1. Предмет и метод истории церкви

История христианской Церкви - это изучение прошлого в жизни Церкви и изложение его в систематическом порядке, т.е. в хронологической последовательности и причинно-следственных связях.

Слово  «церковь» означает собрание верующих, принимающих деятельное участие в жизни и событиях Церкви.  В Церкви два элемента — божественный и человеческий. Церковная история изучает элемент человеческий, его развитие, его изменения, под влиянием или воздействием божественного фактора. Сам же по себе божественный фактор, как вечный, неизменяемый, не подлежит историческому исследованию, так как он шире границ истории.
История христианской Церкви, с одной стороны, наука историческая; как наука историческая, церковная история излагает перемены в прошлой жизни Церкви, используя исторические методы исследования.

С другой стороны, церковная история есть наука богословская и входит в семью богословских наук.
        Задача и метод. Церковная история касается всего, в чем выразилась и выражается жизнь церкви. Церковная история – это один из отделов общего человеческого развития; поэтому она не может быть изолирована от всеобщей истории. Но если светская, гражданская история имеет в виду земное, политическое, культурно-просветительное развитие народов (человечества), то церковная история изображает стремление людей к вечной, небесной цели — спасению их душ.

        В частности, задача церковной истории заключается в том, чтобы в подлежащей области: а) собрать факты, извлечь данные из всех соответствующих областей, характеризующие жизнь Церкви, приобщить к делу весь доступный исторический материал, б) изучить его критически, установив подлинное, отторгнув подложное и указав сомнительное,  в) изложить весь добытый и  проверенный материал с соблюдением должных правил. Очевидно, что изложение исторических фактов не может быть простым летописным повествованием о событиях, а должно быть составлено по историческому методу, в строго хронологическом порядке. Только такой порядок даст возможность понять факты в их естественном развитии и поможет установить причинно-следственную связь между ними. 

2. Основные группы источников по истории церкви

Источником для церковной истории служит все то, что  помогает установлению исторических фактов из прошлой жизни Церкви. Между источниками первое место занимают древнейшие монументальные памятники и письменные документы. Древние историки Церкви также могут быть отнесены к источникам: непосредственным, которые являлись свидетелями описываемых ими событий, и посредственным, которые пользовались чужими письменными данными или устными рассказами.

        Монументальные источники. К ним относятся а) произведения христианской живописи, архитектуры и скульптуры. б) различные надписи на печатях, монетах, камнях, стенах и других предметах. 

        Письменные памятники: а) К ним относятся римско-византийские законы, касающиеся христиан — эдикты, указы. б) различные христианские акты официального, юридического характера — постановления соборов поместных и вселенских, послания епископов, митрополитов, патриархов различным церквам, обществам и лицам, в) древнейшие литургии и предписания культа, символы или изложения веры, мученические акты, г) произведения свв. отцов и учителей Церкви и церковных писателей.

Изучение и издание церковных источников начинается со времен гуманизма и значительно усиливается в век реформации (15-17 вв).
3.Периодизация истории церкви

Историю Церкви следует начинать с Иисуса Христа и первых Его последователей. В проповедях Христа и Его учеников заключается комплекс явлений, составляющих христианство. Первая  глава истории христианской Церкви должна быть об Иисусе Христе, т.е. её Основателе. С этой точкой зрения согласны не все историки церкви. Они относят этот период к библейской истории, основанной на изучении Библии, которая для верующих является боговдохновенной книгой, а не источником по истории Церкви. Тем более, что христианская Церковь, как  институт, возникла только во II-ом веке. Далее большинство церковных историков по  примеру всеобщей истории делят церковную историю на древнюю, среднюю и новую. Границей между средней и новой для западной Церкви является  реформация, т.е. начало XVI в., а для восточной — падение Константинополя (1453 г). Но вот в указании границ между древней и средней историей происходят большие разногласия. Одни видят грань в конце VI в. — смерти папы Григория (в 604 г), другие — в конце VII в., — после VI вселенского собора. Многие считают, что концом древнего периода должен быть признан XI век, т.е. время (1054 г). разделения Церквей. Этот длинный период делится на две части: до и после  Константина Великого. Затем середина V в. - это окончание, заключение греческого классического периода в истории Церкви и переход к византийскому — событие великой важности не только в церковной, но и в государственной жизни, б) затем VIII в. - время окончания вселенских соборов. С этого времени отношения между восточною и западною Церковью резко меняются. Константинопольский патриарх, почувствовав силу, начал бороться с папами за признание его «византийским папою» на Востоке, чтобы папы больше не вмешивались в дела восточной Церкви. Папы с этим согласиться не могли. Тогда Константинольский патриарх предпочел разрыв с папами. Кризис затянулся до половины XI века, т.е. до 1054 г. Таким образом: 

1. Древний период нераздельной Церкви простирается до середины XI в. (1054).
2. Средневековый - от середины XI в. до падения  на Востоке Константинополя в 1453 г., а на Западе -  до выступления Лютера (1516 г.).

3. Новый период начинается  — на Востоке с 1453 г., а на Западе с 1517 г. и продолжается до наших дней.
4. Исторические и историко-философские предпосылки возникновения христианства 
К моменту Рождества Христова весь средиземноморский мир находился под властью Рима. Непрерывные войны создавали повсюду состояние неуверенности. Вся  тяжесть налогов была перенесена на провинцию. Собирание податей там было передано откупщикам, и произволу старших и младших чиновников не было предела. Низшие классы искали хоть минутного забвения в мечтах о потустороннем блаженстве, лучшей жизни в другом мире. Чрезвычайного развития  достигли религиозные союзы, которые имели своею задачею совершение культа тем или иным божествам по обычаям их страны. 

Духовное состояние античного мира в век Рождества Христова характеризуется развитием и широким распространением  эллинизма.

Характерными его признаками являются:

·          а) устранение границ между эллинами и варварами и как результат этого - космополитизм, который спасение видел в учреждении мировой монархии вместо национальных государств;

·          б) индивидуализм: на место всеобщего благополучия, обеспечиваемого государством, стал идеал мудреца, который свое счастье находит в самом себе ;

·          в) реализм — философия обращается к житейским проблемам к потребностям человека.

·          г) религиозный синкретизм вследствие знакомства с восточными религиями, притягивавшими к себе своим чувственным характером, а также суеверными и волшебными обрядами (оракулами, астрологическими толкованиями, таинственными действиями)… 

Только что указанные настроения эллинистического периода создались  благодаря особым философским направлениям и философско-этическим течениям и религиозным верованиям изучаемой эпохи. Философская мысль, уставшая от разрешения теоретических вопросов, занялась этическими проблемами. Этому направлению жизни соответствовали три новые философские школы, выступившие с III столетия — стоическая, эпикурейская и скептическая. Они сосредоточивали главное внимание на вопросах этических и решали проблему человеческого счастья. 

Стоицизм. Стоики не полагали никакого существенного различия между Богом и миром. Всеобщий разум, или логос, - основная мирообразующая сила. Душа также должна в конце мирового процесса обратиться в первоматерию и возвратиться к божеству. В стоической системе нет места политике, на её место выступает космополитизм. Всем людям присущ один и тот же разум; все члены одного тела,  все братья, потому что все одинаковым образом имеют Бога Отцом. Характерным признаком стоической системы является фатализм. Главным представителем римского стоицизма был Сенека.

Эпикурейство. Учение Эпикура (341-270 г) придавало большое значение учению о природе (физике), потому что это единственное средство освободить душу от ужасов суеверия. Единственное, безусловное благо, по учению Эпикура, есть удовольствие, а единственное безусловное зло — скорбь, печаль. Все живые существа от самого рождения стремятся к удовольствию и избегают несчастья. Корень всего и величайшее благо — благоразумие, только оно делает нас свободными. Наши необходимые потребности крайне несложны, а их легко удовлетворить, сама природа заботится о нашем счастье.  Душа человека отличается от тела только качеством атомов, состоя из наиболее тонких, эфирных. Если связь между душою и телом совершенно прекращается, то атомы её легко рассеиваются, и тело подвергается тлению.

Третьим весьма значительным и важным течением философской мысли эллинистического периода является скептицизм.       Скептицизм привел к эклектизму, сравняв все философские течения, отрицая в каждом из них истину; а эклектизм уравнял их, признав долю истины за каждым. 

Большое распростанение получили также восточные мистические культы, их широко заимствовали и объединяли с прежними своими верованиями. Эллинистическое влияние проникло в жизнь глубоко проникло в жизнь древних иудеев и привело к образованию партий в иудействе. Первосвященническое сословие стало на сторону эллинистов; им противопостали хасиды -"благочестивые," твердо державшиеся национальной обособленности и религиозных требований закона, за ними стояла народная масса.  Продолжавшаяся борьба повлекла за собой вмешательство римлян. Во главе Иудеи стал  Ирод Великий (37 г. до Р.Х. — 4 г. по Р.Х.). Несмотря на силу его характера и открыто выраженную преданность религии, ему не удалось расположить к себе иудейский народ. 

Август ввел в Иудее ту же самую форму управления, какая была применена в Египте. Во главе стоял прокуратор, который подчинялся Риму и был римлянином. Это вызывало в иудеях большое раздражение. Они жили в ожидании Мессии, спасителя, но для иудеев Мессия был дорог не как откровение живого Бога, а как носитель благ для своего народа. Идея христианского посреднического служения ближним, тем более братства со всеми народами была чужда их сознанию. 
5. Возникновение христианства

Первый период от начала Церкви до Миланского эдикта Константина Великого, от 29-30 г. н.э. до 313 г. — это время основания Церкви и постепенного распространения христианства сначала только между иудеями, а потом и среди язычников в условиях открытого гонения со стороны властей.

Важнейшим является вопрос о личности Ииисуса Христа
В последней четверти XIX в. марксисты — Энгельс и  Каутский выступили с утверждением, что Христос не существовал, христианство явилось без Христа, оно выросло из движений римского пролетариата. По почину марксистов, некоторые ученые конца XIX и начала XX в. также стали оспаривать исторический характер личности Иисуса Христа. До 19 века вопрос  заключался лишь в том, был ли Иисус Христос Богочеловек или просто человек? В древнее время сверхъестественное происхождение Иисуса Христа отрицали некоторые языческие ученые. Затем, после IV века, когда христианская религия сделалась  господствующею религией, — вплоть до XVIII в. - богочеловеческий характер личности Иисуса Христа всеми признавался. С появлением рационализма в XVIII в. начались попытки приблизить евангелические истории к рассудочному, историко-прагматическому пониманию.

Источники жизни Иисуса Христа делятся на библейские и вне-библейские.

Важнейшим внебиблейским источником мы считаем свидетельство Тацита, родившегося в 56 г. христианской эры и писавшего свои Анналы в 115-117 г.  Тацит, по времени своей жизни, имел полную возможность удостовериться в действительности личности Иисуса Христа, и он упоминает о казни Христа в своих Анналах. Хронологически более раннее, но менее определенное упоминание о Христе делает историк Светоний в "Жизнеописании Клавдия". В письмах Плиния Младшего три раза встречается имя "Christus," как историческая личность, не подлежащая сомнению. Есть еще упоминания об Иисусе Христе у философа Цельса, у Лукиана. Всякие упоминания о Христе отсутствуют у иудейских историков – современников Иисуса Христа. С середины II века это демонстративное замалчивание уступает место ненавистным  хулениям, чтобы очернитьь воспоминание о распятом Иисусе.

