была захвачена часть прибрежной полосы Палестины, Иерусалим не был взят.

Четвертый крестовый поход. 1202 - 1204. 
При подготовке крестового похода папа потребовал от Визан​тийского императора двинуть войско для освобождения Иеруса​лима, а также поставил перед василевсом вопрос о церковной унии. Византийский император эти притязания отверг. (Л.67 стр. 202)

Предлогом для вмешательства в дела Византии было обра​ще​ние царевича Алексея (сына сверженного императора Исаака II Ан​гела) к папе Римскому за содействием в восстановлении на пре​столе Исаака II Ангела. Царевич Алексей “обещал папе под​чи​нить греческую церковь римской и обеспечить участие Визан​тии в крестовом походе”. (Л.67 стр. 221)

“Самые различные источники - известия хроник, данные офи​​циальной переписки, да​же памятники монументального ис​кус​ства - свидетельствуют, что в Риме была достиг​ну​та полная до​говоренность между Иннокентием III и Алексеем насчет ис​поль​зования кресто​носного воинства для восстановления на ви​зан​​тийском престоле Исаака II Ангела”. (Л.67 стр. 221)

Германские императоры лелеяли мысль захвата Визан​тий​ской империи. (см. Л.67 стр. 222)

Интересен эпизод четвертого крестового похода, связанный с захватом по заказу венецианцев христианского города Задара. Кре​стоносцы задолжали венецианцам за переправу воинства, и те потребовали таким способом отработать долг. За это деяние папа отлучил крестоносцев от Церкви, но тут же его снял, взяв с крестоносцев клятвенное обещание строго повиновения апо​стольскому престолу. (см. Л.67 стр. 228 - 230)

В феврале 1203 года главари крестоносцев и царевич Алексей подписали договор, по которому царевич в случае успеха (взя​тия Константинополя и восстановления на престоле Исаака II Ан​гела) обязывался заплатить 200 000 марок серебром, подчи​нить греческую Церковь Римской, послать для участия в кресто​вом походе 10 000 воинов сроком на один год и содержать в за​морской стране за свой счет 500 рыцарей для ее обороны.

Кроме светских властителей договор подписали епископы Труаский, Суассонский, Гальберштадтский.

Клятва повиновения святому престолу, которую рыцари не могли нарушить, а также подписи епископов свидетельствуют о тайном согласии папы с походом на Константинополь.

Многие простые рыцари не захотели участвовать в этой аван​тюре и уехали.

На словах папа резко возражал против захвата владений и ог​​рабления греков, требовал не наносить вреда христианам, но со​провождал это очень интересной оговоркой: “Разве только са​ми они (христиане - М. З.) станут необдуманно чинить препят​ст​вия вашему походу или же представится какая - либо другая спра​ведливая или необходимая причина, по которой вы сочтете нужным действовать по - другому”. (Л.67 стр. 236)

Признание договора с царевичем Алексеем вызвало очень се​рь​езные разногласия среди крестоносцев, так что аббат де Лочедио (доверенное лицо папы) заставил недовольных с клятвой под​твердить свое согласие с договором.

Войско погрузилось на корабли и двинулось к Константи​но​по​лю. Город было осажден, военные действия продолжались не более десяти дней.

Василевс, прихватив государственные ценности, бежал.

18 июля 1203 года слепой Исаак Ангел был освобожден из за​точения и возведен на престол. Царевич Алексей под именем Алексея IV был поставлен соправителем. 

Денег заплатить не хватило. Рыцари стали грабить город. Они разграбляли церкви, подожгли мечеть и в результате по​жара сгорела чуть ли не половина города.

“Никто, - пишет Виллардуэн, - не смог бы перечислить вам ущерб, причиненный пожаром, ни имущество, ни богатство, ко​торое там погибло и было загублено, ни сказать о тех многих муж​чинах, женщинах и детях, которые там сгорели”. (Л.67 стр. 241)

В результате восстания императоры были свергнуты, их ме​сто занял Алексей V. Алексея IV задушили в тюрьме, Исаак II умер от горя.

В марте 1204 года предводители крестоносцев подписали до​го​вор о разделе Византии, ее дальнейшем государственном уп​рав​лении, дележе добычи. Императора должны были выбирать 12 человек - шесть венецианцев и шесть рыцарей, та сторона из чьей среды будет избран император, займет пост римско - като​ли​ческого патриарха Константинополя.

13 апреля 1204 года Константинополь был захвачен. Перед штурмом католические епископы и священники укрепляли кре​стоносцев, совершали отпущение грехов.

“... рыцари, захватив Константинополь, набросились на двор​цы, храмы, купеческие склады. Они грабили дома, разоряли гроб​ницы, разрушали бесценные памятники искусства, преда​ва​ли огню все, что попадалось под руку. Захватчики поджигали до​ма, чтобы выгнать из них жителей и тем самым предотвратить уличные бои. Буйное неистовство воинов, насилия над жен​щи​на​ми, пьяные вакханалии победителей продолжались три дня. Бы​ло убито несколько тысяч константинопольцев. ... 

Потревожены были даже могилы византийских василевсов, в том числе саркофаг императора Константина I, откуда унесли раз​личные драгоценности.

... разбивали раки, где покоились мощи святых, хватали от​туда золото, серебро, драгоценные камни, “а сами мощи ставили ни во что”: их попросту забрасывали, как писал Никита Хониат, в места всякой мерзости”. Не было сделано исключение и для самого собора Софии. Рыцари растащили его бесценные сокро​вища. Оттуда были вывезены “священные сосуды, предметы необыкновенного искусства и чрезвычайной редкости, серебро и зо​ло​то, которыми были обложены кафедры, притворы и врата”. Войдя в азарт, пьяные взломщики заставили танцевать на глав​ном престоле обнаженных уличных женщин и не постеснялись ввести в церкви мулов и коней, чтобы вывезти награбленное доб​​ро. 

... аббат Мартин Линцский, присоединившийся к банде ры​ца​​рей, совместно с ними разграбил константинопольский мона​стырь Пантократора. ... Безвестный хронист из Гальберштадта пе​редает, что, когда епископ этого города Конрад вернулся в 1205 г. на свою родину, в Тюрингию, перед ним везли телегу, до​верху нагруженную константинопольскими реликвиями. Поз​же католические прелаты сами подробнейшим образом описали, что именно из священных предметов они взяли в Кон​стан​ти​но​поле. Эти описания в 70 - х годах XIX в. собрал французский ученый - католик П. Риан: они составили два тома, без всякой иро​нии названные им “Священная константинопольская добы​ча”. В Западной Европе, отмечали современники, не осталось, ве​роятно, ни одного монастыря или церкви, которые не обога​тились бы украденными реликвиями.

... погибли также замечательные произведения античных ху​дож​ников и скульпторов, сотни лет, хранившиеся в Констан​ти​но​поле.

... В пепел были превращены богатейшие константинополь​ские книгохранилища. Безграмотные и невежественные рыцари, не задумываясь, швыряли в бивачные костры сотни рукописных свитков, которым не было цены, - произведения древних фило​софов и писателей, религиозные тексты и иллюминированные Евангелия ... 

Стоит отметить, что дикие бесчинства крестоносцев резко кон​​трастировали со сравнительно сдержанным поведением му​суль​манских завоевателей в отношении христианских святынь на Востоке. Даже сарацины, по словам Никиты Хониата, бы​ва​ли более милосердны. И в самом деле, погромы рыцарей кре​ста в византийской столице побили все рекорды вандализма. Ка​то​ли​ческие завоеватели опустошили город, как никто. Массовое унич​тожение веками накопленных культурных ценностей, совер​шенное в Константинополе рыцарями и церковниками, без сом​не​​ния, нанесло серьезный ущерб европейской цивилизации. Сов​​ременный английский историк Дж. Годфрей пишет: в ре​зуль​тате трагедии 1204 г. “Европе и христианству были нане​се​ны раны, которые, как выяснилось со временем, оказались неиз​ле​чимыми”. Действительно, византийская столица никогда уже не смогла оправиться от последствий нашествия латинских кре​сто​носцев”. (Л.67 стр. 247 - 253)

Так крестовые походы вместо достижения религиозных целей стали орудием самых обычных территориальных захватов.

Насилия католиков в Ливонии.
Хроника Генриха латыша повествует о том, что католические миссионеры возлагали большие надежды на вооруженную силу.

Теодорих согласился остаться проповедовать у вероломных ливов, надеясь на приход войск:

“Благородный муж поверил каждому слову и, вняв совету тор​говцев и вместе с тем полагаясь на прибытие войска, вер​нул​ся вместе с ливами, так как некоторые немцы и некоторые дат​чане и норвежцы, так и принадлежащие к некоторым наро​дам, обещали при необходимости привести войско”. (Л. 68 стр. 51)

Принуждение использовалось и для утверждения веры:

“Верховный понтифик, узнав количество крещенных, решил, что их нельзя покинуть, и указал, что их следует заставить оставаться в вере, которую те добровольно приняли. Поэтому он всем, кто возьмет крест и отправится восстанавливать тамош​нюю начальную церковь, установил отпущение всех грехов”. (Л.68 стр. 53)

Епископ Бертольд так же распространял веру насилием. При​​быв без войска в Ливонию, он пытался угощениями и подарками склонить местных жителей к благосклонности, но, когда это не удалось и возникла реальная угроза для его жизни, Бер​тольд тайно бежал и обратился к папе, который объявил отпу​щение грехов всем, кто возьмет оружие против неверных ливов. 

Очень интересен эпизод, возвращения Бертольда в Ливонию:

“Итак, епископ, собрав мужей, пришел с войском в Ливонию и направился в замок Салас, который находится на середине реки. Отсюда он послал гонца через реку, спрашивая, согласны ли они мирно принять веру и, приняв ее, так же хранить. Они кричали, что не хотят ни принимать веру, ни хранить. Но епи​скоп, который необдуманно оставил корабли позади, ничего не мог им сделать. Поэтому он с войском вернулся в место Рига и со​вещался со своими, что предпринять”. (Л. 68 стр. 55) 

Ливы “послали к епископу гонца, чтобы узнать, по какой при​​​чине он привел войско. При​чина, отвечал епископ, та, что они, как псы на блевотину, многократно от веры воз​вра​щались к язычеству. “Эту причину, сказали на это ливы” мы устраним. Только отпусти свое вой​ско и спокойно возвращайся со своими в свою епископию; заставь тех, кто приня​ли ве​ру, хранить ее, а остальных побуждай принять ее словами, а не дубинами”. (Л. 68 стр. 55)

Епископ потребовал от ливов заложников, но не получил.

Следующий епископ Альберт так же организовал с благо​сло​ве​ния папы крестовый поход.

Епископ Альберт так же требовал заложников:

“Все же епископ, по причине вероломства ливов не веривший их миру, который они уже так много раз нарушали, потребовал от Анно и Каупо и других старейшин земли за​лож​ников. При​глашенные немцами, они собрались вместе на попойку и были заперты в не​ко​ем доме. Боясь, что их увезут морем в Германию, они передали в распоряжение го​с​по​дина епископа около трид​цати своих сыновей, которые около Даугавы и в Турайде бы​ли знатными. Он их с радостью принял и, поручив землю Господу, уехал в Германию. ...

Но епископ, который знал вероломство ливов и видел, что без помощи крестоносцев в этом народе ничего не сможет до​стичь, послал Турайдского брата Теодориха в Рим за буллой о кре​стовой войне”. (Л. 68 стр. 61)

Епископ Альберт недавно канонизирован католиками. Такая канони​за​ция для православия непонятна: - в ре​зуль​тате захвата Ливонии немцами - крестоносцами была пол​но​стью уничтожена зарождавшаяся латышская госу​дар​​ственность, а народ на половину тысячелетия оказался под не​мецким игом, которое было более губительными для нацио​нальной культуры, чем татарское иго для русской культуры. 

Очень интересен отзыв иезуита Поссевино о деятельности кре​стоносцев в Ливонии:

“Между прочим, он не отрицает, что действия крестоносцев в Ливонии были настолько нечестивы, что все лучшие люди счи​тали, что этот орден скорее нужно уничтожить до основания, чем поддерживать”. (Л.69 стр. 215)

МАРИАЛЬНЫЕ ДОГМАТЫ

Католики в вопросе почитания Пресвятой Бого​ро​дицы установила два догмата: 
· о непорочном зачатии Девы Марии;

· о телесном вознесении Девы Марии на небо.

Православие таких догматов не имеет и считает, что нет ос​но​​ва​ний для их установления. Если догмат о телесном воз​не​сении Де​​вы Марии на небо достаточно близок к православному уче​нию, то догмат о непорочном зачатии Девы Марии для пра​во​сла​вия совершенно неприемлем, как противоречащий Священ​ному Писанию.

Для более полного понимания расхождений необходимо рас​смотреть вероучения по вопросу появления души новорожден​ного человека и о первородном грехе.

Первородный грех и душа человека 

Православное вероучение о первородном грехе

Первородный грех для Адама и Евы был личным грехом - нарушением заповеди Божией, при этом природа людей испор​ти​лась, люди стали смертными, и сама природа человека стала греховной.

· “Адам и согрешил, т. е. свободно нарушил заповедь Божию, и соделался чрез то грешником, т.е. уклонил всю свою природу от закона Божия, и след. соделался лично виновным пред Бо​гом, - а мы лично не согрешили с Адамом, но соделались в нем и чрез него грешниками (ослушанием единаго человека грешни быша мнози, Рим. V, 19), получая от него греховное естество, и яв​ляемся на свет естеством чадами гнева Божия (Еф. II, 3). ко​​роче: под именем прародительского греха в самих прароди​те​лях разумеется и грех их, и вместе то греховное состояние их при​​роды, в которое вошли они чрез этот грех; а в нас, их по​том​​​ках, разумеется, собственно одно греховное состояние нашей при​роды, с которым и в котором мы раждаемся”. (Л.12 т.1 стр. 492)

Это положение следует из слов Апостола Павла:

· “Посему, как одним человеком грех вошел в мир, и грехом смерть, так и смерть перешла во всех человеков, потому что в нем все согрешили. Ибо и до закона грех был в мире; но грех не вменяется, когда нет закона. Однако же смерть царствовала от Адама до Моисея и над не согрешившими подобно преступ​ле​нию Адама, который есть образ будущего”. (Рим. V гл. 12 - 14)

· “Ибо по внутреннему человеку нахожу удовольствие в законе Божием; но в членах моих вижу иной закон, противобор​ст​вую​щий закону ума моего и делающий меня пленником закона гре​хов​ного, находящегося в членах моих”. (Рим. VII гл. 22 - 23)

· “Ибо если преступлением одного смерть царствовала посред​ст​вом одного, то тем более приемлющие обилие благодати и дар праведности будут царствовать в жизни посредством единого Иисуса Христа. Посему, как преступлением одного всем чело​ве​кам осуждение, так правдою одного всем человекам оправдание к жизни. Ибо, как непослушанием одного человека сделались мно​гие грешными, так и послушанием одного сделаются правед​ными многие”. (Рим. V гл. 17 - 19)

Нужно различать первородный грех - передачу греховного со​стояния природы человека от других последствий грехопа​де​ния. Эти последствия состояли в нарушении Завета с Богом, потере благодати, смерти духовной и телесной, нарушении гармонии в природе, по​тере власти над животными, потере невинности.

Особенно следует обратить внимание на слова “смерть пере​шла во всех человеков”, “закона греховного, находящегося в чле​​нах моих” свидетельствующие о том, что порче подверглась вся природа человека. (Подробнее см. Л.12 т.1 стр. 483 - 510)

Католическое вероучение о первородном грехе

“Первородный грех не вечное наказание, как думал Петр Абе​ляр, но истинная вина, истинный грех. Св. Павел говорит: “Мы все грешим” (Рим. V. гл. 12), и он говорит о реальном гре​хе. Таков он и по решению Тридентского Собора (Denz. 789, 792) ...

... грех Адама переходит на всех его последователей; каждый из них рождается с ним, как со своим грехом (Denz. 790, 795).

Правильное понимание: первородный грех есть безблагодатное состояние, созданное свободно совершенным грехом главы че​ловечества (“sent. сommunis” - обычное мнение). Когда Три​дент​ский Собор говорит о первородном грехе, как о гибели че​ловеческой души, то понимает под этим отсутствие в душе пре​есте​ственной жизни или освящающей благодати. Крещение, вли​вая преестественную Божию благодать, вырывает из души пер​во​родный грех (Denz. 792). Самому греху, следовательно, дол​жно быть состоянию без преестественной или освящающей Бо​жией благодати. Если данная Христом праведность по своей су​ти есть освящающая благодать, - каковой она действительно яв​ля​ется, (Denz. 799) - тогда созданная Адамом неправедность по своей сути есть отсутствие освящающей благодати в душе че​ло​века; что Адам отнял, Христос дал (Рим. V гл. 19). ...

Состояние первородного греха означает отсутствие преесте​ственного украшения. Ни у сотворенного есть право ее просить, ни Богу полагается его дать. Мы не можем Его осудить за то, что Он не дает дар, от которого представитель человечества однажды свободно отказался. По своему природному составу сотворенная Богом душа хорошая. Здесь мы истинно ответили на вопрос, следует ли признать ли половой акт женатых людей хорошим. Он хорош, так как исполняет природную функцию и исполняет волю Божию сохранять существование рода челове​ческого”. (Л.37 ч.1 стр. 120 - 122)

Сравнение

Учение католиков о первородном грехе, как отсут​ствии преестественного украшения - благодати, неверно потому, что оно смешивает два момента последствия грехопадения в по​томках Адама - первородный грех, как порчу природы души, вы​ражающуюся в греховности природы (в склонности к греху) и отдельный момент - лишение человека освящающей благодати.

· “Посему, как одним человеком грех вошел в мир, и грехом смерть, так и смерть перешла во всех человеков, потому что в нем все согрешили”. (Рим. V гл. 12 - 14)

· “... преступлением одного всем человекам осуждение ... не​по​слушанием одного человека сделались многие грешными”. (Рим. V гл. 17 - 19)

· “... в членах моих вижу иной закон, противоборствующий за​кону ума моего и делающий меня пленником закона греховного, находящегося в членах моих”. (Рим. VII гл. 22 - 23)

Утверждение: - “По своему природному составу сотворенная Богом душа хорошая”. - не учитывает порчи человеческой при​роды, возникшей в результате грехопадения. Оно верно только в отношении сотворенных Богом душ прародителей.

Распространение этого положения на состояние душ всех ро​дившихся потомков Адама недопустимо, ибо противоречит вы​ше​приведенным цитатам.

Эти цитаты не дают основания сводить первородный грех к отсутствию благодати - ведь отсутствие благодати не пред​пола​гает в обязательном порядке наличие греха и смерти.

Именно поэтому теория о сотворении душ Богом неверна.

Все учение проникнуто юридической терминологией и прак​ти​чески полностью отсутствуют основания из Священного Пи​сания.

Католическое учение о прощении первородного греха до Христа

“После грехопадения прародителей установилась эра природ​ного закона, т.е. период времени до Авраама и до Христова Еван​​гелия. Несомненно, что Бог хотел спасти и этих людей, на​селявших землю в эту эпоху. Поэтому св. Августин и св. Фома Аквинский, и теологи вообще полагают, что в этот период време​ни существовало так называемое таинство Природы, которое ос​вобождало детей от первородного греха. Таинство Природы сформировалось из, по меньшей мере, неясной веры в Бога и преж​него спасения, которые от имени новорожденного испове​до​вали родители, уважаемые представители рода и которое сопро​вождали подходящие внешние знаки - молитвы, слова, благосло​вения.

Во времена от Авраама до Моисея мужчинам Израильского на​рода первородный грех прощало обрезание: “Первородный грех отпускала мистерия обрезания, и так была отвращена угро​за погибели” (Innoсents III, Denz. 410). Таково предположение схоластической теологии. Древние отцы Церкви, напр. св. Иустин и св. Ириней в обрезании усматривали не истинное крещение, ко​торое дает спасение, но только прообраз Христова Таинства, внешний знак Завета, договора, который иудеи заключили с Богом. ...

О прощении первородного греха при обрезании младенца, сле​дует знать, что оно состоялось не благодаря акту обрезания, не благодаря природе производящего обрезание, но только по​тому, что Богу нравилось давать Свою благодать в таких объ​ек​тивных случаях исповедания веры, это была вера, которая тенью указывала в будущем на Великого Страдальца - Спа​сителя. Закон следовал за тенью будущих благ (Евр. X гл. 1)”. (Л.37 ч.2 стр. 115 - 116)

Следует отметить, что в раннем католическом вероучении су​ществовало положение о том, что первородный грех передается через сожитие супругов.

Сравнение

Католические учение о прощении первородного греха до при​шествия Христова не имеет никакого основания в Писании.

Да, действительно Бог хотел спасти всех, живших в ветхоза​ветные времена, поэтому Он сошел в ад:

· “... не оставлена душа Его в аде, “... (Деян. II гл. 31);
· “... быв умерщвлен по плоти, но ожив духом, которым Он и на​ходящимся в темнице духам, сойдя проповедал, некогда непо​кор​ным ожидавшему их Божию долготерпению, во дни Ноя, во время строения ковчега, “... (1 Петр. III гл. 18 - 20).

Обрезание имеет значение только внешнего знака заключения За​вета: “... обрезывайте крайнюю плоть вашу: и сие будет зна​мением завета между Мною и Вами”. (Быт. XVII гл. 11)

Но нет ни одного высказывания о том, что обрезанный спа​сется, как это говорится о крещении.

Чисто юридическое утверждение о том, что Бог мог давать бла​годать еще до Христа противоречит Священному Писанию:

· “А когда умножился грех, стала преизобиловать благодать, да​бы, как грех царствовал к смерти, так и благодать воцарилась через праведность к жизни вечной Иисусом Христом, Господом нашим”. (Рим. V гл. 20 - 21)

На это учение нужно обратить особой внимание, так как оно находит развитие в современном католическом и проте​стант​ском и православном модернизме, приходящем к выводу о возможности спасения и в язычестве.

Православное вероучение о душе человека

В Священном Писании нет никаких указаний на то, как по​яв​ляется душа у новорожденного человека, поэтому учение о - появлении души не носит строго догматического характера.

Высказывались три возможных пути появления души ново​рож​денного:

· творение Богом души для каждого новорожденного;

· сотворение Богом всех душ еще при творении мира и потом определение их рождающимся;

· зарождение души младенца от душ родителей.

Первые две теории не могут объяснить передачи первород​но​го греха, так как души рождающихся людей не имеют ничего об​​щего с душами прародителей, совершившими грехопадение, име​​ет место только плотское родство. Отсутствие связи с душа​ми предков обрывает путь передачи первородного греха. 

Поэтому, принимая во внимания слова Апостола Павла о том, что “смерть перешла во всех человеков” необходимо при​нять полную взаимосвязь всех частей природы человека с при​родой предков.

В человека вошла не только смерть телесная, но и смерть ду​хов​ная, смерть вторая. От этой второй смерти и избавил всех Христос.

Если бы портилась только телесная природа, то не нужно бы​ло бы спасение человечества, достаточно было бы обновления мира огнем и воскресения мертвых. Но ведь воскреснут не толь​ко праведники, но и грешники, и грешники соединятся с телами, но они останутся в состоянии второй - духовной смерти.

Следовательно, испорченности подвергается и природа души человека. Эта испорченность может передаться только от душ родителей, иначе необходимо было бы предположить, что Бог или изначально сотворил души несовершенными, или творит их таковыми постоянно. Поэтому принято учение о зарождении душ детей от душ родителей.

Католическое учение о душе человека

Католическая догматика рассматривает теории о предсуществовании душ, зарождение душ от родителей и сотворение каж​дой души Богом. Теория предсуществования душ отвергается, отвергается и теория о зарождении душ от душ родителей.

“Душу рождают родители вместе с телом. В более обрабо​тан​ном виде эта же мысль появляется в утверждении, что душа вы​растает из духовного зачатка, находящегося в родителях ребен​ка. Кле и Росмини этот взгляд признали вероятным. Принимая его, была бы под угрозой несложность души, как духа. Генерационизм отвергли папы Бенедикт XII и Лев XIII (Denz. 533 и 1910).

Бог непосредственно и из ничего сотворяет каждую душу (“Sent. сerta” - надежное утверждение). Бог творит душу инди​видуума в тот момент, когда та соединяется с телом. Такова бы​ла убежденность отцов Церкви и такова убежденность совре​мен​ной теологии (в связи с этим обычно используют термин “креа​ци​онизм”). Истина о непосредственном сотворении каждой ду​ши официально не определена, но она в непрямом порядке вклю​​чена в пояснение Латеранского V всеобщего Собора о ду​ше, что она столько раз сотворяется, для скольких тел она ду​ма​на (Denz. 738). В энциклике “Humani generis” папа Пий XII говорит: “Католическая вера заставляет нас твердо держаться то​​го, что души непосредственно сотворены Богом” (Denz. 3027).

Хотя Священное Писание не дает строго доказательства, все же в некоторых местах легко заметна истина о сотворении ду​ши, напр., когда Св. Писание высказывается так: “И дух воз​вра​тится к Богу, Которой его дал” (Эккл. XII гл. 7; ср. Прем. XV гл. 11; Евр. XII гл. 9).

Из отцов Церкви особенно приходит на память св. Августин, который всю жизнь колебался между мнениями генерации и кре​ационизма о появлении души. Мысль о непосредственном со​​творении души - в состоянии первородного греха удерживала его от определенного выбора в пользу креационизма. Но св. Фо​ма Аквинский пошел настолько далеко, что идею о роди​те​лях, как рождающих душу своего ребенка, назвал еретической (“S. Th”. 1,118,2).

Аборт не убийство, ибо в эмбрионе нет разумной души до момента рождения. Это утверждение отверг папа Иннокентий XI, как заблуждение между многими другими заблуждениями того времени (1679 г.) о вопросах нравственности (Denz. 1185)”. (Л.37 ч.1 стр. 110 - 111)

Сравнение

Католицизм придерживается теории креационизма. Ее основ​ные недостатки приведены выше, при изложении православного вероучения.

Рассмотрим католические аргументы из Священного Писания:

· “И возвратится прах в землю, чем он и был; а дух воз​вратится к Богу, Который дал его”. (Эккл. XII гл. 7)

· “... ибо он не познал Сотворившего его и вдунувшего в него деятельную жизнь и вдохнувшего в него дух жизни”. (Прем. XV гл. 11)

· “Притом, если мы, будучи наказываемы плотскими родите​лями нашими, боялись их, то не гораздо ли более должны покориться Отцу духов, чтобы жить?” (Евр. XII гл. 9)

Первые две цитаты направляют мысль человека к сотво​ре​нию Адама, ибо только он был сотворен, причем сотворен из пра​ха земного, Ева из его ребра, а все остальные родились и на​прямую из праха не сотворены. Поэтому слова “дух возвра​тит​ся к Богу, Который дал его”, “вдохнувшего в него дух жизни” относятся к сотворению Адама, а не к душам его потомков.

Последняя цитата абсолютно ничего не говорит в пользу тео​рии креационизма, так как Бог действительно Отец наш не​бес​ный! Вспомним молитву “Отче наш”!

Особо следует отметить, положение, что душа сотворяется хо​рошей, но не имеющей преестественного украшения. Это ут​вер​ж​дение означает, что природа души каждого потомка Адама, родившегося после грехопадения, является неиспорченной, а это прямо противоречит Священному Писанию:

· “Посему, как одним человеком грех вошел в мир, и грехом смерть, так и смерть перешла во всех человеков, потому что в нем все согрешили”. (Рим. V гл. 12 - 14)

· “... преступлением одного всем человекам осуждение ... не​послушанием одного человека сделались многие грешными”. (Рим. V гл. 17 - 19)

Практически отвергнуто положение Священного Писания о грехе, вшедшем в душу потомкам Адама, “потому что в нем все согрешили”. (Рим. V гл. 12 - 14)

Не могут быть неиспорченными души потомков Адама, если “смерть перешла во всех человеков, потому что в нем все со​грешили”, “непослушанием одного человека сделались многие грешными”. 

Хорошими были сотворены души прародителей. Но они были безгрешны, а потом в них вошла духовная смерть. Поэтому утверждать, что души потомков Адама хороши, нельзя - ведь в них вошли и смерть, и грех! 

Несостоятельность креационизма проявилась во взгляде на абор​ты (см. выше), а также отразилась в учении о прощении пер​вородного греха в Ветхом Завете, в Догмате о непо​рочном за​чатии и в учении о судьбе некрещеных младенцев.

Католический догмат о непорочном зачатии Девы Марии

Содержание католического учения
“Папа Пий IX 8 декабря 1854 года издал буллу под назва​ни​ем “Intffabilis”, в которой между прочими читаемы такие слова: “Принимая во внимание заслуги Спасителя человечества Иисуса Христа, Пресвятая Дева Мария, благодаря особой данной Все​мо​​гущим Богом благодати и привилегии, с первого мига своего зачатия была сохранена от какого - либо пятна первородного греха” (Denz. 1641). Этим он объявил всем верующим принятой открытую Богом истину о непорочном зачатии Матери Христа.

“С первого мига зачатия”. Имеется в виду тот момента, когда в приготовленном родителями теле - эмбрионе Бог сотворил ду​шу Марии. Представитель человечества Адам согрешил. Послед​ствия его греха - первородный грех - перешел на других людей; под этим существенно имеется в виду рождение всех людей, по​явление в этом мире без освящающей благодати. Но Мать Хри​ста Мария была исключением: она начала существовать, одарен​ная освящающей благодатью Божией. Она, конечно, ее не за​слу​жила; это был дар Божий, только ей данная привилегия.

Можем ли говорить о спасении Марии? Да, уверенно. Как че​ловеческому существу, как одной из потомков Адама, Ей не​об​ходимо было войти в этот мир в состоянии первородного гре​ха. Если этого не произошло, тогда объяснение в том, что Бог принял во внимание будущие заслуги Ее Сына Иисуса Христа. Так Христос спас Свою Мать, спас более высоким способом, чем других людей: Ее - сохранив от первородного греха, а дру​гих - освободив от того. Цель Бога ... - приготовить Своему Сы​ну подобающую обитель”. (Л.37 ч.1 стр. 184 - 185)

“Благодаря дарованному Богом выдающемуся благодатному со​стоянию, Мария прожила свой век даже без единственного лич​ного греха (близкое к вере признание). “Ни один из оп​рав​данных Богом людей не способен прожить всю жизнь без хотя бы малейшего греха, разве что Бог дал особую привилегию, ка​кую Он, по убеждению Церкви дал Пресвятой Деве”. (Tridentas konсils. Denz. 833). Мария было сохранена от любого греха, со​вер​шенного Ею и первородного”, так констатирует папа Пий XII (“Mystiсi Сorporis”). В основании мнения слова Луки: “ра​дуй​ся, Благодатная!” (I гл. 28). Один другой отец Церкви грече​с​кого происхождения (напр. св. Василий Великий, св. Иоанн Зла​тоуст и др.) были готовы признать в жизни Марии малые гре​хи, напр., самомнение, сомнение в вести Ангела, недостаток ве​ры, когда Она стояла под Крестом. Но отцы Церкви в За​пад​ных землях единодушно признали Марию безгрешной”. (Л.37 ч.1 стр. 187 - 188)

Католическая аргументация
“Св. Писание не использует выбранных слов “непорочное зачатие”, “освящающая благодать”, но вышепоказанную истину теологи читают из ряда библейских текстов: протоевангелия (Быт. III гл. 15), Лк. I гл. 28; Лк. I гл. 41”. (Л.37 ч.1 стр. 185)

Далее следует полностью совпадающая с православной трак​товка Быт. III гл. 15, причем никакого вывода об отношении цитаты к учению о непорочном зачатии нет.

“В отмеченном Лукой (I гл. 28) приветствии Ангела “ра​дуй​ся, Благодатная!” последнее слово - “Благодатная” образует од​но имя собственное и указывает на типичную для Марии осо​бен​ность, которая, очевидно, дарована Ей потому, что Она избрана для чести быть Божией Матерью. Для исключительного задания Она была одарена исключительной ценностью. Чтобы она была действительно ценной, она должна была охватить всю жизнь Марии, начиная с первого мига Ее существования.

Во втором упомянутом нами месте от Луки (I гл. 41 - 42) читаем обращение Елисаветы, когда Мария прибыла к ней в гости: “благословенна Ты между женами, и благословен плод чре​ва Твоего”. Приравнивание благословенности Марии благо​сло​венности Христа заставляет думать, что Она, так же, как и Христос, была свободна от любого греха, входя в этот мир.

Ясными словами о непрочном зачатии Марии не учат ни Во​сточ​ные, ни Западные отцы Церкви, но оно определенно заклю​че​но в их учении, особенно в двух убежденностях: а) что Мария бы​ла в высшей степени чистой и святой, б) что Мария будучи по​добна Еве до грехопадения Евы, Своей непорочностью была про​тивоположностью Евы после грехопадения”. (Л.37 ч.1 стр. 186)

Наиболее авторитетные отцы Западной Церкви - Петр Лом​бард​ский, св. Бонавентура, св. Альберт Великий, св. Бернард Клер​восский и св. Фома Аквинский не соглашались с учением о непорочном зачатии. 

“Разум, конечно, не может ничего определенного сказать, кроме как то, что, если Бог это мог сделать, Ему следовало это сделать. Перед объявлением догмата папа Пий IX снесся со всеми епископами на свете”. (Л.37 ч.1 стр. 187)

Сравнение

Теоретическим основанием догмата о непорочном зачатии яв​ля​ются неверные учения о первородном грехе, как об отсут​ствии преестественного украшения и о сотворении Богом душ потомков Адама хорошими по природе (рассмотрены выше).

Здесь только нужно отметить, что понятие первородного гре​ха (испорченность природы) и потеря благодати Божией - два разных последствия грехопадения.

Католические богословы смешивают понятия и подменяют испорченность природы отъятием благодати.

Все философствование идет не по поводу первородного гре​ха, а по поводу отсутствия благодати. Вопрос же первородного греха, как греховности природы, не затронут вообще. Не при​ве​ден ни один аргумент по поводу того, что природа Божией Ма​те​ри была избавлена от порчи, первородного греха.

В цитате Лк. I гл. 28 слово - Благодатная в латинском пере​воде - gratia plena, то есть полная благодати, но в греческом ори​ги​нале использовано слово , дословно переводя​ще​еся как облагодатствованная. Эти слова поясняют дальней​шие слова Ангела: “ибо Ты обрела благодать у Бога” (Лк. I гл. 30). Католические богословы рассматривают слово с отрывом от контекста, который ясно указывает, что благодать не изна​чаль​но дана, а приобретена образом жизни, к тому же здесь нет ни ма​лейшего намека на прощение первородного греха, заключа​ю​щегося в испорченности природы человека! (см. Л.18 стр. 100)

Ссылка на слова: “благословенна Ты между женами, и бла​го​словен плод чрева Твоего” (Лк. I гл. 42) совершенно не обоснована, так как здесь вообще нет речи ни о первородном грехе, ни о благодати.

Ссылки на то, что Православная Церковь отмечает особой служ​бой зачатие Пресвятой Богородицы, не является указанием на то, что и в православии имеет место такое же учение - ведь есть служба и зачатию Предтечи! Просто отмечается важнейший момент в истории человечества.

Учение католиков о непорочном зачатии отделяет Пресвятую Богородицу от рода человеческого и ставит под воп​рос родство Христа по плоти роду человеческому и проти​воре​чит принципу спасения, указанному Апостолом Павлом:

· “Ибо если преступлением одного смерть царствовала по​сред​ст​вом одного, то тем более приемлющие обилие благодати и дар праведности будут царствовать в жизни посредством единого Иису​са Христа. Посему, как преступлением одного всем челове​кам осуждение, так правдою одного всем человекам оправдание к жизни. Ибо, как непослушанием одного человека сделались мно​гие грешными, так и послушанием одного сделаются правед​ными многие”. (Рим. V гл. 17 - 19)

Указывается и путь получения спасения без Крестной Жерт​вы. По сути, это учение свидетельствует о возможности спасения без Христа.

Учение о непорочном зачатии противоречит Священному Пи​са​нию, приводимые католическими богословами цитаты непра​виль​но используются и к рассматриваемому вопросу отношения не имеют. Аргументация католических богословов носит чисто юри​дический, а не богословский характер. Учение основывается на неверном учении католиков Церкви о первородном грехе и смешении понятий первородного греха и отсутствия благодати, являющихся разными последствиями грехопадения.

Католический догмат о телесном вознесении Девы Марии на небо

“Снесясь со всеми епископами и получив их признание, папа Пий XII в 1950 году 1 ноября возвестил следующий догмат:

“Мария, невинная и Приснодевственная Божия Матерь после завершения земного пути была с телом и душой взята в не​бесную славу” (“Munifiсentissimus Deus”). ... 

В Ее случае смерть не могла быть следствием первородного греха. Она умерла потому, что природное тело смертно - под​чинено закону смерти, от которого не был освобожден и Ее Божественный Сын. ...

На то, что и перед вторым пришествием Христа тело может вос​креснуть из мертвых и войти в небесное счастье, с большой ве​роятностью указывает одно событие, связанное с Воскресением Христа: “... и гробы отверзлись и многие тела усопших святых воскресли и, выйдя из гробов по воскресении Его, вошли во святый град и явились многим” (Мф. XXVII гл. 52 - 53). Очень правдоподобное объяснение этого - и его защищали отцы Церк​ви, которые там усматривают воскресение тел святых и просве​щение. Если даже Ветхозаветные святые могли наслаждаться этой последней степенью славы спасенного человека, тем более это следует признать в отношении к Деве Марии. Это непрямое указание Священного Писания на телесное восприятие Марии на небо. Есть так же и другие - также непрямые. Напр. “ра​дуй​ся, Благодатная!” (Лк. I гл. 28) заставляет богословов усмот​реть Ее свободной от последствий проклятия греха (Быт. III гл. 16 - 19) и от необходимости превратиться в прах земной. Схола​стики думают, что отмеченная в книге Откровения “жена, об​ле​ченная в солнце,” не только Церковь, но и просвещенная Дева Мария (Откр. XII гл. 1). Так как Тело Христа произошло от тела Марии, нам следует думать, что его путь был подобен пути Тела Христа. Связь, которая объединяла Мать с Сыном, была вместе физическая и духовная. Поэтому подобие судеб их Тела и души чисто логическое допущение”. (Л.37 ч.1 стр. 190 - 191)

Католические богословы в большинстве своем придержи​ва​ют​ся мнения, что Божия Матерь умерла и была воскрешена. Это течение называют морталистами, но есть и богословы, придер​жи​вающиеся мнения, что Пресвятая Богородица не умерла и бы​ла взята с плотью на небо. Это течение называют имморталистами. (см. Л. 18 стр. 101)

Сравнение

Православное учение о смерти Божие Матери основано на Священном Предании, которое гласит, что Пресвятая Богоро​ди​ца умерла и была погребена в Гефсиманском саду. Опоздавший на три дня на погребение Апостол Фома прибыл в Иерусалим и хотел попрощаться.

На третий день после погребения гроб открыли и обнару​жили, что тела нет. (см. Л.58 т.12 август стр. 253 - 254)

По учению Православной Церкви Пресвятая Богородица бы​ла воскрешена Своим Сыном и взята с телом на небо.

Католическая аргументация неправильно использует цитаты из Священного Писания. Случай воскресения святых не может быть аргументом в исследуемом вопросе, так как касается опре​деленного и конкретного случая, указывает на всемогущество Бо​жие, но не имеет никакого отношения к утверждению о том, что Пресвятая Дева Мария была взята с телом и душой в не​бесную славу.

Псевдологические рассуждения о подобии судеб тел и душ, а также о природе связи, которая объединяла Мать с Сыном, не просто не имеют основания в Писании, но даже противоречат Евангелию:

· “Потому любит Меня Отец, что Я отдаю жизнь Мою, чтобы опять принять ее. Никто не отнимает ее у Меня, но Я Сам от​даю ее. Имею власть отдать ее и власть имею опять принять ее”. (Ин. X гл. 17 - 18).

Иисус Христос родился совершенно чистым и святым:

· “... раждаемое Свято наречется Сын Божий”. (Лк. I гл. 35)

Христос был совершенно безгрешен - не имел ни единого да​же малейшего греха, Его плоть была свободна от греха и раст​ления (подробнее см. Л.12 ч.1 стр. 59 - 61) и Он был свободен от закона смерти:

· “Господь наш Иисус Христос, будучи безгрешным, яко без​за​кония не сотвори, вземляй грехи мира, ниже обретеся лесть во устех Его, не был подчинен смерти, ибо смерть вошла в мир через грех. И так, Он умирает, претерпевая смерть за нас, и Са​мого Себя приносит Отцу в жертву за нас”. (Л.4 стр. 266 - 267)

Утверждение, что смерть Девы Марии не могла быть след​ст​вием первородного греха, и Она умерла потому, что природное тело смертно - подчинено закону смерти, от которого не был ос​вобожден и Ее Божественный Сын, прямо противоречит Свя​щен​ному Писанию, где указано на безгрешность Христа.

Христос не был подчинен закону смерти.
Подчинение Христа закону смерти - явная Христологическая ересь.

Смертность человека - закон смерти - наказание за грехопа​де​ние прародителей и не относится к свойствам плоти праро​ди​телей до грехопадения: “... день, в который ты вкусишь от него, смертью умрешь”. (Быт. II гл. 17). Было в раю и древо жизни, но нет сведений о том, что прародители до грехопадения вку​ша​ли от него для поддержания жизни (Быт. III гл. 22 - 24).

Завершая рассмотрение мариальных догматов, необходимо от​​​ме​тить еще один момент. В католицизме есть мнение, что Бо​жия Матерь является посредницей в передаче всей благодати людям:

““Бог желал, чтобы мы получали только то, что идет из рук Марии” (св. Бернард Клервосский, ум. 1153 г.). Утверждения о ро​ли Марии в подаче всей благодати чаще встречаются в ду​хов​ных произведениях, начиная с VIII в. Может наступить день, ког​да истина о том, что Мария является подчиненной Христу по​средницей всей благодати будет объявлена догматом”. (Л.37 ч.1 стр. 193)

Эта теория не имеет ни малейшего основания в Писании и представляет собой очередной домысел.

УЧЕНИЕ О ТАИНСТВАХ

Католическое учение о действенности таинств

“Уже древние христиане установили крестить детей “во остав​​ление грехов”. Оче​вид​но, они считали действие таинств та​ко​вым, что оно не подвержено внутреннему настро​е​нию прини​ма​ющего. Таинства действуют сами по себе (“De fide”). Схола​сти​ческое бого​сло​вие в связи с этим употребляет фразу “ex ope​re operato”, т.е. таинство действует по за​вер​шении чинопосле​до​ва​ния таинства. Благодать создает не “opus operantis” - не дух при​нимающего, но “opus operatum” - подобающе совершенное та​инство (Тридентский Собор в констатации, обращенной про​тив реформаторов, Denz. 851). Для ясности необходимо отме​тить: только что сформулированное учение не является ни меха​ни​стическим, ни магическим. Оно не исключает, но даже прямо тре​бует субъективного расположения в принимающем таинство (“non ponentibus obiсem” - “которое не создает препятствий для благодати Божией”, Denz. 849), но выделяет, что субъективное рас​положение есть не причина благодати, а только необходимое ус​ловие во взрослом человеке. То, что степень полученной бла​го​дати зависит от субъективной подготовки, так же не опро​вер​га​ется официальным учением об этом пункте (Denz. 799)”. (Л.37 ч.2 стр. 105)

Существуют три теории о том, как таинства дают благодать.

Физическая причинность
“Богу было угодно одарить некоторые предметы и действия осо​бой способностью - физической силой быть причиной благо​да​ти. Главный Источник благодати, несомненно, Бог, но он дей​ствует не прямо, т.е. давая силу производить благодать Им Са​мим избранным знакам - таинствам. Таков ответ томистов”. (Л.37 ч.2 стр. 105)

Моральная причинность
“Не сам знак - предмет, действия или соответствующие слова - есть то, что производит благодать, но факт, что Бог, действуя свободно по Своей воле, обязался связать семь видов таких знаков с определенной благодатью. Так создалось положение, когда, завершая чинопоследование таинства, на Бога делается моральное давление дать благодать соответствующего таинства - ответ скотистов”. (Л.37 ч.2 стр. 106)

Интенциональная (правовая) причинность
“Чинопоследование таинства создает в душе человека не саму благодать, но “titulum exigitivum gratiae” - право просить ука​зан​ную благодать, и, когда оно появляется, Бог, не видя ника​ких препятствий для просимой благодати, ее тотчас и несом​нен​но дает. Прямая задача чинопоследования таинства в том, чтобы интенционально (в правовом отношении) подготовить душу к определенной благодати. Это теория иезуита Бийота (L. Billot, ум. 1931 г.)”. (Л.37 ч.2 стр. 106)

Отношение к действенности таинств
“Таинство не стало бы недейственным, если у получателя не было бы правильной веры или нравственного достоинства, кро​ме таинства исповеди (обычное мнение). ...

Но у взрослых людей для достойного принятия таинства нуж​​но желание принять таинство (надежное мнение). ...

Недейственно таинство, которое получено против свободной воли личности. Папа Иннокентий III отказался признать прину​ди​тельное крещение (Denz. 411). ...

Чтобы принятие таинства было плодотворно, принимающему взрослому человеку необходимо быть внутренне достойным при​нять таинство (“De fide”). ...

Если Таинства Крещения, Миропомазания и Священства по​лу​чены правильно, но недостойно, они оживают после устра​не​ния недостоинства, давая ранее задержанную Божию благодать (обычное мнение). Эти таинства неповторимы, но Бог милостив. Здесь основание для учения об оживлении вышеупомянутых та​инств. Многие богословы думают, что оживляются и Таинства Еле​о​священия и Брака, ибо они так же не относятся к таин​ст​вам, которые часто повторяются”. (Л.37 ч.2 стр. 114)

Сравнение

Православное и католическое вероучение о Таинствах отли​чаются не только в части учения о конкретных таинствах, что будет рассмотрено ниже, но и в вопросе действенности таинств при недостойном их принятии.

Православное учение изложено выше. Следует дополнить, что необходимо желание священника совершить таинство, а у принимающего желание принять таинство. Насильственная пода​ча таинств в православии невозможна.

Католический взгляд на путь получения благодати резко от​ли​чается от православного. Православное учение говорит, что Бог Сам совершает таинства и подает благодать, священник же только совершает внешние действия и молитву (см. выше).

Католические богословы пытались излишне детализировать роль чинопоследования и вещества в совершении таинств. Поэтому они при​шли к совершенно неверным выводам, придав внешним дейст​ви​ям неподобающую роль, утверждая, что через вещество изводится благодать. При​чина такой ошибки - неверный схоластический метод, стре​мящийся к излишней детализации и пониманию разумом. Пе​рей​дена грань постижимого человеческим разумом, веществу и чинопоследованию дана определяющая роль.

Правовой вывод о том, что на Бога оказывается давление - совершенно неверен и полностью неприемлем - не может тварь оказывать давление на Бога!

По православному вероучению Бог есть любовь, и Он дает про​симое по Своей любви!

Причина разницы мнений во взгляде на характер союза Бога и человека: - у католиков правовой союз, у православных нравственный.

Учение о действии таинств “ex opere operato” создало совер​шенно неправильно от​но​шение к действенности таинств. Стали воз​​можными такие моменты, как принуди​тельное крещение взрос​​лых, бывали случаи, когда миссионеры под видом простых людей, говоря про себя крещальную формулу, обрызгивали во​дой входивших для омовения в воды Ганга индусов и считали их крещенными. Это было искреннее заблуждение миссионеров, не имевших от этого никакой материальной выгоды. (см. Л.18 стр. 102)

Совершенно чуждо для православия учение об оживлении та​инств. Православие счи​тает возможным совершение таинства толь​​ко, если у человека есть желание и, в необ​хо​димых случа​ях, отсутствуют препятствия нравственного характера. В случае со​вер​ше​ния таинства, если принимающий нравственно недосто​ин, таинство совершается в осуж​де​ние ему (причащение) или при​​знается несостоявшимся (например, недостойное священ​ного са​на лицо по недосмотру или обманом получившее сан призна​ет​ся лишенным сана).

Учение об оживлении таинств происходит из учения о совер​шении таинств “ex opere operato”.

Католическое учение о Таинстве Священства

В учении о Таинстве Священства у православия и католи​цизма очень много общего.

Русская Православная Церковь признает правильными като​ли​ческие хиротонии, о чем свидетельствует принцип принятия в православие католических священнослужителей в сущем сане (Л.18 стр. 21).