Чтобы перейти к библейским источникам, нужно упомянуть сначала об апокрифических евангелиях. Они не могут претендовать на авторитетные источники, так как являются плодом фантазии и возникли от II до VII в. в еретических кругах для восполнения пробелов жизни Иисуса, в особенности истории рождества, детства и страданий. 
Библейскими источниками являются 4 канонических Евангелия, древность, подлинность и достоверность которых доказывается многочисленными свидетельствами. Они написаны учениками Христа, которые находились непосредственно рядом с ним. Земная жизнь Иисуса Христа, по евангелиям, есть настоящая человеческая жизнь. Иисус Христос знал о Своих страданиях и смерти и приписывал им искупительное для людей значение. Иисус Христос не был политическим или социальным деятелем. Он относился совершенно индифферентно к господствовавшему государственному складу. Он исключительно религиозно-моральный деятель, положивший начало христианскому обществу и его внешней организации.
Он соблюдает обряды, праздники еврейские, посещает Иерусалимский Храм. Однако он возвышается над обрядом и дает свободное толкование Ветхому Завету. Он предсказывает разрушение Иерусалимского Храма и учит, что служить Богу можно везде, лишь бы это служение было духом и истиною. Обряду Он придает лишь условный, символический характер, ставя выше его духовную сущность религии и требования морали. Закон говорит о любви к ближнему, и толкование иудейских книжников разумело ближнего, как человека той же нации. Христос придает понятию любви самый широкий характер: любви ко всем, не исключая врагов  Главные положения его учения сводятся к следующему: Бог один, Он создал мир и промышляет о людях. Он совершен. Он любящий Отец, одинаково посылающий лучи света на праведных и неправедных; некогда заключивший завет с еврейским народом, Он теперь заключает новый завет чрез Своего Сына. Иисус Христос есть Сын Божий, чрез Свои страдания и смерть спасающий человеческий род. Это центральная идея Нового Завета. Он — Мессия, но не Мессия — Царь, а Сын Божий, Агнец Божий. Его мессианское царство не от мира сего, как ждали иудеи, а духовное внутреннее. В него вступают не знатные, могущественные, богатые, а простые, бедные, притесняемые, страдающие и найдут там нравственное успокоение. 

Иисус Христос положил начало внешней организации Церкви, как Христианского общества. Церковь, по учению Христа, есть общество верующих в Него, как Сына Божия и Спасителя. Он дал ученикам молитву, как образец ("Отче наш "), установил таинства — крещение, причащение, покаяние, указал необходимость человеческой дисциплины.
По вознесении Иисуса Христа в Галилее было уверовавших в Него более 500 человек и во Иерусалиме с апостолами 120. . О судьбе галилейских верующих мы ничего не знаем. Весь интерес первохристианских источников сосредоточивается на общине верующих в Иерусалиме. 
6. Устройство жизни в первой христианской общине.

Уверовавшие во Христа жили вместе, как одно семейство. В результате проповедей апостола Петра община очень быстро увеличилась до 3000, а вскоре до 5000 человек.
 Зачатки христианского учения, почерпнутые из проповеди апостола Петра, первые верующие постарались подробнее уяснить через усердное и продолжительное внимание проповедям апостолов (всех, а не одного Петра), с полным подчинением их апостольскому авторитету. Отсюда происходило внутреннее единение верующих друг с другом, которое имело источником своим единую веру, полученную от апостолов. Другими характерными признаками внутреннего единения являлись молитвы. Внутреннее духовное единение  выражалось и во внешнем устроении жизни — в обобществлении благ, в самоотверженной помощи людям бедным, нуждающимся. Без всякого принуждения они завели общее имущество при общей кассе, которая пополнялась людьми богатыми. Обоществление имущество не носило принудительного или тотального характера. Сохранились свидетельства о сохранении в собственности у первых христиан домов и другого имущества.

Рост христианской общины привел к необходимости избрания лиц, задача которых заключалась в служении апостолам .  Сначала избранных было семеро: поставили пред апостолами и, помолившись, возложили на них руки. Еще из древности в них стали видеть «диаконов»» как определенную ступень.  Первоначально жизнь общины была спокойной, ему способствовало то, что уверовавшие в Иисуса Христа, как Мессию, не отказывались от исполнения Моисеева закона и вообще от иудейских обычаев. Первоначально и вне Иерусалима христианство распространялось среди иудеев. Диссонанс в жизнь внесли свободномыслившие эллинисты. Предметом спора стал храм и его культ, о прекращении которого, с пришествием Христа, говорили эллинисты. Между тем иудеи на основании предания защищали его бесконечное существование. Во главе сторонников реформы эллинистов встал Стефан. Для перехода миссии на языческую почву, нужно было разбить иудейские предрассудки. Это в значительной степени сделали эллинисты, занявшие представительные места с реформою иерусалимской церкви. Гонение, поднятое против единомышленников Стефана заставило их покинуть Иерусалим. Рассеявшись из Иерусалима, они естественно действовали как миссионеры. Ближайший решительный шаг был сделан в Антиохии, где христианство было проповедано чистым язычникам. Для Антиохийской общины, образовавшейся  из прежних язычников, было придумано  имя "христиане" или "хрестиане".

Это обозначение само по себе доказывает, что новая община в Антиохии сильно отклонилась от иудейства. Замечательно, что иудео-христиане мирно уживались в Антиохии с языко-христианами. Раздоры между ними внесли только пришедшие из Иерусалима. Нет ничего удивительного, что теперь именно началась вражда против христианства, когда проповедь Евангелия перешла на языческую почву. 
 7.  Миссионерская деятельность апостола Павла
Заслуга освобождения христианства от рамок иудейства и придания ему характера универсальной религии навсегда останется за Савлом из Тарса, т.е. апостолом Павлом.

Савл был правоверным иудеем и под руководством раввина готовился стать книжником-раввином. Он всею душой погрузился в закон и отеческие предания. Отсюда его  в преследовании христианской секты, угрожавшей будто бы состоянию иудейской веры, гибелью храма и обычаев Моисея. Преследуя разбежавшихся из Иерусалима христиан, он был потрясен явлением Воскресшего Христа на пути в Дамаск. От потрясения он ослеп, но прозрел  внутренне. После чудесного исцеления крестился. Проповедовал краткое время в синагогах Дамаска об Иисусе, как Сыне Божием. Затем пошел в Аравию, чтобы в уединении подготовиться к своему высокому призванию. Когда он снова возвратился в Дамаск, он понял, что его жизни угрожает опасность со стороны озлобленных иудеев. Верующие помогли ему бежать ночью из Дамаска. Теперь он пошел в Иерусалим, чтобы видеть ап. Петра. Его первое благовестническое миссионерское путешествие (44-45 г) началось с  Антиохии Сирийской. С проповедью он выступал в синагогах, прежде всего обращаясь к иудеям, а потом и к язычникам. Мир  был нарушен пришедшими из Иудеи иудео-христианами. Они считали, что язычники могут вступать в христинскую церковь при условии соблюдения закона Моисеева. Между тем апостол Павел считал, что Моисеев закон для христиан из язычников не обязателен. Для прекращения разногласий в Антиохийской общине было решено — послать Павла в Иерусалим к апостолам и старцам.. Итогом стал называемый декрет апостольского Иерусалимского собора о воздержании язычников-христиан от соблюдения иудейских законов. Относительно же иудео-христиан предполагалось, что они по-прежнему будут исполнять закон Моисея. 
Конечно, практические трудности, возникавшие из совместного пребывания языко-христиан с иудео-христианами, апостольским декретом не устранялись, и это очень скоро сказалось в жизни. Иудео-христиане считали, что общаясь с языко-христианами, они нарушают иудейские законы о чистоте. Соблюдение ритуальных законов мешало общению за традиционными вечерними трапезами. Если в Сирии, Антиохии противоречия между иудеохристианами и языкохристианами не имели выраженного характера, то в Иудее даже апостол Петр не смог держаться на такой возвышенной точке зрения и препочитал общество иудеохристиан. Апостол же Павел исходил из положения, что Бог присоединил к Церкви язычников через веру. Через эту же веру спасаются и иудеи; значит, условные перегородки и ритуалы должны исчезнуть. Вскоре после этого ап. Павел  оставил Сирию и продолжил свои благовестнические путешествия. Павел намеревался перенести свою миссионерскую деятельность на запад, через Рим и Испанию, но в Рим он попал не как свободный миссионер, а как подсудимый римской власти. Имеются исторические данные, что ап. Павел был освобожден от римских уз, совершил путешествие на запад в Испанию, но потом он во второй раз попал в римский плен, где был казнен в 67 году. 
8. Распространение христианства в 1 веке    

Первый век христианства часто  называют «апостольским», потому что новую религию несли сами апостолы. После распятия Христа и вознесения Апостол Петр проповедовал Евангелие в Иерусалиме, затем в Самарии, Сирии, Финикии. Первое свидетельство о проповеди ап. Петра и Павла в Риме и основании ими римской церкви относится ко 2-му веку. Римский историк  Тертуллиан  упоминает о мученической кончине в Риме апостолов Петра и Павла. По церковному преданию ап. Петр, после управления Антиохийскою кафедрою пришел в Рим, где руководил римскою общиною  и в последний год царствования Нерона был распят головою вниз. 

Основатель римской общины остался неизвестным христианству. Уществует предположение, что зерно общины составляли уверовавшие во Христа одновременно с самим Павлом, т.е. в 30-ых годах.  Тацит знает христиан, как уже отдельно живущих, обособленных (Annal., XV, 44). Это относится к 64-му году.

В иерусалимской церкви в это время начал преобладать дух иудео-христианский. Во главе иерусалимской общины становится ап. Иаков, брат Господень, который будучи христианином по вере, соблюдал все правила иудейского благочестия. Несмотря на декрет Иерусалимского апостольского собора о законности обращения язычников в христианство без соблюдения иудеских законов (обрезания), сильный рост языко-христианских общин возбуждал недовольство. Партия иудео-христианских ревнителей, с которыми ап. Павел боролся в основанных им общинах, получает в первообщине, в Иерусалиме, громадное влияние. Когда ап. Павел в последний раз пришел в Иерусалим, то против него обнаружились не только страшная ненависть неверовавших иудеев, но также глубокое недовольство и палестинских христианских общин. Таким образом,  Первая община в Иерусалиме отделила себя от общей Церкви. 
После разрушения Храма христианская первообщина в Иерусалиме потеряла свое руководящее значение и дальнейшее развитие христианской Церкви происходило на почве языко-христианства.
Важной являлась также деятельность Св. Иоанна Богослова В первой христианской общине ап. Иоанн действовалЗанимался миссионерской деятельснотьюв Самарии и Ефесе. О жизни и миссионерской деятельности прочих Апостолов  сохранилось мало известий. По церковному преданию Фоме выпал жребий идти в Парфию (Персию), Андрею — в Скифию, Иоанну — в Азию, где он жил и умер в Ефесе. 
9. Церковь во 2-3-ем веке

Христианство с самого его зарождения привлекало к себе людей разного социального и имущественного положения, хотя, безусловно, преобладали среди христиан выходцы из низов общества. Во II - III вв. все больше и больше людей состоятельных, в том числе принадлежавших к самым верхам, принимали новое вероучение. В III в. меняется в христианских общинах и отношение к занятию различных государственных должностей, что христиане I в считали совершенно недопустимым. Очень важным фактором для развития и распространения христианского вероучения было появление среди христиан II в. людей образованных, знакомых с греко-римской философией. Во II - III вв. христианство начало проникать в деревни. Во II - III вв. христианство распространялось не только в разных слоях населения империи, но и в разных провинциях. В начале II в. по-прежнему наибольшее число христиан было в Малой Азии и Сирии. Отдельные христианские общины появляются в южных районах Египта и Северной Африки. Со II в. в Египте появляются первые монахи (слово "монах" означает "одинокий"). Распространение христианства на западе империи шло значительно более медленными темпами. Исключение составляла лишь ее столица - Рим.  Из Рима и италийских провинций христианство проникло в Галлию, затем в Испанию, Британию. Таким образом, во II - III вв. христианство распространилось среди разных социальных групп и различных народностей Римской империи. В процессе распространения христианство не могло не претерпеть изменений и в своем вероучении, и в своей организации. Главным содержанием идеологического развития христианства во II в. было осознание его как нового религиозного учения, противостоящего и многобожным религиям античного мира и иудаизму. Вырабатывались христианская догматика, этика, эстетика, отбирались писания, которые признавались священными. Параллельно этому процессу и в тесной взаимосвязи с ним складывалась церковная организация, противоположная древней религиозной общине, основанной на авторитете пророков, проповедовавших откровения, и апостолов, повторявших устную традицию, восходившую к самому Иисусу. Происходит абстрагирование понятия христианской общины. На смену ей приходит понятие всеобщей церкви, мистически связанной с божеством.  Отрыв церкви от конкретных людей привел к возникновению клира - аппарата руководства христианскими общинами, отождествившего себя с новым понятием церкви. Следующим шагом в развитии мистического понятия церкви была идея ее непогрешимости: ошибаться могут отдельные христиане, церковь ошибаться не может. Параллельно с абстрагированием понятия "церковь" происходило усиление власти клира внутри общин. Именно руководителям общины приходилось решать повседневные вопросы, связанные с поведением верующих, с разрешением теоретических и практических споров, с проведением обрядов.  В течение II в. из старейшин выделяется высшее должностное лицо - епископ. Выделение епископа было связано и со стремлением: преодолеть разброд, сосредоточить особый авторитет у одного лица, достичь единства. Но единства можно было добиться только при условии - одна вера, одна церковь, один порядок. Этот порядок в соответствии с мистическим представлением о церкви должен был соответствовать порядку небесному: один бог - один епископ. Образование клира привело уже в этот период к тому, что у его представителей не оставалось времени, чтобы зарабатывать себе на жизнь, и поэтому большинство из них получали содержание от своих собратьев. В III в. Церковь в лице своих руководителей взяла на себя функции не только наказания, но и прощения, т. е. отпущения грехов, что, по верованиям первых христиан, мог сделать только бог.  Право отпускать грехи еще больше, чем право наказывать, отделило клир от остальной массы верующих.        Важной функцией епископов было управление имуществом. Епископы производили отбор священных книг. Для собраний христиан стали использоваться специальные помещения, где проходили богослужения и совершались обряды. Такие здания назывались "господним домом" (по-гречески - кириакон, отсюда произошло русское слово "церковь" и немецкое "кирхе"). В более позднее время христиане стали строить церковные здания по всей империи. В III в. особое положение среди епископов той или иной провинции стал занимать епископ общины из главного ее города, который считался как бы первенствующим над остальными епископами и мог созывать поместные соборы. К началу IV в. выделились епископы Рима, Александрии, Антиохии, которые получили юрисдикцию над клириками больших округов. После основания Константинополя такое же положение занял и епископ этого города. Ведущие епископы стали называться митрополитами (от греч. metropolites - человек из главного города, метрополии). Наименование римского епископа "папой" распространяется с V в. 
10. Отношения церкви и государства в 1-3 веках