Отношение католиков к православному священству:

“... Св. Престол на все времена признал греческие хиротонии годными”. (Л.37 ч.2 стр. 170)

Но есть ряд отличий, на которых следует остановиться.

Католическое учение о роли священника в совершении таинств

“Печать таинства есть полномочие душе субъективно и объ​ек​тивно совершать все акты христианского культа, напр. прини​мать таинства и давать таинства другим (обычное мнение). Этой печатью христианин становится подобным своему Перво​священ​нику - Иисусу Христу и начинает принимать участие в Его свя​щеннической деятельности”. (Л.37 ч.2 стр. 108)

“Главный или первичный податель таинств есть Иисус Хри​стос, Бог и Человек (надежное мнение), вторичный или от Хри​ста зависимый податель таинств есть живой человек (обычное мне​ние). “Это действительно Он (Христос), кто крестит с помо​щью Церкви, кто научает, кто руководит, кто прощает или не прощает грехи, кто приносит Жертву и становится Жертвой” (Пий XII, “Mystiсi Сorporis”). ...

Так как, подавая таинства, человек становится на место Хри​ста (2 Кор. II гл. 10), ему необходимы особые полномочия Хри​ста или Его Церкви совершать такой труд. ...

... человек, подающий таинство, есть только инструмент в ру​ках единственного высшего подателя - Христа”. (Л.37 ч.2 стр. 112 - 114)

“Кто однажды посвящен, для того это посвящение не повто​ряется, ни он может вернуться в разряд мирян. Он получил неизгладимую печать таинства священства. На основании этого посвященный может активно участвовать в священнической дея​тельности Христа; она (печать Н.Т.) делает его подобным это​му Первосвященнику, отличая его от мирян и от тех, кто по​лу​чил более низкую благодать, не Таинство Священства”. (Л.37 ч.2 стр. 171)

Сравнение

Из этих выдержек, а также из бытующего в католической среде общепринятого мнения, следует, что католическая Цер​ковь роль священника в совершении Таинств мыслит не так, как православная.

В православии священник совершает внешние действия и мо​лит​ву, а само Таинство совершает Христос (подробнее см. вы​ше).

В католицизме священник “становится подобным своему Пер​восвященнику - Иисусу Христу и начинает принимать уча​стие в Его священнической деятельности”; “становится на место Христа”; “вторичный или от Христа зависимый податель та​инств”; “может активно участвовать в священнической дея​тель​но​сти Христа”; благодать священства делает священника “подоб​ным этому Первосвященнику, отличая его от мирян и от тех, кто получил более низкую благодать, не Таинство Священства”.

Есть и учение о том, что таинства совершает Христос: “глав​ный или первичный податель таинств есть Иисус Христос”; “Это действительно Он (Христос), кто крестит с помощью Церк​ви, кто научает, кто руководит, кто прощает или не проща​ет грехи, кто приносит Жертву и становится Жертвой”; “чело​век, подающий таинство, есть только инструмент в руках един​ственного высшего подателя - Христа”.

Учение недостаточно конкретизировано, но явно выделяется роль священника, как действующего совместно с Христом.

Очень важны взгляды на роль священника при совершении евхаристии:

“Священник, по их учению является совершителем таинства “minister saсramenti”; он как “viсe - Сristus”, как “Stellvertreter Сhristi”, обладает полнотою благодати, как и Сам Христос; и, как Христу Спасителю нет необходимости призывать нераз​дель​ного от Него Св. Духа, так и Его заместителю, полномочному совершителю таинства, этого призывания также не необходимо. ... Любопытно заметить, что существует среди некоторых като​лических ученых мнение, что Дух Святый сослужит священ​нику, является его, Mitсonseсrator, ”. (Л.22 стр. 239)

“Священник, в католическом понимании, в минуту совер​ше​ния Евхаристии, не только есть “образ Христа”, как учат св. отцы (Максим Исповедник), но и обладает всей полнотой Его власти. Он действует также, как действовал Христос на Тайной Вечери”. (Л.22 стр. 257)

По учению православной Церкви священник такой же чело​век, как все, имеющий благодать, способствующую в его служе​нии и власть совершать таинства. Таинства совершает Христос Сам (см. выше в соответствующем разделе).

Ссылка на слова Апостола Павла: “А кого вы в чем про​щаете, того и я; ибо и я, если в чем простил кого, простил для вас от лица Христова, чтобы не сделал нам ущерба сатана, ибо нам не безызвестны его умыслы”. (2 Кор. II гл. 10 - 11) Здесь не идет речь о действии вместо Христа в совершении таинства, а о прощении личном, что следует из контекста.

На эту разницу в учении следует обратить серьезное внима​ние. В католической среде бытует мнение, что при совершении та​инств благодать идет через священника, который является со​судом благодати или каналом, через который проходит бла​годать. На это положение направлена критика протестантов и сек​тантов. Такой взгляд на священника неизбежно приводит в по​становке вопроса о том, что таинство может оказаться не совершившимся при недостойности священника. Поэтому в раз​го​во​ре, когда затронут этот вопрос, всегда следует изложить пра​вославный взгляд и указать на его принципиальное отличие от католического.

Отличается от православного и учение о неизгладимости Та​ин​ства священства, в то время как у православных священник мо​жет быть лишен сана и после этого становится мирянином.

Обрядовые отличия хиротоний

Отличается обряд хиротонии священника:
“Правда, при церемонии посвящения (в священный сан Н.Т.) и обычный присутствующий пресвитер возлагает руки на голову по​свящаемого, но это жест пожелания, а не посвящения”. (Л.37 ч.2 стр. 171)

Более серьезным отличием является возможность хиротонии епископа одним епископом:

“Одного епископа достаточно для посвящения епископа, но разрешено церемонию посвящения совершать только трем епи​скопам. ... 4 канон Никейского Собора требует участия трех епи​скопов, и только в особых стесненных обстоятельствах цере​монию разрешается совершить одному епископу”. (Л.37 ч.2 стр. 171 - 172)

Ссылка на Никейский канон неуместна, так как в его тексте отсутствует разрешение хиротонисать епископа одному епи​ско​пу.

Совершенно неприемлема для православия практика рукопо​ложения священника или диакона священником без участия епи​скопа:

“Фома Аквинский утверждает, что даже папа не может дать простому пресвитеру право посвящать диаконов и пресвитеров. Факт все же таков, что во многих случаях папы давали пра​во посвятить пресвитеров, давали его некоторым аббатам, кото​рые не были епископами. Принимая мнение св. Фомы, следо​ва​ло бы сказать, что соответствующие папы были жертвами невер​ных теорий своего времени (напр. Бонифаций IX, Мартин V, Ин​но​кентий VIII). Непогрешимость пап этим не была бы затро​нута, ибо во всех случаях, когда они давали упомянутые приви​ле​гии, не было дела с каким - нибудь мнением о непогре​шимо​сти. Все же, кажется, будет правильнее признать, что при появ​ле​нии чрезвычайного положения, даже простой пресвитер, упол​но​моченный папой, может посвятить диаконов и священников”. (Л.37 ч.2 стр. 172)

С точки зрения православия такая практика совершенно не​до​пустима, так как в Священном Писании нет ссылок на то, что​​бы пресвитеров рукополагали бы пресвитеры.

О случаях, когда в священный сан рукополагали детей, напо​минает следующее:

“Даже крещеному младенцу поданное таинство священства было бы годным, но этого не разрешено делать”. (Л.37 ч.2 стр. 173)

В православии рукоположение детей просто немыслимо, а ка​но​ны устанавливают минимальный возраст для ставленников.

Обязательный целибат для католического духовенства

Целибат - это безбрачие священства. 

С древнейших времен требование безбрачия для священников не выдвигалось, Апостолы допускали женатых епископов и диа​ко​нов, которые могут быть женаты, но только одним браком “Но епископ должен быть непорочен, одной жены муж, ... Диакон должен быть муж одной жены” (1Тим. III гл. 2; 12).

Требование обязательного безбрачия проявилось уже на Пер​вом Вселенском Соборе. Против этого выступил святой Пафнутий епископ Фиваидский. Будучи строгим девственником, он убе​дил отцов Собора не принимать решения, могущего иметь па​губные последствия для нравственности духовенства. Так право​славие спаслось от этой пагубной практики.

На Западе первые решения об обязательном безбрачии духо​венства были приняты в Испании на Эльвирском соборе (303 или 309 г.).

В дальнейшем принимался ряд постановлений, которые не име​ли результата.

В 1018 году было принято положение, согласно которому де​ти духовенства, рожденные свободными женщинами, стано​ви​лись церковными рабами без права отпуска на свободу.

И в последующие века продолжалась борьба против цели​ба​та.

Основной целью целибата было создание духовенства, полно​стью подчиненного власти пап и отдающего все свое время на служение Церкви.

Но целибат привел к падению нравов среди духовенства и ши​​рокому распространению наложничества под видом “эконо​мок” и “хозяек”.

Конечно, не все католические священники нарушают обет без​​брачия, но, к сожалению, нарушения носят массовый харак​тер. (Подробнее см. Л.61 т.1 стр. 176 - 181)

Несколько лет назад в Ватикане состоялась демонстрация “хо​зяек”, требовавших легализации их положения. Вопрос ре​шен не был. 

Целибат является очень сложным явлением. И в право​слав​ной Церкви не все священники, добровольно давшие обет без​бра​чия, сохраняют его.

Нужно с сочувствием относиться к положению молодых ка​то​ликов, желающих избрать служение Церкви.

Католики допускают женатое духовенство у уни​атов.

Католические кардиналы

“Кардиналами называются высшие духовные лица Римско - Ка​​толической церкви, принадлежащие ко всем трем степеням свя​​щен​ства и занимающие иерархически место непосредственно за папой, выше всех архиепископов и епископов”. (Л.61 т.1 стр. 686)

Исторически в Римской Церкви это название утвердилось с V по XI век за духовными лицами - диаконами и священниками, тесно связанными со своими приходами. Кардиналы (священ​ники и диаконы) Рима принимали участие в совете папы и в его из​брании, но в то время они были ниже епископов.

В 1059 году папа Николай II на Латеранском Соборе издал дек​рет, по которому коллегия кардиналов получила право изби​рать папу. Это положение сохраняется и сейчас, к тому же папа может быть избран только из числа кардиналов.

При Иннокентии IV кардиналы получили место выше всех епископов.

В 1586 году декретом папы Сикста V число кардиналов было установлено 70 в честь 70 апостолов, из них 6 в епископском са​​не, 50 в священническом и 14 в диаконском.

С 1962 года все кардиналы имеют епископский сан.

Кардиналов назначает папа. Они имеют красную мантию и красную шапочку.

Кардиналы помогают папе в управлении Церковью и зани​ма​ют важнейшие должности в церковном управлении.

Положение кардиналов священников и диаконов, когда они были выше епископов, нарушало иерархический строй Церкви.

По материалам Л.18 стр. 105 - 106; Л.61 т.1 стр. 686.

Таинство Евхаристии

Основные моменты учения о Евхаристии у православия и ка​толицизма совпадают, поэтому на них не будем останавливаться, но есть различия, как в обрядовой, так и в вероучительной ча​сти, которые будут рассмотрены ниже.

Применение католиками опресноков

Евхаристия у католиков совершается на опресноках. Малень​кие плоские хлебцы называются облатками. Они в большом ко​личестве (для каждого причастника по одной) заготавливаются для преложения.

Православные совершают евхаристию на квасном хлебе, так как Тайная Вечеря происходила 13 нисана, а не 14, когда евреи совершали Пасху, поэтому в употреблении еще был квасной хлеб. Настал день опресноков (Лк. XXII гл. 7). Слово “оп​ре​с​но​ки” в греческом тексте передается словом “” (Лк. XXII гл. 7), а хлеб, преломленный Христом (Лк. XXII гл. 19) в гре​че​ском тексте назван “”, то есть квасной хлеб (испе​чен​ный с использованием закваски или дрожжей). Использование названия “день опресноков” для аргументации в пользу того, что Христос использовал бесквасный хлеб несостоятельно, так как расходится с контекстом греческого языка, на котором на​пи​сано Евангелие. Христос преломил “”!

Ссылка в подтверждение употребления опресноков для евха​ри​стии на 1 Кор. V гл. 8 необоснованна, так как из контекста сле​дует, что речь идет не о хлебе, употребляемом для евха​ри​стии, а о состоянии души человека:

“Итак, очистите старую закваску, чтобы быть вам новым те​стом, так как вы бесквасны, ибо Пасха наша, Христос, заклан за нас. Посему станем праздновать не со старою закваскою, не с закваскою порока и лукавства, но с опресноками чистоты и истины”. (1 Кор. V гл. 7 - 8)

В момент разделения Церквей легаты Льва IX приравняли ис​​пользование квасного хлеба к манихейству, в ответе пат​риар​ха Михаила Керулария этот вопрос вообще не поднимался, как не принципиальный, об этом же писал и Антиохийский пат​ри​арх Петр. (см. Л.18 стр. 57, 58, 113)

В настоящее время взгляд католицизма на использование квасного хлеба изменился:

“Факт, что хлеб квасной (Восточная Церковь) или пресный (Западная Церковь), не изменяет действенности таинства”. (Л.37 ч.2 стр. 139)

Квасной хлеб разрешено использовать униатам.

Отличие в совершении чинопоследования преложения Даров

Существенным расхождением является отсутствие у католи​ков призывания Св. Духа (эпиклезы). Совершительными сло​ва​ми считаются слова Спасителя “Приимите, ядите “... и “Пийте от нея вси “...:

“Чтобы совершилось Таинство Евхаристии, священник дол​жен сказать слова, некогда сказанные Христом, слова, которые совершили сущностное превращение во время последней вечери - “сие есть Тело Мое”, “сия есть Кровь Моя” и т.д.” ... (Л.37 ч.2 стр. 139)

Наше рассмотрение отличий литургического обряда обычно ог​раничивается только вопросом отсутствия эпиклезы, но есть и еще одно весьма существенное отличие, непосредственно вли​яю​щее на учение католиков о евхаристии.

Православное возношение производится до преложения Да​ров. Священник приносит в жертву возношения простые хлеб и вино. 

Католический священник в подтверждение уже совершив​ше​го​ся освящения возносит уже освященную Остию. Это воз​ношение совершается после слов Спасителя о Хлебе (см. Л.22 стр. 234). По аналогии это действие можно отождествить с воз​ношением Агнца при произнесении слов “Святая святым”.

В последовании внешняя разница для молящегося неболь​шая, но литургически рас​хождение огромно: - у православных жерт​ва возношения, а у католиков подтверждение со​вершив​ше​го​ся преложения. Это не могло не отразиться на учении о ли​тур​гической жерт​ве - выпал момент жертвы возношения, при​но​симой священником, но учение о жерт​ве на литургии осталось и отразилось на искажении в учении о литургии, как о жертве.

Эпиклеза существовала в древних поместных обрядах Запада и это не вызывает у историков никаких сомнений. Эпиклеза бы​ла выведена из чина Западной мессы в V - VI веке. Подробнее см. Л.22 стр. 239 - 272.

Изменения в епиклезе и ее устранение свидетельствуют о глу​бочайших изменениях в строе католической догматики. (Л.22 стр. 272)

Полагаясь на то, что католически содержат пра​виль​ное учение о преложении, полагаясь на милосердие Бо​жие, православие допускает некоторую возможность преложения Даров в ка​толи​че​с​кой Мессе. Поэтому совершенно недопустимо небла​го​говейное от​ношение к освященным остиям (облаткам).

Особенности причащения у католиков

В католиков причащение совершается только под видом Тела - священник вкладывает причастнику в рот облатку.

“Двухвидовая Коммуния или Причащение не является необ​хо​димой для спасения верующего; этого не просит ни Закон Бо​жий, ни порядок спасения (“De fide”). Весь, во всей полноте Хри​стос есть в каждом виде, т.е. в хлебе и вине. И поэтому Три​дентский Собор не согласился с гуситами и реформаторами, ко​торые просили причащения под обоими видами. Мы дейст​ву​ем правильно, используя только один вид (Denz. 934). Христос действительно просил, чтобы мы ели и Его Тело и пили Его Кровь (Ин. VI. Гл. 52 и далее), но не дал никаких обязы​ва​ю​щих указаний на то, как это делается. Первые христиане один вид использовали только в исключительных случаях, напр., ког​да кто заболевал и причащался дома. Но средние века отка​за​лись от чаши по практическим обстоятельствам”. (Л.37 ч.2 стр. 141)

Необходимость причащения под обоими видами непосред​ст​венно вытекает из слов Христа:

"... если не будете есть Плоти Сына Человеческого и пить Крови Его, то не будете иметь в себе жизни. Ядущий Мою Плоть и Пиющий Мою Кровь имеет жизнь вечную, и Я вос​кре​шу его в последний день. Ибо Плоть Моя истинно есть пища, и Кровь Моя истинно есть питие. Ядущий Мою Плоть и пиющий Мою Кровь пребывает во Мне, и Я в нем”.

Поэтому в православной практике считается необходимым при​чащение под обоими видами: ведь слова Христа говорят об обоих видах. В Православной Церкви под одним видом (только Кровью) причащают только младенцев, не могущих принять твер​дую пищу.

Очень интересно явно схоластическое учение о видах прича​ще​ния:

“Тридентский Собор различил три вида получения Евхари​стии: чисто таинственный, чисто духовный и таинственно - ду​хов​ный (Denz. 881). Чисто таинственным была бы такая Ком​му​ния, когда кто получил бы, находясь в смертном грехе (недо​стой​ное причащение). Чисто духовную Коммунию “получает” тот, кто фактически к причащению не приступает, но внутренне действительно хочет это сделать. Третий вид получения есть на​стоящее, достойное получение: человек получает Причащение фи​​зи​чески и духовно, будучи в состоянии Божией благодати. Мож​но еще присоединить четвертый вид - чисто материальную Коммунию, когда ее получает некрещеное лицо или некое животное”. (Л.37 ч.2 стр. 142)

Если причащение некрещеного или животного абсурд схола​стики (с православной точки зрения это тяжкий грех священ​ника), то “духовная коммуния” - совершенно недопустимое уче​ние. Оно не имеет ни малейшего основания в Писании, такое при​чащение невозможно, а, принимая во внимание, что для по​лу​чения “духовной коммунии” необходима углубленная молитва в течение хотя бы получаса, подобную практику следует отнести к медитации.

Невозможность духовного причащения видна из жития св. преподобной Марии Египетской, которая достигла высочайшей степени святости, но перед смертью приняла причастие от старца Зосимы. (Л.58 т.8 стр. 19)

Возможность причащаться без исповеди, если у человека толь​ко малые (повседневные грехи) и евхаристический пост в течение только одного часа так же отличают католическую обря​довую практику от православной:

“Перед причащением в течение часа необходимо соблюдать Ев​ха​ристический пост, т.е. не вкушать в течение этого часа пе​ред причащением никакой пищи. ...

Церковь повелевает причащаться, по крайней мере, раз в год, а именно в Пасхальное время. Но Церковь приглашает верных причащаться возможно чаще, даже ежедневно. ... Чтобы прича​щаться ежедневно, необходимо быть свободным от тяжкого гре​ха “... (Л.35 стр. 264)

“Повседневные грехи, как поясняет Тридентский Собор (Denz. 899), может искоренить раскаяние, молитва, добрые де​ла, причащение, поэтому нет необходимости их исповедовать, но Бог дает Свою благодать тому, кто на исповеди упоминает и эти грехи”. (Л.37 ч.2 стр. 160)

“Если есть возможность, тем, кто впал в тяжкий грех, имеют обязанность сначала, так требовал Собор, этот грех исповедо​вать. Только тогда, когда невозможно исповедовать грехи, для до​стойного причащения достаточно истинного, полного внут​рен​него раскаяния в грехе (Denz. 880)”. (Л.37 ч.2 стр. 142)

Православие считает невозможным причащение без исповеди даже в том случае, если у человека есть только мелкие повсе​днев​ные грехи, так как недостойное причащение - тягчайший грех и пастырь не имеет права подвергать пасомых такой опас​ности.

Вопрос о причащение при невозможности исповедовать тяж​кий грех несет в себе печать медитации и, конечно же, связано с причащение во осуждение. Такая ситуация в православии не может возникнуть, так как причащать может только священник. Но у католиков “В исключительных случаях может раздавать Святое Причастие диакон” (Л.35 стр. 263).

Мнение о желательном ежедневном причащении проникло и в православие, необходимо понимать, откуда оно пришло и про​диктовано оно не особым благочестием, а механистическим взгля​дом на спасение, когда причащение приравнивается к доб​рому делу и за него можно получить приращение благодати и степени блаженства. Православная традиция предлагает ежеме​сячное причащение для лиц, особо подвизающихся в благочестии (Л.9 стр. 63). Более частое причащение в православии практи​ку​ется в исключительных случаях, когда человеку особенно не​об​ходима помощь Божия.

“Детей в латинском обряд допускают к причастию при про​буждении в них способности сознательно и достойно принять Христа”. (Л.35 стр. 264)

Такая практика очень опасна с точки зрения спасения, ведь существует детская смертность, а ребенок, не получивший причащения не сможет войти в Царство Небесное. К тому же Христос сказал, чтобы не мешали детям приходить к Нему.

Католическое учение о Евхаристии, как о жертве

Католическое учение о Евхаристии, как о жертве, отличается хаотичностью и непроработанностью.

Многие моменты плохо сформулированы, не согласуются меж​ду собой, есть много полностью совпадающего с право​слав​ным учением, но вместе с тем присутствуют взгляды, совершенно неприемлемые для православия.

Причиной является крайне слабый схоластически - правовой метод разработки богословия, слабая связь вероучения с Писа​ние, слабость спекулятивного мышления, неумение провести гра​ницу познания разумом. 

На вероучении о евхаристической жертве отразилось учение о роли священника в совершении евхаристии (см. выше), ис​ка​жение в литургической практике (отсутствие эпиклезы и прине​сения хлеба и вина в жертву возношения см. выше).

Католики о вневременности евхаристии

“Обращает на себя внимание, что в обоих случаях исполь​зу​ет​ся настоящее время: тело дается (не будет дано), кровь изли​вается. Жертвоприношение, следовательно, произошло там же на месте, где Христос говорил, а не только позже на кресте. Лу​ки XXII гл. 20 позволяет даже думать об излиянии крови из ча​ши, как это делается на Св. Мессе в наши дни. “Сие творите в Мое воспоминание”, т.е. делайте это повторяя, часто, всегда. То есть евхаристической жертве, Св. Мессе следует быть непре​хо​дящим установлением Нового Завета”. (Л.37 ч.2 стр. 144)

“Евхаристия, как таинство, есть непреходящий объект, в то время как Евхаристия, как жертва, обозначает кратковременное действие”. (Л.37 ч.2 стр. 143)

“... Христос говорит о Своем Теле и о Своей Крови - об од​ном и о другом, как о чем - то раздельном, что происходит при принесении жертвы и действительно произошло, когда Хри​стос умер на Кресте. Далее, в словах, которые Христос сказал, уста​навливая Евхаристию, есть указание на жертву; Он назвал Свое Тело приносимым в жертву Телом, а Кровь изливаемой Кровью: “сие есть тело Мое, которое за вас предается; сия есть Моя кровь, которая за вас изливается”. (Л.37 ч.2 стр. 144)

Сравнение

Очень важно, что у католиков отсутствует ясно сформули​ро​ванное учение о вневременности евхаристии.

По этой причине даже сформулировано учение о том, что жертвоприношение совершено на Тайной Вечери, при этом сме​шиваются понятия вневременности Крестной Жертвы и посто​ян​ства совершения литургии, не проводится различия между Гол​гофской Жертвой и евхаристической.

Причина смешения понятий кроется в непонимании сути ли​тургической и Крестной Жертвы.

Таинство Боговоплощения, вся жизнь Христа, Его вольная смерть за грех мира, Воскресение, Вознесение, происшедшие во вре​мени, входят в превечный, вневременный план спасения. К Бо​гу неприменимо понятие времени и все эти события, проис​шед​шие во времени, входящие в превечный план спасения, непо​зна​ваемы че​ловеческим разумом. И доказательством этому служит Тай​ная Вечеря, когда Христос причастил Учеников Своим ломимым Те​лом и изливаемой Кровью.

Католическое учение о сути евхаристической жертвы

Католические высказывания не имеют ясных точных опреде​ле​ний, носят форму отвлеченного философствования.

“В жертве Св. Мессы оживляется Христова Крестная Жерт​ва, торжественно вспоминается, и ее сила используется для спа​се​​​ния людей (“De fide”). Св. Месса не самостоятельная жертва. Она по существу связана с Христовой Жертвой на Кресте. Хри​стос оставил Церкви один видимый способ жертвоприношения, в ко​тором, так учит Тридентский Собор (Denz. 938), в бескров​ном виде “становится теперь происходящей Христова кровавая Жерт​ва на Кресте, сохраняя до конца мира воспоминание о ней и давая ее спасительную силу для прощения наших повседнев​ных грехов. ... Но Св. Месса не только напоминание о некогда со​​вершившемся пролитии крови: что некогда произошло, то ста​новится происходящим сейчас в ином, бескровном виде, все же настоящая истинная жертва на Кресте ... Жертвенные Дары есть Тело и Кровь Христа, да, весь Богочеловек Христос. Знаки Та​ин​ства - хлеб и вино делают присутствие Жертвенных Даров чув​ственно восприемлемым, но не часть тех. Священник, пода​тель Жертвы, есть Христос - Тот Главный невидимый Свя​щен​ник, Который выбрал Своим представителем и слугой видимого священника - человека. Св. Фома Аквинский подчеркивает: в каждой Мессе действует Христос, Христос преображенного те​ла, но Его действие есть один непрерывный жертвенный акт, не последовательность многих актов. ... Жертвы отличаются одна от другой не только количественно, но и в отношении совер​шения: у Креста действительно была пролита (отделена от тела) Кровь Христа, тогда как в Св. Мессе Кровь отделяется от Тела мистически ...

Что на самом деле в Св. Мессе то, что называется жертвой? Когда священник подает хлеб и вино (offeratorium), он еще не приносит жертву в строгом значении слова, ибо истинные жерт​венные дары есть только Тело и Кровь Христа, не хлеб и вино. Так же и причащение священника не жертвоприношение; ника​кой жертвенный хлеб не был съеден, когда Христос умирал на Кресте, но Его смерть была истинной Жертвой. Кроме того, жерт​венные дары можно есть только после того, как жертва уже принесена. Тогда тот, кто идет к причащению, не есть Хри​стос, но Его представитель и он делает нечто, что несет благо ему самому, не Богу. Кто ест жертвенный дар, тот поистине за​вер​шает (делает интегральной) в Св. Мессе, как в жертве ду​хов​​ного питания, заключенную идею, и этот акт очень жела​те​лен, но существенным он не является. ... Священник прелом​ля​ет облатку, и кусочек погружает в чашу. Оба акта касаются не​посредственно знаков хлеба и вина, не жертвенного дара.... 

Существенным жертвенным действием является только пре​су​ществление хлеба и вина. Произнося слова пресуществления и “используя его голос, как меч, священник в безкровном виде разделяет Тело и Кровь Господа” (св. Григорий Назианзин, 171 письмо). Что священник делает, он делает от имени Христа и делает с самим жертвенным даром, напоминая то, что произо​шло при смерти Христа на Кресте.

... При пролитии крови на Кресте, Христос внешне выражал Свою внутреннюю готовность - желание принести Себя в жертву для блага человечества. Так и в Св. Мессе: что​бы она была истин​​ной жертвой, к внутреннему желанию Христа принести Се​​​бя в жертву должно присоединиться внешнему выражению - ми​стическому отделению Тела и Кро​ви, которое происходит в мо​мент пресуществления. Теперешний Христос есть преоб​ражен​ный Христос славы, неподвластный никаким страданиям, ни Он каким - либо об​разом физически разделяется; один, целый Хри​стос живет во славе Отчей (“седит одесную Отца”). Когда священник, наклонившись к алтарю, шепчет слова пресуществления над об​латкой, под действием только силы слова сначала стано​вит​ся присутствующим преоб​ра​женное Тело Христа (и это не есть нечто “сначала” в отношении времени, но в отношении к этим словам пресуществления), потом весь Христос. Слова, про​изнесенные шепотом над вином, сначала думаны для при​сут​ст​вия преображенной Крови Христа, но фактически становится при​сутствующим весь Христос. Кровь не проливается, Христос ни​как не страдает, но последовательность раздельного появле​ния есть объективно, таинственно выраженное напоминание о Его смерти на Кресте. Когда Христос, становится при​сутст​ву​ю​щим таким образом и с тем же самым желанием принести Себя в жертву, какое у Него было, вися на Кресте, безкровно, но истинно возобновляется Его жертва на Кресте - жертва Св. Мессы. Принимая во внимание то, что Христос в Св. Мессе не умерщвляется, не страдает, не изменяется как - либо физически, реформаторы отрицали, что Св. Месса есть истинная жертва; она только напоминает то, что некогда произошло у Креста. Ка​то​ли​ческие богословы, противясь этому утверждению, разра​бо​та​ли два вида теорий о более глубокой сути Св. Мессы. Теории первого вида делают акцент на объективном изменении жерт​вен​ных даров в Св. Мессе, второго - на непреходящем желании Хри​​ста приносить Себя в жертву за человечество, как однажды на Кресте. Несомненно, ближе всего к истине те теории, кото​рые успешно объединяют как мистическую (таинственную) смерть Христа, так и Его желание умереть ради нашего спасе​ния”. (Л.37 ч.2 стр. 146 - 148)

“В святой Мессе же Сам Христос молится о нас Отцу, при​но​ся Ему Себя в жертву”. (Л. 35 стр. 256)

“Устанавливая Таинство Евхаристии, Иисус Христос совер​шил истинное жертвоприношение, отдал Самого Себя в жертву за людей. С первых веков христианства Литургия рассматри​ва​ется, как действительное Христово жертвоприношение, а не как обыкновенное моление священнослужителей и верующих. ... 

Святая литургия есть жертвоприношение, изображающее и во​​зобновляющее Крестное Жертвоприношение. Эти жертвопри​ношения сходны между собою в двух отношениях:

1) в обоих случаях приносится Богу одна и та же жертва - Иисус Христос.

2) в обоих случаях Сам Иисус Христос приносит Себя в жерт​ву Отцу Небесному. ...

На кресте Христос страдал и понес действительную смерть, тогда как в Литургии жертвоприношение есть мистическое” (Л.35 стр. 257 - 258).

Сравнение

В католическом вероучении отсутствует ясно выраженное уче​ние о преложении хлеба и вина в Тело и Кровь Христа, как о су​ти евхаристического жертвоприношения.

В православной литургии выделяются следующие моменты:

· воспоминание всей земной жизни Спасителя, в том числе страданий, Воскресения, вознесения;

· принесение хлеба и вина в жертву возношения;

· преложение хлеба и вина в Тело и Кровь Христа.

По православному учению, выражаясь нашим современным язы​ком, суть повторения Голгофской жертвы в евхаристии за​клю​чается в том, что хлеб и вино прелагаются в принесенное на Голгофе в Жертву Тело и Кровь Спасителя.

Совершается Таинство, чтобы раз соделанное спасение, Жерт​​​ва, явились здесь и сейчас.

На литургии не повторяется в буквальном смысле Голгоф​ская жертва. Литургическая жертва совершается не через закла​ние во время литургии, а через преложение хлеба в закланного Агнца.

Христос повторяет Тайную Вечерю, а не Голгофскую Жертву
Подробнее см. выше в разделе о православной литургии.

К пониманию этого, к сожалению, католическое богословие не пришло ...

Неумение сформулировать учение о евхаристической жертве вместе с отсутствием ясного представления о том, что повторяет Христос, какие моменты в литургии являются воспоминанием, при​несением хлеба и вина в жертву возношения (св. в разделе о православной литургии), придание воспоминательным моментам характера повторения Евангельских событий, учение о том, что священник действует как викарий Христа (см. выше о роли ка​толического священника в совершении таинств), привело к иска​жению католиками учения о Евхаристической Бескровной Жертве, которая понимается с акцентом на повторение Голгофских событий, а не в аспекте преложения и повторения Тайной Вечери, что осо​бен​но ярко иллюстрируется крат​ки​ми выдержками из вышепри​ве​ден​ных текстов:

“Христос оставил Церкви один видимый способ жер​​​т​​воприношения, в котором, так учит Тридентский Собор (Denz. 938), в бескровном виде “становится теперь происходящей Христова кровавая Жертва на Кресте (выделение мое Н.Т.), ... 

Но Св. Месса не только напоминание о некогда со​вер​шив​шем​ся пролитии крови: что некогда произошло, то становится происходящим (выделение мое Н.Т.) сейчас в ином, бескровном виде, все же насто​я​щая истинная жертва на Кресте ...” (Л.37 ч.2 стр. 146 - 148)
“В святой Мессе же Сам Христос молится о нас Отцу, принося Ему Себя в жертву”. (Л. 35 стр. 256)

“Устанавливая Таинство Евхаристии, Иисус Хри​стос совершил истинное жертвоприношение, отдал Са​мо​го Себя в жертву за людей. С первых веков хри​сти​анства Литургия рассматривается как действительное Хри​стово жертвоприношение, а не как обыкновенное мо​ление священнослужителей и верующих. ... 

Святая литургия есть жертвоприношение, изобра​жа​ю​щее и возобновляющее Крестное Жертвоприношение. Эти жертвоприношения сходны между собою в двух от​ношениях:

1) в обоих случаях приносится Богу одна и та же жертва - Иисус Христос.

2) в обоих случаях Сам Иисус Христос приносит Себя в жертву Отцу Небесному. ...

На кресте Христос страдал и понес действительную смерть, тогда как в Литургии жертвоприношение есть мистическое” (Л.35 стр. 257 - 258).

Необходимо обратить внимание, что воспоминательным мо​мен​там литургии придан совершенно иной смысл - повторения со​бытий, а повторение Тайной Вечери Христом не выделяется.

Реформация не смогла понять сути евхаристической жертвы по причине отсутствия у католиков правильного учения о ев​ха​ристии, вневременности Голгофской Жертвы, повторении Тай​ной Вечери, а те, в свою очередь, по той же причине не смогли дать правильного ответа.

Суть расхождений православного и католического учения о евхаристической жертве в том, что право​славие учит о том, что литургическая Жертва со​вершается Христом через преложение Даров и Хри​стос повторяет Тайную вечерю, а у католиков свя​щен​ник в безкровном виде повторяет Голгофскую Жерт​ву.
Ошибки, допущенные в формировании вероучения, связаны со слабостью метода формирования вероучения и с тем, что не учтены слова Ап. Павла о неповторимости Голгофской Жертвы:

· “И как человекам положено однажды умереть, а потом суд, так и Христос, однажды принеся Себя в жертву, чтобы подъять грехи многих, во второй раз явится не для очищения греха, а для ожидающих Его во спасение”. (Евр. IX гл. 24 - 28)

Немаловажную роль сыграло и отсутствие эпиклезы в като​лической мессе.

Терминология, связанная с Евхаристией, не отражает сути Та​​ин​​ст​​ва - мы не понимаем и никогда не сможем понять, как про​​ис​ходит преложение Даров - это великая тайна, непости​жи​мая че​ловеком. Поэтому православие не делает попыток постичь то, как Хлеб и Вино становятся Телом и Кровью Христа. В ка​то​ли​цизме же подобные попытки имели место, возник исполь​зу​емый и у нас термин “пресуществление”, в который вклады​вал​ся смысл изменения природы Даров вплоть до того, что рас​смат​ривался вопрос о возможном изменении химического со​ста​ва. По​добная постановка вопроса неприемлема для право​сла​вия и яви​лась плодом схоластического метода.

Некоторые вышеприведенные формулировки получили раз​витие в протестантизме, явились зачатками протестанского уче​ния:

“При пролитии крови на Кресте, Христос внешне вы​​ражал Свою внутреннюю готовность - желание при​нести Себя в жертву для блага человечества”.

“Кто ест жертвенный дар, тот поистине завершает (де​лает интегральной) в Св. Мессе, как в жертве ду​хов​ного питания, заключенную идею, и этот акт очень желателен, но существенным он не является”.

Выводы о появлении Христа во всей полноте с Телом и Кро​вью после преложения как в Хлебе, так и в Вине долж​ны соз​дать основание для причащения под одним видом, но про​тиво​ре​чат словам Христа, сказанным Им на Тайной Вечери. Тогда не говорилось, что Хлеб есть Тело и Кровь, а Вино Кровь и Тело. Это учение не имеет никакого основания в Священном Писании.

Католическое учение о Таинстве Покаяния

Формулировка и состав таинства:
“Исповедь есть таинство, в котором грешник, признавая допу​щенные после креще​ния грехи, истинно исповедуя и удосто​ве​рив свое желание принести удовлетворение и исправиться в бу​дущем, получает от священника прощение. ... С другой сто​ро​ны, Христос так сказал, что падший в смертный грех не может быть спасен без таинства Исповеди; ему необходимо, по меньшей мере, желать его принять”. (Л.37 ч.2 стр. 151)

“После Тридентского Собора в качестве физического состава таинства признаны акции грешника (раскаяние, исповедание гре​ха, удовлетворение) и разрешительные слова священника как форма этого таинства”. (Л.37 ч.2 стр. 156 - 157)

“Раскаяние в грехе есть добродетель, которая побуждает во​лю внутренне отвратиться от греха и дать удовлетворение за него Богу”. (Л.37 ч.2 стр. 151)

Сравнение

От православной эту формулировку и состав отличает необ​ходимость принесения удовлетворения, имеющая в своей основе правовое учение о роли грехов и добрых дел. Удовлетворение должно освободить от страданий в чистилище.

Формулировка разрешительной молитвы выражает разницу в догматическом учении о роли священника в совершении таинств. В православии священник только свидетель искренности рас​ка​яния - грехи прощает Бог. В католицизме - викарий Христа, че​рез которого действует благодать, который прощает сам.

Католическая разрешительная формула: - “Я тебя освобож​даю от твоих грехов во Имя Отца и Сына, и Святого Духа” (Л.37 ч.2 стр. 161) резко отличается от православной (см. выше в разделе о православном учении о прощении грехов).

Здесь ясно выражено католическое учение о роли священ​ника в совершении таинств, как викария Христа и о действии благодати через священника.

Католическое учение о характере исповеди

“Церковь должна прощать грехи путем судебного решения (“De fide”). “Христос поставил священников заведующими и судь​ями, уполномочив их решать, кому прощать грехи и кому их задержать на основании данной Им власти ключей” (Три​дентский Собор, Denz. 919, 899). Не декларируя, что грехи про​​щены, как сказали протестанты, но решая и оценивая пре​ступ​ления людей. Судебное решение формируется из трех ча​стей: соответствующей власти, расследования ситуации и реше​ния. Его решение должно принимать во внимание Законы Бо​жии и совесть грешника; священнику, следовательно, следует хо​рошо знать, как содеянное, так и душу содеявшего - объектив​ную и субъективную сторону греха. Когда грехи были испо​веда​ны и удовлетворение за них наложено, древняя Церковь обычно исключала этих исповедавших грехи из общины верующих, что​бы тогда, - после исполнения удовлетворения их снова торже​ст​венно принять в Церковь”. (Л.37 ч.2 стр. 156)

Сравнение

Это учение носит чисто правовой характер, не принимая во внимание то, что отношения Бога и людей носят нравственный характер, что Бог прощает потому, что решил простить.

В православии нет и речи о судебном характере исповеди.

Католическое учение о видах раскаяния

“Если грешник раскаивается в грехах из чистой любви к Богу, это полное раскаяние. Если, напротив, к раскаянию его побуждают другие соображения, напр., страх ада или желание попасть на небо, раскаяние неполное”. (Л.37 ч.2 стр. 157)

“Неполного раскаяния достаточно, чтобы грехи были бы про​щены тому человеку, который их исповедует (обычное мне​ние)”. (Л.37 ч.2 стр. 158)

Вопрос о необходимости хотя бы зачатки любви к Богу дол​ж​ны быть и при неполном сокрушении для получения прощения грехов горячо обсуждался в XVII веке. Папа запретил спо​ря​щим осуждать противников, было признано, что отрицание не​об​ходимости какой - либо любви к Богу есть более распро​стра​ненное мнение. Подробнее Л.18 стр. 103 - 104.

Сравнение

Мнение о возможности прощения грехов без любви к Богу совершенно неприемлемо для православия:

· “Кто не любит Господа Иисуса Христа, анафема, маран - афа”. (1 Кор. XVI гл. 22)

Без любви к Богу не может быть духовной жизни. Нелюбовь к Богу - тягчайший грех.

Католическое учение о получении прощения греха без исповеди

“Падший в смертный грех может получить освящающую Бо​жию благодать уже до принятия таинства Исповеди, если толь​ко у него есть полное раскаяние в своих грехах (мнение близкое к вере). Неверно, что благодать приходит только тогда, когда угрожает серьезная опасность или, когда человеку предстоит му​че​ническая смерть. Так думал Бай, но его мысли были отверг​ну​ты (Denz. 898, 1071). Все же, чтобы это внетаинственное при​ми​рение с Богом стало фактом, в полное раскаяние в грехе дол​ж​на быть включена го​тов​ность принять таинство Исповеди (“De fide”, Denz. 898). Полное сокрушение о грехе было един​ст​вен​ным, что прощало грехи взрослым ветхозаветным людям. И в Но​вом Завете читаем слова о прощении греха во имя боль​шой любви: “Прощаются грехи ее многие за то, что она воз​лю​би​ла много” (Лк. VII гл. 47; Ин. XIV гл. 21)”. (Л.37 ч.2 стр. 158)

“Когда фактическая исповедь невозможна, ее может заме​стить готовность принять это таинство (votum saсramenti)”. (Л.37 ч.2 стр. 162)

“Нет необходимости исповедовать так же и повседневные гре​​хи, но разрешено это делать, за это приходит своя благодать (“De fide”). Повседневные грехи, как поясняет Тридентский Со​бор (Denz. 899), может искоренить раскаяние, молитва, добрые дела, причащение, поэтому нет необходимости их исповедовать, но Бог дает Свою благодать тому, кто на исповеди упоминает и эти грехи. Папа Пий XII рекомендовал часто приступать к ис​по​веди” (Л.37 ч.2 стр. 160)

“Но следует признать вероятным допущение, что нет обязан​ности приступать к исповеди тем, кто не совершил тяжких гре​хов, ибо нет обязанности исповедовать повседневные грехи”. (Л.37 ч.2 стр. 162)

“В средние века сильно акцентировали смиренное признание греха и вместе с тем меньше внимания уделяли разрешению, дан​​ному священником. Когда священника нельзя было найти, гре​​хи исповедовали мирянам. Следует думать, что в таких об​сто​ятельствах Бог не лишал оправдания людей, которые руко​вод​ствовались истинным раскаянием в грехах. В Православной Церкви с VIII - XIII вв. исповедовали грехи монахам, которые были мирянами; “... (Л.37 ч.2 стр. 162 - 163)

Сравнение

Ссылка на то, что в православии исповедь совершали монахи, не совсем точна. На самом деле это злоупотребление, имевшее место в те времена в Греции и искорененное, как неканоничная практика (см. Л.71 т.1 ч.2 стр. 441 - 442).

В православии существовала и теперь существует в Греции прак​тика, когда не каждый священник имеет право совершать Та​​ин​ство Исповеди, но только получивший на это благо​сло​ве​ние, хотя все священники в силу полученных при рукопо​ло​же​нии благодатных даров могут совершать это таинство.

Практика старчества, когда исповедовали старцы, которые не все были священниками, не всегда являлась Таинством Испо​ве​ди. В случае если старец не был священником, это было ду​хов​ное руководство, состоявшее только из объявления грехов и по​лучения духовного напутствия, разрешения грехов при этом не давалось.

Католическое учение об исповеди мирянам очень важно, так как нашло свое отражение в протестантизме. 

Ссылки на Евангелие неправильны, так как Христос Сам про​​стил грешнице ее грехи и контекст не позволяет истолковать сло​ва, как указание на прощение грехов без разрешения от свя​щенника, Ин. XIV гл. 21 вообще о прощении грехов не говорит.

Следует обратить серьёзное внимание на слова: “Полное со​кру​шение о грехе было единственным, что прощало грехи взрос​лым ветхозаветным людям”. Это мнение не имеет никакого ос​но​вания в Писании и является идейным основанием течений мо​дер​низма, утверждающих о возможности спасения вне христи​ан​ства

Католическое учение об особенностях прощения и епитимиях

“Бог желает, чтобы духовнику были исповеданы все тяжкие грехи, говоря духовнику, каким какой грех был и сколько раз тот совершен, так же упоминая обстоятельства, меняющие при​роду греха (“De fide”). 

“У священника есть право и обязанность наложить на исповедующегося соответ​ст​ву​ющие дела удовлетворения в зависи​мо​сти от тяжести совершенного греха и от способ​ности исповедующегося принести удовлетворение (“De fide” - Тридентский Со​бор, Denz. 905). В настоящее раскаяние включено желание “как - либо возместить за совершенный урон”, и это желание принад​лежит к сущности таинства Исповеди. Удовлетворение есть ис​пол​нение желаемого. Священнику, как заведующему таинством, следует заботиться, чтобы таинство было бы полным. Кроме то​го, исповедь без удовлетворения не была бы никаким спра​вед​ли​вым судебным решением, каковым ей все же следует быть. Сле​до​ва​тельно, у священника есть право наложить удовлетворение. В древности удовле​творения требовали до разрешения и только в исключительных случаях, напр., при угрозе смерти, прощение давалось до завершения дел удовлетворения. Принимая во вни​мание различные трудности практического характера, которые свя​заны с такой практикой, в конце IX века начали давать раз​решение сразу после исповеди и наложения удовлетворения. В начале XI века это стало уже всеобщим обычаем”. (Л.37 ч.2 стр. 160 - 161)

“При устранении вины, устраняется и вечное наказание, но грешник не всегда освобождается от любого наказания - вре​мен​ного наказания, то есть наказания, которое продолжается опре​деленное время”. (Л.37 ч.2 стр. 161)

“Истинное раскаяние в грехе оживляет все потерянные из-за греха заслуги и Божии дары”. (Л.37 ч.2 стр. 161)

Сравнение

Здесь наиболее ярко проявилась на практике разница в ве​ро​у​​​чении. От мирянина требуется подробнейшее изложение гре​ха и сопутствующих обстоятельств, необходимое для принятия су​деб​ного решения. Православие ничего подобного не знает, так как не имеет неверного учения о необходимости удовлетворения за грехи и наказаниях в чистилище. К сожалению, следует при​знать, что подобное “копание в душе” начало проникать и в пра​во​славие. Мы должны понимать, откуда оно исходит, чем вы​звано к жизни, и не допускать неправославной практики.

Епитимии в православии не носят характера удовлетворения за грехи, они являются воспитательными мерами, побуждаю​щи​ми человека осознать свою греховность и восстановить пра​виль​​ный образ духовной жизни, и налагаются достаточно редко, главным образом, в случае совершения тяжкого греха.

Католическое учение о необходимости исповедоваться

“... сформулировала Церковь, наложив на всех верующих обя​занность приступать к исповеди, по меньшей мере, один раз в год (IV Латеранский Собор, 1215 г.). Церковный закон обя​зы​ва​ет всех, кто достиг разумного возраста, то есть прибли​зитель​но с 7 года жизни. Но следует признать вероятным допущение, что нет обязанности приступать к исповеди тем, кто не совер​шил тяжких грехов, ибо нет обязанности исповедовать повсе​днев​ные грехи”. (Л.37 ч.2 стр. 162)

Сравнение

В Русской Православной Церкви миряне не допускаются к при​чащению без исповеди даже при наличии только мелких, повседневных грехов, так как человек может причаститься недо​стойно.

Католическое учение о Таинстве Брака

В учении о таинстве брака у католиков есть два сущест​вен​ных отличия от православия:

· таинство брака совершают сами брачующиеся;

· брак нерасторжим.