Появление в городах восточных провинций империи новых религиозных групп было замечено довольно поздно. Христиан первоначально отождествляли с иудеями, а их споры с иудейскими ортодоксами воспринимались как очередные конфликты внутри иудаизма.. Местные власти обращали внимание на христиан только тогда, когда христианские проповеди или споры с иудеями могли повлечь за собой общественные беспорядки. 

Во второй половине II в. участились случаи преследования отдельных христианских проповедников и групп христиан.  Правда, и эти гонения не были вызваны специально антихристианскими указами императоров. Они объяснялись скорее всего тем, что императоры II в. еще не отделяли христианство от других тайных культов и боролись со всеми этими культами. В период кризиса III в., сказавшегося на всех сторонах экономической и политической жизни империи, происходят изменения в отношении императоров к христианству. Этот кризис совпал с укреплением церковной организации христиан, так как организованные христианские общины могли лучше сохраниться и даже стать прибежищем для всех пострадавших во время смут и междоусобных войн; росло и богатство церкви. Эта организация стала казаться императорам, пришедшим к власти с помощью армии, не уверенным в прочности своей власти, опасавшимся непрерывных заговоров и выступлений, опасной. Гонения начались при императоре Деции и продолжились при Валериане, который прежде всего выступил против церковной организации. Эдиктом 257 г. епископам и другим христианским священнослужителям было запрещено совершать богослужение; им предписывалось публично принести жертвы римским богам; христианам запрещалось также устраивать собрания. На следующий год был издан еще один эдикт, угрожавший наказаниями христианам, входившим в высшие сословия. Сенаторы-христиане лишались своих званий, имущество христиан конфисковывалось, а сами они, прежде всего те, которые находились на государственной службе (гражданской и военной), ссылались на тяжелые работы в рудники и каменоломни (нехватка рабочих рук заставила императоров заменить казни принудительными работами). Преследования времен Валериана ставили своей целью укрепление имперского аппарата, вышедшего из повиновения в период кризиса, и пополнение государственной казны за счет конфискованного церковного имущества и имущества отдельных христиан. Однако христианам предстояло пережить еще одно и, пожалуй, самое жестокое гонение. В 284 г. императором стал Диоклетиан, сын далматинского вольноотпущенника, выдающийся политический деятель, человек несгибаемой воли и энергии. Он В 303 г. он издал постановление, запрещавшее по всей империи христианские богослужения. Церковные здания сносились, имущество христиан конфисковывалось. Из армии и государственного аппарата были изгнаны все люди, подозревавшиеся в принадлежности к христианству, многие были казнены, христианские книги сжигали. Преследования со стороны всесильного императора вызывали сочувствие к христианам, явное и тайное, со стороны многих людей, страдавших от тяжкого гнета непомерно разросшегося при Диоклетиане бюрократического аппарата. Церковь к тому времени была достаточно организована, чтобы спасать свои книги, обеспечивать убежище скрывшимся, оказывать помощь пострадавшим и их семьям. Никакой альтернативы христианству как идеологии Диоклетиан противопоставить не мог. В 305 г. Диоклетиан отрекся от власти, а в 311 г. один из его преемников (империя была разделена между несколькими правителями), Галерий, которого упорно называли инициатором преследований при Диоклетиане, вынужден был эти преследования отменить. Безрезультатность их стала очевидной. Пришло время не только для терпимого отношения к христианству, но и для союза императорской власти с христианской церковью. В 313 году при имераторе Константине христианство стало государственной религией.

11. Церковь и государство после Медиоланского эдикта. Формирование «симфонии» (цезарепапизм) на Востоке. Формирование папоцезаризма на Западе.
Согласно Миланскому эдикту 313 года, христиане имели право открыто совершать свой культ, церковные организации могли  владеть любым имуществом, в том числе и недвижимым (с этого времени и начинается рост земельных владений церкви), конфискованное имущество возвращалось христианам. Формально христианство становилось одним из многочисленных разрешенных культов империи. Союз императора Константина с христианской церковью носил прежде всего политический характер. Константин покровительствовал христианской церкви, так как понял, что именно такая религиозная организация может оказать ему более существенную поддержку, чем не связанное между собой жречество многочисленных античных божеств.  В течение IV в. христианство еще сосуществовало с традиционными культами: продолжали действовать храмы античных божеств; в надписях, высеченных в честь христианских императоров, сохранялись прежние языческие формулы. Последнюю попытку противостоять христианству сделал император Юлиан, получившим прозвище Отступник. При вступлении на престол Юлиан сразу же объявил о своей приверженности древнему культу.  Он не разрешал христианам преподавать в школах, хотя и не запретил исповедовать христианство. Религиозная политика Юлиана разожгла страсти: в Александрии начался христианский погром, был убит епископ. Но Юлиану не суждено было довести свои замыслы до конца: он погиб в битве с персами, процарствовав всего два с половиной Преемники Юлиана были сторонниками ортодоксального христианства В конце IV в. император Феодосий издал указы, запрещающие всякое - публичное и частное - отправление языческих культов. Храмы были разрушены, их имущество конфисковано; земельные владения храмов были переданы христианским церквам. Теперь христианская толпа начала устраивать погромы. В течение IV в. происходило дальнейшее укрепление церковной организации и официальное оформление церковной иерархии. В руках церкви скапливаются огромные богатства. К началу V в. она  становится крупнейшим землевладельцем за счет конфискованных владений языческих храмов, покупки земли и дарений.  Положение церкви как государственного института отражли такие явления как цезарепапизм и папоцезаризм. В 395 г. Римская империя формально была разделена на две части - Западную и Восточную. Восточная Римская империя (Византия), более богатая и меньше подвергавшаяся опустошительным набегам варваров, просуществовала еще почти тысячу лет. Судьба Западной империи была иной. Уже в 410 г. племя готов вторглось в Италию. Готы захватили и разграбили Рим. Падение Рима произвело огромное впечатление на все население империи. А в 455 г. Рим подвергся новому разгрому, на этот раз от племени вандалов. На месте Западной Римской империи возникли королевства варваров. На Востоке сильной императорской власти удалось подчинить себе церковь, которая стала важнейшей идеологической опорой этой власти. Византийская церковь в экономическом отношении больше зависела от государства, чем западная; её права не были конституированы, назначение патриарха являлось прерогативой императора; византийское духовенство играло несравненно меньшую роль в государственной администрации. Однако  в отдельные периоды патриархи оказывали огромное влияние на государственный аппарат. Это явление получило название цезарепапизм: глава светской власти – император (цезарь) – фактически являлся и главой церкви (папой). На Западе церковь пережила империю. Она занималась широкой миссонерской деятельностью среди варваров. А после образования варварских государств западная церковь стала поддерживать королей-христиан, постоянно заботясь об укреплении своего не только идеологического, но и политического влияния. Такое положение получило название папоцезаризм. Оба этих явления считались крайностями и отступлением от приципа «симфонии власти», положения, когда светская и церковная власти находятся в состоянии согласия  и сотрудничества , по аналогии с Божественной и человеческой природой Христа, «нераздельны и неслиянны». Притом, церковная власть считается "божественной", а светская сортом пониже — "человеческой". 

12. Деятельность христианских апологетов      
Апологетическая деятельность древней церкви направлена была главным образом против внешних врагов христианства. Древнейшие христианские апологии II защищали от неверующего иудейства и язычества. Если с иудеями дискуссия шла, главным образом, о мессианском достоинстве Иисуса Христа, Его Божественности, то с язычниками - о единстве Божества, уникальности Богоявления во Христе, лживости различного рода обвинений против христиан и несправедливости гонений на них. Эти апологии были одной "из форм обращения к общественному мнению". Они, "хотя и медленно, но верно достигали своей цели: они знакомили общество с христианством и разрушали предрассудки и предубеждения против христиан". Что особенно обращает на себя внимание в апологиях древнего периода - это их духовная сила, засвидетельствованная исповедничеством и мученической кровью многих самих писателей и их учеников. Первые  христианские апологии падают на время жестоких гонений на христиан и защищали прежде всего само право на существование христианской церкви. Апологии эти писались преимущественно для императоров и их наместников с целью  рассеять клевету и предубеждения против жизни и веры исповедников христианства.  В них доказывается несправедливость гонений на христиан; приглашаются власти языческого мира к тщательному и точному исследованию обычаев и веры христиан, устраняется обвинение христиан в безбожии, выставляется на вид чистота и высота нравственного христианского учения и указывается на сообразное с этим учением доброе поведение христиан, на их миролюбие, благотворительность, твердость в перенесении несчастий, любовь даже к врагам, добросовестность в исполнении обязанностей. Крупнейшими представителями ранней апологетики были Иустин Мученник и Татиан. 

Следующий этап развития древней христианской апологетики выражался в полемике с языческими философами, пытавшимися перенести борьбу против христианства на научную почву. Наиболее ожесточенными борцами на этой почве из языческих философов были последователи неоплатонической школы. Самые известные христианские мыслители этого периода - Климент Александрийский и Ориген. Большой вклад в защиту христианства внес также церковный историк Евсевий Кесарийский. 
Среди апологетов западных ( на латыни) особо выделются апология Тертуллиана и труды выдающегося богослова Августина Блаженного. 

С прекращением гонений на христиан в IV веке характер Апологетики меняется - от борьбы с внешними врагами она постепенно переходит к защите чистоты веры и нравственности от их искажения внутри самой Церкви. В основном эта борьба носит чисто богословский характер и свое завершение находит в решениях Соборов IV-VIII вв

13. Медиоланский эдикт и его значение в истории церкви. 

Основной вехой в истории античного христианства принято считать 313 г., когда Миланским (Медиоланским) эдиктом христианству было предоставлено право легального существования в Римской империи. Появление этого эдикта было обусловлено тем, что к началу IV в. сложились объективные предпосылки для союза христианства и Римской империи. Во-первых, система домината, создание которой началось с правления Диоклетиана (284-305), нуждалась в новой идеологической опоре, качественно отличной от язычества, которое, будучи связанным с полисными ценностями, исторически изжило себя. Во-вторых, несмотря на репрессивную политику властей по отношению к христианству, популярность этой религии продолжала расти, а, следовательно, росла и опасность оппозиции внутри государства. В-третьих, социальный состав христиан и социальная доктрина христианства претерпели в течение трех веков существенные изменения, что сулило государственной власти приобрести в новой религии ценного союзника. В-четвертых, христианство располагало мощной организацией - церковью, которая могла стать для власти дополнительным звеном управления параллельно бюрократии, деятельность которой не распространялась на духовные и идеологические сферы жизни. В-пятых, сама церковь испытывала острую потребность в легализации, так как в связи с распространением христианства расширение и укрепление материальной базы все труднее было осуществлять в условиях гонений. Миланский эдикт 313 г., изданный Константином, давал христианам право открыто отправлять свой культ и владеть имуществом, возвращал конфискованное во время гонений имущество и запретил привлекать христиан к участию в общественных языческих жертвоприношениях. В это время происходит широкое распространение христианства по всему римскому миру и за его пределами и христианизация всех сфер жизни общества, формирование церкви как особого общественного политического социального и экономического института и оформление христианской догмы, вершившей умами миллионов людей на протяжении последующих веков, закладываются основные формы союза церкви и государства, которые определяют перспективы политического развития Европы и Византии в эпоху средневековья.