Совершители брака.
“Внешним знаком Таинства Брака является договор двух лиц - брак, или, скажем иначе: когда двое христиан вступают в брак, они получают таинство брака (надежное мнение). “Deсretum pro Armenis” подчеркивает: не благословение священника, но выра​женное желание двух лиц вступить в брак, их соглашение быть мужем и женой есть то, что создает Таинство Брака (Denz. 702). Тридентский Собор пояснил, что тайно заключенный брак или брак, в заключении которого Церковь не участвовала, дей​ст​вителен так долго, пока Церковь не признало его недейст​ви​тель​ным (“Tametsi”. Denz. 334, 404). Так же и три папы новей​шего времени (Пий IX, Лев XIII, и Пий XI) ясными словами ска​зали, что, при вступлении в брак христиан, брак как согла​ше​ние двух лиц - договор и брак как таинство есть одно и то же. Поскольку в акте брака обе стороны высказывают готов​ность принадлежать одна другой, это можно рассматривать как ма​терию таинства и поскольку обе стороны эту готовность при​нимают, это можно признать, как форму таинства. Благосло​ве​ние присутствующего священника есть освящение, которое при​со​единяется к таинству брака”. (Л.37 ч.2 стр. 176)

“Так как таинство брака, по сути, есть договор двух лиц, эти лица являются как подателями таинства, так - получателями; его одно дает другому, принимая данное другим обещание. Священник, который, представляя Церковь, совершает соответ​ст​ву​ющие церемонии, официально утверждает и свидетельствует до​говор брачующихся, и освящает его”. (Л.37 ч.2 стр. 177)

Сравнение

Православие учит, что Брак - Таинство, в котором Бог сое​ди​няет брачующихся, поэтому и венчание может совершить только правильно рукоположенный священник. Основанием для право​славного учения являются слова Христа:

· “Оставит человек отца своего и мать и прилепится к жене своей, и будут два одной плотью, так что они уже не двое, но одна плоть. Итак, что Бог сочетал, того человек да не раз​лу​чает”. (Мф. XIX гл. 5 - 6).

Для того чтобы произошло сочетание Богом, необходимо со​вер​шение Таинства. Утверждение, что “таинство брака, по сути, есть договор двух лиц, эти лица являются как подателями таинства, так - получателями; “прямо противоречит словам Христа о том, что Бог соединяет. По католическому учению подателями Таинства являются брачующиеся, а не Бог, и это противоречит Евангелию, так как священник, по католическому вероучению, только освящает союз: - “Благословение присутствующего священника есть освящение, которое присоединяется к таинству брака”. В терминологии ка​толицизма освящение (sakramentālijas) соответствует нашему по​ня​тию освящения (напр., иконок, крестиков).

Несмотря на то, что и в православии учение о Таинства Брака сформировалось сравнительно поздно (после IX века), брак во все времена совершался священником.

Безусловно, суть брака, как соединения людей в семью, есть взаимное желание и обещание вести семейную жизнь, но это только внешняя сторона брака, имеющая место и вне христи​ан​ст​ва, но брачные обязательства и брачный договор нель​зя отож​де​ствлять с Таинством - соединением людей Богом.

Католическая практика совершения брака без священника

“2. Заключить действительный брак в нормальных условиях мож​но только в присутствии настоятеля прихода или другого пол​​​но​мочного священника и двоих свидетелей. В случае опас​но​сти смерти или, когда священник отсутствует, по меньшей мере це​лый месяц, для заключения брака достаточно двоих свиде​те​лей (Кан. 1095; 1098).

При неимении священника желательно, чтобы брачующиеся, кро​​ме регистрации в Загсе, в присутствии не менее чем двоих свидетелей, совершили дома обряд религиозного бракосочета​ния, Это можно сделать следующим образом: на столе, покры​том бе​лой скатертью, поставить хотя бы две свечи, между ними по​ме​стить распятие; можно спеть соответствующую духовную песнь, потом прочитать или спеть гимн к Святому Духу “При​иди, Со​здатель, Дух Святой”; затем вступающие в брак, став на ко​​ле​ни, берут обручальные кольца и надевают их друг другу на бе​​зымянный палец правой руки, произнося при этом, сперва же​них, потом невеста, следующие слова:

“Я, (Петр), беру тебя, (Анну), в супруги, и обещаю тебе любовь, верность и супружеское уважение, и не оставить тебя до смерти. Так да поможет мне в этом Триединый Бог и все Святые”

Невеста произносит такую же присягу, говоря:

“Я, (Анна), беру тебя, (Петра), в супруги, и обещаю тебе любовь, верность и супружеское уважение, и не оставить тебя до смерти. Так да поможет мне в этом Триединый Бог и все Святые” “. (Л.35 стр. 301)

Сравнение

Такой подход к браку есть не богословское решение вопроса, а правовой брачный договор.

Католическое учение о нерасторжимости брака

“Касаясь второй особенности брака - того, что он нера​стор​жим, необходимо уметь отделить внутреннюю нерасторжимость от внешнего расторжения. Брачные узы не разрывает ни впа​де​ние в религиозные заблуждения, ни разногласия среди супру​гов, ни то, что один злонамеренно оставляет другого или нару​шает брак с иным лицом. Таково учение Тридентского Собора (Denz. 975, 977)” (Л.37 ч.2 стр. 175)

“Уже с первых веков отцы Церкви утверждали, что все, что Иисус разрешил в случаях нарушения брака, было воздержание от фактического сожития с виновной стороной, но не второй брак; в неясности были только один другой из них (напр., св. Василий, св. Епифаний, и Амвросий)” (Л.37 ч.2 стр. 175)

Развод у католиков допускается только в следующих слу​ча​ях:

“Но коль достойно обвенчанные не стали “одной плотью” (matrimonium ratum non сonsummatum), древняя учение и прак​ти​ка Церкви разрешают таковых разводить или потому, что од​на сторона вступает в монастырь (по мнению схоластиков, это оз​начает умереть для мирской жизни), или опять-таки на ос​но​вании особой данной Св. Престолом диспенсации - таковая дает​ся на основании серьезных причин”. (Л.37 ч.2 стр. 176)

Сравнение

В качестве основания для утверждения о нерасторжимости брака используется ссылка на:

· “Сказано также, что, если кто разведется с женою своею, пусть даст ей разводную. А Я говорю вам: кто разводится с же​ною своею, кроме вины любодеяния, тот подает ей повод прелю​бодействовать; и кто женится на разведенной, тот прелюбо​дей​ст​вует”. (Мф. V гл. 31 - 32)

Из контекста следует, что Христос запретил развод, указав только на одно исключение - прелюбодеяние. Такой практики придерживается православная Церковь, допуская развод при нарушении супружеской верности. 

Полный запрет разводов противоречит вышеприведенным словам Христа, запрещающим развод кроме случая нарушения супружеской верности.

Особенности совершения католиками Таинства Крещения

Особенностью католического крещения является то, что ос​нов​ной формой крещения является обливание, тогда как в пра​вославии основной формой крещения является погружение, а об​ли​вание и окропление допускается в порядке исключения:

“Ближайшей материей Таинства Крещения является облива​ние тела водой (надежное мнение), и настоящая, природная во​да есть, таким образом, дальнейшая материя этого Таинства”. (Л.37 ч.2 стр. 118)

Католики не отрицают крещения погружением, которое при​менялось до XIII века (см. Л.37 ч.2 стр. 118).

Нужно иметь в виду, что требование погружательного кре​ще​ния со стороны многих сект направлено как раз против основ​ной формы католического крещения обливанием. Нам следует по возможности скорее вернуться к каноничной практике креще​ния погружением. Нельзя отказывать желающим креститься погружательным крещением. Следует всегда подчеркивать, что ос​нов​ной вид крещения в православии через погружение, а обли​ва​ние совершается только по причине отсутствия крещален.

Католическая крещальная формула:

“N. (т.е. Петр, Иоанн) ... я тебя крещаю во Имя Отца и Сы​на, и Святаго Духа”. (Л.37 ч.2 стр. 118)

Формула отражает неправильное учение католицизма о роли священника в совершении таинств (рассмотрено выше).

Вопрос о крещение принятом от лица, нежелавшего крестить, но совершившего все внешние действия православие не рассмат​ривает по причине надуманности ситуации, в то время как като​лицизм признает совершившимся:

“Является действенным крещение такого подателя, который совершает все внешние действия крещения, но в сердце решил не хотеть того, что под крещением желает Церковь”. (Л.37 ч.2 стр. 113)

В православии есть понятие крещения кровью, когда некрещеный человек принимает мученическую смерть за Христа, ис​по​ведуя христианскую веру. В католицизме дополнительно есть учение о крещении волей:

“Все же в исключительных случаях вместо водного крещения может быть крещение волей и кровью (утверждение близкое к вере). Под крещением волей необходимо понимать более или менее ясное требование крещения вместе с полным раскаянием в грехах (Denz. 796). Водное крещение по какой - либо причине невозможно, но у человека есть сколь - нибудь ясное желание креститься; он так же сожалеет, что грешил. Человеку с таким расположением Бог прощает первородный грех; он этим свиде​тель​ствует свою любовь к Богу, и Бог милует в соответствии со словами: “прощаются грехи ее многие за то, что она возлюбила много” (Лк. VII гл. 47). “Кто любит Меня, тот возлюблен будет Отцем Моим; и Я возлюблю его и явлюсь ему Сам” (Ин. XIV гл. 21). “Ныне же будешь со мною в раю” (Лк. XXIII гл. 43). 

Хоть и без обычной печати крещения, крещение волей дает освящающую благодать, которая уничтожает первородный грех, все фактические смертные грехи и устраняет вечные наказания. Напротив, наказание за меньшие грехи, которое продолжается известное время, уменьшается или отменяется в связи с внут​рен​ней привязанностью к Богу субъекта, крещаемого волей. Кре​​щение волей не рассматривается как дверь к другим таин​ствам”. (Л.37 ч.2 стр. 120)

Это учение не имеет никакого основания в Священном Писа​нии, ибо приведенные цитаты не говорят об этом ничего, а слу​чай с разбойником на кресте говорит в пользу только возмож​ности крещения кровью. Оно даже противоречит словам о том, что кто не родится от воды и Духа, не войдет в Царствие Божие (о необходимости крещения водой см. выше в разделе пра​во​слав​ного вероучения).

Православная практика допускает возможность крещения при угрозе смерти мирянином или женщиной, которые должны быть православными. Католицизм допускает крещение еретиком и языч​ником, что в православии недопустимо:

“Но в тягчайших обстоятельствах может крестить не только свя​щенник и диакон, но также и мирянин, даже женщина, да, даже язычник или еретик, если только он соблюдает установ​ленный Церковью порядок крещения и желает делать то, что де​лает Церковь”. (Denz. 696)”. (Л.37 ч.2 стр. 121)

Причины этого кроются в католическом учении о действии та​инств “ex opere operatum”.

Интересно католическое учение о судьбе некрещеных де​тей:

“Богословы новейшего времени и отцы Восточной Церкви признают, что некре​щеные дети после смерти исключаются из ви​дения благодати, но неподвластны никаким мукам. К их мне​нию присоединяется папа Иннокентий III, поясняя, что у тех, кто умирает только с первородным грехом - без актуального гре​ха, нет видения Бога, но они не подвергаются мучениям (Denz. 410). Отсутствие преестественного видения не исключает состо​я​ния природного счастья. Состояние и место, где находятся души умерших без крещения детей, называется лимбом - преддверием ада (“limbus puerorum”). Чтобы было бы принято во внимание особое посмертное состояние некрещеных детей, папа Пий VI со​гласился с использованием этого названия (Denz. 1526)”. (Л.37 ч.1 стр. 124 - 125)

С православной точки зрения человек, не просвещенный Кре​ще​нием, не может попасть в Царство Небесное (кто не родится водою и Духом не может войти в Царство Божие). В Священном Пи​сании нет указаний на наличие какого - либо места кроме ада и рая, души некрещеных младенцев, к сожалению, окажутся в аду, но, надеясь на милосердие и любовь Божию, мы надеемся, что они не испытывают тех страданий, которым подвергаются грешники. Учение о лимбе не имеет оснований ни в Писании, ни в Церковном Предании.

Особенности совершения католиками Таинства Миропомазания

Отличия в совершении Таинства Миропомазания заключают​ся в том, что:

· католики признают совершителем это​го таинства только епи​ско​па, а в особых случаях и священника (постановление принято в 1947 году);

· возраст миропомазуемого не менее 7 лет, в ис​клю​чительных случаях (угроза смерти, с целью полу​чения большей славы на небесах) допускается со​вер​шать миропомазание и в младшем возрасте.

В отличие от православия миром помазуется только лоб.

Миропомазание совершается в возрасте не менее 7 лет после обязательной катехизации и называется конфирмацией; на ла​тыш​ском языке “iestiprināšana”.

Допускается совершение Миропомазания в случае смер​тель​ной опасности с целью получения большей славы на небесах, (см. Л. 37 ч.2 стр. 127) что является выражением правового подхода, но не имеет основания в Писании.

Интересен взгляд католиков на совершение миропомазания священниками Восточной Церкви. Взгляд настолько оригинален, что любые комментарии излишни:

“Священники стали обычными совершителями Миропомаза​ния на востоке Церкви, начиная с IV в. Но и здесь дело с молчаливо данным согласием Св. Престола (Denz. 697)”. (Л. 37 ч.2 стр. 127)

Сравнение

Апостолы миропомазание совершали сами, но по мере уве​ли​чения числа крещаемых еще в апостольские времена стали освя​щать миро и Таинство стали совершать священники.

Совершение Миропомазания епископом относится к обрядо​вым отличиям.

Существенным отличием у католиков является обязательная исповедь и причащение перед миропомазанием, в то время как в православии до миропомазания причащение недопустимо.

Особенности совершения католиками Таинства Елеосвящения

Обрядовые отличия.
У католиков для совершения таинства может использован толь​ко елей ос​вященный епископом. Масло должно быть олив​ко​вым.

Условия совершения соборования у католиков:

“Принимающий таинство должен быть крещен и должен на​хо​диться в смертельной опасности, и он должен быть таким, кто достиг границы пользования разумом, ибо таинство думано как до​полнение, завершение таинства Исповеди. ... Таинство пома​зы​вания больных разрешается повторять и во время той же бо​лез​ни, если после улучшения состояния, больной опять оказы​вается под угрозой смерти”. (Л. 37 ч.2 стр. 167)

Отличия в учении о Таинстве.
“Но, если больной уже не в состоянии исповедовать грехи или по заблуждению думает, что свободен от тяжких грехов, их непрямо (per aссidens) изглаживает таинство помазания. Боль​ной должен только внутренне отвратиться от греха (неполное рас​каяние). При том, чем сильнее раскаяние больного человека и любовь к Богу, тем выше мера отпущенного временного нака​за​ния. ... Таинство помазания иногда улучшает и состояние здо​ровья - ибо несет некоторые блага духу (“De fide”, Denz. 909). (Л. 37 ч.2 стр. 166)

“Само по себе Таинство Помазания больных не является не​об​ходимым для спасения (надежное мнение), но оно может стать необходимым в известных условиях, напр., когда человек на​ходится в тяжком грехе и не может его исповедовать”. (Л. 37 ч.2 стр. 167)

Сравнение

В православии соборование совершается над больным чело​ве​ком, причем необязательно болезнь должны быть смертельной. Обычно совершается при серьезном заболевании. Неправильной является практика последнего времени, когда соборуются здоро​вые люди (см. Л.70 стр. 738 - 740).

Отличие от православного учения состоит в том, что право​славие учит о прощении при соборовании забытых грехов, а ка​толики говорят о тяжких грехах. Обычно тяжкие грехи не за​бы​ваются.

Плоды таинства в православии - врачевание болезней телес​ных через исцеление болезней души, а в католицизме этот мо​мент не столь ярко выражен и добавлено прощение временных наказаний.

Особенности постов у католиков
Католическая практика постов существенно отличается от пра​​вославной. Отличия состоят не только в особенностях воз​держания, но и в отношении к нарушениям поста.

В православии пост заключается в воздержании от всех ви​дов мясной и молочной пищи и, согласно существующей прак​ти​ке, обязателен для всех лиц старше семилетнего возраста. От по​ста освобождаются больные и находящиеся в пути. Наруше​ния поста являются грехом. Пост установлен в течение четырех мно​годневных постов, а также в среду и пятницу, кроме сплош​ных седмиц и дней, на которые выпадают некоторые великие праздники, есть и еще несколько однодневных постов (подроб​нее см. в церковном календаре).

В многодневные посты, во вторник, четверг, субботу и в не​ко​торые другие дни запрещено венчание (подробнее см. в цер​ков​ном календаре).

Католические правила относительно постов:

“От мяса надо воздерживаться в течение всего года по пя​т​ницам.

Поститься надо в Пеплову среду, в Великую (Страстную) Пят​​ницу и накануне Рождества Христова - в Сочельник. В эти дни следует воздерживаться от мяса, яиц и молочных продук​тов. Есть досыта в эти дни разрешается только раз в день.

Воздерживаться в установленные дни от мяса обязаны все католики, достигшие семилетнего возраста.

Поститься, т.е. не есть досыта более одного раза в день (ут​ром и вечером, при этом, также разрешается есть, но не досыта), обязаны все католики, достигшие двадцати одного года и до шестидесятилетнего возраста (до 59 - ти лет включительно).

От заповеди поститься и в определенные дни воздерживаться от мяса свободны те, для которых это связано с большими труд​ностями, например, больные, тяжело работающие, слабые и те, которые не могли бы в результате исполнять свою обя​зан​ность.

Все, кто по условиям жизни или работы получает питание от общего стола, например, в школах, больницах и других уч​реждениях, так же, как и те, кто должны питаться в столовых, могут есть ту пищу, которую они получают. Их обязанность вме​сто поста или воздержания от мяса прочитать в опре​делен​ные дни 5 раз “Отче наш”, “Радуйся, Мария” и “Слава Отцу” на интенцию Церкви. Это относится также ко всем, для кого соблюдение этой заповеди оказывается очень затруднительным, например, католикам, живущим в одной семье с некатоликами. ...

Во время Адвента перед Рождеством Христовым и во время Сорокадневья (в Русской Церкви - Великого поста перед Пас​хой) запрещаются пышные свадьбы, пиршества, танцы, кино и все тому подобное, что очень рассеивает дух и несовместимо с истинным покаянием”. (Л.35 стр. 187 - 188)

“В дни Великого Поста, за исключением пятниц и суббот, раз​решается все, даже мясо, но в понедельник, вторник, среду и четверг пищу можно принимать не более трех раз в день (один солидный прием - обед или ужин и два легких; в промежутках между этими тремя приемами разрешаются лишь напитки, на​при​мер, кофе с молоком). В пятницы и субботы Великого Поста так же, как и в пятницы всего года разрешается молоко, яйца, и сало в растопленном виде (как приправа к кушаниям), но не мясо. По воскресным дням не бывает никаких ограничений.

Днями самого строгого поста у римо - католиков являются “пеп​​лова среда” в начале поста, Великая пятница и рождест​вен​ский сочельник. В эти дни действуют оба вышеуказанных огра​ни​чения: и относительно воздержания от мяса и относительно то​​го, чтобы не принимать пищи более трех раз в день. Но упо​требление в пищу молочных продуктов даже в эти дни не воз​браняется.

Некоторые ограничения в пище предписываются также в ка​ну​ны самых больших праздников (если кануны эти не при​хо​дят​ся на воскресенье), а также в среды, пятницы и субботы че​тырех недель в разное время года (так называемые четыре сро​ка в общей сложности - двенадцать дней в году”. (Л.18 стр. 113)

Выше упоминалось, что в настоящее время евхаристический пост установлен в течение одного часа.

ПРЕДПОСЫЛКИ РЕФОРМАЦИИ

Реформация в католицизме не возникла на пустом месте. Многие причины раскола вызревали веками и заклю​ча​лись как в глубоком подавлении католиками раз​ных​ сторон жизни общества, так и в самом строе метода вы​ра​ботки богословия, в неумении бороться с ересями путем свобод​ного диспута и убеждения. Ряд ересей, зародившихся в католи​цизме, нашел прямое отражение в вероучении, разработанном ре​​фор​маторами. Протестанты так же развили ряд положений, до​​пу​скавшихся католической догматикой, и довели их до край​ности.

Влияние схоластики.

Мы уже останавливались на католическом вероучительном ме​тоде. Говоря о нем, как об одной из предпосылок проте​стантского метода разработки вероучения, необходимо подчерк​нуть ту особенность, что по его положениям истины, даже веро​у​чительные, должны соответствовать логическим правилам. При этом допускается очень слабая связь со Священным Писанием. Философские идеи богословов могут восприниматься и даже сосуществовать, несмотря на противоречие выводов и несогласие со Священным писанием. Метод поиска ответа в Священном Писании от​те​с​нен на второй план юридическими принципами.

Особенно важным явилось введение доводов разума и раци​онализма в богословие. Для понимания богословия проте​стан​тиз​​ма важно знать, что рационализм был исходно заложен уже в недрах католицизма и впоследствии только сильно развит. 

Образование было сосредоточено при монастырях и в като​ли​ческих университетах, поэтому реформаторы хорошо владели схоластическим методом.

Ереси, отразившиеся в протестантизме.
Абеляр. Род. ок. 1079 † 1142. Получил прекрасное всесто​рон​нее образование. Преподавал. Большинство европейской “ин​тел​​лигенции” того времени прошло через его школу.

Особенности учения:

· явный антитринитаризм. Троичный Бог есть единое высшее совершенство в трех проявлениях. Божественная Сущность в Своем могуществе есть Отец, в Своей мудрости - Сын - Сло​во, в Своей любовной благости - Дух Святой.

· необходимость участия разума в восприятии содержания дог​ма​тов;

· при отсутствии священника допускается покаяние мирянину или прямо Богу;

· выступал против продажи индульгенций;

· Божественное Откровение авторитетно, но Писание является продуктом воздействия трех факторов:

1. Божественного вдохновения;

2. личности писателя;

3. обстоятельств формирования (эпохи, условий передачи, пе​​ре​вода и переписчика).

Поэтому, Писание, как продукт воздействия трех фак​то​ров подлежит критике разума.

(См. Л.61 т.1 стр. 9 - 13)

Последнее положение полностью подрывает авторитет Пи​​​са​ния и открывает путь для отхода от учения Христа. Под критикой разумом имеется в виду не научный ана​лиз рукописей с целью восстановления текста оригинала, а произвольное толкование, ставящее целью отвергнуть ряд по​ло​жений учения Христа за счет придания части текста иного смысла.

Вальденсы. Основатель движения Лионский купец Вальдес или Вальд ок. 1176.

Призывал к раскаянию и к жизни буквально по Евангелию. Сам роздал свое имущество бедным. Примером и словом ста​рался улучшить жизнь других.

Особенности учения:

· перевод Писания на национальный язык;

· сопоставляли себя с Апостолами, а свою деятельность с дея​тельностью Апостолов;

· нежелательность исповеди у католических священников, так как власть вязать и решить дана только хранящим учение и жизнь апостолов, то есть последователям Вальда;

· самовольно совершали исповедь исходя из своего апо​столь​ст​ва;

· совершали евхаристию и повторение Тайной Вечери для се​бя, подчеркивая этим свое апостольство;

· отрицали клятву, ложь, храмы, молитвы за умерших, чи​сти​лище;

· во Франции некоторое время отрицали крещение младенцев;

· в Ломбардии было требование повторного крещения;

· имели безблагодатную иерархию, противопоставляющую себя римской, имели епископов, священников, диаконов; иерархия обосновывалась апостольским образом жизни и возведением к Вальду.

Отличались сосуществованием разнообразных мнений вплоть до возможности получения Таинств у католиков.

Были распространены по всей зап. Европе. Почти уничто​же​ны инквизицией к XV веку. Существовали в начале XX века в Италии.

(Л.61 т.1 стр. 323 - 327)

Дунс Скотт. Род. 1260 - 1274. † 1308.

Известный представитель схоластического богословия.

Основные заблуждения:

· учение о непорочном зачатии;

· несторианство - Христос рожден, как совершенный человек Пресвятой Девой, достигает совершенного единения с Лого​сом и становится Сыном Божиим.

(Л.61 т.1 стр. 492 - 494)

Виклеф. Род. ок. 1320. †1384.

Профессор, доктор богословия в Оксфорде.

Начал переводить Библию на Английский язык.

Основные взгляды:

· отрицание преложения Даров: - сущность хлеба остается, Хри​​стос только духовно присутствует;

· учил о предопределении, истинная Церковь Христова состоит из предназначенных к спасению;

· пап не было в первые три века, и Церковь могла бы обой​тись без видимого главы;

· отвержение священства: - личное благочестие - источник прав на священнодействие, отвергал епископскую власть, предла​гал восстановить апостольское пресвитерское устройство;

· отрицал необходимость посредников между Богом и чело​ве​ком, спасение зависит от личного отношения к Искупителю;

· выступал за уничтожение монашества;

· отвергал Предание, чистилище, индульгенции, соборование;

· устная исповедь - насилие над совестью, достаточно раска​я​ния перед Богом;

(Л.63 ч.2 стр. 4 - 5) (Л.61 т.1 стр. 361 - 362; 454)

Ян Гус. Род. 1369 †1415 на костре.

Благочестив, закончил Пражский университет, священник. В 1393 потратил последние 4 гроша на приобретение индуль​ген​ции.

Находился под влиянием произведений Виклефа. Выражал несогласие со сжиганием всех трактатов Виклефа (философских, математических).

Основные взгляды:

· необходимость причащения мирян Кровью;

· отрицание индульгенций;

· признавал предопределение;

· считал, что Писание является высшим авторитетом для папы и соборов.

По решению Констанцского Собора сожжен на костре, так как не хотел отказываться от тех заблуждений, которые ему не​обоснованно приписывали.

У некоторых авторов есть мнение, что Гус был склонен к пра​вославию, но мнение не имеет основания.

(Л.61 т.1 стр. 452 - 456; Л.63 ч.2 стр. 5 - 6)
Савонарола. Род. 1452. †1498 повешен, тело сожжено.

Получил хорошее образование, отличался глубокой религиоз​но​стью, аскетической направленностью, увлекался богословием, особенно учением Фомы Аквинского.

Основные взгляды: 

· необходимость обновления Церкви;

· обличал роскошь и испорченность нравов;

· выступал за политическую реформу через религиозность и нравственность;

· провозгласил во Флоренции республику, Сеньор и Король Фло​ренции Иисус Христос, сам он был в глазах народа из​бран​ником Иисуса Христа;

· выступал против светской литературы, науки, искусства;

· в проповедях часто смешивал свои слова со словами Священ​ного Писания, утверждая, что “слова эти недавно сошли с небес”;

· утверждал, что подобно ветхозаветным пророкам передает лишь веления Божии, угрожал проклятьем всем, кто не ве​рит в его пророчество;

· писал о порочности пап.

(Л.61 т.2 стр. 502 - 504; Л.63 ч.2 стр. 9 - 12)

Если внимательно рассмотреть еретические учения, возник​шие в католицизме в период до начала реформации и сравнить их с учением, как ранних последователей Лютера, так и совре​мен​ных протестантов самых разных направлений, то окажется, что религиозная реформа внесла очень мало нового и огра​ни​чи​лась адаптацией самых разнообразных ересей, их развитием, а также углубленным развитием ряда неверных учений католи​цизма. 

Современные учения католиков о духовном прощении грехов, духовном причащении, крещении духом, предопределении, ухо​дят корнями в средние века. Совместно с ересями все это дало, по сути, готовое учение разных направлений реформации.

Эти же тенденции проявились в ряде сект, образовавшихся на основе католицизма.

Именно поэтому так важно знание католической догматики в ее сравнении с православным вероучением: - это дает нам более глубокое понимание инославного и сектантского вероучения и облегчает диспут.

Причины и направления раскола в католицизме
Раскол в Римской Церкви не был случайным явлением. Он был вызван рядом причин, которые можно разделить на три группы:

Религиозные мотивы

В самых широких кругах католического общества было силь​ное недовольство роскошью, безобразиями и развратом,  как  на  пап​ском престоле, так и среди духовенства. Искренние католики стремились к очищению от злоупотреблений и оши​боч​ных учений.

С другой стороны, под лозунгом возвращения к Апостоль​ским временам, очищения от людских выдумок, освобождения от Предания, скрывали свои тайные замыслы, различные еретики и сектанты, которые стремились утвердить свои взгляды.

Последствия влияния Церкви на светскую жизнь

Католицизм подавлял светскую жизнь общества, налагая ог​ра​ничения на культурную и социальную сферы, науку образо​ва​ние. Церковь отрицала национальные различия, требовала под​чи​нения от государства, привилегий для духовенства в светской жизни, вмешалась во все сферы жизни общества.

Поэтому нападки на католицизм, как на вероучение и цер​ковь, которые не согласуются с Писанием, служили прикры​тием борьбы за права национальностей, государства, сословий, свет​ское образование - за мирские интересы.

Религиозных реформаторов поддержала светская оппозиция, прикрывавшая свои мирские цели религиозными мотивами. 

Прикрытие внутриполитической борьбы

Внутриполитические тенденции в разных странах, совершен​но не связанные с религиозными вопросами, которые вылились бы в беспорядки и нестроения безо всякой связи с реформа​ци​ей, нашли свое выражение в выступлениях под лозунгами цер​ковных реформ. Например, в Германии недовольство кресть​ян, дви​жение городской бедноты против богатых, стремление кня​зей уничтожить власть императора.

Представители этих политических движений использовали реформацию для прикрытия своих целей.

Вторая и третья причины обеспечили поддержку властей и общества часто самым радикальным направлениям реформа​ции, представители которых удовлетворяли власть имущих, а также лишили Рим возможности силой подавить реформа​цию, как это бывало раньше с ересями, помогли утвердиться в качестве государственной религии самым разнообразным сек​там.

Большую роль сыграло рационалистически - философское по​​строение католической догматики и существовавшая ранее си​стема подавления ересей насилием: - Церковь оказалась неподготовленной к широкому открытому диспуту, что предоп​ре​де​лило поражение в вероучительных спорах.

Процессы, происходившие в недрах католицизма мож​но разделить на три направления: 

I - католическое реформирование церкви на основе Преда​ния. Его деятельность представляли соборы в первой половины XV в. в Пизе, Констанце и Базеле, а также Тридентский собор в середине XVI века. Движение зародилось в XIV - XV в. под названием “галликанизм”.

II - реформирование на основе Писания с отрицанием Пре​да​ния. К этому направлению можно отнести секту вальденсов, уче​​​ние Виклефа, гуситство. К этому же библейскому или еван​ге​​лическому направлению можно отнести учения Лютера, Цвин​г​ли, Кальвина и некоторых других реформаторов. Трак​товка Пи​сания, проводившими реформу, искажала учение Христа.

III - мистически - рационалистическое направление, которое ре​шительнее отходило от Предания, допускало более глубокий от​ход от Священного Писания, верило во внутреннее и даже но​вое откровение. Это направление зародилось еще в XIII веке в связи с проповедью “вечного евангелия”, мистическими сектами. Вылилось в движение анабаптистов, индепендентов, квакеров.

(Л.61 т.2 стр. 471 - 474)

ЗАКЛЮЧЕНИЕ

Рассмотрение католической догматики и сравнение вероуче​ний показало, что между православием и католицизмом, несмот​ря на наличие близости и частого совпадения по основным ве​ро​у​чительным моментам (учение о священстве, преложении Да​ров, крещении), имеются глубокие расхождения по ряду важ​ней​ших вопросов - Filioque, “прелестный” строй мечтательной мо​​литвы, а также по ряду частных вероучительных вопросов. Расхождений очень много, они затрагивают не только догма​ти​ческое учение, но и отражаются на строе духовной жизни.

Особенно следует отметить разницу в строе духовной жизни: - католицизм направлен на количественные изменения, связанные с накоплением заслуг, а православие делает акцент на преоб​ра​зовании души к святости, на качественных изменениях. Можно совершить массу добрых дел, но, не преобразовав души к свя​то​сти, погибнуть. Именно в направленности к арифметическому сум​​мированию добрых дел лежит опасность духовного пути ка​то​лицизма.

Причиной расхождений является католический схоластически - правовой метод формирования вероучения.

Католическая догматика очень слабая и не способна выдер​жать серьезный диспут.

Изменения в вероучении начались с первых веков христи​ан​ст​​ва и накапливались в течение всего хода исторического раз​вития.

На настоящий момент мы имеем два совершенно несводимых друг к другу вероучения - православное и католическое. По этой причине в принципе невозможно объединение Церквей. Оно не​мы​слимо из-за того, что одна из систем догматического богословия должна быть полностью отвергнута. Имен​но поэтому провалились все попытки объединения (не толь​ко печально известные унии, но и все попытки наших дней). Внеш​не - декларативное единение не нужно, да оно никого не устраивает.

Необходимо критически оценить мнение о том, что разде​ле​ние Церквей было ошибочным, и оно должно быть преодолено. Мы не задумываемся о том, что разделение произошло как раз накануне начала бурного развития католического вероучения и в то время, когда Византийская империя приближалась к гибели.

Разделение поставило заслон на пути распространения не​вер​ных западных вероучений. Без него не удалось бы сохра​нить православия в его чистоте.

Разделение сыграло положительную роль в истории православия, его нужно рассматривать, как результат действия Промысла Божия

Трагичность разделения не в самом совершившемся факте (это было бы так, если бы отсутствовали вероучительные рас​​​​хождения), а в том, что многие миллионы христиан при​дер​живаются неверного вероучения. Разделение явилось толь​ко констатацией факта наличия глубоких вероучительных рас​хождений.

Несмотря на всю трагичность разделения, необходимо пони​мать, что оно происходило на протяжении нескольких веков, а офи​циальный акт только зафиксировал уже сложившееся к то​му времени положение.

Разделение Церквей было неизбежно, как результат нако​пив​шихся вероучительных и обрядовых расхождений
Классификация католицизма

Крещение: совершается в три окропления в честь всех Ипо​ста​сей Святой Троицы, является правильно совершенным.

Священство: имеется правильное учение о священстве, со​хра​​нена цепочка апостольского преемства благодати, при переходе като​ли​​ческого священнослужителя в православие Русская Право​слав​ная Церковь принимает его в сущем сане.

Евхаристия: имеется, учение о преложении даров в истинное Тело и Кровь Иисуса Христа, полагаясь на милосердие Божие, основаясь на отсутствии эпиклезы наличии ересей, сложно считать, что в католическое причащение истинное.

Исходя из вышеизложенного, следует:

У нас нет оснований утверждать, что Римский католицизм является Церковью, по причине допу​щенных ересей. Заблуждения, связанные с неверным вероучением и строем духовной жиз​ни, имеющие место в като​ли​цизме, ставят под сомннение совершение Таинств и возможность спасения. К глубочайшему сожалению, деградация строя духовной жизни неумолимо возрастает и уже пропали основания применять к Римскому католицизму название «Церковь»,. 
Необходимо всегда помнить, что канонические правила не раз​​решают православным брать благословение у неправослав​ных священнослужителей, в том числе и у папы Римского. 

Особенно нужно отметить, что католики - миряне имеют ис​креннюю и твердую веру, дисциплинированны в духовной жиз​ни, уважают свое духовенство, всем сердцем любят свою Цер​ковь.
К глубочайшему сожалению, в настоящее время в католицизме имеют место тенденции к углублению модернизма, а что особенно настораживает, так это расширение практики медитации, которая имеет тенденцию к расширению и приобретению обязательности.

ЭКЗАМЕНАЦИОННЫЕ БИЛЕТЫ ПО СРАВНИТЕЛЬНОМУ БОГОСЛОВИЮ

Билет 1


I
Предмет курса сравнительного богословия. Источники веро​уче​ния. Откровение. Отношение к Учению Иисуса Христа. Право​слав​​ный метод формирования вероучения. Догматы и их источ​​ник. 


II
Особенности подхода к язычеству. Православное отношение к языческим религиям.


III
Особенности культуры Римской Империи до разделения. За​​конодательная система Римской Империи. Система сообщения Римской империи. Особенности религии императорского Рима. Особенности быта жителей древнего Рима. Римское гражданство. Национальные особенности характера. Выводы.
Билет 2


I
Человек, его жизнь и вера. Трехчастность строения, три сферы жизни, особая роль земной жизни, понятие об Искуплении и усвоении его плодов. 

II
Метод оценки религий Индии. Подходы к современному ин​​ду​изму.


III
Особенности Византийской империи. Куль​тура Византийской империи. Богословие на Востоке. Особенности Западной Римской империи. Культура Западной Римской империи. Богословие в Западной Римской Империи. Сравнение особенностей богословия на Востоке и Западе в период до XI века. Выводы.
Билет 3


I
Суть православного учения о спасении. Предопределение.


II
Происхождение древнеин​дий​ской религии. Ведическая ли​те​​ратура. 

III
Католический метод формирования вероучения. Сравнение.
Билет 4


I
Освя​щение души, сравнение. Освящение души, совер​шае​мое челове​ком. Православный взгляд на нравственность.


II
Ригведа и пантеон индуизма. Пантеон Ригведы. Варуна и Мит​ра. Индра, Маруты и Вишну.

III
Формирование канонически - административной структуры Поместных Церквей. Особенности прихода первых веков хри​стианства: Особенности формирования церковного уп​рав​​ления. Взаимоотношения между главными епископами. Фор​мы власти и их пределы во взаимоотношениях Церк​вей. Особенности первенствующих кафедр.

Билет 5


I
Необходимость веры в Бога. Вера во Христа, необходимость правильной веры. Лжехристы.

II
Авеста - время написания, автор, особенности. Пантеон Аве​​​сты. Ахура - Мазда и Митра. Анхра - Манью, дэвы, Инд​​ра. 

III
Церковное управление на Востоке после разделения импе​рии. Пути централизация на Востоке после разделения им​пе​рии. Константинопольский патриархат. Особенности цен​т​ра​лизации церковного управления на Западе после раз​де​ле​ния империи. 

Билет 6


I
Необходимость любить Христа и быть послушным Ему, Апо​​столам и Церкви. Любовь ко Христу. Послушание Хри​сту, апостолам и пастырям. Недопустимость непослушания Хри​сту. Недопустимость непослушания Апостолам и руко​по​ложенным пастырям. Практическое использование.


II
Верования протоиндийской религии по Ригведе и Авесте и их изменения в древнейший период.

III
История зарождение папизма. Роль Востока в форми​ро​ва​нии папизма. Сов​ме​​стное решение вопросов церковной жиз​ни. Участие Рима в делах Востока. Участие Востока в делах Запада. Выводы. Конфликты Восточных и Западной Церквей. Спор о титуле Вселенский. 28 канон Халкидонского Собора. Восстановление единства после победы над монофизитством. Вы​воды. Развитие учения о Филиокве.
Билет 7


I
Православное учение о роли добрых дел и нравственном са​мо​совершенствовании. Сравнение.

II
Изменения в пантеоне индуизма в последующие века.

III
Разрыв между Восточной и Западной Церквами. Дело пат​ри​архов Игнатия и Фо​​тия. Вопрос о юрисдикции в ряде провинций. Имперские интересы Византии. Смута на патриаршем престоле. Вопрос о филиокве. Окончательный раз​рыв.
Билет 8


I
Освящение души, получаемое от Бога. Получение Даров Святого Духа, священство.


II
Другие боги Индии: - Кришна, Рама, Шива, Кали. Три​мур​ти. Общая характеристика современного индуизма.

III
Отличия в учении о Церкви. Православное учение. Католическое учение о Церкви. Сравнение. Суть католического учения о власти пап. Административно - духовная власть. Объем власти пап. Срав​нение. Власть пап и власть епископов. Сравнение. Анафематизмы на не признающих примат. Срав​нение. 

Билет 9


I
Рукоположение священнослужителя. Необходимость возло​же​ния рук. Необходимость правильного вероучения о свя​щен​стве. Проверка правильности рукоположения. Проверка на​личия Апостольского преемства. Проверка учения о свя​щенстве. 


II
Некоторые термины индуизма. Особенность культа.

III
Католическое учение о примате Апостола Петра. Аргу​мен​тация примата: - Петр - основание Церкви, 

Билет 10


I
Особенности православного учения о Таинствах. Внешние знаки и молитва при совершении Таинств. Роль священ​но​служителя в совершении Таинств. Невозможность свя​щен​ства для женщин. Воздействие Таинств на принимающего. 


II
Йога и отверзение чувств, сравнение. Православие и религии Индии. 

III
Аргументация примата: - первенство в списках; власть клю​чей; получение примата; юри​дические прецеденты; раз​но​гла​сие с Ап. Пав​лом, сравнение.
Билет 11


I
Крещение. Способ проверки правильности крещения. Сравнение.

II
Экуменизм: история зарождения, терминология, горизон​таль​​ные связи, вертикальные связи.

III
Аргументация примата: - святоотеческие высказывания. Пе​ре​дача примата. Учительная непо​гре​шимость пап. Аргу​мен​тация непогрешимости: - вера пап - продолжение веры Апо​стола Петра; вера Рима известна во всем мире; необ​хо​ди​мость единства веры. Сравнение. Догмат о непогрешимости и ре​аль​ность. Общая оценка учения о примате.

Билет 12


I
Православное учение о получении Даров Святого Духа - Ми​ропомаза​нии. Получаемые дары, отличие от особых даров. Проверка получения Даров.


II
Православный подход к экуменизму.

III
Учение об исхождении Святого Духа. Символы веры в хри​стианстве. Православное учение об исхождении Святаго Ду​ха. Католическое учение об исхождении Святого Духа. Ар​гу​менты святителя Фотия.

Билет 13


I
Православное учение о получении прощения грехов, про​вер​ка получения.


II
Подход к экуменизму неправославных христиан, сравнение.

III
Учение о спасении. Догматическая сторона спасения. Пра​во​​славный нравственный союз. Католический правовой со​юз. Юризм в католическом учении о спасении. 

Билет 14


I
Необходимость причащения. Православная литургия: - вос​поминание, жертва возношения, преложение Даров, о пов​то​рении Голгофской Жертвы. Православная литургия и ага​па, преломление хлеба у инославных. Способ проверки истин​​ности причащения. 


II
Подход к экуменизму язычников, сравнение.


III
Православное учение о Крестной Жертве, искуплении, спа​сении. Особенно​сти католического учения об искуплении, срав​нение. Особенности католи​чес​ко​го учения о во​пло​ще​нии, сравнение. Особенности католического учения о доб​​рых делах и заслугах, срав​нение.
Билет 15


I
Необходимость принадлежать к Церкви. Содержание тер​ми​на Церковь. Проверка возможности присоединения. Цер​ковь, христианская община, секта.


II
Антихристианские тенденции в экуменизме, ВСЦ как сверх​церковь.


III
Католическое учение о преестественном вознаграждении, удов​летворении за гре​хи, чистилище, преизбытке заслуг, со​кро​вищ​ни​це святых. Католическая теория и практика ин​дуль​ген​ций. Сравнение.
Билет 16


I
Почитание икон и святых, суть почитания. Разбор возра​же​ний инославных.


II
Отношение экуменистов к некрещеным, сравнение.


III
Католическое учение о предопределении. Сравнение.
Билет 17


I
Общественная и частная молитва. Разбор возражений ино​славных. 


II
Дискриминация православия в экуменическом движении. На​правленность экуменизма на разрушение православия.


III
Католическая казуистика и учение о видах греха. Сравнение.
Билет 18


I
Празднование воскресения и покой субботы, отношение хри​стианина к го​сударству, военной службе, присяге, клят​ве, постам. Разбор возражений инославных.


II
Понятие о тоталитарных религиозных организациях, сравнение.


III
Защита вероучения и Церкви в православии. Католический взгляд на применение насилия в защите вероучения, ин​тер​дикт, инквизиция, кре​стовые походы.

Билет 19


I
Аномалии в духовной жизни. Два вида духовности. Понятие о прелести. Медитация. Медитационная молитва.


II
Основные принципы общения с вербовщиками тота​ли​тар​ных религиозных организаций.


III
Православное вероучение о первородном грехе. Като​ли​чес​кое вероучение о первородном грехе, о прощении перво​род​ного греха до Христа. Православное вероучение о душе че​ло​века. Ка​то​ли​ческое учение о душе человека. Като​личес​кие догматы о непорочном зачатии Девы Марии и о телес​ном вознесении Девы Марии на небо.

Билет 20


I
Видение духов.


II
Классификация религиозных организаций. Особенности клас​​сификации христианских религиозных организаций.


III
Католическое учение о действенности таинств. Ка​толи​чес​кое учение о Таинстве Священства и о роли священника в со​вершении таинств. Обрядовые отличия хиротоний. Обязательный цели​бат для католического духовенства. Карди​на​лы.

Билет 21


I
Православный взгляд на чудеса. Православный взгляд на бо​лезни. Отношение святых к дару чудотворения. Чудеса истин​ные и ложные. Сравнение.

II
Основные принципы богословского исследования религи​оз​ных организаций.


III
Таинство Евхаристии: - применение католиками опресноков; отличие в совершении чинопоследования преложения Да​ров; особенности причащения у католиков. Католическое учение о Евха​ри​стии, как о жертве: - католики о вневременности евхари​стии и о сути евхаристи​чес​кой жертвы. Сравнение.
Билет 22


I
Харизматические дары: дар пророчества, глоссолалия. Ду​хов​ный опыт глоссолала. Воз​вра​ще​ние к Апостольским временам.


II
Отношение православных к инославным христианам.


III
Католическое учение о Таинстве Покаяния, характере ис​по​веди, видах раскаяния, получении прощения греха без ис​по​веди, особенностях прощения и епи​ти​миях, о необхо​димо​сти исповедоваться. Сравнение.
Билет 23


I
Суть хилиазма. Православное учение. Специфичные наз​ва​ния. Особенность подхода к толкованию Апокалипсиса.


II
Меры православия по защите паствы.


III
Католическое учение о Таинстве Брака, прак​тика совер​ше​ния брака без священника, уче​ние о нерасторжимости бра​ка. Особенности совершения ка​толиками Таинств Креще​ния, Миропомазания, Еле​освя​ще​ния. Сравнение.
Билет 24


I
Сравнение эсхатологии православия и хилиастов: - ско​вы​ва​ние диавола; тысячелетнее царство и первое воскресение; ос​вобождение сатаны и окончательная победа над ним; Вто​рое Пришествие. Страшный Суд. Новый Иерусалим. Сравнение.

II
Взаимоотношения с инославными на приходе.


III
Особенности постов у католиков. Предпосылки ре​фор​мации: - причины и направления раскола в католицизме. Классификация католицизма.

ПРОГРАММА ПО ПРЕДМЕТУ СРАВНИТЕЛЬНОЕ БОГОСЛОВИЕ

	По одному занятию в неделю (2 учебных часа) 28 недель, 28 занятий. Курс рассчитан на 56 учебных часов.


ВВЕДЕНИЕ

Сравнительное богословие - предмет апологетического харак​те​ра.

Содержание предмета, главная особенность. Принцип подхо​да к рассмотрению богословия инославия.

(0.5 часа)

РАЗДЕЛ I. ПРАВОСЛАВНОЕ ВЕРОУЧЕНИЕ

Тема 1. Метод формирования вероучения

Источники вероучения. Откровение. Отношение к учению Иисуса Хри​ста.

Православный метод формирования вероучения. Догматы и их источник. Сравнение.

(1.5 часа)

Тема 2. Православное учение о спасении

Человек, его жизнь и вера. Суть православного учения о спа​се​нии.

Предопределение. Различные взгляды. Православное вероу​че​ние.

Освящение души. Сравнение. Освящение души, совершаемое че​ловеком. Православный взгляд на нравственность. Вера в Бо​га, лжехристы.

(1 час)

Тема 3. Послушание Христу, Апостолам и пастырям

Необходимость любить Христа и быть послушным Ему, Апо​столам и Церкви. Любовь к Христу, послушание Христу, Апо​сто​лам и пастырям. Недопустимость непослушания Христу, не​до​пустимость непослушания Апостолам и рукоположенным па​сты​рям. Практическое использование.

Добрые дела и нравственное самосовершенствование. Срав​не​ние.

 (1 час)

Тема 4. Освящение души, получаемое от Бога

Освящение души, получаемое от Бога.

Получение даров Святого Духа, рукоположение священно​слу​жителя, необходимость возложения рук. Необходимость пра​вильного вероучения о священстве, проверка правильности ру​ко​положения, проверка наличия апостольского преемства, про​вер​ка учения о священстве. Сравнение.

Внешние знаки и молитва при совершении Таинств, роль свя​щеннослужителя в совершении Таинств.

Невозможность священства для женщин.

Воздействие таинств на принимающего.

Крещение, способ проверки правильности крещения. Сравне​ние.

Получение даров Святого Духа - миропомазание. Способ про​​верки получения даров.

Получение прощения грехов, способ проверки получения про​щения грехов.

Причащение. Православная литургия, содержание литургии: вос​поминание всей земной жизни Иисуса Христа, страданий, смерти, воскресения, вознесения, жертва возношения благо​даре​ния, претворение или преложение даров в Тело и Кровь Господ​ню, о повторении Голгофской Жертвы. Литургия и агапа. Срав​нение. Способ проверки истинности причащения. Сравнение.

Необходимость принадлежать к Церкви. Содержание термина Церковь. Проверка возможности присоединения. Церковь, хри​сти​анская община, секта.