14.Формирование христианского монашества. Особенности монашества на Востоке и на Западе
МОНАШЕСТВО  (от греч. monachos, «одинокий», «ведущий уединенную жизнь»). В узком смысле – общинная жизнь с соблюдением обетов бедности, целомудрия и послушания в соответствии с определенным уставом и отрешенностью от мирской суеты. В широком смысле к монашествующим причисляют также отшельников, членов монашеских братств и вообще всех, кто принес монашеские обеты.

Основателем христианского монашества часто считают св. Антония Великого (ок. 250 – ок. 356). В возрасте двадцати лет он продал свое имение, раздал деньги нищим и поселился отшельником недалеко от дома (в Среднем Египте). Св. Антоний проводил дни в молитве, в чтении и заучивании наизусть Св. Писания и в работе. В 35-летнем возрасте он удалился в еще более уединенное место близ горы Писпир на правом берегу Нила, но молва о его святости на протяжении последующих 20 лет побуждала других отшельников приходить туда и селиться в кельях поблизости от него.  Здесь самые строгие отшельники жили в уединении в кельях, расположенных так, чтобы их обитатели не могли ни видеть, ни слышать друг друга. Некоторые ежедневно собирались по трое или четверо для совместного чтения псалмов или иногда посещали друг друга, чтобы побеседовать на духовные темы.

В 318 св. Пахомий положил начало новому типу монашеской жизни – общежительному монашеству. Он создал в Южном Египте первое монашеское общежитие, где монахи стали жить вместе в монастыре, обнесенном стеной, в домах, вмещавших по 30–40 человек. На каждого монаха возлагалась определенная работа, и монастырь полностью обеспечивал себя всем необходимым. Совместные трапезы, в которых монахи могли участвовать по желанию, совершались дважды в день, однако те, кто не желал в них участвовать, получали хлеб и соль в своих кельях. Сам образ жизни отдельных монахов не был строго регламентирован, так как еще не существовало устава, или общего правила монашеской жизни.

Процесс формирования общежительного монашества завершил св. Василий Великий (ок. 330 – ок. 379). Прежде чем посвятить себя монашеской жизни, он совершил путешествие в Египет, чтобы изучить ее в первоистоках, и наиболее привлекательным ему показался общежительный тип. Св. Василий требовал, чтобы монахи в установленные часы суток собирались вместе на молитву и совместные трапезы. Монастыри, устроенные по образцу монастыря св. Василия, распространились по всей Греции, а затем и по славянским странам. Однако в Сирии и некоторых других странах предпочтение по-прежнему отдавалось отшельническому типу монашеской жизни.

Запад впервые познакомился с восточным монашеством в 4 веке, когда появились первые отшельники.
Общежительный уклад монашеской жизни утвердился на Западе благодаря усилиям св. Бенедикта (ок. 480 – ок. 543). Познакомившись с житиями отцов-пустынножителей и монашеским уставом св. Василия Великого, он стремился приспособить образ монашеской жизни к особенностям условий и климата Западной Европы. В соответствии с системой, принятой св. Бенедиктом, каждый монастырь представлял собой самостоятельную единицу, и каждый монах был пожизненно связан со своим монастырем посредством особого обета, воспрещающего перемену места жительства.  Бенедикт отчасти смягчил принятую на Востоке строгость монашеской жизни. Он установил часы, в которые монахи собирались на молитву и службы; совместное пение канонических «часов» считалось главной обязанностью бенедиктинских монахов. Бенедиктинство стало определяющей формой монашеской жизни на Западе.
Возникновение в 910 Клюнийского аббатства положило начало возникновению монашеских орденов на Западе. Монашеский устав св. Бенедикта был дополнен принципом централизованного управления, при котором настоятель главного монастыря осуществлял руководство целой сетью подчиненных монастырей. Клюнийское аббатство оставалось сердцем монашеской жизни на Западе с 10 по 12 в., пока ему не пришлось уступить свое первенство аббатству Сито и цистерцианцам, самым прославленным из которых был св. Бернар Клервоский (1091–1153).

13 в. стал свидетелем возникновения орденов нищенствующих братьев: доминиканцев, францисканцев и кармелитов. Хотя они, как и монахи предшествующих веков, соблюдали обеты бедности, целомудрия и послушания, следовали строгому уставу , цели этих новых орденов были прежде всего апостольские. Они занимались проповедью, обучением, служением больным и нищим и помогали приходскому священству в его работе.

Первоначально монахи брали на себя только ту работу, которая не отвлекала их от молитвы (например, плели циновки или корзины). Однако в соответствии с установлениями св. Пахомия им надлежало выполнять все работы, необходимые для поддержания общины. Бенедиктинцы (под влиянием клюнийских реформ) возводили свои монастыри в глухом лесу, чтобы отделиться от мира. Вскоре они овладели искусством расчистки лесов и строительства зданий, достигли успехов в сельском хозяйстве. Переписывание рукописей очень рано стало одной из важнейших форм деятельности монахов – в силу постоянной потребности в копиях Св. Писания. Однако позднее монахи стали переписывать и рукописи греческих и римских авторов. Чтобы дать необходимую подготовку желающим поступить в монастырь, создавались монастырские школы, некоторые из них пользовались широкой известностью.

Все эти труды хорошо совмещались с основным родом деятельности монахов – совместным осуществлением суточного круга богослужений. Отказ некоторых монашеских конгрегаций от совместного вычитывания и пения Часов был продиктован стремлением больше времени уделять апостольским трудам (уходу за пациентами в больницах, преподаванию в школах и миссионерской деятельности в дальних странах).  

15. Тринитарные споры и их решение на I и II Вселенских соборах

Церковь должна была  определить свою позицию по ряду богословских вопросов, споры по которым подрывали ее единство. Церковь очень рано приняла учение о Троице, т. е. о том, что Бог один в трех Лицах — Отца, Сына и Святого Духа. Однако полемика о том, как это сочетается с единобожием, как связаны между собой эти воплощения, волноволи и разделяли христианских богословов.  Во 2 и 3 вв. предлагались разные решения этих вопросов. Последователи александрийского пресвитера Ария (256-336) учили, что Сын был сотворен Отцом, что было время, когда Сына не было, и что Сын стоит ниже Отца, а не равен ему. Споры между сторонниками и противниками этой точки зрения достигли чрезвычайной остроты, и император Константин, опасаясь, что церковный раскол подорвет хрупкое единство империи, созвал в 325 церковный собор в Никее, поблизости от Константинополя.  Этот собор стал первым Вселенским Собором в истории христианства. Собор осудил арианство и утвердили постулат о единосущии (равнозначности) Сына Отцу. Решения собора получили название Никейского символа веры. Собор также установил также единое ля всех поместных церквей время празднования Пасхи.

Второй Вселенский Собор Церкви был созван в 381 году императором Феодосием I (379—395) в Константинополе. Утвердил догмат о исхождении Святого Духа от Отца, о равенстве и единосущии Бога Духа Святого с прочими лицами Святой Троицы — Богом Отцом и Богом Сыном; этот  Символ веры получил название Никео-Константинопольского. Кроме того, Собор установил  статус епископа Константинопольского, как епископа Нового Рима, вторым по чести по Римском епископе, обойдя епископа Александрийского, до того считавшегося первым на Востоке и носившего титул «папа». В результате образовалась так называемая пентархия — пятёрка главных епископских кафедр (поместных Церквей) христианского мира: Рим, Константинополь, Александрия, Антиохия и Иерусалим. 

16. Кирилл Александрийский и III Вселенский собор

Эфесский (Ефесский) Собор, Третий Вселенский Собор — вселенский собор Церкви; проходил в городе Эфесе (Малая Азия) в 431 году по инициативе императора Феодосия II. На нём присутствовали около 200 епископов со всех концов христианского мира.  Поводом для созыва Третьего Вселенского Собора был конфликт между Константинопольским Патриархом Несторием, который трактовал учение Церкви о воплощении Сына Божия, разделяя в Нем соединение двух естеств –человеческое и божественное -  и называя Его Пречистую Матерь не Богородицей, а Христо-родицей и Св. Кириллом Александрийским, который стоял на позициях названия "Богородица" и за соединение двух естеств. Переписка ни привела к положительным результатам, и тогда Кирилл Александрийский написал против Нестория свои анафематизмы. С самого начала на соборе наметился раскол. Антиохийская и Александрийская делегация стали заседать раздельно. Несторий председательствовал на заседании Антиохийской делегации. Св. Кирилл председательствовал на заседании александрийской делегации, сначала, до прибытия римских легатов, будучи и представителем Римск. Епископа. Позже к нему примкнула и римская делегация. Таким образом, каждая из противостоящих сторон выступала от имени двух патриархов (Антиохийский и Константинопольский с одной стороны, и Александрийский и Римский с другой). Антиохийская делегация признала Св. Кирилла еретиком, и низложила его. Александрийская делегация признала Нестория еретиком, и низложила его. Спор был решён императором Феодосием II, который утвердил постановление Александрийской делегации. . Справедливость требует сказать, что догмати​ческое значение Ефесского (Кириллова) Собора чрезвычайно незначительно: отвергнув лжеучение в лице Нестория, Собор не дал положительного догматического определения, роковые последствия чего никогда не могут быть преодолены. Учение Нестория было осуждено без ясного указания, что именно было в нем еретического. Собор усугубил раскол между Западной и Восточной Церковью

 Несторий — Константинопольский Патриарх с 429 по 431 год. В 431 году на соборе в Ефесе был осужден за учение, по которому он резко разграничивал человеческую и божескую природу в Иисусе Христе. Он утверждал, что от Девы Марии родился человек Иисус, с которым, с момента зачатия Его, соединялся Бог Слово Своею благодатию и обитал в нем, как во храме. Поэтому Пресвятую Деву он называл Христородицею, а не Богородицей. Несторий умер в 440 году. 

17. Разбойничий собор в Эфесе

Второй Эфесский Собор, получивший позднее название «Разбойничий» был созван в 449 году императором Византии Феодосием II. Представители ряда древневосточных Церквей считают этот Собор вселенским. Председателем был назначен архиепископ Александрийский Диоскор. Целью собора  окончательное изничтожение несторианства.

Диоскор повел дело властно и резко. Он старался запугать отцов тяжкой ответственностью перед Богом и императором за дифизитские выражения (ди – два, физика – природа, двойственная природа Христа: отдельно человек, отдельно –бог). Всякие сомнение в единой природе Христа сопровоздались выкриками:   "Рубите надвое, разделяющих естество Христово надвое"        Первое заседение Собора было посвящено делу Евтихия, последователя Нестория. Он отрекся от несторианства и признал правильной никейский символ веры и единой природе Христа.  По предложению Диоскора собор осудил и низложил архиепископа константинопольского Флавиана.. Утверждают, что Диоскор бил Флавиана, но, возможно, это преувеличение. Многие епископы на коленях умоляли Диоскора простить Флавиана, но появилась стража и многие епископы подписались под угрозой расправы. Представители Римской церкви осудили такие действия и больше на заседания собора не являлись.        Казалось, архиепископ Диоскор достиг блестящей победы: постановления Собора базировались на определениях Никейско​го и Ефесского Собора, противники или раскаялись или были низложены.  Император с радостью утвердил постановления 2-го Ефесского Собора. Диоскор разослал окружное послание епископам Востока, которое они должны были подписать; придя в Константинополь, он назначил туда епископом своего секретаря Анатолия. Он отлучил патриархов Антиохии и Константинополя, а также Римского папу. Папа римский Лев I назвал этот Собор «разбойничьим» и отлучил от Церкви всех присутствовавших и освободил всех осуждённых Собором.
18. Христологический спор на IV Вселенском соборе

Четвёртый вселенский собор, созван был императором Маркианом по согласию с папой Львом I в Халкидоне и получмл название Халкидонского. После Разбойничего собора в Эфесе в Поместных церквях наступил период разброда по поводу символов веры. Одним из самых острых был вопрос о божественной и человеческой сущности Христа и соединении этих сущностей. С целью преодолеть этот разброд и был созван новый собор. Собор открылся  в 451 году.  Созыв собора и контроль со стороны императора и имперской администрации были вызваны стремлением обеспечить религиозное единство и, тем самым, политическую стабильность империи: продолжающееся соперничество Константинопольского и Александрийского патриархатов  ставило под угрозу единство империи.  

Прежде всего отцы собора занялись рассмотрением деяний «разбойничьего» собора 449 года в Эфесе и судом над Диоскором. Были оглашены все насилия, произведенные Диоскором на «разбойничьем» соборе. Собор осудил Диоскора и низложил его.  Затем отцы занялись определением вероучения. Им предстояло изложить такое учение о двух естествах в лице Иисуса Христа, которое было бы чуждо крайностей несторианства (дифизитства) и монофизитства. Среднее между этими крайностями учение именно и было православным. Собор утвердил  догмат об образе соединения в лице Иисуса Христа двух естеств – «истинный Бог и истинный Человек... единосущный ... и познаваемый в двух природах неслиянно, неизменно, нераздельно, неразлучно; Он не рассекается и не разделяется на два лица, но Он один и тот же Сын Единородный». Этот догмат был утвежден собором. На соборе также было утверждено главенство Константинопольской кафедры на Востоке. 

После собора император издал строгие законы относительно ересей.. Приказано было всем принимать учение, определенное Халкидонским собором; монофизитов ссылать в заточение или изгонять; сочинения их сжигать, а за распространение их казнить и пр. Халкидонский собором не был положен конец христологическим спорам, однако его вероопределение на протяжении веков оставалось основой восточного православия.
19. Никео-Цареградский символ и его значение в оформлении догматического учения Вселенской Церкви

Символ веры есть в кратких, но точных словах изложенное учение о том, во что должны веровать Христиане.  На Первом Вселенском соборе в Никее в 325 году был составлен Никейский символ веры. В 381 году он был расширен и дополнен Вторым Вселенским собором в Константинополе (Царьграде), после чего стал называться Никео-Константинопольским (Царьградским). В символ веры входит 12 утверждений, которые обязательны для всех христиан. Никео-Цареградский символ веры. В первом говорится о Боге Отце, далее по седьмой включительно - о Боге Сыне, в восьмом не - о Боге Духе Святом, в девятом - о Церкви, в десятом - о крещении, в одиннадцатом и двенадцатом - о воскресении мертвых и о вечной жизни.  Символ Веры читается как молитва на богослужениях. Было провозглашено, что  запрещено любое отступление от символа веры. Одним из формальных поводов к расколу Вселенской христианской Церкви на Католическую и Православную была добавка к Никео-Цареградскому Символу веры термина о святом духе. В России небольшие уточнения перевода Символа веры, предпринятые патриатхом Никоном, привели к церковному расколу. Старообрядцами замены были восприняты как посягательство на основы веры; они были готовы «за единый аз» (то есть за одну букву «а») пойти на страдание и смерть. 
20. Монофизитство и 5-ый Вселенский собор

Монофизи́тство (от греч. монос — «один, единственный» и физикос — «природа, естество») — направление в христианстве, согласно которому у Христа  только одна природа – божественная, вопреки принятой на Халкидонском Соборе православной позиции, разделяемой также католицизмом и протестантизмом, о двойственности природы Христа — диофизитству.

Монофизитство сформировалось в 433 в Византии и обособилось от остальной части христианства в 451 после Халкидонского вселенского собора, который принял учение о двух природах Иисуса Христа и осудил монофизитство как ересь. Основателем направления был архимандрит Евтихий (около 378—454) — игумен одного из крупных монастырей в Константинополе. Монофизитство учит, что вначале раздельно существовали две природы Христа — Бога и человека, однако после соединения их при боговоплощении стала существовать лишь одна божественная природа. Некоторые монофизиты считают, что человеческая и божественная природа соединились в Христе в нечто другое, особое. Монофизиты ставили вопрос о соединении божественной и человеческой природы в Христе; отвергая возможность смешения двух природ, они трактовали соединение как поглощение человеческого начала в Христе божественным. Таким образом, пострадал за человечество, по учению монофизитов, не богочеловек (как утверждают ортодоксальные богословы), а Бог. Вероучение монофизитов распространилось в ряде восточных провинций Византии, где ещё были живы традиции культа умирающего бога, и сделалось знаменем сепаратизма. В 451 году их учение было осуждено Халкидонским собором. Это привело к острой религиозно-политической борьбе. В конце V века монофизиты заняли патриаршие престолы в Александрии, Антиохии, Иерусалиме; в VI монофизиты заняли патриаршие престолы в Александрии, Антиохии, Иерусалиме; В это время обнажилась политическая сторона движения монофизитов — стремление восточных провинций отделиться от Византийской империи. На 5-ом вселенском соборе (Константинополь, 553 год) это учение было осуждено как ересь, вместе с несторинством,  согласно которому Христос был человеком, а Бог обитал в нем как в храме. Соответственно дева Мария была не богородицей, а христородицею. Оба этих течения были осуждены как ереси.

21. Завершение монофизитской дискуссии на VI Вселенском соборе

Шестой вселенский собор — вселенский собор Церкви в 680 году в Константинополе при императоре Константине Погонате. Собор созван был против лжеучения еретиков — монофелитов, которые, хотя признавали в Иисусе Христе два естества, Божеское и человеческое, но одну Божественную волю. Учение монофелитов возникло как компромисс между ортодоксальной догмой, принятой на Халкидонском соборе, и монофизитами. По учению монофелитов, Иисус Христос обладал двумя природами (человеческой и божественной), но одной волей и одной «энергией» (богочеловеческой); самостоятельность человеческой воли Христа исчезала в результате поглощения её божественной волей. После 5-го Вселенского Собора волнения, производимые монофелитами продолжались и грозили греческой империи большой опасностью. Шестой Вселенский Собор осудил и отверг ересь монофелитов, и определил признавать в Иисусе Христе два естества — Божеское и человеческое, — и по этим двум естествам — две воли, но так, что человеческая воля во Христе не противна, а покорна Его воле Божественной.

22. Трулльский собор

Называется также Пято-шестой собор  — собор Церкви в Константинополе в 691 — 692; созван Императором Юстинианом II в 691; его документы имеют исключительно важное значение как источник внутреннего церковного права для православных Церквей, которые расматривают их как документы Шестого Вселенского Собора. Пятый и Шестой Вселенские Cоборы не выносили никаких определений, сосредоточившись на догматических нуждах Церкви и борьбе с ересями. Но ввиду того, что в Церкви усиливался упадок дисциплины и благочестия, было принято решение созвать дополнительный к предыдущим Собор, который бы унифицировал и дополнил церковные нормы. Собор заседал в той же помещении, что и VI Вселенский собор, — зале дворца со сводами, так называемыми труллами, почему официально в документах ему было присвоено название Трулльского. Принятые Трулльским Собором 102 канона иногда называют в православной Церкви решениями Шестого Вселенского Собора, так как он сам себя рассматривал как его продолжение. Многие каноны Трулльского Собора были полемически направлены против укоренившейся практики Римской Церкви или вовсе были ей чужды. Так, 2-е Правило утверждает канонический авторитет 85-и Правил Апостольских, а также некоторых поместных Восточных Соборов, которые Римская церковь не считала для себя обязательными. В Римской Церкви были признаны 50 Апостольских Правил в переводе Дионисия Малого, но обязательными они не считались. 36-е Правило подтверждало 28-е правило Халкидонского собора, не принятое Римом: «Возобновляя законоположенное сто пятидесятью Святыми отцами, собравшимися в сем Богохранимом и царствующем граде, и шестьсот тридцатью собравшимися в Халкидоне, определяем, да имеет престол Константинопольский равныя преимущества с престолом древняго Рима, и якоже сей, да возвеличивается в делах церковных, будучи вторым по нем; после же онаго да числится престол великаго града Александрии, потом престол Антиохийский, а за сим престол града Иерусалима». 13-е Правило осуждал целибат духовенства; 55-е — принятый у латинян пост в субботу. Не признаётся в Западной Церкви до сего времени. 

23. Оригентистские споры и церковная политика Юстиниана  


ОРИГЕН (ок. 185 – ок. 254), раннехристианский богослов и писатель. Родился в Александрии в Египте. Ориген был блестящим педагогом и плодовитым писателем. Его трактат «О началах» посвящен основам христианского вероучения и методу богословия. Ему принадлежат многочисленные толкования на библейские книги, многие из которых дошли лишь во фрагментах или в переводах на латинский язык. Ориген дал мощный импульс развитию богословия древней церкви.  После смерти Оригена связанная с его именем традиция, получившая название оригенизма, вызывала множество споров. В конце 4 в. вспыхнула ожесточенная полемика об ортодоксальности оригеновского учения. В 543 император Юстиниан издал эдикт против «оригенизма», по его же инициативе был созван II Константинопольский собор (553), осудивший Оригена как еретика. Еретическим было признано прежде всего учение Оригена о предсуществовании душ и об «апокатастасисе», то есть о всеобщем «восстановлении», в котором души всех разумных существ после предварительного «очищения» (подобного тому, которое постулировалось в позднейшем католическом учении о «чистилище») непременно попадут на небеса.  Усилия Юстиниана привели к полной или частичной утрате оригеновских сочинений. В 20 в. историки и теологи вновь проявили значительный интерес к Оригену, и неоднократно высказывалось мнение, что осуждение его учения как еретического было необоснованным. 

24.  VII Вселенский собор и его историко-догматическое значение
Византийский император Лев IV (716-741) решил обратить в христианство мусульман. Препятствием являлось то, что мусульмане испытывали отвращение к иконопочитанию. Это стало поводом для  издания указа, по которому запрещалось почитание святых икон и даже употребление их. Этот указ встретил  сопротивление со стороны  Константинопольского Патриарха,  духовенства и народа. Папа Григорий III и великий богослов тогдашнего времени Иоанн Дамаскин также выступили в защиту иконопочитания. Эти препятствия только раздражали императора. Он низложил патриарха Германа, оклеветал святого Иоанна Дамаскина, начал жестокое гонение на духовенство. После смерти мужа императрица Ирина созвала в 787 г. в Никее Седьмой Вселенский Собор, который постановил употреблять в церквях и домах иконы Господа Иисуса Христа, Божией Матери, Ангелов и Святых, чествовать их и  поклоняться им, возжжигать перед ними светильники и фимиам. Император Лев Армянин (813-820) и потом Феофил возобновили гонение на иконопочитателей, но после смерти мужа супруга Феофила ФеодОра на Поместном Константинопольском Соборе (842) утвердила во всей силе постановление Седьмого Вселенского Собора и в честь его установила праздник Торжества Православия, совершаемый доныне Восточной Церковью в первое воскресение Великого поста.

25. Каноническое право: понятие, источники, литератур 
27. Предпосылки и причины разделения Церквей на Востоке и на Западе (исторические, догматические, организационно-экклезиологические)
Константинопольской архиепископии. До II Вселенского собора в Константинополе (381 г.), первой кафедрой на Востоке считалась Александрийская. II Вселенский Собор выдвинул Константинопольского архиепископа как "епископа нового Рима».  С этого времени отношения между Римом и Константинополем стали натянутыми. Церковная трагедия разделения начинает разыгрываться с середины IX века.  Основные причины и предпосылки можно охарактеризовть следующим образом:

I. Уже в V веке складывается культурно-национальное обособление Востока и Запада. Восток растет политически – особенно ввиду перенесения в IV веке столицы в Констатинополь. Администрация Империи переходит на греческий язык. По-гречески говорят и пишут богословы. Создается феномен византийской культуры. 

Рим предпочитает оставаться латинским. 

"Разделение языков" повело к взаимному непониманию в мыслях, идеях и духовному своеобразию в дальнейшем развитии. 

Отличительная черта византийской культуры — глубокая религиозность, даже с отпечатком аскетизма. Византийцы создали богословие, характеризуемое традиционализмом и консерватизмом. 