(5 часов)

Тема 5. Обрядовые и другие особенности православия

Почитание икон и святых, почитание изображений, почита​ние святых, суть почитания икон и святых. Сравнение.

Общественная и частная молитва. Сравнение. 

Празднование воскресения и покой субботы. Мирские повин​ности, отношение христианина к государству, отношение к воен​ной службе, присяга и использование клятвы.

Посты.

Аномалии в духовной жизни. Два вида духовности. Понятие о прелести. Меди​та​ция. Медитационная молитва. Видение духов. Чудеса и дар ис​це​лений, православный взгляд на чудеса, православный взгляд на болезни, отношение святых к дару чудотворения, чудеса истин​ные и ложные. Сравнение.

Харизматические дары, дар пророчества, глоссолалия. Срав​не​ние. Духовный опыт глоссолала.

Возвращение к апостольским временам.

(4 часа)

Тема 6. Хилиазм


Суть хилиазма. Православное учение. Специфичные назва​ния. Особенность подхода к толкованию Апокалипсиса. Сковы​ва​ние диавола. Тысячелетнее царство и первое воскресение. Ос​во​бождение сатаны и окончательная победа над ним. Второе при​шествие, страшный суд. Новый Иерусалим. Заключение.

(2 часа)

Тема 7. Особенности подхода к язычеству

Особенности подхода к язычеству. Православное отношение к языческим религиям. Метод оценки религий Индии. Подходы к современному индуизму. Происхождение древнеиндийской ре​ли​гии. Ведическая литература. Ригведа и пантеон индуизма. Пан​теон Ригведы. Варуна и Митра. Индра. Маруты и Вишну. Авеста и ее пантеон. Авеста - время написания, автор, особен​но​сти. Пантеон Авесты. Ахура - Мазда и Митра. Анхра - Манью, дэ​вы, Индра. Верования протоиндийской религии по Ригведе и Авесте и их изменения в древнейший период. Изменения в пан​теоне индуизма в последующие века. Другие боги Индии. Криш​на. Рама. Шива. Кали. Тримурти. Общая характеристика совре​мен​ного индуизма. Некоторые термины. Особенность культа. Йога и отверзение чувств. Сравнение. Православие и религии Ин​дии.

(5 часов)

Тема 8. Экуменизм

Экуменизм.
Терминология. Горизонтальные связи. Вер​ти​каль​​ные связи. Православный экуменизм. Неправославный эку​ме​низм. Сравнение. Языческий экуменизм. Сравнение. Антихри​сти​анские тенденции в экуменизме. ВСЦ как сверхцерковь. От​но​шение к некрещеным. Дискриминация правосла​вия. Направленность экуменизма на разрушение православия.

(2 часа)

Тема 9. Тоталитарные религиозные организации

Понятие о тоталитарных религиозных организациях. Основ​ные принципы общения с вербовщиками тоталитарных рели​ги​оз​ных организаций. Несколько слов о гипнозе.
(2 часа)

Тема 10. Классификация религиозных организаций


Классификация религиозных организаций. Особенности клас​сификации христианских религиозных организаций. Ос​нов​ные принципы богословского исследования религиозных орга​ни​заций. 

(1 час)

Тема 11. Отношение к инославным христианам

Отношение к инославным христианам. Меры православия по защите паствы. Взаимоотношения с инославными на приходе.

(0,5 часа)

РАЗДЕЛ II. КАТОЛИЦИЗМ

Тема 1. Метод формирования вероучения
Особенность подхода к изучению католицизма. 

Особенности культуры Римской Империи до разделения. За​конодательная система Римской Империи. Система сооб​ще​ния Римской Империи. Особенности религии императорского Ри​ма. Особенности быта жителей древнего Рима.
Римское гражданство. Национальные особенности харак​те​ра. Выводы.

Особенности византийской империи. Культура Византийской Империи. Богословие на Востоке.

Особенности западной Римской Империи: культура, бого​словие. 

Богословие на Востоке и Западе в период до XI века.

Католический метод формирования вероучения. Сравнение.

(2 часа)

Тема 2. Папизм и учение о Церкви

Особенности рассмотрения папизма.

Формирование канонически - административной структуры По​местных Церквей. Особенности прихода первых веков хри​сти​анства. Особенности формирования церковного управления. Вза​имоотношения между главными епископами.

Формы власти и их пределы во взаимоотношениях Церквей. Особенности первенствующих кафедр.

Церковное управление на Востоке после разделения Импе​рии. Пути централизации на Востоке после разделения Импе​рии. Константинопольский патриархат.

Особенности централизации церковного управления на За​па​де после разделения Империи.

История зарождения папизма. Роль Востока в формировании па​пизма. Совместное решение вопросов церковной жизни. Выво​ды. Конфликты Восточных и Западной Церкви. Спор о титуле все​ленский, 28 канон Халкидонского Собора, восстановление един​ства после победы над монофизитством. Выводы. Развитие уче​ния о филиокве. 

(4 часа)

Тема 3. Разделение Церквей

Разрыв между Восточной и Западной Церквами. Дело пат​ри​архов Игнатия и Фотия. Смута на патриаршем престоле. Воп​рос о филиокве. Окончательный разрыв.

(1,5 часа)

Тема 4. Католическое учение о власти пап

 Отличия в учении о Церкви. Православное учение о Церкви. Католическое учение о Церкви. Срав​не​ние. Суть католического учения о власти пап. Административно - духовная власть. Объем власти пап. Сравнение. Власть пап и власть епископов. Сравнение. Анафематизмы на не признающих примат. Сравнение.

Католическое учение о примате Апостола Петра. Формули​ров​ка.

Догматические обоснования католиков. Петр - основание Церк​ви. Сравнение. Первенство в списках. Сравнение. Власть клю​чей. Сравнение. Получение примата. Сравнение. Юриди​чес​кие прецеденты. Сравнение. Разногласие с Ап. Павлом. Срав​не​ние. Святоотеческие высказывания. Сравнение. Передача прима​та. Сравнение.

Учительная непогрешимость пап. Сравнение. Вера пап - про​дол​жение веры Апостола Петра. Сравнение. Вера Рима известна во всем мире. Сравнение. Необходимость единства веры. Срав​не​ние. Догмат о непогрешимости и реальность. 

Общая оценка учения о примате.

(4 часа)

Тема 5. Учение об исхождении Святого Духа

Символы веры в христианстве. Православное учение об ис​хож​дении Святаго Духа. Католическое учение об исхождении Свя​того Духа. Аргументы святителя Фотия.

(2 часа)

Тема 6. Учение о спасении

Догматическая сторона спасения. Православный нравст​вен​ный союз. Католический правовой союз. Сравнение. Юризм в ка​толическом учении о спасении. Сравнение.

Крестная Жертва, Искупление, Спасение. Православное уче​ние. Особенности католического учения об искуплении. Срав​не​ние. Особенности католического учения о воплощении. Срав​не​ние. 

Особенности католического учения о добрых делах и заслу​гах. Сравнение.

Католическое учение о преестественном вознаграждении. Срав​нение.

Католическое учение об удовлетворении за грехи. Сравнение.

Католическое учение о чистилище. Сравнение.

Католическое учение о преизбытке заслуг, сокровищнице свя​тых. Сравнение.

Католическая теория индульгенций. Сравнение.

Католическое практика индульгенций.

Предопределение. Католическое учение о предопределении. Срав​нение. 

(4 часа)

Тема 7. Нравоучение и защита вероучения насилием

Католическое казуистика. Сравнение. Католическое учение о видах греха. Сравнение.

Зашита вероучения насилием. Зашита вероучения и Церкви в православии. Католический взгляд на применение насилия в за​щите вероучения. Сравнение.

Католическая практика интердикта. Инквизиция. Крестовые походы.

(2 часа)

Тема 8. Мариальные догматы

Первородный грех и душа человека. Православное веро​у​че​ние о первородном грехе. 

Католическое вероучение о первородном грехе. Католическое учение о прощении первородного греха до Христа. Сравнение.

Православное вероучение о душе человека.

Католическое учение о душе человека. Сравнение.

Католический догмат о непорочном зачатии Девы Марии. Срав​нение. 

Католический догмат о телесном вознесении Девы Марии на небо. Сравнение.

(2 часа)

Тема 9. Учение о таинствах

Католическое учение о действенности таинств. Сравнение.

Католическое учение о Таинстве Священства. Католическое уче​ние о роли священника в совершении таинств. Сравнение. Об​ря​довые отличия хиротоний. Обязательный целибат для ка​то​лического духовенства. Католические кардиналы.

Таинство Евхаристии. Применение католиками опресноков. От​ли​чия в чинопоследовании преложения Даров. Особенности при​чащения у католиков.

Учение о Евхаристии, как о жертве. Католики о вневре​мен​но​сти евхаристии. Сравнение.

Католическое учение о сути евхаристической жертвы. Срав​не​ние.

Католическое учение о Таинстве Покаяния. Сравнение. Като​ли​ческое учение о характере исповеди. Сравнение. Католическое уче​ние о видах раскаяния. Сравнение. Католическое учение о по​лу​чении прощения греха без исповеди. Сравнение. Като​ли​чес​кое учение об особенностях прощения и епитимиях. Сравнение. Католическое учение о необходимости исповедоваться. Сравне​ние.

Католическое учение о Таинстве Брака. Сравнение. Католи​ческая практика совершения брака без священника. Сравнение. Ка​толическое учение о нерасторжимости брака. Сравнение.

Особенности совершения католиками Таинства Крещения.

Особенности совершения католиками Таинства Миропо​маза​ния. Сравнение.

Особенности совершения католиками Таинства Елеосвя​ще​ния. Сравнение.

Особенности постов.

(4 часа)

Тема 10. Предпосылки реформации

Предпосылки реформации. Причины и направления раскола в Римской Церкви

(1 час)

Тема 11. Заключение

Причины расхождений в вероучении, общая оценка расхож​де​ний. Оценка роли разделения Церквей, реалии объединения. Клас​сификация католицизма.

(1 час)

Резерв 3 часа.

Литература

Прот. Тихомиров Н. Курс сравнительного богословия. Часть I. Рига 2015. Рукопись.

Составил прот. Н. Тихомиров.

ПОЧАСОВАЯ ПРОГРАММА СРАВНИТЕЛЬНОГО БОГОСЛОВИЯ


ЗАНЯТИЕ 1. 

Билет 1. I. Предмет курса сравнительного богословия. Источники веро​уче​ния. От​кро​​​ве​ние. Отношение к Учению Иисуса Христа. Право​слав​ный метод формирования веро​у​че​ния. Догматы и их источ​ник. Сравнение. 
Сравнительное богословие - предмет апологетического характера. Содержание предмета - сравнение богословий разных направлений христианства и других религий. Сектоведение как часть сравнительного богословия. Необходимость знания православного учения в полемическом аспекте и основных направлений диспута. Необходимость понимания духа православия и ведение разговора с точки зрения православия. Подход к рассмотрению конкретных направлений христианства с точки зрения возможности получения спасения души. Источники православного вероучения. Откровение Отношение к учению Иисуса Христа. Православный метод формирования вероучения. Догматы и их источник. Сравнение. 

Билет 2. I. Человек, его жизнь и вера. Трехчастность строения, три сферы жизни, особая роль земной жизни, понятие об Искуплении и усвоении его плодов. 

Человек, его жизнь и вера. Трехчастность строения, три сферы жизни, особая роль земной жизни, понятие об Искуплении и усвоении его плодов. 
Билет 3. I. Суть православного учения о спасении. Предопределение. 

Суть православного учения о спасении: святость, как цель, необходимые условия для спасения; спасение и освящение души; нравственность и освящение от Бога - две разные и взаимосвязанные стороны. Предопределение. Различные взгляды. Право​слав​ное вероучение. 
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Занятие 2. 
Билет 4. I. Освящение души, сравнение. Освящение души, совер​шае​мое человеком. Пра​вославный взгляд на нравственность. 

Два аспекта освящения души. Аргументация. Сравнение. Освящение души, совер​шае​мое человеком. Пра​вославный взгляд на нравственность. 

Билет 5. I. Необходимость веры в Бога. Лжехристы. 

Необходимость веры в Бога. Вера во Христа, необходимость правильной веры. Лжехристы. 

Билет 6. I. Необходимость любить Христа и быть послушным Ему, Апо​столам и Церкви. Любовь ко Христу. Послушание Хри​сту, апостолам и пастырям. Недо​пусти​мость непослушания Иисусу Хри​сту. Недопустимость непослушания Апостолам и ру​ко​​по​ложенным пастырям. Практическое использование. 

Необходимость любить Христа и быть послушным Ему, Апо​столам и Церкви. Любовь ко Христу. Послушание Хри​сту, апостолам и пастырям. Недо​пусти​мость непослушания Иисусу Хри​сту. Недопустимость непослушания Апостолам и ру​ко​​по​ложенным пастырям. Практическое использование. 

Билет 7. I. Православное учение о добрых делах и нравственном са​мо​совершен​ство​ва​нии. Сравнение. 

Добрые дела. Священное Писание о роли добрых дел, необходимость привлечения па​рал​лельных мест для полного выяснения роли добрых дел. Нравственное самосовершенствование, католический, протестантский и сектантский взгляды. Сравнение. 

Билет 8. I. Освящение души, получаемое от Бога. Получение Даров Святого Духа, свя​щенство. 

Особенности получения Даров Святого Духа, условия получения Даров. 

Билет 9. I. Рукоположение священнослужителя. Необходимость возло​же​ния рук. Необ​хо​димость правильного вероучения о свя​щен​стве. Проверка правильности ру​ко​положения. Проверка на​личия Апостольского преемства. Проверка учения о свя​щенстве. Сравнение. 

Рукоположение священнослужителя, необходимость возложения рук. Необходимость правильного вероучения о священстве, проверка правильности рукоположения, проверка наличия апостольского преемства, проверка учения о священстве. Сравнение. 

Билет 10. I. Особенности православного учения о Таинствах. Внешние знаки и молитва при совершении Таинств. Роль священ​но​служителя в совершении Таинств. Не​возможность свя​щен​ства для женщин. Воздействие Таинств на при​нимаю​щего. 

Внешние знаки и молитва при совершении таинств, роль священнослужителя в совершении таинств. Невозможность священства для женщин. Воздействие таинства на принимающего. 

Л1. стр. 21 - 41. 

Вопросы для проверочной работы. 
1. Особенности диспута с инославными. 2. Отношение к учению Христа. 3. Источники православного вероучения. 4. Откровение. 5. Взгляды инославных на Откровение. 6. Искупление человечества и усвоение плодов искупления. 7. Суть православного учения о спасении. 8. Необходимые условия для спасения. 9. Спасение и освящение души. 10. Роль нравственности. 11. Предопределение.

ЗАНЯТИЕ 3. 

Билет 11. I. Kрещение. Способ проверки правильности крещения. Срав​не​ние. 

Крещение, необходимость крещения в воде, погружательное крещение, внешняя и внутренняя стороны крещения, способ проверки правильности крещения. Сравнение. 

Билет 12. I. Православное учение о получении Даров Святого Духа Ми​ропомаза​нии, способ про​вер​ки получения Даров. 

Получение даров Святого Духа - миропомазание получаемые дары, отличие от особых даров. Способ проверки получения Даров. 

Билет 13. I. Православное учение о получении прощения грехов, способ про​вер​ки получения прощения грехов. 

Получение прощения грехов - две стороны в православной исповеди; способ проверки получения прощения грехов. Сравнение православной исповеди с инославной. 

Билет 14. I. Необходимость Причащения. Православная литургия: - вос​поминание, жертва возношения, преложение Даров, о пов​то​рении Голгофской Жертвы. Пра​во​слав​ная литургия и ага​па, преломление хлеба у инославных. Способ про​верки истин​ности причащения. Срав​нение. 

Необходимость причащаться. Причащение. Православная литургия, вневременность, не​возможность рационалистического подхода, содержание литургии, недопустимость применения неправославной терминологии (“актуализация” - протестантский термин). Воспоминание всей земной жизни Иисуса Христа, страданий, смерти, воскресения, вознесения, жертва возношения, претворение или преложение даров в Тело и Кровь Господню, о повторении Голгофской жертвы, Николай Кавасила о Евхаристии. Литургия и агапа. Суть агап, отличие от евхаристии. Сравнение православной литургии с преломлением хлеба и причащением у инославных. Сравнение содержания. Способ проверки истинности причащения. Возражения инославных и сектантов. 

Билет 15. I. Необходимость принадлежать к Церкви. Содержание тер​ми​на Церковь. Про​верка возможности присоединения. Цер​ковь, христианская община, секта. 

Необходимость принадлежать к Церкви. Содержание термина Церковь: разное использование термина в Священном Писании, Вселенская Церковь Христова. Необходимость принадлежать к Церкви в связи с ограничением круга спасаемых общностью вошедших в Церковь. Проверка возможности присоединения. Церковь, христианская община, секта, сравнение сторон деятельности христианской общины в Апостольской Церкви и в секте. 

Л. 1 стр. 41 - 60. 
Вопросы для проверочной работы. 
1. Православный взгляд на нравственность. 2. Необходимость правильной веры. 3. Лжехристы. 4. Послушание Христу, Апостолам, пастырям, Церкви, практическое применение. 5. Истинная роль добрых дел. 6. Нравственное самосовершенствование. 7. Предопределение. 8. Условия получения Даров Святого Духа. 9. Необходимость правильно рукопо​ло​жен​но​го священника для совершения таинств. 10. Рукоположение священнослужителя. 11. Царствен​ное священство. 12. Проверка правильности рукоположения. 13. Невозможность священства для женщин. 14. Роль священника в совершении таинств.

ЗАНЯТИЕ 4. 

Билет 16. I. Почитание икон и святых, суть почитания. Разбор возра​же​ний инославных. 

Почитание икон и святых, взгляд православия. Кумир и изображение истинного Бога. Ветхозаветные прецеденты почитания изображений. Случаи чудес от мощей святых и от предметов, которыми пользовались Апостолы, упомянутые в Священном Писании. Суть православного почитания изображений, и святых. Возражения инославных. Основная причина борьбы инославия с почитанием святых. 

Билет 17. I. Общественная и частная молитва. Разбор возражений ино​славных. 

Общественная и частная молитва в православии и безблагодатном инославии, особенность православных молитв, православное молитвотворчество. Борьба с православной молитвой - составная часть борьбы с авторитетом святых. Молитва, как проявления строя духовной жизни, особенности православной молитвы. Недопустимые моменты духовной жизни. Истинное значение фразы “молиться можно по - разному”, отношение православия. Молитва под руководством священника. 

Билет 18. I. Празднование воскресения и покой субботы, отношение хри​стианина к го​сударству, военной службе, присяге, клят​ве, постам. Разбор возражений ино​славных. 

Отношение Христа к обрядовому закону. Отмена обрядового закона. Празднование вос​кресения с апостольских времен. Священное Писание об отношении к государству, молитва за властей, покорность начальникам, недопустимость выступления против властей, подчинение любой власти, случаи, когда христианин не имеет права выполнить требования властей. Военная служб, как проявление на деле любви к ближнему. Возражения против клятвы и присяги; основания в Священном Писании для использования клятвы и присяги; основной принцип православной клятвы и присяги. Возражения против поста, основания в Священном Писании для поста, в чем грех не соблюдающих пост. 

Билет 19. I. Аномалии в духовной жизни. Два вида духовности. Понятие о прелести. Медитация. Медитационная молитва. 

Аномалии в духовной жизни. Два вида духовности. Понятие о прелести. Медитация. Медитационная молитва. 

Билет 20. I. Видение духов. 

Видение духов. 

Билет 21. I. Православный взгляд на чудеса. Православный взгляд на бо​лезни. Отно​ше​ние святых к дару чудотворения. Чудеса истин​ные и ложные. Сравнение. 

Чудеса и дар исцелений, православный взгляд на чудеса, православный взгляд на болезни, отношение святых к дару чудотворения, чудеса истинные и ложные, сравнение. 
Л. 1 стр. 60 - 80. 
Вопросы для проверочной работы. 
1. Необходимость крещения. 2. Необ​хо​ди​мость крещения в воде. 3. Проверка правильности крещения. 4. Возражения сектантов по по​воду крещения. 5. Дары Миропомазания, отличие от особых Даров апостольского вре​ме​ни. 6. Покаяние и исповедь. 7. Содержание православной исповеди. 8. Православная и не​пра​вославная исповедь. 9. Необходимость причащаться. 10. Основные моменты православной литургии. 11. Литургия и Голгофская Жертва. 12. Литургия и агапа. 13. Термин Цер​ковь. 14. Круг спасаемых и Цер​ковь. 15. Присоединение к Церкви. 16. Церковь, община, секта. 17. Стороны деятельность пра​во​славной и сектантской общины. 

ЗАНЯТИЕ 5. 

Билет 22. I. Харизматические дары: дар пророчества, глоссолалия, срав​нение. Духовный опыт глоссолала. Воз​вращение к Апостольским вре​ме​нам. 

Харизматические дары: дар пророчества, глоссолалия, срав​нение. Духовный опыт глоссолала. Воз​вращение к Апостольским вре​ме​нам. 

Билет 23. I. Суть хилиазма. Православное учение. Специфичные наз​ва​ния. Особенность под​хода к толкованию Апокалипсиса. 

Суть хилиазма. Православное учение. Специфичные наз​ва​ния. Особенность подхода к тол​ко​ва​нию Апокалипсиса. 

Билет 24. I. Сравнение эсхатологии православия и хилиастов: - ско​вы​ва​ние диавола; ты​ся​че​летнее царство и первое воскресение; ос​вобождение сатаны и оконча​тель​ная победа над ним; Вто​рое Пришествие. Страшный Суд. Новый Иерусалим. 

Сравнение эсхатологии православия и хилиастов: - ско​вы​ва​ние диавола; ты​ся​челетнее царство и первое воскресение; ос​вобождение сатаны и оконча​тель​ная победа над ним; вто​рое пришествие страшный суд; Новый Иерусалим. Сравнение.
Л. 1 стр. 80 - 94. 

Вопросы для проверочной работы. 
1. Изображение Истинного Бога, святых и кумиры. 2. Ветхозаветные прецеденты священных изоб​ражений, почитания святых. 3. Основной принцип православного почитания святых, истинная при​чина непочитания святых неправославными. 4. Особенности молитвенной практики, как прояв​ление строя духовной жизни. 5. Ос​нов​ная направленность православной молитвы. 6. Недо​пу​сти​мые моменты в молитве и их отра​жение в инославной молитвенной практике. 7. Отношение к го​су​дарству. 8. Присяга, воен​ная служба. 9. Пост и покой субботы. 10. Понятие о прелести. 11. Ме​ди​та​ция и медитационная молитва. 12. Видение духов. 13. Чудеса и дар исцелений. 14. Чудеса истин​ные и ложные. 15. Отношение православия к стремлению к чудесам. 

ЗАНЯТИЕ 6. 

Билет 1. II. Особенности подхода к язычеству. Православное отношение к языческим ре​ли​гиям. 

Особенности подхода к язычеству. Православное отношение к языческим ре​ли​гиям. 

Билет 2. II. Метод оценки религий Индии. Подходы к современному ин​ду​изму. 

Метод оценки религий Индии. Подходы к современному ин​ду​изму. 

Билет 3. II. Происхождение древнеин​дий​ской религии. Ведическая ли​те​ратура. 

Происхождение древнеин​дий​ской религии. Ведическая ли​те​ратура. 

Билет 4. II. Ригведа и пантеон индуизма. Пантеон Ригведы. Варуна и Мит​ра. Индра, Ма​руты и Вишну

Ригведа и пантеон индуизма. Пантеон Ригведы. Варуна и Мит​ра. Индра, Ма​руты и Вишну. 

Л. 1 стр. 94 - 113. 
Вопросы для проверочной работы. 

1. Харизматические дары. 2. Особенности говорения на языках в Апостольский период. 3. Ду​хов​ный опыт глоссолала. 4. Возвращение к апостольским временам. 5. Суть хилиазма. 6. Право​слав​ное учение о тысячелетнем царстве. 7. Специфичные на​зва​ния в учении о тысячелетнем цар​ст​ве. 8. Особенность подхода к Откровению Иоанна Бо​го​слова. 9. Сковывание диавола. 10. Тыся​че​лет​нее царство и первое воскресение. 11. Освобож​де​ние сатаны и окончательная победа над ним. 12. Вто​рое пришествие страшный суд. 13. Но​вый Иерусалим. 

ЗАНЯТИЕ 7. 