2. Играют свою роль политические причины. Римские папы никогда не были сторонниками подчинения Церкви византийским императорам, которые угрожали чистоте веры и принуждали Церковь повиноваться своей воле; кроме того, эти императоры не были в состоянии защитить Рим от вторгавшихся варваров. Папство избрало себе в помощь королей франкской династии. Разрыв между латинским Западом и греческим Востоком стал лишь вопросом времени

События, приведшие к Великому расколу, развивались в 2 этапа, занявшие почти 2 века: с половины IX в. до половины XI в. Первый этап имел место в IX веке, главными действующими лицами были папа Николай I Великий (858-867) и патриарх Фотий (858-867 и 877-886); второй — в XI веке с главными его участниками были папа Лев IX и патриарх Михаил Керулларий. 

28.Конфликт Рима и Константинополя при патриархе Фотии и папе Николае I. Соборы 861-862, 869 и 879-880 гг.

Первый этап имел место в IX веке, главными действующими лицами были папа Николай I Великий (858-867) и патриарх Фотий (858-867 и 877-886); Фотий был человек ученый, дипломатичный, занимал высокий государственный пост; кроме того, он был человеком властным. Но духовенство его не принимало, так как он пришел на смену  популярному среди духовенства Игнатию, лишенного  кафедры  насильственно. 

Папа Николай I (858-867) отправил в Константинополь двух легатов, которые должны были на месте изучить дело Игнатия; с Фотием указано было обращаться, как со светским человеком, и посвящение его не признавать. Папские послы были торжественно встречены, водворены в столице и окружены исключительно приверженцами Фотия. Если верить латинским сообщениям, они были, в конце концов, подкуплены. Вот почему на Константинопольском Соборе 861 г. они приняли сторону Фотия и, превышая свои права, признали правильным его назначение. 

Фотий был очень заинтересован в том, чтобы папа согласился с постановлениями этого Собора. Получив информацию о Константинопольском Соборе, папа Николай I в начале 862 г. созвал свой собор и объявил, что он не соглашается на низложение Игнатия и возведение Фотия. Фотий папского низложения не признал и в свою очередь обвиняет папу и Римскую церковь в ряде обрядовых и догматических нарушений. На Соборе, который Фотий созвал летом 867 г., папа Николай I был осужден и предан анафеме. Но в сентябре все изменилось: Михаил III был убит и воцарился Василий I.  Одним из первых его деяний было низложение патриарха Фотия и возвращение  Игнатия. 

Василий I тотчас по вступлении на престол входит в дипломатические отношения с Римским папой и всячески стремится быть в мире с Римом – прежде всего, чтобы завязать дружеские отношения с западными правящими домами, влияние на которые папы было весьма существенным. Папа Николай 1 к тому времени умер, но новому папе предоставили право широкого вмешательства во внутренние дела Константинопольской Церкви. Константинополь фактически признал главенство папы на Востоке. 

5 октября 869 г. в Константинополе открылся Собор по делу восстановления Игнатия. Главная задача -  проклятие всех еретиков, последними из которых были иконоборцы и фотиане.  Была произнесена анафема на всех, кто принимал участие в фотиевых соборах или подписывал их акты. Фотий императорским указом был сослан. Низложенный Фотий энергично работал над своим восстановлением. Он расположил императора к себе своей ученостью. Император обращался к нему за разрешением различных вопросов, а потом взял его во дворец в качестве воспитателя своих детей. 

Когда патриарх Игнатий умер (877 г.), Фотий уже через три дня вновь оказался на патриаршем престоле. Не упоминая о смерти патриарха Игнатия, император по указанию Фотия пишет письмо папе Иоанну, прося его прислать легатов для  успокоения Церкви.  Они были крайне удивлены, когда узнали о новом возвышении Фотия. Началась новая переписка Византии с Римом. А дела Рима в то время были весьма плачевными: Италия находилась под угрозой мусульманского завоевания; некоторые итальянские династии стали реальными противниками власти папы; Императору и Фотию удается убедить папу, находившегося в стесненных обстоятельствах, признать Фотия. Восстановление Фотия на патриаршем престоле должно было произойти торжественно. Решено было для этого созвать Собор в Константинополе. Собор открылся в ноябре 879 г. и завершился в  марте 880 г. апофеозом Фотия.  Новый папа Иоанн VIII осудил решения Собора и в 881 г. торжественно предал Фотия анафеме. 

Искусственная связь Востока и Запада порвалась – поскольку они была основана только на политических соображениях, но это еще не было временем окончательного разрыва. До этого времени раздоры были в основном между личностями. При Фотии то папы поражали его проклятиями, то он – пап, но Церковь на Церковь ни разу не произнесла осуждения. Но вскоре наступает время, когда раздор с личностей перешел на сами Церкви. 
29. Конфликт Рима и Константинополя при патриархе Михаиле Керулларии и папе Льве IX. 

. 

Конец IХ - Х вв. папство сильно ослабело, однако к середине XI в. после прихода папы Льва IX (1049-1054) начинается реальное возрождение папства. Он  был убежден в необходимости радикального обновления папства и в высокой важности его в целом христианском мире. Как Николай I в лице Фотия, так и Лев IX встретил себе сильного оппонента  в лице константинопольского патриарха Михаила Керуллария. 

Михаил Керулларий (1043-1058)  был аристократического происхождения и знатного рода, отличался глубоким умом и сильным характером.  

Обстоятельства, при которых у Михаила Керуллария произошло столкновение с Римом, являются сложными и запутанными, он не предпринимал никаких агрессивных полемических мер по отношению к Риму в течение тех начальных лет своего патриаршества (до 1048 г.). 

 На первом этапе спор Рима и Константинополя имел чисто религиозную, догматическую окраску. Рим начл вести активную латинскую пропаганду на территориях, которые традиционно находились под влиянием Византии. В ответ  Михаил Керулларий закрыл в Константинополе латинские церкви и монастыри. 

После чего между Римом и Константинополем начанается переписка, в которой папа требует от патриарха подчинения и почитания. 

В ответ Михаил Керулларий главным условием примирения и единения с папою выставляет уравнение в правах Константинопольской Церкви в отношении ее ко всему Востоку — с правами Римской — в её отношении к Западу. 

Таким образом, столкновение стало вопросом времени. В то время как византийские императоры стремились проводить миролюбивую политику по отношению к Западу, патриарх Михаил придерживался жесткой позиции, используя свое колоссальное влияние. Он говорил, что между священством и царством нет никакой разницы, или очень малая, а в более ценном священство, может быть, даже и выше стоит и большего почтения требует, чем царская власть. 

У папских легатов и императора возникла мысль созвать Собор и осудить Михаила Керуллария. Однако они опасались, что их не поддержат восточные патриархи и Константинопольский народ. 

19 апреля 1054 г. папа Лев IX скончался.. 

Поскольку Керулларий избегал встречи с легатами, они 16 июля во время богослужения, когда под сводами Великой Церкви толпился молящийся народ, разделяя толпу, прошли к самому алтарю и положили на престол буллу, которая касалась патриарха и его приверженцев. Патриарх сперва отказался принять её, потом велел перевести на греческий язык. В булле содержались обвинения в ереси, анафема на патриарха и его сторонников. 

Более того: по меньшей мере, три из содержащихся в булле десяти упреков ставили под вопрос правоверие всей греческой Церкви, чем облегчалось объединение византийского духовенства вокруг Керуллария. 

По-видимому, такой резкой мерой папские легаты хотели произвести волнения в народе против патриарха, как виновника разделения с Римом, а потом – добиться и низложения Михаила Керуллария. Однако они ошиблись: волнения в народе поднялись, но не против Михаила Керуллария, а против легатов. 

20 июля Михаил созывает Собор из членов всех партий греческой Церкви. 
Собор, в присутствии посланных императора, произнес приговор не только "против нечестивой хартии, но и против тех, кто трудился над её изготовлением — советом, или даже только голосом". 

21 июля анафема была торжественно повторена всенародно, булла сожжена, за исключением одного экземпляра. Соборное решение было доведено до сведения Восточных патриархов, которые его поддержали. 

Эти взаимные анафемы стали важным историческим событием: Восточная и Западная Церкви разделились. 
30. Последствия разделения Церквей (организационные, догматические, исторические)

Разделение Западной и Восточной церквей (1054) имело огромное значение для всей христианской церкви. 

Примирения между Константинополем и Римом не состоялось. 

В течение всего XI века отношения между двумя престолами оставались неопределенными. Папа не поминался за богослужением в византийской столице, что свидетельствовало о том, что представление об уже существующем разделении Церквей успело распространиться среди греческого духовенства. 

Единственной причиной, которая могла дать столь резкий конфликтный всплеск, можно посчитать причину религиозную – различие между Восточной и Западной Церквами в некоторых религиозных верованиях, в канонических действиях, обрядах и обычаях. 

Здесь первое место должно быть предоставлено предметам догматическим, а именно – различию в учении об исхождении Святого Духа: по восточному — только от Отца, а по западному — от Отца и Сына. Другие отличия Римской Церкви от Восточной – литургического, канонического и обрядового характера. 

Поэтому мысль о том, что выступление патриарха Михаила Керуллария против отдельных обычаев Западной Церкви было вызвано его искренней заботой о чистоте Православия, в литературе не отвергается В то же время есть и иные мнения, связанные с преувеличением властности Керуллария, которая могла повлиять на его поведение в отношении к Латинской Церкви, где решительные преобразования Льва IX были нацелены на укрепление папства, пережившего почти полуторавековой период упадка. 

Точки зрения на борьбу за власть как на главную причину разделения церквей держится стойко. 

Поняв, что папы, со времени коронования Карла Великого в Римские императоры, навсегда сделались одиозными, политически преступными в глазах Византийских императоров, и отделение их вместе с тем и от Восточной Церкви считалось как бы уже совершившимся фактом, Константинопольские патриархи построили на этом всю программу своего возвышения. 

Первым пунктом в этой программе было освобождение от канонической зависимости от Римского папы. Это – стремление, которое очень точно выражают, прилагая Константинопольскому патриарху эпитет "Восточный папа". 

Вторую и последнюю задачу составляло уравнение патриаршей власти с царской и даже возвышение над ней. 

Над выполнением обеих задач — в особенности первой — с необычайной энергией первым потрудился патриарх Фотий. Он хотел достигнуть полной самостоятельности путем полемики и открытой борьбы с папой. 

Когда оказалось невозможным добиться от папы независимости ни путем дипломатическим, ни деньгами или богатыми подарками, ни яростной полемикой, или жестокой войной, – Константинопольские патриархи предпочли совсем порвать с папой. 

Большинство верующих одобрили этот разрыв потому, что он трактовался, как нечто неизбежное для сохранения восточной веры от западных заблуждений. 

Освобождение от канонического авторитета папы не было единственной целью Константинопольских патриархов. Их желанием было стоять выше Византийского императора (папоцезаризм). 

Если первую задачу своей программы Константинопольские патриархи решили успешно, способом разрыва отношений с несговорчивым римским примасом; то при выполнении второй задачи, Константинопольских патриархов постигла полная неудача. 
31. Кризис Римской Церкви и Клюнийская реформа

В условиях полнейшего церковного упадка, на рубеже X и XI веков в Западной Церкви началось реформаторское движение за ее оздоровление. Центром такой борьбы стал монастырь Клюни во французской Бургундии. Клюнийская реформа должна была укрепить церковную организацию, привести в порядок ее материальную базу, строго регламентировать отношения Церкви со светской властью. Церковь, полагали реформаторы, должна выйти из-под контроля государства, стать, как когда-то при папе Николае I, могущественной силой. Монастыри изымались из собственности светских лиц и даже епископов, что способствовало централизации церковного управления. Помимо укрепления правового и хозяйственного статуса Церкви, клюнийцы требовали коренного изменения ее внутренней, духовной жизни. Они выступали за строжайшее соблюдение церковных обетов, сурово осуждали продажу церковных должностей, обличали нравы духовенства и требовали для него введения безбрачия. Надежды клюнийцев в значительной степени были окрашены в мистические тона: к 1000 году ожидалось наступление конца света. В народе возрастало ожидание второго пришествия Христа и установления Его тысячелетнего Царства . Усилились аскетические настроения, тяга к чистой жизни, искуплению грехов.