Билет 5. II. Авеста - время написания, автор, особенности. Пантеон Аве​сты. Ахура - Маз​да и Митра. Анхра - Манью, дэвы, Инд​ра. 

Авеста - время написания, автор, особенности. Пантеон Аве​сты. Ахура - Маз​да и Митра. Анх​ра - Манью, дэвы, Инд​ра. 

Билет 6. II. Верования протоиндийской религии по Ригведе и Авесте и их изменения в древ​​нейший период. 

Верования протоиндийской религии по Ригведе и Авесте и их изменения в древ​нейший пе​ри​од. 

Билет 7. II. Изменения в пантеоне индуизма в последующие века. 

Изменения в пантеоне индуизма в последующие века. 

Билет 8. II. Другие боги Индии: - Кришна, Рама, Шива, Кали. Три​мур​ти. Общая харак​те​ри​стика современного индуизма. 

Другие боги Индии: - Кришна, Рама, Шива, Кали. Три​мур​ти. Общая харак​теристика со​вре​мен​ного индуизма. 

Билет 9. II. Некоторые термины индуизма. Особенность культа. 

Некоторые термины индуизма. Особенность культа. 

Билет 10. II. Йога и отверзение чувств, сравнение. Православие и религии Индии. 
Йога и отверзение чувств, сравнение. Православие и религии Индии. 

Билет 11. II. История зарождения экуменизма, терминология, горизон​таль​ные связи, вер​ти​кальные связи. 

Экуменизм: история зарождения, терминология, горизон​таль​ные связи, вер​ти​кальные связи. 

Билет 12. II. Православный подход к экуменизму. 

Православный подход к экуменизму. 

Билет 13. II. Подход к экуменизму неправославных христиан, сравнение. 

Подход к экуменизму неправославных христиан, сравнение. 

Билет 14. II. Подход к экуменизму язычников, сравнение. 

Подход к экуменизму язычников, сравнение. 

Билет 15. II. Антихристианские тенденции в экуменизме, ВСЦ как сверх​церковь. 

Антихристианские тенденции в экуменизме, ВСЦ как сверх​церковь. 

Билет 16. II. Отношение экуменистов к некрещеным, сравнение. 

Отношение экуменистов к некрещеным, сравнение. 

Билет 17. II. Дискриминация православия в экуменическом движении. На​правленность эку​ме​низма на разрушение православия. 

Дискриминация православия в экуменическом движении. На​правленность эку​менизма на раз​ру​шение православия. 

Л. 1 стр. 113 - 134. 
Вопросы для проверочной работы. 

1. Особенности основных подходов к язычеству. 2. Основные особенности метода ис​сле​до​ва​ния древ​неиндийской религии. 3. Особенность зарождения древнеиндийской религии. 4. Оценка основ​ных источников древнеиндийской религии. 5. Пантеон Ригведы. 

ЗАНЯТИЕ 8. 

Билет 18. II. Понятие о тоталитарных религиозных организациях, срав​не​ние. 

Понятие о тоталитарных религиозных организациях, срав​не​ние. 

Билет 19. II. Основные принципы общения с вербовщиками тота​ли​тар​ных религиозных ор​га​низаций. 

Основные принципы общения с вербовщиками тота​ли​тар​ных религиозных ор​га​низаций. 

Билет 20. II. Классификация религиозных организаций. Особенности клас​сификации хри​стианских религиозных организаций. 

Классификация религиозных организаций. Особенности клас​сификации хри​стианских религиозных организаций. 

Билет 21. II. Основные принципы богословского исследования религи​оз​ных организаций. 

Основные принципы богословского исследования религи​оз​ных организаций. 

Билет 22. II. Отношение к инославным христианам. 

Отношение к инославным христианам. 

Билет 23. II. Меры православия по защите паствы. 

Меры православия по защите паствы. 

Билет 24. II. Взаимоотношения с инославными на приходе. 

Взаимоотношения с инославными на приходе. 

Л. 1 стр. 134 - 150. 
Вопросы для проверочной работы. 

1. Авеста и ее пантеон. 2. Верования протоиндийской религии по Риг​веде и Авесте. 3. Из​ме​не​ния в пантеоне индуизма в последующие века. 3. Кришна, Рама, Шива, Кали. 4. Понятие о Три​мур​ти. 5. Общая характеристика современного индуизма. 6. Некоторые тер​ми​ны современного ин​ду​изма. 6. Особенность культа индуизма. 7. Понятие о йоге. 8. От​верзение чувств. 9. Экуменизм, как явление, 10. Понятие о горизонтальных и вертикальных связях. 11. Православный экуменизм. 12. Неправославный экуменизм. 13. Языческий экуме​низм. 14. Антихристианские тенденции в эку​ме​низме. 15. ВСЦ как сверхцерковь. 16. Отношение к не​крещеным. 17. Дискриминация право​сла​вия. 18. Направленность экуменизма на разрушение православия. 

ЗАНЯТИЕ 9. 

Билет 1. III. Особенности культуры Римской Империи до разделения. За​конодательная си​​стема Римской Империи. Система сообщения Римской империи.  Особенности религии императорского Рима. Особенности быта жителей древнего Рима. Римское гражданство. Национальные особенности характера. Выводы. 
Особенности культуры Римской Империи до разделения. За​​конодательная система Римской Империи. Система сообщения Римской империи. Особенности религии императорского Рима. Особенности быта жителей древнего Рима. Римское гражданство. Национальные особенности характера. Выводы. 
Билет 2. III. Особенности Византийской империи. Куль​тура Византийской империи. Богословие на Востоке. Особенности Западной Римской империи. Культура Западной Римской империи. Богословие в Западной Римской Империи. Сравнение особенностей богословия на Востоке и Западе в период до XI века. Выводы.  

Особенности Византийской империи. Куль​тура Византийской империи. Богословие на Востоке. Особенности Западной Римской империи. Культура Западной Римской империи. Богословие в Западной Римской Империи. Сравнение особенностей богословия на Востоке и Западе в период до XI века. Выводы.  

Билет 3. III. Католический метод формирования вероучения. 

Католический метод формирования вероучения. Сравнение. 

Л. 1 стр. 151 - 167. 

Вопросы для проверочной работы. 

1.Значение термина тоталитарная религиозная организация. 2.Основные принципы классифи​ка​ции религиозных организаций. 3.Основные принципы богословского исследования религиозных организаций. 4.Отношение к инославным христи​а​нам. 5.Меры православия по защите паствы. 6.Ос​новные принципы взаимоотношения с ино​славными на приходе. 

ЗАНЯТИЕ 10. 

Билет 4. III. Формирование каноническо - административной структуры Поместных Церк​вей. Особенности прихода первых веков христианства. Особенности форми​рования церков​но​го уп​рав​​ления. Взаимоотношения между главными епис​ко​па​ми. Фор​мы власти и их пределы во взаимоотношениях Церк​вей. Осо​бен​ности первенствующих кафедр. 

Формирование каноническо - административной структуры Поместных Церквей. Особенности прихода первых веков христианства. Особенности формирования церковного управления. Вза​и​мо​отношения между главными епископами. Формы власти и их пределы во взаимоотношениях Церк​вей. Особенности первенствующих кафедр. 

Билет 5. III. Церковное управление на Востоке после разделения импе​рии. Пути центра​ли​за​ция на Востоке после разделения им​пе​рии. Константинопольский патри​ар​хат. Особенности цен​т​ра​лизации церковного управления на Западе после раз​де​ле​ния империи. 

Церковное управление на Востоке после разделения империи. Пути централизация на Востоке пос​ле разделения империи. Константинопольский патриархат. Особенности централизации цер​ков​ного управления на Западе после разделения империи. 

Л. 1 стр. 167 - 176. 

Вопросы для проверочной работы. 

1.Особенности культуры Римской Империи до разделения. 2.Особенности законодательной си​сте​мы Римской Империи. 3.Особенности истории Византийской империи, как государства. 4.Осо​бен​ности культуры Византийской Империи. 5.Особенности развития богословия в Византийской Им​перии. 7.Особенности исторического развития Западной Римской империи. 8.Особенности куль​​туры и богословия Западной империи. 9.Сравнение состояния богословия Востока и Запада в период до XI века. 10.Основная особенность схоластики. 11.Отличие схоластики от патристики. 12.Юризм в католическом вероучении. 13.Папское учительство. 14.Особенность католической дог​матики. 15.Особенность ведения диспута.

ЗАНЯТИЕ 11. 

Билет 6. III. История зарождение папизма. Роль Востока в форми​ро​ва​нии папизма. Сов​ме​​стное решение вопросов церковной жиз​ни. Участие Рима в делах Востока. Участие Востока в делах Запада. Выводы. Конфликты Восточных и Западной Церквей. Спор о титуле Вселенский. 28 канон Халкидонского Собора. Восстановление единства после победы над монофизитством. Вы​воды. Развитие учения о Филиокве. 

История зарождение папизма. Роль Востока в форми​ро​ва​нии папизма. Сов​ме​​стное решение вопросов церковной жиз​ни. Участие Рима в делах Востока. Участие Востока в делах Запада. Выводы. Конфликты Восточных и Западной Церквей. Спор о титуле Вселенский. 28 канон Халкидонского Собора. Восстановление единства после победы над монофизитством. Вы​воды. Развитие учения о Филиокве. 

Билет 7. III. Разрыв между Восточной и Западной Церквами. Дело пат​ри​архов Игнатия и Фо​​тия. Вопрос о юрисдикции в ряде провинций. Имперские интересы Византии. Смута на патриаршем престоле. Вопрос о филиокве. Окончательный раз​рыв.
Разрыв между Восточной и Западной Церквами. Дело пат​ри​архов Игнатия и Фо​​тия. Вопрос о юрисдикции в ряде провинций. Имперские интересы Византии. Смута на патриаршем престоле. Вопрос о филиокве. Окончательный раз​рыв.

Л. 1 стр. 176 - 190. 

Вопросы для проверочной работы. 

1.Особенности культуры и быта древнего Рима. 2.Особенности религиозного культа Римского императора. 3.Сравнение национальных особенностей древних греков и римлян. 4.Особенности при​хода первых веков христианства. 5.Особенности формирования церковного управления. 6.Фор​​мы власти первенствующих епископов. 7.Особенности первенствующих кафедр. 8.Осо​бен​ности церковного управления и централизации на Востоке. 9.Особенности церковного управления и централизации на Западе.

ЗАНЯТИЕ 12. 

Билет 8. III. Отличия в учении о Церкви. Православное учение о Церкви. Католическое учение о Церкви. Срав​не​ние. Суть като​ли​ческого учения о власти пап. Админи​стра​тивно - духовная власть. Объем власти пап. Сравнение. Власть пап и власть епископов. Сравнение. Анафе​ма​тиз​мы на не признающих примат. Сравнение. 

Отличия в учении о Церкви. Православное учение. Католическое учение о Церкви. Сравнение. Суть католического учения о власти пап. Административно - духовная власть. Объем власти пап. Срав​нение. Власть пап и власть епископов. Сравнение. Анафематизмы на не признающих примат. Срав​нение. 

Билет 9. III. Католическое учение о примате Апостола Петра. Аргу​мен​тация прима​та: - Петр - основание Церкви, сравнение. 

Католическое учение о примате Апостола Петра. Петр - основание Церкви. Сравнение. 

Билет 10. III. Аргументация примата: - первенство в списках, сравнение; власть ключей, срав​​нение; получение примата, сравнение; юри​дические прецеденты, срав​не​ние; разногласие с Ап. Пав​лом, сравнение. 

Первенство в списках. Сравнение. Власть ключей. Сравнение. Получение примата. Срав​не​ние. Юридические прецеденты. Сравнение. Разногласие с Ап. Павлом. Сравнение. 

Л. 1 стр. 191 - 200. 

Вопросы для проверочной работы. 1.Первые проявления папизма. 2.Роль Востока в формировании папизма. 3.Спор о титуле Вселенский. 4.Борьба вокруг 28 канона Халкидонского Собора. 5.Восстановление церковного единства после победы над монофизитством. 6.Развитие уче​ния о Филиокве. 7.Основные причины разрыва между Востоком и Западом. 8.Смута на пат​ри​ар​шем престоле. 9.Первое соборное осуждение Филиокве. 10.Папизм в X - XI веках. 11.Осо​бен​ности полемики XI века. 10.Разрыв. 

ЗАНЯТИЕ 13. 

Билет 11. III. Аргументация примата: - Святоотеческие высказывания. Срав​нение. Пере​да​ча примата. Сравнение. Учительная непо​гре​шимость пап. Сравнение. Вера пап - продолжение веры Апостола Петра. Срав​нение. Вера Рима известна во всем мире. Сравнение. Необходимость единства ве​ры. Сравнение. Догмат о непогрешимости и ре​​альность. Общая оценка уче​ния о примате. 

Аргументация примата: - Святоотеческие высказывания. Срав​нение. Пере​да​ча примата. Сравнение. Учительная непо​гре​шимость пап. Сравнение. Вера пап - продолжение веры Апостола Петра. Срав​нение. Вера Рима известна во всем мире. Сравнение. Необходимость единства ве​ры. Сравнение. Догмат о непогрешимости и ре​​альность. Общая оценка уче​ния о примате. 

Л. 1 стр. 200 - 205. 

Вопросы для проверочной работы. 

1.Искажения в учении о Церкви у католиков. 2.Объем власти пап. 3.Католическое учение о при​мате Апостола Петра. 4.Петр - основание Церкви - разбор. 5.Первенство в списках, власть ключей - разбор. 6.Получение примата - разбор. 7.Примат и разногласие с Ап. Павлом.

ЗАНЯТИЕ 14. 

Билет 12. III. Учение об исхождении Святого Духа. Символы веры в хри​стианстве. Пра​во​славное учение об исхождении Святого Ду​ха. Католическое учение об исхож​дении Святого Духа. Ар​гу​менты святителя Фотия. 

Учение об исхождении Святого Духа. Символы веры в христианстве. Православное учение об исхождении Святаго Духа. Католическое учение об исхождении Святого Духа. Аргументы свя​ти​теля Фотия. 

Л. 1 стр. 205 - 212. 

Вопросы для проверочной работы. 

1.Передача примата. 2.Учительная непогрешимость пап - основные положения. 3.Католическая аргументация учительной непогрешимости пап. 4.Догмат о непогрешимости и реальность. 5.Оцен​​ка учения о непогрешимости.

ЗАНЯТИЕ 15. 

Билет 13. III. Учение о спасении. Догматическая сторона спасения. Пра​во​славный нравст​вен​​ный союз. Католический правовой со​юз. Сравнение. Юризм в католи​чес​ком учении о спа​се​нии. Срав​нение. 

Учение о спасении. Догматическая сторона спасения. Православный нравственный союз. Ка​то​ли​ческий правовой союз. Сравнение. Юризм в католическом учении о спасении. Сравнение.

Билет 14. III. Православное учение о Крестной Жертве, искуплении, спа​сении. Особенно​сти католического учения об искуплении, срав​нение. Особенности католи​чес​ко​го учения о во​пло​ще​нии, сравнение. Особенности католического учения о доб​​рых делах и заслугах, срав​нение. 

Православное учение о Крестной Жертве, искуплении, спа​сении. Особенно​сти католического учения об искуплении, срав​нение. Особенности католи​чес​ко​го учения о во​пло​ще​нии, сравнение. Особенности католического учения о доб​​рых делах и заслугах, срав​нение. 

Билет 15. III. Католическое учение о преестественном вознаграждении, срав​нение. Като​ли​​чес​кое учение об удовлетворении за гре​хи, сравнение. Католическое учение о чистилище, срав​не​ние. Католическое учение о преизбытке заслуг, сокро​вищ​ни​це святых, сравнение. Ка​то​лическая теория индуль​ген​ций, сравнение. Ка​то​лическая практика индульгенций, срав​не​ние. 

Католическое уче​ние о преестественном вознаграждении. Сравнение. Католическое учение об удовлетворении за гре​хи. Сравнение. Католическое учение о чистилище. Сравнение. Католическое учение о преиз​быт​ке заслуг, сокровищнице святых. Сравнение. Католическая теория индульгенций. Сравнение. Ка​толическая практика индульгенций. Сравнение.

Л. 1 стр. 212 - 228. 

Вопросы для проверочной работы. 

1.Символы веры в христианстве. 2.Основные моменты православного учения об исхождении Свя​таго Духа. 3.Догматические основания католического учения о Филиокве. 4.Разбор като​ли​чес​ких аргументов. 5.Аргументы святителя Фотия.

ЗАНЯТИЕ 16. 

Билет 16. III. Католическое учение о предопределении, сравнение. 

Предопределение. Католическое учение о предопределении. Сравнение. 

Билет 17. III. Ка​толическая казуистика, сравнение. Католическое учение о видах греха, срав​​нение. 

Нравоучение и защита вероучения насилием. Католическая казуистика. Сравнение. Като​ли​чес​кое учение о видах греха. Сравнение. 

Билет 18. III. Защита вероучения и Церкви в православии. Католический взгляд на приме​не​ние насилия в защите вероучения. Срав​нение. Католическая практика ин​тер​дикта, инкви​зи​ция, кре​стовые походы. 

Зашита вероучения насилием. Зашита вероучения и Церкви в православии. Католический взгляд на применение насилия в защите вероучения. Сравнение. Католическая практика интер​дик​та. Инквизиция. Крестовые походы.

Л. 1 стр. 228 - 244. 

Вопросы для проверочной работы. 

1.Православный взгляд на спасение. 2.Католический взгляд на спасение. 3.Сравнение пра​во​слав​ного и католического взглядов на спасение. 4.Юризм в католическом учении о спасении. 5.Крестная Жертва, Искупление и Спасение: сравнение взглядов православных и католиков. 6.Ка​то​лическое учение о добрых делах и заслугах. 7.Преестественное вознаграждение. 8.Удов​ле​творение за грехи. 9.Чистилище, католическая аргументация. 10.Преизбыток заслуг, сокро​вищ​ни​ца святых. 11.Теория индульгенций. 13.Практика индульгенций, примеры получения.

ЗАНЯТИЕ 17. 

Билет 19. III. Православное вероучение о первородном грехе. Като​ли​чес​кое вероучение о пер​вородном грехе. Сравнение. Католи​чес​кое учение о прощении перво​род​но​го греха до Хри​ста. Срав​нение. Православное вероучение о душе человека. Ка​​то​​ли​ческое учение о душе че​ло​века. Сравнение. Като​личес​кий догмат о не​порочном зачатии Девы Марии, сравнение. Ка​то​лический догмат о телесном вознесении Девы Марии на небо, сравнение. 

Православное вероучение о перво​род​ном грехе. Католическое вероучение о первородном грехе. Сравнение. Католическое учение о про​щении первородного греха до Христа. Сравнение. Православное вероучение о душе человека. Ка​толическое учение о душе человека. Сравнение. Католический догмат о непорочном зачатии Де​вы Марии. Сравнение. Католический догмат о телесном вознесении Девы Марии на небо. Срав​​нение.

Л. 1 стр. 244 - 253. 

Вопросы для проверочной работы. 

1.Католическое учение о предопределении, две теории. 2.Суть термина казуистика, ее назна​че​ние. 3.Основные направления казуистики. 4.Направление намерения, ментальная или умственная ре​зервация. 5.Католическая классификация греха. 6.Православный и католический взгляды на при​менение насилия для защиты вероучения. 7.Интердикт и инквизиция. 8.Крестовые походы.

ЗАНЯТИЕ 18. 

Билет 20. III. Католическое учение о действенности таинств, сравнение. Ка​толическое уче​​ние о Таинстве Священства. Католическое учение о роли священника в совер​шении та​инств, срав​не​ние. Обрядовые отличия хиротоний. Обязательный це​ли​бат для католического ду​ховенства. Католические карди​на​лы. 

Католическое учение о действенности таинств. Сравнение. Католическое уче​ние о Таинстве Священства. Католическое учение о роли священника в совершении таинств. Срав​нение. Обрядовые отличия хиротоний. Обязательный целибат для католического духовен​ст​ва. Католические кардиналы.

Билет 21. III. Таинство Евхаристии: - применение католиками опресноков; отличие в со​вер​​шении чинопоследования преложения Да​ров; особенности причащения у ка​то​ликов. Католическое уче​ние о Евха​ри​стии, как о жертве: - католики о вневременности ев​хари​стии, сравнение; католи​чес​кое учение о сути евхаристи​чес​кой жертвы, сравнение. 

Таинство Евхаристии: - применение католиками опресноков; отличие в со​вер​​шении чинопоследования преложения Да​ров; особенности причащения у ка​то​ликов. Католическое уче​ние о Евха​ри​стии, как о жертве: - католики о вневременности ев​хари​стии, сравнение; католи​чес​кое учение о сути евхаристи​чес​кой жертвы, сравнение. 
Л. 1 стр. 253 - 265. 

Вопросы для проверочной работы. 

1.Первородный грех и душа человека, зарождение душ - православное вероучение. 2.Пер​во​род​​ный грех, душа человека - католическое вероучение 3.Прощение первородного греха до Хри​ста. 4.Догмат о непорочном зачатии Девы Марии: содержание учения. 5.Аргументация догмата о непорочном зачатии. Сравнение. 6.Догмат о телесном вознесении Девы Марии на небо: - суть уче​ния. 7.Аргументация догмата о телесном вознесении. Сравнение. 

ЗАНЯТИЕ 19. 

Билет 22. III. Католическое учение о Таинстве Покаяния, сравнение. Ка​то​лическое учение о характере исповеди, сравнение. Като​ли​ческое учение о видах раскаяния, срав​нение. Ка​то​ли​​чес​кое учение о получении прощения греха без исповеди, срав​нение. Католическое учение об особенностях прощения и епи​ти​миях, срав​нение. Католическое учение о необхо​димо​сти ис​по​ведоваться, сравнение. 

Католическое учение о Таинстве Покаяния. Сравнение. Католическое учение о характере ис​по​ве​ди. Сравнение. Католическое учение о видах раскаяния. Сравнение. Католическое учение о по​лу​чении прощения греха без исповеди. Сравнение. Католическое учение об особенностях про​ще​ния и епитимиях. Сравнение. Католическое учение о необходимости исповедоваться. Сравнение.

Билет 23. III. Католическое учение о Таинстве Брака. Сравнение. Католическая практика совершения брака без священника. Сравнение. Католическое учение о нерасторжимости брака. Сравнение. Осо​бен​но​сти совершения католиками Таинства Крещения. Особенности совершения католиками Таин​ства Миропомазания. Сравнение. Особенности совершения католиками Таинства Елеосвящения. Срав​нение.

Католическое учение о Таинстве Брака. Сравнение. Католическая практика совершения брака без священника. Сравнение. Католическое учение о нерасторжимости брака. Сравнение. Осо​бен​но​сти совершения католиками Таинства Крещения. Особенности совершения католиками Таин​ства Миропомазания. Сравнение. Особенности совершения католиками Таинства Елеосвящения. Срав​нение.

Билет 24. III. Особенности постов у католиков. Предпосылки ре​фор​мации. При​​чи​​ны и направления раскола в Римской Церкви. Классификация католи​циз​ма. 
Особенности постов у католиков. Предпосылки реформации. Причины и направления раскола в Римской Церкви. Заключение. Классификация католицизма.

Л. 1 стр. 265 - 279 
Вопросы для проверочной работы. 

1.Католическое учение о действенности таинств. 2.Оживление Таинств. 3.Католическое учение о Таинстве Священства - роль священника в совершении таинств. 4.Обрядовые отличия в по​став​лении священнослужителей в католицизме. 5.Целибат, кардиналы. 6.Таинство Евхаристии у като​ли​ков - обрядовые отличия. 7.Взгляды католиков на Евхаристию, как на жертву. 
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	в Конcтантинополь	330











	Разделение					395








							476		падение Западной


								Империи


								правление германцев








	завоевание чаcти 555					приcоединение к Византии


	Западной империи


	




















							774	завоевание франками Западной Империи,


								требование Карла Великого 


								внеcти филиокве в Символ Веры


	                                           					империя франков


							843 	захват Лотарем севера Италии


	начало захвата 927


	Болгарии						962	захват Оттоном cеверной и


								Cредней Италии


								папа приcягает Германскому императору





								Германcкая Империя


							1014	внеcение филиокве в Символ Веры по


	завершение за- 						требованию императора


	хвата Болгарии	1018








	экcпанcия Византии 1046


	в южной Италии					1054	РАЗРЫВ ЦЕРКВЕЙ




















Правление Византии в Италии





Южная








Италия 








под властью 





Визан�тии 











до XI века








1
307