Среди клюнийцев возродилась идея о построении Града Божьего. Человечество, полагала Церковь, должно жить единым союзом под знаменем Боговластия. Однако под Градом Божиим понималась  Церковь, церковная организация, - отсюда вытекала необходимость достижения политической свободы и независимости Церкви. Это проявилось в споре об инвеституре, т.е. процедуре назначения епископов. Традиционно епископов назначал государь. Реформаторы же утверждали, что епископ должен избираться духовенством епархии и утверждаться папой. В этом случае исключалась вероятность подкупа духовного лица светской властью. Завершением клюнийской реформы стал Латеранский собор 1059 года. На нем было окончательно запрещено священникам получать сан из светских рук и вступать в брак.. Изменилась также процедура избрания Папы римского. По новому декрету избирать папу могли лишь высшие должностные лица церкви, а светская власть была полностью устранена от выборов.

32. Борьба за инвеституру и Вормсский конкордат

Борьба за инвеституру — противоборство между Папством и императорами Священной Римской империи вокруг права вводить в должность епископов. (вручать инвеституру — символический предмет, утверждающий возведение в сан). Дуализм светской и религиозной власти, характерный для средневековой Европы, сделал неизбежным острое соперничество между папами и светскими правителями в вопросах о приоритете власти. До кон. XI в. право церковной инвеституры фактически принадлежало светской власти, что находилось в противоречии с теоретической идеей о полноте власти пап. Начиная с VIII в. Папство находилось в зависимости от светских правителей, сначала франкских королей, а затем императоров Германии. В период С 955 по 1057 из 25 пап 5 были свергнуты и 12 возведены на престол. Священниками нередко становились случайные люди, не имевшие духовного звания. Процветала симония (продажа церковных должностей). Епископы являлись одновременно крупными землевладельцами. Они получали землю от императора и взамен соглашались на вассальные обязательства по отношению к нему. Императоры, в свою очередь, нуждались в поддержке епископов. Такое положение не могло устраивать папский престол.  В 1059 была учреждена коллегия кардиналов, в исключительное ведение которой перешла процедура избрания папы. Открытое противостояние возникло между честолюбивым и энергичным папой Григорием VII (1073—1085) и императором Генрихом IV (1056—1106). Поводом к конфликту стали спорные выборы архиепископа Миланского. В 1075 папа запретил императору вручать инвеституру прелатам и отстранил нескольких германских епископов. В ответ император собрал в Вормсе высшее немецкое духовенство и объявил о низложении Папы. Тогда Папа отлучил Генриха от церкви и освободил его вассалов от обязательств верности. Немецкие князья немедленно воспользовались этим, объявив, что отказываются подчиняться императору. У разбитого Генриха не осталось другого выхода, как признать своё поражение. В январе 1076 он с горсткой приближённых совершил тяжёлый переход через Альпы и встретился с папой в северо-итальянском замке Каносса. Сняв с себя королевские одежды, босой и голодный он три дня ждал соизволения на встречу, умоляя понтифика на коленях. (Отсюда выражение «хождение в Каноссу» стало символом тяжелейшего унижения, капитуляции). Папа даровал прощение и временно вышел из противоборства. Вскоре Генрих оправился отпоражения и вновь вступил в борьбу с Григорием. Он выдвинул своего папу (антипапу) Климента III (1084—1100), который короновал его в захваченном Риме (1084). Григорий VII призвал на помощь южно-итальянских норманнов, подвергших Рим тяжёлому грабежу, что вызвало возмущение населения. Папа вынужден был бежать на юг Италии. Он закончил свою жизнь в изгнании (1085).

Борьба вспыхнула с новой силой после смерти императора (1106).  Радикальные планы пап о полном контроле не получил поддержку в среде самих епископов, которые не желали расстоваться со своими светскими выгодами. В 1122 император Генрих V (1081—1125) и папа Каликст II (1119—1122) заключили компромиссный Вормский конкордат. По его условиям избранные прелаты получали духовную инвеституру — возведение в сан (кольцо и посох) от папы, а светскую — право на землевладение (скипетр) от императора.  В целом Вормский конкордат был более выгоден папе, чем императору. Его конкретными последствиями стали крушение старой епископальной системы и усиление церковных и светских князей.  Но соглашение не ликвидировало фундаментальных противоречий между светской и религиозной властью. Острые споры продолжались в последующие столетия. С теоретической точки зрения, ни та ни другая сторона не обладала абсолютно бесспорными аргументами. Папы могли апеллировать к своей особой связи с Христом, светские властители — к тому факту, что императоры существовали до появления пап.

33. Средневековые ереси (вальденсы, катары, павликиане, манихеи) и альбигойские войны

Ереси были протестом широких масс населения против церкви и феодальных порядков. Возникали они, главным образом, среди крепостных крестьян и плебейского населения городов. Общей чертой этих средневековых ересей была вражда' к существующему строю, к богатой и могущественной церкви, к папскому Риму, к духовенству и монашеству. Опираясь на авторитет Библии, протесты городского и деревенского населения против феодальной власти, которая поддерживалась и освящалась церковью, возникали почти в каждой стране. Иногда эти ереси становились широким общественным движением.

Павликане(предположительно от имени апостола Павла) - участники одного из наиболее значительных по размаху и последствиям еретических движений. Зародилось в VII в. в Армении, а в VIII - IX вв. получило широкое распространение в Малой Азии и в европейских владениях Византийской империи. Основное ядро движения составляли крестьяне и частично городские низы, хотя последователи павликиан были в разных слоях общества. Дуализм учения павликиан основывался на вере в извечную противоположность добра и зла, царства Бога и царства сатаны, духа и плоти. Земной, материальный мир павликиане воспринимали как царство Сатаны, выступали против земных правителей, погрязших в пороках, против роскоши и распущенности духовенства, отвергали церковную иерархию, требовали упрощения церковных обрядов. Павликиане не признавали таинства крещения и причастия, почитания Девы Марии и святых, поклонения кресту и иконам, требовали восстановления равенства раннехристианских общин, которое они понимали не только как равенство перед Богом, но и как социальное равенство. 
Манихейство –  ре​ли​ги​оз​ное уче​ние, ос​но​ван​ное про​по​вед​ни​ком Ма​ни; ро​ди​лось из сли​я​ния ран​не​х​ри​с​ти​ан​ских и зо​ро​а​с​т​рий​ских пред​став​ле​ний, име​ло свои ри​ту​а​лы,  цер​ков​ную ор​га​ни​за​цию, свя​щен​ные кни​ги. По своей идеологии и организации напоминало раннехритианские общины.. 
Во французском городе Лионе зародилось движение «вальденсов», названное так по имени купца Петра Вальда, который роздал все свое имущество бедным и проповедовал простоту и бедность. Это движение быстро распространилось по всей Франции, Швейцарии и захватило другие страны Европы. Вальденсы считали, что храмы не нужны, что молитва доходит до бога из любого места, даже из конюшни. Они отвергали духовенство, считая, что только личные заслуги верующего дают право совершать религиозные обряды.

В XII веке во Франции возникла также секта «катаров» (по-гречески «катар» — чистый), которая называлась альбигойской ересью (по городу Альби, где она была особенно многочисленна). Альбигойцы отвергали крещение, причастие   и   церковный брак,   выступали против   общественного неравенства, не признавали частной собственности, отрицали необходимость власти светской и церковной. Папу считали слугой сатаны, а весь мир и заповеди Моисея— творением дьявола. По учению альбигойцев, церковь не должна была владеть землей.

Папа Иннокентий III организовал против альбигойцев крестовый поход под начальством Симона де Монфора. К Симону де Монфору примкнули феодалы северной Франции, надеясь поживиться за счет конфискованных земель и имущества еретиков. Кроме того, прельщало то, что всем участникам похода папа обещал отпущение грехов. За крестоносцами следовало множество монахов, которые после каждой одержанной победы устраивали массовые сожжения еретиков. После взятия города Безье папский представитель епископ Арнольд дал приказ крестоносцам: «Бейте всех, господь сам узнает своих верных» — то есть отличит среди убитых католиков от еретиков и кого надо направит в рай. Так было перебито 20 тысяч ни в чем не повинных горожан.

Альбигойская война продолжалась несколько лет. Насилия над населением и свирепость победителей возбудили в стране всеобщее ожесточение. Возникали новые ереси. Поэтому папа Григорий IX организовал в 1229 году тайный церковный суд — святую инквизицию, на которую возлагалось обнаружение и наказание всех еретиков. Начиная с середины XIII века главной деятельностью пап была уже не организация крестовых походов, а преследование еретиков. Еретиками же и ересью назывался любой протест, любое проявление свободной мысли, любое несогласие с существующими порядками.

34. Борьба за папскую теократию и Авиньонское пленение пап. Централизация папской власти

12-13 вв. – пик могущества пап. Оно вдохновляло крестовые походы, активно вмешивалось во внутренние дела христианских государств, собирало регулярную подать. В отношении непокорных государей широко применялась практика отлучения от церкви, запрет участвовать в церковных обрядах. Действовала теория о непогрешимости пап. Церковь могла отпускать любые грехи за купленную индульгенцию. Однако к концу 13 века папство столкнулось с новой мощной силой – зарождающимися централизованными монархиями. После столкновения с французским королем Филиппом 4-ым Красивым Папская церковь перешла под контроль Франции. Начался период, получивший название «Авиньонское пленение пап» ( с 1309 по 1377),  когда резиденция глав католической церкви находилась не в Риме, а в Авиньоне. Авиньонский период в истории папства мало напоминал реальный плен, скорее это было сотрудничество пап с сильными французскими королями. Все папы этого периода были французами, французское большинство было и в коллегии кардиналов, избиравших пап. Немало кардиналов служило ранее при королевском дворе. Папы выполняли важные дипломатические миссии в пользу французского короля, были исполнителями его воли. К этому времени папство утратило былую роль в политической жизни Европы. Однако как внутрицерковный институт оно усилилось. Власть пап в церкви приобрела поистине монархический характер. Епископы и аббаты отныне не избирались местным духовенством и монахами, а назначались папами. Значительно увеличились доходы папской казны, был создан центральный финансовый орган папской администрации. С помощью непомерно разросшегося бюрократического аппарата своей курии папы контролировали все сферы церковной жизни. Именно авиньонские папы перешли к широкой торговле индульгенциями, открыто торговали доходными церковными должностями. Тогда же было объявлено ересью учение о том, что Христос и постолы не обладали имуществом. В этот период впервые появляются идеи о необходимости церковных реформ. Джон Виклиф, Ян Гус (позже сожженный на костре) утверждали, что католическая церковь и папа лишь удаляют человека от подлинного христианства.

35. Автономизацияя национальной идеи, деклерикализация европейского общества в XIV в. и их значение для организационной структуры Католической церкви. Прагматическая санкция и Болонский конкордат 
36. Великая западная схизма и кризис папства

После возвращения папы Григория из Авиньона в Рим разразился серьезный кризис папства, как института. Его результатом стала «великая западная схизма» (1378–1417) (расщепление), которая существенно ослабила папство и привела к возникновению новой концепции церковного управления, отрицавшая полноту власти папы и передававшая ее общецерковным соборам.. После смерти папы Григория XI шестнадцать кардиналов в Риме собрались на конклав, чтобы избрать преемника. Пока они заседали, римская чернь, опасаясь, что французское большинство вновь выберет француза и переедет обратно в Авиньон, стала требовать избрания папы-итальянца. Кардиналы единогласно избрали неаполитанца, архиепископа Бари, принявшего имя Урбана VI. Новый папа оказался начисто лишен благоразумия и такта. Его высокомерное поведение и необъяснимые выпады против кардиналов заставили последних пожалеть о сделанном выборе. Покинув Рим, кардиналы собрались в Ананьи. Там они пришли к заключению, что избрание Урбана VI из чувства страха перед римской толпой следует считать недействительным. Поэтому они вновь собрали конклав и избрали папой французского кардинала Роберта из Женевы, который принял имя Климента VII и удалился в Авиньон. Урбан отлучил от церкви Климента и его сторонников, а Климент проделал то же самое с Урбаном и сторонниками последнего. В целом раскол произошел по национальному признаку, так как Франция и ее союзники поддержали авиньонского папу, а итальянцы и противники Франции – римского. Наиболее важным последствием великой западной схизмы явилось ослабление власти и престижа папства и возросшее могущество кардиналов. Христиане были смущены зрелищем двух претендентов, борющихся за папский престол, – при том, что церковь осуждала подобную борьбу мирских владык за свои троны. Климент и Урбан не только использовали в борьбе друг против друга отлучения от церкви, но и посылали друг на друга войска. Духовные лидеры христианского мира желали положить конец расколу, однако никто не знал, как это сделать. Одновременное добровольное отречение обоих соперников было бы наиболее здравым решением, поскольку в этом случае кардиналы с обеих сторон могли бы встретиться и избрать нового папу. Однако этот план невозможно было привести в действие, так как соперничавшие «папы» отказывались поверить в добросовестность отречения противника, а преемником Климента VII в Авиньоне стал Бенедикт XIII (1394–1424) – человек старый, несговорчивый и неуравновешенный. В конце концов обе коллегии кардиналов собрали подчиненных им епископов на общий объединительный собор в Пизе (1409). Неспособность обоих пап преодолеть схизму, естественно, наводила на мысль об общецерковном соборе как о единственном способе разрешения проблемы. Стала звучать точка зрения, что церковь - это совокупность всех ее членов, которым и принадлежит верховная власть. Папы – высшие руководители церкви, однако они не наделены абсолютной властью и подчинены высшей власти церкви как единого целого, чью волю выражает общецерковный собор (подобно тому, как парламент выражает волю народа в государстве). Тем самым общецерковный собор стоит выше папы: он может низложить папу, и он устанавливает (и изменяет) обязанности и сопутствующие им права пап. Пизанскому собору не удалось прекратить схизму. Он провозгласил низложение обоих пап, римского и авиньонского, и избрал «пизанского» папу Александра V. Поскольку ни один из конкурентов не подчинился этому решению, после 1409 существовало уже три папы. В 1414 император Сигизмунд созвать Констанцский собор. Собор осудил всех троих пап и они были низложены. В конце концов, в 1417 кардиналы вместе с 30 делегатами собора избрали Мартина V – первого общепризнанного папу за 40 прошедших лет.

37. Папство в эпоху Возрождения. Неоязычество, гуманизм и христианское Возрождение

Соборный кризис 14 века до основания потряс Католическую церковь и папство. Церковные реформы возобновились лишь после протестантской Реформации. Все папы, начиная с Мартина V и кончая Львом X (папой эпохи начала протестантской Реформации), признавали необходимость реформы. Однако реформа должна была начинаться с самой папской Курии, где процветали такие пороки, как одновременное замещение нескольких церковных должностей, непотизм и симония -  продажа должностей за деньги. К несчастью, коллегия кардиналов состояла преимущественно из отпрысков аристократических семейств, которые желали вести княжескую жизнь, и стоило какому-нибудь папе серьезно задуматься о реформе, как он немедленно оказывался под угрозой низложения.

Основная слабость папства эпохи Возрождения выразилась прежде всего в нарастании административной анархии, сделавшей реформу практически невозможной. Большинство назначений на церковные должности распоряжался Рим, и епископы не были хозяевами в своих епархиях. Папы были охвачены страхом перед соборным движением, проявляли большой интерес к ренессансной светской учености и принимали деятельное участие в итальянских войнах, а тем временем церковные общины чувствовали себя все более независимыми от какой-либо власти. Даже само правящее ядро церкви страдало от административной неупорядоченности, и папы были неспособны осуществлять эффективный контроль за деятельностью чиновников Курии. Многие покупали у церкви высокие должности, считая это хорошим помещением капитала, и в результате процветала коррупция. 
Начиная с Николая V (1447–1455) папы сделали Рим интеллектуальной и художественной столицей Европы. Папа Николай построил папскую библиотеку, собирал рукописи и организовал перевод греческих сочинений на латынь. Последующие папы продолжали поощрение гуманистов и приглашали в Рим таких художников, как Рафаэль и Микеланджело.
Несмотря на деятельность Феодора Метохита и других гуманистов палеологовской поры, своего Возрождения Византия не создала. В силу ряда общественных и духовных причин, о которых еще долго будут спорить исследователи, ее исторический выбор был иным. Эпоха Палеологов создала свой гуманизм, в определенных отношениях аналогичный гуманизму Ренессанса (можно отметить культ классической древности — в одном, правда исключительном, случае Плифона дошедший до неоязычества, — широкие ученые интересы, культурный быт дружеских кружков). Но различие состоит в том, что, если итальянский гуманизм открывает новый ряд эпох, современный ему поздневизантийский гуманизм, по замечанию В. Н. Лазарева, «замыкает собой большой культурный цикл, представляя последний заключительный этап в его развитии».

Прагматическая санкция. В 15 в. папство практически полностью уступило свой контроль над церковью во Франции и Испании монархам этих могущественных национальных государств. В 1439 французский король Карл VII собрал высшее духовенство Франции в Бурже, где была принята Прагматическая санкция. Этот документ отменял уплату папских налогов, отрицал право апелляций к Риму, а также заменял право папы контролировать выборы на церковные должности соответствующим правом короля. В 1516 Франциск I и папа Лев X заключили Болонский конкордат, которым отменялась Прагматическая санкция, но который сохранял королевский контроль над церковью во Франции. Король сохранял за собой право номинации, а папа – право утверждения архиепископов, епископов и аббатов. Фердинанд и Изабелла аналогичным образом расширили свой контроль над церковью в Испании, получив право раздавать церковные бенефиции, осуществляя полный контроль над церковью в Новом Свете и Гранаде, запретив публикацию папских булл без королевской санкции и отрицая право обжалования приговоров испанской инквизиции в Риме.

38. Концилиаризм. Констанцский собор

«Великая западная схизма» существенно ослабила папство и привела к возникновению новой концепции церковного управления, отрицавшей полноту власти папы и передававшей ее общецерковным соборам. Неспособность обоих пап преодолеть схизму, естественно, наводила на мысль об общецерковном соборе как о единственном способе разрешения проблемы. Это, в свою очередь, заставляло прислушаться к «соборному» учению о сущности и устройстве церкви. Это учение получило название консилиаризм.  Согласно этому учению, церковь понималась как совокупность всех ее членов, которым и принадлежит верховная власть. Папы — высшие руководители церкви, однако они не наделены абсолютной властью и подчинены высшей власти церкви как единого целого, чью волю выражает общецерковный собор (подобно тому, как парламент выражает волю народа в государстве). 

Пизанскому собору не удалось прекратить схизму. Он провозгласил низложение обоих пап, римского и авиньонского, и избрал «пизанского» папу Александра V.

Однако ни один из конкурентов не подчинился этому решению, и после 1409 г. существовало уже три папы. В 1414 г. император Священной Римской империи Сигизмунд I принудил созвать Констанцский собор, который длился 3 года до 1417. Собор осудил всех троих пап и кардиналы вместе с 30 делегатами собора избрали Мартина V — первого общепризнанного папу за 40 прошедших лет. 

Убежденные, что великая схизма стала причиной распространения ересей, участники собора предприняли ряд шагов, направленных на укрепление духовного единства церкви. Учение Дж. Уиклифа было вновь осуждено, а Ян Гус, после изнурительных допросов и разбирательств, был сожжен на костре в июле 1415. 

В постановлении собора подтверждалось, что в вопросах, касающихся веры, церковного единства и реформирования церкви, авторитет общецерковного собора превосходит авторитет любых церковных инстанций, включая самого папу. Другое постановление, учреждало контроль над папой и кардиналами. 

На Констанцском соборе была также признана известная самостоятельность национальных церквей. 

39.  Политические и социальные предпосылки Реформации
 1.Самый важный признак политической ситуации накануне Реформации (конец 15- начало 16 вв.) — тот же, что и в позднем средневековье: на фоне ослабления империи, в которой активизируются процессы децентрализации, в Западной Европе наряду с многообразием мелких политических образований возникают крупные монархические державы с централизованным управлением. 

а) Италия постоянно страдает от гражданских войн и частых чужеземных нашествий. После распада Священной Римской империи на ее территории образуется множество городов-государств.
б) В Германии продолжается великий политический раскол, которым характеризовалось и все предыдущее развитие: с одной стороны император и империя, с другой— княжества и земли. Помимо этого продолжаются раздробленность и разного рода несогласия и споры земель. Власть императора и государства как прежде зиждется скорее на идее, чем на точно сформулированных правах и реальных предпосылках. Тем не менее император все еще считается в это время светским главой всего христианства.

Неопределенность политической и церковной ситуации снова и снова вызывает нарекания и жалобы  и попытки реформ. Призывы к реформам впервые раздались на Констанцском соборе и с тех пор звучат постоянно. При этом одновременно выдвигаются требования церковной и имперской реформы. Звучат жалобы на финансовые притеснения со стороны Рима; новым является только то, что сословия по мере назревания социального переворота все чаще ссылаются на настроения в народе.

в) Во Франции консолидируется королевство. Людовик XI (1461_1483) решительно отбирает власть у крупных вассалов, его сын Карл VIII (1483_1489) продолжает эту политику.

г) В Англии окончание династических споров (войны Роз) также привело к укреплению власти короля. Генрих VII (1485_1509) становится уже почти абсолютным монархом, его влияние на Английскую Церковь очень велико. 

2. Социальное развитие осуществляется прежде всего в городах. Их своеобразный жизненный уклад, их возрастающее политическое влияние сыграли весьма существенную роль в возникновении и распространении современной светской культуры. На городской почве развивается денежное хозяйство, а скоро и чисто денежное предпринимательство раннего капитализма, зарождается крупный капитал и монополизм.
 Нижние слои беднеют и выражают недовольство. Это касается опустившихся рыцарей, промышляющих разбоем. Таким же тяжелым было положение эксплуатируемого крестьянства («глупый» крестьянин был неизменным персонажем тогдашней литературы). Оба эти слоя создавали благодатную почву для государственных, церковных, общественных и религиозно-революционных течений, играя значительную роль как в подготовке Реформации, так и в ее распространения .

40. Религиозно-церковные предпосылки Реформации

1. Крупное внутрицерковное антипапское движение позднего средневековья, нашедшее свое выражение в идее созыва демократических и национальных соборов не привело к серьезной реформе церкви. Папство усилило свою власть. Правда, усиление носило почти исключительно политико-экономический, а не религиозный характер. Папа пренвратился в юридически неограниченного обладателя всей полноты власти, так что он по своему произволу мог раздавать и отнимать привилегии и налагать санкции. 

Против подобного злоупотребления  уже давно решительно возражали канонисты: они пытались ограничить папское всевластие обязанностью соблюдать этические принципы, они требовали соблюдать справедливость при принятии решений, вынесении приговоров и раздаче должностей, они говорили об общем благе и духовной пользе. 

В общем, папство все больше и больше становится похоже на сменяющие друг друга княжеские династии, которые прежде всего пекутся о Церковном государстве и своей собственной семье.

Отвергается идея соборов как высших носителей власти в Церкви 

Общим результатом позднесредневекового развития оказалось, таким образом, не усиление папства и его идеи, но как раз размывание этой идеи. Это ослабление, проникшее в самом широком масштабе в сознание народов, точнее в сознание их духовных и политических вождей, и сделало возможной Реформацию.

Общая картина морального разложения характеризовалась вопиющим несоответствием религиозной и апостольской идее духовного служения. Опасный подрыв устоев Церкви шел изнутри. Такого радикального расшатывания в таком масштабе, такого противоречия с собственной идеей не смог бы долго выдержать никакой организм.  Внутреннее разложение действовало губительно  и на народ и на его представления о сущности Церкви и духовного сословия. 

Среди низшего клира также распространилось пренебрежительное отношение к идее священного служения. Разница заключалась лишь в том, что это пренебрежение было вызвано не богатством, а бедностью. Возник духовный пролетариат: священники без призвания, без внутреннего стержня, без знаний, без достоинства, живущие в праздности и во грехе. 

С одной стороны, конец 15 века был периодом роста народного благочестия. После изобретения печатного станка библия и священные текты стали доступны большему числу людей. национальном языке, 

С другой стороны, в церкви царил нездоровый арифметический подход к духовному благу. Торговля индульгенциями привела к прямо-таки чудовищному увеличению отпущенных грехов при одновременном снижении требований к усилиям благочестия, которые должны были бы прилагаться самими верующими. Особенно опасным злом была финансовая деятельность торговцев индульгенциями.

Чем шире распространялись религиозные обряды, тем более формально они исполнялись.  Это входилов противоречие  с всеобщим «духовным» пробуждением населения Западной Европы в XVв., особенно в городах, где началось очень энергичное движение ремесленников и бюргеров. 

